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RESUMEN:

A partir de 1609 las misiones jesuiticas en la regién del Rio de la Plata inauguraron una novedosa forma
de organizacion econémica y social en las comunidades indigenas conocida con el nombre de
reducciones. Bajo este peculiar modelo de colonizacion, los padres jesuitas asumieron durante casi dos
siglos la conversion de los indigenas guaranies al Cristianismo. Como es sabido, en el seno de las
reducciones la conversion significd no sdlo un cambio de creencias religiosas sino, ademas, un cambio
radical en los modos de vida y de subsistencia habituales entre los pueblos guaranies, cuyos habitantes
habian vivido hasta entonces diseminados en amplios espacios geograficos.

Llama la atencion, sin embargo, que en esa notable transformacion los misioneros jesuitas no incluyeran
el abandono de la lengua vernacula principal, el guarani, que siguio siendo lengua de uso en el interior de
los nuevos poblados. A ello contribuyeron el rapido aprendizaje del idioma autdctono por parte de los
religiosos y la redaccion en guarani de la mayoria de los catecismos, gramaticas y materiales didacticos
empleados en las escuelas. Ese bilingliismo oficial incluy6, en menor medida, a los mediadores indigenas
que intervinieron como traductores e intérpretes en labores de apoyo a los misioneros.

Nuestro trabajo recurre a algunas fuentes historicas de la orden (como las Relaciones de los propios
misioneros y las Cartas Anuas de la Compafiia) para intentar averiguar qué tipo de mediacion lingdistica
acompafié a este importante cambio de estructuras sociales y culturales y como se adaptaron éstas a la
vieja estructura linglistica autdctona.

PALABRAS CLAVE
Mediacién lingdistica, intérpretes, reducciones jesuiticas, colonizacién en Paraguay, lenguas indigenas

1. Apunte histdrico. Algunos antecedentes en Goa y Brasil

La provincia jesuitica del Paraguay fue fundada en 1607 por Diego de Torres, el primer
provincial del Paraguay, en una region que incluia las gobernaciones de Tucuman,
Buenos Aires y Paraguay. Todas ellas dependian de la Audiencia de Charcas y del
Virreinato del Perd, un dato importante a la hora de rastrear en las fuentes documentales
y en el incesante trasiego de misioneros en una y otra direccion. Recorrida por el Parana
y el Uruguay, esta provincia ocupaba una posicion geografica claramente marginal vy,
por su ubicacion en el mapa, tenia un marcado caracter fronterizo. En sus alrededores
eran habituales los enfrentamientos y disputas entre jesuitas y encomenderos, por una

! Este trabajo fue presentado parcialmente en el 52° Congreso Internacional de Americanistas celebrado
en Sevilla en julio de 2006. Su elaboracién se enmarca en el proyecto de 1+D HUM 2006-05403/FILO.
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parte, y jesuitas y bandeirantes (cazadores portugueses de esclavos), por otra. Aunque
la orden llega a Paraguay en 1585, la primera mision que se constituyo dentro de este
peculiar estado fue la de San Ignacio de Iguazd, en 1609, y las mas modernas, las de
Trinidad y San Angel. El funcionamiento de las veintisiete reducciones, aisladas de la
sociedad colonial y completamente distintas del resto de misiones religiosas
establecidas en las Indias, tenia su razon de ser en el ideal jesuitico de instaurar un
nuevo orden social y cristiano entre los “salvajes”, la utopia de un reino de Dios en la
tierra (Sainz Ollero, 1989: 12).

Buena parte de la informacion disponible sobre este sistema de gestion ideado por los
jesuitas para agrupar y evangelizar a las comunidades indigenas procede de las Cartas
Anuas. Asi se conocian dentro de la orden los informes anuales que los padres
provinciales enviaban al general de la Compafiia, una préctica establecida por Ignacio
de Loyola con el fin de mantener la cohesion ideoldgica entre los padres misioneros y
disponer de informaciones precisas sobre las lenguas, costumbres y culturas de los
poblados donde residian. De forma indirecta, las Cartas Anuas permitieron ademas que
Europa descubriera gracias a ellas la singularidad de unas civilizaciones hasta entonces
ignoradas (Loureiro, 1997: 302 y 322). Como sucede también con las demas 6rdenes
religiosas que participaron en la colonizacion, la conciencia de las dificultades
linglisticas a las que se enfrentaron es mucho mas acusada en estos escritos que en el
caso de las relaciones e informes redactados por los propios conquistadores y cronistas
civiles (como Cortes, Diaz del Castillo, Gomara o el propio Coldn, por ejemplo). Esa
misma sensibilidad ante la falta de puentes de comunicacién se encuentra también en las
obras del dominico Las Casas, o de los franciscanos Motolinia y Mendieta, entre otros.

Hay ademas otras fuentes que nos ofrecen datos significativos sobre el tipo de
mediacion linglistica que se puso en marcha en las reducciones: son las instrucciones,
certificaciones, memoriales al general de la orden, las cartas de los provinciales al rey o
las denominadas cronicas de Indias. En estos dos Gltimos casos sucede que tanto el afan
apologético de los padres jesuitas como la ‘leyenda negra’ acerca de su labor en las
reducciones tienen su reflejo directo en las fuentes historiograficas.? De modo que éstas
han de emplearse con las debidas precauciones, pues no podemos pasar por alto que las
relaciones de los jesuitas estaban escritas por europeos y destinadas a otros europeos
(Greer, 2000: 16).

La llegada al actual estado de Goa, en la India, del primer grupo de jesuitas
acompafiando a Francisco Javier se produjo en 1542, poco tiempo después de la
fundacion de la Compafiia en 1534. A partir de entonces, Goa se convirtio rapidamente
en su base de operaciones en las Indias Orientales y desde el primer momento hubo
algunos religiosos que empezaron a destacar en el estudio de las lenguas indigenas y a

2 El sistema de las reducciones jesuiticas del Paraguay alimentd, sobre todo tras la expulsion de la orden
de Espafia en 1767, una abundante leyenda negra contra los jesuitas. Desde fuera de la comunidad
religiosa se hicieron numerosas acusaciones, a veces calumnias y difamaciones, sobre la peculiar
administracion implantada por los jesuitas en estos nuevos poblados. Se les acuso, por ejemplo, del
aislamiento intencionado de los indigenas guaranies, a los que confinaban en poblados artificiales, con un
sistema de gobierno que estaba sujeto a la autoridad del responsable designado por la orden y que eludia
en muchos aspectos el control de la Corona. En el aspecto lingtistico, se les acusé asimismo de reservar a
unos pocos elegidos la ensefianza de la lengua y de la cultura castellanas, con el fin de impedir la
autonomia personal de los indigenas guaranies y de someterlos en lo posible al poder terrenal que la
Orden tenia en la region.



distinguirse por sus labores de interpretacion. En 1548, el P. Henrique Henriques, por
ejemplo, era ya un reputado conocedor del tamil —junto con el malayo, una de las
lenguas méas usadas en la region—y autor de un arte de la lengua malabar. Sin embargo,
el estudio de las lenguas exoticas no estaba considerado dentro de la Orden como un fin
en si mismo sino que era un mero instrumento al servicio de la labor evangelizadora,
que fue el motivo principal de su fundacion. De ahi que los estudios y trabajos
linguisticos realizados por sus miembros circularan simplemente en copias manuscritas
entre los propios hermanos jesuitas (Loureiro, 1997: 306). Era, pues, una cuestion de
eficacia y pragmatismo mas que de curiosidad y apertura hacia las otras culturas.

Los primeros jesuitas llegaron a Brasil muy poco después, en 1549, con la flota del
gobernador Tomé de Sousa. Aunque en un primer momento se sirvieron de intérpretes,
poco a poco algunos de ellos fueron adquiriendo mayor autonomia linglistica. Sus
primeros linguas fueron portugueses que residian en la zona de San Vicente y Bahia
antes de la llegada de los misioneros, como Manuel de Chaves o el piloto Pedro Anes®,
y también algunos indigenas recién convertidos al Cristianismo. Ademas, las propias
escuelas jesuiticas empezaron a ensefiar la lengua portuguesa y la lengua tupi (Castilho,
2003: 190). Lo mismo ocurrid en las Indias Orientales, donde los jesuitas alli
desplazados, ante la imposibilidad de difundir universalmente el portugués —tal como
establecian las normas administrativas procedentes de la metropoli-, decidieron
aprender ellos mismos las lenguas vernaculas. Eso les permitia poder contactar
libremente con el otro, sin los inconvenientes e interferencias que ocasionaba de suyo la
presencia del intérprete:

Mas diran que ya les instruyen por intérprete lo que han de creer y lo que han de hacer y
evitar; pero es que los intérpretes que usan son ordinariamente infieles o rudos, que
apenas ellos entienden lo que les dicen, ni saben declarar si es que les dicen, ni saben
declarar si es que entienden algo, al fin como indios que son o descendientes de indios,
que con frecuencia no llegan a conocer bien nuestras cosas ni nuestro idioma. (J. de
Acosta, Procuranda Indorum salute, cit. en Solano, 1991: 91. El subrayado es nuestro)

Es cierto que el poder casi absoluto del intérprete sobre el contenido de la comunicacion
(recordemos el caso ya histérico de Felipillo y Atahualpa en Per() y sus mas que
probables insuficientes conocimientos linglisticos preocupaba, y mucho, a los agentes
colonizadores, cuya Unica posibilidad de control sobre lo que decia el mediador era a
partir de los resultados de las conversaciones. Esa ecuacion entre confianza (obligada
por parte del principal que ignora la lengua del otro), poder (del intérprete) y control
(del principal sobre los resultados de la interpretacion) se articuld de distintas formas a
lo largo del proceso de conquista y colonizacion. Con el uso continuado de los
intérpretes, los usuarios y clientes de los mismos fueron adaptando sus expectativas
sobre lo que hacia y podia hacer el intérprete en funcién de las limitaciones impuestas
por las circunstancias: las dificultades cognitivas del intérprete, pero también las
derivadas de su propia actitud hacia la situacién comunicativa y de su codigo ético.
Entendemos este codigo como las normas derivadas de la legislacion que se fue
plasmando en el corpus recogido sucesivamente en las llamadas Leyes de Indias
(Manzano Manzano, 1945-46). Como ocurre también en la actualidad, s6lo ese uso
continuado permitid al usuario acostumbrarse al sistema y a su funcionamiento, y ser

¥ Seglin informa Castilho Pais, Manuel de Chaves era originario de Oporto y vivia en San Vicente; entrd
en la orden jesuita en 1550 y en 1567 se hizo sacerdote. Pedro Anes, piloto también portugués, ejercié
como intérprete de tupi (2003: 187-8; 183).



también capaz de distinguir entre un intérprete bueno y otro malo. En este contexto
podemos decir que, salvo en contadas circunstancias, la desconfianza hacia el intérprete
indigena por parte del colonizador europeo —ya fuera éste civil, militar o religioso— era
generalizada, y concretamente en el entorno misionero el recurso al intérprete era
considerado unanimemente un mal menor que provocaba a menudo interferencias
indeseables: falta de fidelidad, traiciones, o dificultad para transmitir conceptos
occidentales y cristianos inexistentes en otras lenguas. De ahi que tanto en las Indias
Occidentales como en las Orientales, los misioneros de las distintas érdenes religiosas
se las ingeniaran para aprender por si mismos las lenguas vernéculas y poder prescindir
cuanto antes de los mediadores linguisticos.

El siglo XVII fue un periodo de expansién misionera para las ordenes religiosas que
viajaron a los territorios de ultramar. Todavia no habia llegado lo que hoy conocemos
como Modernidad, y la finalidad de la historia, concebida al modo europeo, era la
salvacion del hombre tras un largo peregrinaje que terminaria con el juicio final. Asi las
cosas, la funcion principal que se percibe en la interpretacion es evangelizar a los
habitantes de las nuevas tierras, lo que requiere dos tareas fundamentales: la transmision
de la religion y la aculturacion. Pero para poder evangelizar lo primero que se
necesitaba era establecer el contacto con la poblacion. Siguié utilizandose el lenguaje de
los gestos y de los obsequios en los encuentros con los indigenas de regiones
desconocidas, con el &nimo de acercarse a ellos y lograr una acogida favorable®. Asf se
favorecieron los nuevos contactos y los envios de padres a la zona con vistas a lograr
una posible evangelizacion y nuevas reducciones en el futuro. Una vez establecido
dicho contacto (y de ahi la necesidad de que el intérprete prestara también servicios de
guia), la comunicacion tiene lugar con arreglo a la siguiente jerarquia de preferencias:

1) la(s) lengua(s) propia(s) del colonizador, que al principio del proceso l6gicamente no
le sirve(n);

2) una lengua comun conocida por ambas partes (las del tronco tupi o guarani, la lingua
geral);

3) la lengua propia del colonizado, lo que requeria un aprendizaje previo;

4) al menos como fase intermedia, el recurso a intérpretes, utilizando a veces mas de un
idioma como vehiculo de comunicacion:

Entre tantas naciones diferentes fueron los Cumanagotos, los Unicos que no me
entendieron; todos los demas, los Paria, los Arotes, los Cores, los Chaimagotos, los
Caribes, venidos desde las Islas a visitar a sus amigos, me comprendian perfectamente
todo lo que les queria decir. Cuando no encontraba términos para hacerles comprender
los misterios de los que les hablaba, les ensefiaba estampas que los representaban. Si
esto tampoco era suficiente, algin Galibi de los que yo instruia, tomaba la palabra y
repetia lo que yo habia dicho. (Maeder, 1996: 83)

Para la Compariia el dominio de las lenguas vernaculas pasé a ser un instrumento
privilegiado de evangelizacion porque le permitia llegar a conocer e intervenir
directamente en el sistema de creencias de los indigenas paganos. Ese fue el eje central
de su intervencion. Ahora bien, este presupuesto nos ayuda a entender también la
manera en que se articul6 toda la estructura social de las reducciones del Paraguay. La
presencia evangelizadora de los jesuitas provoc6 un cambio radical en el conjunto de las

* Sobre el lenguaje de los gestos y de los obsequios en la comunicacion puede consultarse el trabajo de
Martinell Gifre (1992), La comunicacion entre espafioles e indios. Madrid, Mapfre.



formas de vida tradicionales de la poblacion indigena. Fue un cambio que afect6 a todos
los &mbitos de la vida cotidiana, marcada a partir de entonces por el ritmo de las
campanas de la iglesia (Sainz Ollero, 1989: 111). En este proceso de ritualizacién de la
vida colectiva, la orden desplegdé una intensa labor de reemplazo de las estructuras
indigenas sociales, culturales y econdémicas por otras de corte occidental: desde los
modos habituales de subsistencia econdmica hasta el lugar mismo de residencia,
pasando por los ritos religiosos, el arte y la cultura autdctona (véase cuadro I).

Sin embargo, en lo que concierne a la lengua, la presencia jesuita no supuso la abolicion
de las lenguas indigenas sino mas bien su coexistencia con el castellano y la conversién
de aquellas lenguas autdctonas consideradas mayoritarias (el guarani y el tupi) en
lenguas de uso. Este no fue el Unico &mbito en el que en lugar de eliminar y sustituir
directamente las practicas tradicionales se optd por adaptarlas a la nueva realidad, pues
algo similar ocurrid, por ejemplo, en el marco de las representaciones artisticas, pero si
es el mas Ilamativo porque significé un giro de ciento ochenta grados con respecto a la
politica linglistica oficial y fue, desde luego, un experimento sorprendente para la época
dentro del proceso colonizador.

Cuadro I.

El reemplazo de las estructuras sociales indigenas en las reducciones del Paraguay

ESTADO DE NATURALEZA ESTADO DE CIVILIZACION

e Nomadismo,  poblaciones  muy ¢ Sedentarismo

diseminadas o _
e Economia de supervivencia (caza y ® [Economia comunitaria y autarquica
pesca) (agricultura planificada)

e Arte y culturas autéctonas (ej.. ® Cultura occidental: el “barroco
msica) jesuitico-guarani”

e Creencias y usos religiosas: poligamia, *® Crls,tlanlsmo: monogamia,
politeismo monoteismo

e Lenguas autoctonas e (Adaptacion? Lenguas generales,

bilingliismo selectivo

Abordaremos ahora con més detalle la actitud de los misioneros jesuitas hacia las
cuestiones linglisticas y su posible repercusion en el ordenamiento de la vida social y
cultural de las reducciones.

2. Los conocimientos linguisticos, una herramienta de evangelizacion

Cada una de las misiones, constituida en una unidad autosuficiente de unas cinco mil
personas, estaba regida por dos padres jesuitas. Trabajaban en pareja, encargados de la
predicacion y de la administracion de sacramentos, principalmente la confesion y la
comunion. El conocimiento linglistico era, por regla general, un criterio determinante
en la seleccion y asignacion de los misioneros a las distintas zonas de trabajo que
realizaba el General de la Compafiia (Hernandez, 1913: 346). Los jesuitas enviados en
misiones itinerantes (en grupos de dos o tres, a lo sumo) a poblados y territorios
indigenas sin evangelizar solian ser elegidos entre quienes dominaban las lenguas



correspondientes. Iban, en algunos casos, acompafiados por otros hermanos que
realizarian alli una larga estancia para aprenderlas.

Copia de un capitulo de carta que el P. Diego de Torres escribié a S.M.

Dice, que llegando a la Asuncién, le pidié el Gobernador Hernando Arias, con parecer
del Obispo, seis Padres para que los enviase & las provincias de Guaira, Parana y
Guaicurus; lo que hizo por cédula y capitulo de carta de S.M. Y él los envi6 luego,
desacomodandose de su compafiero; y la casa, de obreros. Que los seis religiosos que
envid eran siervos de Dios, lenguas y doctos y de gran celo (...). 30 de Abril de 1610.
(Doc. 168. Pastells, 1912: 173)

Pero no siempre fue asi, pues las crdnicas recogen también el recurso a los intérpretes
(Maeder, 1990: 56) y las numerosas dificultades con las que se topaban estos padres:

Las confesiones son muy cortas: no hay en ellas rodeos ni historias, y asi no tiene
necesidad de hablar mucho el confesor de estos indios. En varios sucede que no se les
halla materia de confesion por mucho que se indague. Y cuando el Padre les pregunta:
¢Pues qué buscas? —responden: He venido para que me eches la bendicion. (Cardiel,
1989: 291)

Existia asimismo la costumbre de enviar, una o dos veces al afio, a un grupo reducido de
padres a recorrer zonas donde los curas encargados ignoraban la lengua indigena. Su
mision era basicamente confesar y administrar sacramentos. Estos son algunos
ejemplos:

Carta del P. Francisco Vazquez Trujillo, Provincial de la Compafiia de JesUs del
Paraguay y Rio de la Plata, & S.M. - [Le informa de los 9 colegios y 18 reducciones que
existen en la provincia] (...) Cada afio salen Padres dos veces por lo menos, aunque se
guede solo el Rector, & hacer misiones por las estancias y pueblos de indios, & muchos
de los cuales jaméas confiesan ni doctrinan sus curas en especial & los viejos, por su
rudeza y por ignorar sus lenguas diversas de la Quichua; administrando el bautismo por
necesidad. (...). (Doc. 506 fechado en 1632, en Pastells, 1912: 477)

En nota a pie de pagina se transcribe informacién del Provincial Diego de Torres
Agquaviva, en carta anua de febrero de 1613: por la extrema necesidad de las
reducciones de Guarambaré y Pitici se envid a ellas a los padres Vicenti Grifi,
Francisco de San Martin y Baltasar Sefid. EI P. San Martin, como més experto en la
lengua, fué para entablarlo y confesar y predicar a los indios, mientras los dos
compafieros se adelantaban mas en ella. (Doc. 165. Pastells, 1912: 172)

De una carta autdgrafa del P. Marciel de Lorenzana al P. Alonso de Escobar, Procurador
general de las Indias Occidentales, residente en Sevilla, de fecha 12 de marzo de 1621:
“Las misiones van bien (...); andan en ella diez y seys sacerdotes, todos lenguas
fervorosos y verdaderos hijos de la Compaifiia (...) (Doc. 299. Pastells, 1912: 360)

Por otra parte, en todas las reducciones la escuela de leer y escribir ocupaba junto con la
iglesia un lugar privilegiado. A estas escuelas gestionadas por maestros indios acudian
los hijos de los caciques, y también vienen otros si lo piden sus padres —dice Cardiel
(1989, VII, 115). Alli aprendian algunas nociones de doctrina y teologia cristiana, y a



cantar las partituras en las capillas de musicos con las que contaba cada iglesia. Se les
ensefiaba ademas a leer la lengua extranjera recitando las oraciones en castellano y en
latin, lo que no significaba necesariamente que conocieran el idioma. Esta particular
aculturacion del indio, admirable para muchos, fue criticada por otros que la
consideraban como herramienta de sujecion de los indigenas en las reducciones, pues el
conocimiento de los idiomas aprendidos —ya fuera latin o castellano— se reducia en la
mayoria de los casos a la mera repeticion de fonemas y frases aprendidas de memoria.
Desde este punto de vista, la lengua del colonizador sigui6 siendo, pues, un elemento de
poder solo al alcance de algunos elegidos. Ybafiez de Echavarriz, autor de un
manuscrito no publicado hasta la fecha que recoge la leyenda negra sobre los jesuitas
después de su expulsion, considera esta concepcion de la ensefianza un medio para
procurar la ruina y sujecion de los vasallos®:

Art. 6°. Medios para precaver la Ruina de este Reyno, de parte de los Indios sus
Vasallos. S. 1°. Medio 1°. No darles mas cultura que la que pueda ser util a los Ppes.
mismaos.

El medio primero para precaber la ruina de este Jesuitico Reyno de la parte de los
Yndios, fué no darles mas cultura, que la que pudiesse ser propicia a los Ppes. mismaos,
y negarles aquella, que les proporcionase a formar por si discursos, con que llegasen
hasta el punto de pensar en su propia, y suprema infelicidad, lo que significaba
bastardamente el P. Provincial Thomas Donoidas [?), diciendo: todo es necesario
atajarlo, por que si ban cobrando fuerzas los Yndios en semejantes cosas, no se podran
avenir con ellos los Ppes. no tenerlo sugetos: V.A. se persuadan, que al paso, que se
hazen ladinos, es la ladinez, antes para mal, que para bien. (...) en effecto si los Yndios
llegan a tener un competente grado de Ladinez, o cultural es indefectible el desman de
sacudir las cadenas de la esclavitud, a que los Ppes. los han reducido.” (Ybafiez de
Echavarriz, 1762: 124-5)

Dentro de este plan de evangelizacion a largo plazo, la permanencia continuada entre la
poblacion indigena y el establecimiento de relaciones profundas y duraderas entre los
religiosos y las comunidades locales fueron decisivos. Un proyecto de esta indole
implicaba necesariamente ejercer funciones de auténtica mediacién cultural: por un
lado, se trataba de hacer accesible al Otro la cultura cristiana gracias a un trabajo de
traduccion; y por otro, de comprender el mundo del Otro desde su ldgica interna para
poder asi reformularlo en términos cristianos y, acto seguido, catequizarlo (Loureiro,
ibid.: 325). De ahi la importancia que se otorgaba dentro de la orden al conocimiento de
las lenguas aborigenes. El jesuita José de Acosta lo explicaba asi a finales del siglo
XVI:

Tres cosas son necesarias en todo ministro, que ha de cuidar de la salvacion de las
almas: integridad de vida, doctrina sana y facultad de palabra. (...) Y comenzando por lo
postrero, no es dudoso que quien toma oficio de ensefiar necesita poseer copia de la
palabra. Por lo cual no envi6 Cristo los apostoles a ensefiar las gentes antes de que
hablasen lenguas por don del Espiritu Santo; porque la fe, sin la cual nadie puede ser
salvo, es por oido, y el oido por la palabra de Dios. Pende, pues, la salud de las gentes
de la palabra de Dios, la cual no puede llegar a los oidos humanos si no es por palabra

® La musica tuvo en el universo jesuita una importante funcién evangelizadora. La misa era siempre
cantada y se acompafiaba con instrumentos europeos y autéctonos (maracas, calabazas, y también
organos, violines y laides) que tocaban los propios guaranies. Cf. Cardiel, 1989: VII.

® El manuscrito se encuentra sin catalogar en la biblioteca jesuita del colegio San Estanislao Kostka de
Salamanca.



de los hombres, y quien no la entiende nunca percibira la fuerza de la palabra de Dios.
(J. de Acosta, cit. en Solano, 1991: 88)

Dice el Sefior que las ovejas oyen su voz; pero mal pueden oir la voz del pastor si no
entienden lo que dice. (Ibid. 90)

Segun esta doctrina, “no conocer el idioma de los indios seria como vivir mudo entre
ellos” (Marx, 1988), de modo que —como ya hemos indicado— en el ambito lingtistico
se produjo una adaptacion de los propios misioneros a las estructuras linguisticas
autoctonas, algo que ya habia sucedido antes en otras areas geograficas donde los
jesuitas desemperiaron esta misma labor. Para el misionero, el conocimiento linglistico
no es fruto de la mera curiosidad intelectual, sino una tarea necesaria e impuesta desde
la jerarquia jesuitica y un requisito de primer grado a la hora de seleccionar a los padres
encargados de las distintas misiones. Ya en Brasil, las cronicas y documentos de la
orden solian mencionar los nombres de los misioneros que conocian las lenguas
vernéculas (Castilho, 2003: 182), lo que da idea de la importancia que adquirian las
competencias linguisticas en la tarea evangelizadora. Tanto en Brasil como en
Paraguay, el aprendizaje tenia lugar mediante un largo periodo de inmersion cultural y
de convivencia en pequefios poblados y aldeas indigenas donde acababa de instalarse la
Compafiia. Alli se enviaba a los padres recién ordenados para que aprendieran la lengua
(Pastells, I, doc. 89), un proceso que podriamos Ilamar de aculturacién en lo que supone
de impregnacion espontanea y voluntaria de los modelos de vida indigenas. Durante
este aprendizaje, los padres jesuitas recurrieron simultdneamente a los servicios de
muchachos indigenas evangelizados que actuaron de intérpretes (Maeder, 1990: 119) y
también de ayudantes en tareas misioneras.

No olvidemos, sin embargo, que esa inmersion cultural voluntaria necesito ademas de la
cooperacion del propio indigena para aprender y codificar su idioma, y en este proceso
entraron también en juego distintos factores que no siempre favorecieron ese
aprendizaje: algunas veces se negaron a colaborar, pues prefirieron mantener en secreto
su propio cddigo de comunicacion:

En ciertas tribus, la lengua se disimula deliberadamente, como entre los calchaquis o los
pampas. Los mataguayos deforman la lengua aposta cuando hablan delante del padre
Ugalde o le dicen los términos equivocados cuando investiga el vocabulario con ellos.
(Haubert, 1999: 116. La traduccion es nuestra)

Otras, los muchachos intérpretes fueron una ayuda imprescindible en la redaccion de
glosarios y catecismos:

La entrada a los abipones fue conducida en 1641 por el P. Juan Pastor, [...] Durante los
dos meses que permanecio alli, el P. Pastor pudo recoger voces con que redactar un
vocabulario y catecismo, gracias a los servicios de un intérprete. (Maeder, 1996: 14)

Y, en ocasiones, esa dificultad para aprender el idioma que provoco la resistencia de los
indigenas ante la llegada y permanencia de los jesuitas condujo a estos a utilizar
diversas estratagemas (“invenciones”) para atraerlos a la iglesia:

No puede el demonio dejar de hacernos cruda guerra; no muestran mucho gusto los
indios de que aprendamos su lengua (hablo de los ancianos de quien pende el gobierno
de los demas de suerte que las insinuaciones de su gusto son preceptos). Es también
muy dificultosa la lengua de reducir a método, que aunque los primeros Padres



trabajaron gloriosisimamente como muestran sus escritos, es cosa muy dimidiada. Hasta
ahora andamos a ciegas, buscamos algunas invenciones para atraerlos a la iglesia, y rara
vez viene alguno. [Carta escrita a 28 de marzo de 1644 desde la Misidn de Calchaqui
por el Padre Hernando] (Maeder, 1996: 60-61)

Este sistema de inmersion linguistica se combind con otro sistema bastante habitual en
lo que respecta a los idiomas autéctonos de mayor uso: el estudio previo de las lenguas
en los colegios urbanos de la Compafiia, por ejemplo en Asuncion o Cordoba. Alli, a
veces con gran penuria de medios, los novicios y padres recién llegados de Europa
recalaban una temporada antes de internarse en las misiones y reducciones (Pastells,
1912: 354. Doc. 299). En la ciudad de La Plata, existié durante afios catedra de lengua
regentada por los jesuitas (Pastells, 1912: 508. Doc. 545.)

Memorial del P. Francisco Crespo, de la Compafiia de Jesus, Procurador general de
las Indias, a S.M. - “Suplica no se despoje & la Compafiia de su posesién de leer la
catedra de lengua en el Colegio de la ciudad de la Plata, segin pretendia D. Juan de
Carvajal, Visitador de aquella Audiencia; hasta que el Presidente de las Charcas haya
informado”. - Fechado en 1635.

Todo este laborioso y esforzado estudio de la lengua vernacula se vio reflejado ademas
en la redaccion en guarani de la mayoria de los catecismos, gramaticas, glosarios y otros
materiales didacticos empleados como instrumentos auxiliares de apoyo a la traduccion
y a la interpretacion tanto en las escuelas habilitadas en las reducciones como en los
colegios jesuitas ubicados en los ndcleos urbanos méas importantes, en particular,
Asuncion. El Catecismo Breve (1586) del franciscano Bolafios, por ejemplo, resultd
muy util en Paraguay, igual que el de Anchieta sirvio de pionero para muchos
misioneros del Brasil, o el de Pedro de Arenas en México. Las Cartas Anuas del
Paraguay correspondientes al periodo 1632 a 1634 recogen numerosos testimonios
sobre los cursos de lenguas indigenas impartidos en los colegios de jesuitas. En ellas se
hacen constar, ademas, los nombres de aquellos Padres que destacaron en el dominio de
la lengua y que ejercieron también como intérpretes. Estos son sélo algunos ejemplos:

Colegio de Cérdoba [1634]:

Los Padres Lope de Castilla, oriundo de Lima, y Pedro Pimentel, oriundo de Santiago
del Estero, ademas de la lengua general, sabian bien la lengua de Angola (Maeder,
1990: 26-27).

Colegio de Santiago del Estero:

Juan Dario, jesuita italiano procedente del Perd, donde aprendié el aymara, estudio en
Cuzco la lengua general y la de los calchaquis, “que es estremadamente béarbara”.
Después fue enviado a Tucuman (lbid. 42).

Colegio de Salta:

“(...) y finalmente a todos los dexaron bien instruidos en la fe, valiendose de buenos
interpretes por ser su lengua muy revecada [se refiere a los indios calchaquis] y no
entender muchos la que generalmente corre y hablan los Padres”. (Ibid. 53)

Colegio de la Rioxa:

El P. Juan Baptista Sanson, italiano, llegd a esta provincia en 1617 con el P. Juan de
Viana. Estudio en el colegio de Cordoba y fue destinado a la mision de Calchaqui. Alli
el Padre “se entregd todo a aquel apostolico ministerio y luché con grandisimas
dificultades comencando por la de su lengua que es exquisitamente barbara y en la
pronunciacion asperisima, pero fuela ablandando el porfiado trabajo del Padre que la
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vino a sojusgar y encerrar en preceptos y reglas del arte, y hazer un copioso
vocabulario. Siendo el que mas noticia alcanco de ella que ninguno de muchos Padres
gue loablemente trabajaron muchos afios en esta dificultosa empresa (...)”. (Ibid. 73)

Colegio de Buenos Ayres:
“El ministerio de los negros esta en este Collegio muy valido, y se sirve del mucho
Nuestro Sefior, por dotrinarseles en lengua natural (...) (Ibid. 76).

Certificacion del P. Juan Romero, profeso de la Compafiia de Jesus. (...) 4°. ... que el P.
fray Luis de Bolafios trabajé en todas aquellas provincias [la de San Francisco del Rio
de la Plata) con grande estima de santidad que todos tienen de él; y ha sido el maestro
de todos en la lengua Guarani (...). - Buenos Aires, a 16 de Junio de 1610. (Doc. 181.
Pastells, 1912: 181)

No obstante, hay que precisar que, mas que un proceso de aculturacion, la adaptacion de
la que hablamos y el consiguiente esfuerzo de aprendizaje de los idiomas mayoritarios
fueron una herramienta mas al servicio del proyecto evangelizador. La comprension y
aceptacion de la alteridad en lo relativo a la diferencia linguistica debemos situarla
dentro de la idea jesuitica de atraer al seno de la civilizacién occidental, obviamente
considerada superior, a las nuevas poblaciones descubiertas. Dentro de esa misién
salvifica que se cree en la obligacion de corregir lo que considera una deficiencia de la
civilizacion es donde tiene sentido el aprendizaje de las lenguas, que permitird un
acceso mas inmediato a la mentalidad indigena y a su manera de relacionarse con la
divinidad (Loureiro, ibid.: 307).

¢Hasta ddénde llegaba entonces el grado de aculturacién de los misioneros jesuitas en los
poblados indigenas? Este tipo de relacion con el Otro y las dudas sobre las
consecuencias que acarreaba la inmersion linguistica y cultural en la sociedad indigena
ya se habian planteado en las misiones jesuitas de Oriente dando lugar a una curiosa
paradoja antropoldgica:

Por un lado, viveram, durante anos, totalmente imersos em sociedades exéticas, que
podiam observar, sem quaisquer constrangimentos, até aos mais infimos recantos,
partilhando con as gentes indianas as experiéncias do dia-a-dia. Mas, por outro lado, o
seu estatuto cultural e a sua missdo religiosa constituiam barreiras invisiveis, que
contrariavam espontaneas tendéncias aculturativas. Os jesuitas deviam europeizar 0s
indianos, evitando, de caminho, a sua prépria indianizacéo (...): viver no mundo do
outro, permanecendo fiel aos valores 0 mesmo. (Loureiro, 1997: 327)

3. La interaccion entre las lenguas autdéctonas y el castellano

Teniendo todo esto en cuenta, ¢cudl pudo ser el nivel de interaccion entre las lenguas
autoctonas y la lengua castellana? ¢En qué medida podemos hablar de bilingliismo en
las misiones jesuiticas? Como acabamos de mostrar, en lo que atafie a los codigos
lingliisticos la presencia jesuita supuso, mas que un cambio de estructuras, una
adaptacion de los recién llegados a los cédigos de comunicacion ya existentes. De modo
que el guarani, la lengua vernacula principal de la provincia creada por los jesuitas,
siguio siendo lengua de uso en el interior de los nuevos poblados. Fueron los propios
misioneros quienes se dedicaron a aprenderlo para dirigirse en ese idioma a la poblacién
autoctona, lo que implicaba una cierta integracion de esta cultura indigena en las nuevas
estructuras sociales.
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Las Reducciones jesuiticas del Paraguay, con su constitucion evangélica, compuesta de
entusiastas nedfitos, presentaban un contraste decidido con los tecndcratas regalistas de
Madrid. La lealtad de los Guaranies a la corona espafiola se fundaba en el entendimiento
de que si por un lado ellos renunciaban al estado natural y optaban por la civilizacion
aceptando las reglas y doctrinas de las Reducciones, por el otro podian mantener su
lengua guarani. Los padres les habian hecho creer esto al aprender ellos mismos la
lengua de los nativos y componer las primeras gramaticas del guarani y dirigirse a ellos
en guarani mas que en espafol. (Cro, 1990: 45)

Esta lengua general era, ademas, el idioma prioritario de comunicacion para los
misioneros destinados en las diferentes aldeas de indios. En gran parte de los territorios
de América del Sur el avance misionero ya se venia apoyando en el aprendizaje de las
lenguas vernaculas, aunque combinado con la ensefianza del espafiol en las pequefas
escuelas conventuales de las aldeas. Esa habia sido la opcion elegida varias décadas
atras por otras ordenes religiosas cuya presencia en las Indias fue mucho mas temprana
que la de los jesuitas: dominicos, franciscanos, mercedarios y agustinos, sobre todo. Fue
en ambos casos una tendencia generalizada que, por motivos préacticos, se desvincul6 de
la erratica politica linguistica de la Corona espafiola, incapaz de imponer unas
directrices comunes y Unicas a lo largo del proceso colonizador. Sélo en el siglo XVIII,
y ante la evidencia del general desconocimiento de la lengua castellana entre la
poblacion americana, las instrucciones del imperio parecieron confluir en la
erradicacion de las lenguas vernaculas y la ensefianza generalizada del castellano’. Los
jesuitas, en cambio, desde el mismo momento de su desembarco en las Indias
Occidentales, hicieron del dominio de las lenguas indigenas el instrumento por
excelencia de su plan evangelizador y, particularmente en las reducciones, alcanzaron
un altisimo grado de perfeccion, superior incluso al de otras ordenes religiosas (Cro,
1990: 50).

En primer lugar, el bilinglismo era evidente entre los jesuitas de a pie que vivian en las
reducciones, cuya lengua materna no fue necesariamente el castellano, pues algunos de
ellos procedian de otros paises europeos, como Portugal, Italia o Francia. Su periodo de
aprendizaje linglistico transcurria en los propios poblados indigenas, aunque habia
también escuelas pertenecientes a la orden que impartian cursos de las lenguas
generales. Ese fue el caso, por ejemplo, de los padres portugueses Manuel de Chaves y
Pedro de Anes. Gracias a sus destrezas linglisticas, ademas de ocuparse de sus tareas
evangelizadoras los misioneros ejercieron como intérpretes de las autoridades,
especialmente cuando las tropas guaranies eran llamadas por el gobernador de la zona
para auxiliar a las espafiolas (Cardiel, 1989: VIII, 155). Los ministros Reales
consultaban también a los padres jesuitas y se valian de ellos como intérpretes (Ibid.
191).

En cambio, resulta curioso el hecho de que los conocimientos linguisticos no fueran
considerados un mérito para desempefiar cargos importantes dentro de la orden, como el
de Provincial o Superior. Mas bien ocurria al contrario, que el nimero de intérpretes
asignados al servicio de estos padres era precisamente un indicio de su mayor o menor
jerarquia en el escalafén de mando: cuantos mas intérpretes tuvieran, mayor era su

" Para seguir el rastro de la politica lingiistica de la Corona espafiola en las Indias a lo largo de los tres
siglos posteriores al Descubrimiento, es fundamental consultar el excelente estudio de SOLANO (1991),
que ofrece ademas una selecta recopilacion de documentos de archivo y textos extraidos de las crénicas
de Indias, desde finales del siglo XV hasta finales del XVIII.
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autoridad. Esa habia sido también la costumbre de la orden durante sus tareas
evangelizadoras en las provincias mexicanas®.

Por otra parte, existieron algunos asistentes-intérpretes que apoyaron la labor misionera
y resultaron indispensables, sobre todo en los primeros meses posteriores a la llegada de
los frailes hasta que estos consiguieron desenvolverse en el idioma autoctono.

...en caso de necesidad, empleamos los negros que comprenden el francés para ensefiar
a sus compatriotas los puntos esenciales de nuestra fe. Todo esto es supremamente
dificultoso, ya que la mayor parte de los que instruyen no comprenden sino a medias las
cosas que hablan y los intérpretes no encuentran a menudo palabras en su lengua para
expresar lo que se les dice. A veces hay que emplear gestos, decir cien palabras para
hacerles comprender una; pero hacemos lo que podemos y Dios hara el resto. (Pelleprat,
1965: 31)

Estos intérpretes de facto eran al mismo tiempo guias, maestros de oracién para los
nifilos y también traductores que se encargaron de realizar, junto con los padres, las
primeras versiones de oraciones, homilias y sermones (Sueiro, 2005: 9). La mayoria
eran muchachos cristianizados que ayudaron a los religiosos, pero, al menos al
principio, se trataria de cualquier “bilinglie” capaz de trasladar de una lengua a otra. No
olvidemos, sin embargo, que el aprendizaje del castellano no estaba destinado a toda la
comunidad guaranti, sino sélo a aquellos que acudian a la escuela, fundamentalmente los
hijos de los jefes y caciques indigenas.

Tenemos también constancia de la actuacion de otros intérpretes oficiales encargados de
comunicar a los indigenas de las reducciones aquellas disposiciones legales que emitia
la autoridad colonial y se referian, entre otros asuntos, al pago de impuestos (mitas).
Este es un ejemplo:

Memorial. - “Cosas que se han de decir & los indios naturales de las dos reducciones del
Pirap6 de Nuestra Sefiora de Loreto, y del Ipaumbuct de San Ignacio, por capitulos,
como se ha hecho en Ciudad Real, Villa Rica y demas reducciones de la provincia del
Paraguay; las cuales por orden del Gobernador ha de interpretar en la lengua general de
los dichos indios el Capitan Felipe Romero, lengua mayor de dichas provincias. (...)”.
Reduccion de Nuestra Sefiora de Loreto, 23 de Enero de 1629. (Doc. 441. Pastells,
1912: 423).

Los intérpretes tuvieron efectivamente responsabilidades en el ambito civil, puesto que
los jueces solian hacerse acomparfiar por ellos (Cardiel, 1989: VI, 103). Ademas, eran
utilizados como examinadores para controlar el aprendizaje de la lengua por parte de los
misioneros y como acompafiantes en las visitas oficiales, etc. (Sueiro, ibid.: 10). Pero
ninguno de ellos se habia preparado en realidad para ser intérprete. Eran intérpretes de
facto, sencillamente estaban alli en el momento adecuado. Todo sucedia de manera
espontanea, partiendo de la premisa de que el saber los dos idiomas es condicidn
suficiente para ser intérprete. Los jesuitas, conscientes de la precariedad de esta

8 (...) Porgue lo principal a que la Compafiia viene a estas partes es a aprender las lenguas y a andar los
nuestros entre indios, es necesario que, con gran celo y fervor, se atienda a esto: asi en lo de saber las
lenguas, como en las misiones y trato de indios. 4. ya para que los nuestros aprendan con mas facilidad
las lenguas, todos los que vienen de Espafa a esta tierra empleen, el primer afio, en aprender alguna de
ellas, sacando los que de alla vienen sefialados para superiores, los cuales deben ocuparse, desde luego, en
su gobierno. (Instrucciones del P. Avellaneda por las que debian regirse las provincias mexicanas de la
Compafiia de Jesus, Monumenta Mexicana, 1V, Roma 1971, 458-459, cit. en Solano, 1991: 106)
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situacion, prefirieron predicar en el idioma de los indios y prescindir de los intérpretes
siempre que fuera posible. Utilizar a los propios indigenas como intérpretes significaba
ponerse en manos de los “indios” para tratar del delicado tema de la religion y el
dogma. En el fondo, la diatriba sobre si es mejor traducir del idioma materno (aunque el
espafol no siempre lo era para todos los jesuitas) al idioma extranjero o de que sea el
extranjero quien traduzca al idioma propio desde su idioma extranjero es algo que ha
pervivido hasta nuestros dias y que ha generado distintas escuelas de pensamiento. Unos
consideran que no se puede traducir lo que no se ha entendido al cien por cien. Otros
dicen que si no se conoce al cien por cien la lengua de llegada tampoco se puede
traducir un original que se ha entendido perfectamente. Lo del cien por cien
naturalmente habria que relativizarlo en los casos que nos ocupan, incluido el nivel de
conocimiento que pudieran tener los jesuitas de las lenguas indigenas, por mas que su
estudio fuera dedicado y prolongado. Pedro Vaz de Carminha se pronunciaba en 1500 a
favor de que los propios europeos realizaran la interpretacion, por una cuestion de
desconfianza en la capacidad y también en la honradez de los “nativos”, en su caso los
tupis (Cronin, 2006: 101).

En las fuentes jesuitas no se habla de que los intérpretes percibieran salario alguno por
sus servicios. La formacion se debi6 de producir gracias a la convivencia y al estudio en
el caso de los jesuitas, y a la convivencia y el simple roce por parte de los indios. En los
dos casos habia motivaciones diferentes, en uno se trataba de salvar almas, y en el otro
de ascender socialmente (de una forma real o percibida). Pero hay ejemplos de lo que
hoy llamariamos interpretacion social (la confesion, en parte, lo era si tomamos como
metaforica la curacion del alma): durante la epidemia de 1627 en Buenos Aires, los
negros ladinos sirvieron de intérpretes para salvar a los demas, que hablaban la lengua
de Angola (Tardieu, 2005: 154).

Para los habitantes autoctonos dominar el idioma castellano tuvo también un evidente
caracter pragmatico. El propio indigena preferia otras veces ser él quien se acercara a la
lengua del colonizador porque de ahi se derivaban ventajas en cuanto a su ascenso
(percibido) en la situacion social, aunque a veces ese ascenso se limitara a la posibilidad
de relacionarse comercialmente con otros colonizadores no interesados en la
evangelizacion sino en el negocio. En ese caso el espafiol se convertiria en lengua de
comunicacion utilitaria para fines distintos de los meramente religiosos. Los patagones,
por ejemplo, preferian que los jesuitas les ensefiaran el espafiol y el catecismo en esa
lengua, para asi poder negociar mejor con los traficantes de aguardiente (Haubert, 1999:
116). El que los indigenas aprendieran la lengua castellana, es decir, Caliban
aprendiendo la lengua del amo (Cronin, 2006: 40), significaba, en gran parte, su
liberacion de los intérpretes y de los propios castellanohablantes dominadores. En cierta
medida la asimilacion, por tanto, también seria indigenista (Sueiro, 2005: 14).

Asi pues, la actitud de los miembros de la orden con respecto a las cuestiones
linglisticas —contraria a las disposiciones no siempre coherentes de la Corona durante
todo el siglo XVII- favorecié claramente el bilinglismo de los misioneros y de una
minoria de indigenas evangelizados. No podemos considerar, desde luego, bilingles a
todos los muchachos que en las escuelas de las reducciones repetian oraciones y salmos
tanto en guarani como en latin o en espafiol.? ;Cabe hablar entonces de bilingiiismo en

®Yen algunos casos también en otros idiomas europeos, pues no todos los jesuitas llegados al Paraguay
procedian de la Peninsula Ibérica, sino que hubo también misioneros oriundos de Italia, Alemania,
Francia, entre otros (Maeder, 1990: 119). Ybafiez de Echavarriz, desde la critica exacerbada que genero la
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una sociedad en la que sélo algunos de los individuos conocen bien los dos idiomas?
¢No se trata, mas bien, de dos monolingliismos yuxtapuestos? Los motivos ideoldgicos,
politicos y diplométicos de esta estructuracion social fueron precisamente uno de los
elementos en disputa que alimentaron la rivalidad entre las autoridades civiles espafiolas
y las reducciones jesuiticas:

No solamente ellos aprendieron la lengua guarani, sino que compusieron la primera
gramatica del guarani y adoptaron la nueva lengua elevandola al mismo nivel del
espafiol y constituyeron el primer nucleo social organizado oficialmente bilingle en
América. Pero esta politica linglistica no se limité a mejorar la comunicacion entre los
misioneros y los nativos, sino que produjo claras ventajas diplomaticas, siendo los
padres jesuitas los Gnicos que podian comunicarse plenamente con los Indios. Ademas,
este bilingliismo, en el que el guarani era hablado por la mayoria absoluta de los
nativos, asegur6 un grado de aislamiento y, en consecuencia, de autonomia, que no se
podia ni sofiar en aquel tiempo en ninguna otra colonia espafiola de América. (Cro,
1990: 50. El subrayado es nuestro)

Aun a sabiendas de que existen unas lenguas superiores a otras (empezando por el latin
en lo més alto de la jerarquia), los jesuitas crearon un universo bilingiie. Ahora bien, a la
vista de los datos que nos ofrecen las fuentes documentales, es preciso matizar esa
afirmacién. En el nucleo social de las reducciones jesuiticas, no toda la poblacion fue
bilinglie. El bilinglismo habria quedado, en definitiva, limitado a determinadas
personas escogidas dentro de las reducciones: algunos de los padres jesuitas y algunos
indigenas que ejercieron como intérpretes (sin entrar ahora en el grado de conocimiento
que ambos tuvieron del idioma extranjero). Bien es cierto que si en el caso del idioma
espafol su aprendizaje quedaba restringido para los indios de las reducciones, en
aquellas regiones donde se considerd conveniente si se propugno el aprendizaje de una
lengua general (guarani o tupi) como medio para facilitar a los propios mensajeros la
difusion del mensaje evangélico. Un sistema que fue muy alabado por algunos y
duramente criticado por los detractores de la orden que contribuyeron a forjar la leyenda
negra sobre ella:

Art. 7°. Medios para precaverle de parte de los Espafioles.

S.4°. Medio 5° Aprevencion contra lo futuro, el Idioma reservado, y las fuerzas
militares en su punto
“(...) Para este tan sensible caso se dispusieron dos remedios, el Uno fue el del Ydioma,
por que ignorandose casi generalmente los de los Yndios aprehendiendo los Ppes. y
prohiviéndo la entrada al espafiol, por mas que la Corte de Madrid mandase su
uso, Yy ensefianza, si algun dia se pensase conveniente mudasen de mano los Yndios, de
gue otros sacerdotes se podria el Rey valer?> (...) Es verdad que la lengua Guarani, es
mui General en esta America, pues se habla en el Paraguay, en las Missiones, y casi en
todo el Brasil; pero la de los Chiquitos, Moxos, Maynas, e innumerables otras de
Yndios sugetos a Jesuitas, hay otro alguno, que estos que la sepa? Y aun dela Guarani
no reman contra viento y marea para que se conserve en los Yndios, pagando 25

leyenda negra, se hace eco de esta costumbre de ensefiar a los indios guaranies a recitar oraciones en
distintos idiomas: “(...) Por lo demas, de que les sirve saber leer, sino hai en la lengua nativa, que saben
mas libros, que los que los Ppes. les han querido escribir; es cierto que leen sin tropezar el missal, y
marthyrologio Romano, y de ello hacen los Ppes. grande ostentacion con los pasageros, como me sucedio
ami, que les dige: Y gue utilidad me traheria el leer una, o dos ojas de el Alleman, del que no entiendo
una palabra? Pues la misma sustancia sacan estos Yndios de nuestros libros latinos, y Espafioles cuyos
idiomas ignoran.” (Ybafiez de Echavarriz, 1762: 126-7)
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irremisibles azotes a los que quieren usar de la Espafiola?” (Ybafiez Echavarriz, 1762:
179-180. La negrita es nuestra).

4. El problema de la traducibilidad. Los limites de la traduccién

Superada la dificultad de aprendizaje de las lenguas indigenas y de su pronunciacion
“ciertamente barbara en gran parte” (Acosta, 1999: IV, cap. IX), se plante6 de
inmediato el problema de la traducibilidad, dada la aparente escasez de palabras para
expresar conceptos espirituales y filoséficos. Este problema encontré unas veces
solucion introduciendo en el uso de la lengua vernacula aquellas palabras castellanas
consideradas necesarias:

Pues como tratandose de caballos, bueyes, trigo, aceite y otras cosas que no conocian,
recibieron de los espafioles no sélo las cosas, sino sus nombres; a cambio de las cuales
hemos tomado también nosotros de ellos otros de animales o frutos desconocidos en
Europa, asi pienso que no hay que preocuparse demasiado si los vocablos fe, cruz,
angel, virginidad, matrimonio y otros muchos no se pueden traducir bien ni hallar su
correspondiente en idioma indico; pues se podra introducirlos en castellano y hacerlos
propios, enriqueciendo la lengua con el uso, como lo hicieron siempre todas las
naciones y de modo especial la espafiola, que se enriquecieron con la abundancia
ajena... (Acosta, cit. en Solano, 1991: 97).

En otros casos, el problema fue justo el contrario, a saber, la abundancia de términos
para expresar un unico concepto:

(...) y en carta escrita al P. Duran en Guadalcazar, 3 de septiembre de 1628, le da cuenta
[el P. Gaspar de Osorio enviado al Chaco] de las vicisitudes de su viaje y de sus
propasitos, y entre otras cosas, dice que descubrié entre los indios una nacién sobre el
rio de Tarija, que hablan ‘una lengua que compite con la latina en elegancia y es muy
facil en la pronunciacion, fuera de ser muy copiosa, y para sélo nombrar el Padre del
Cielo, que es Dios, tiene cuatro vocablos diferentes, y los verbos y particulas
duplicados...” (Pastells, 1912: 470 en nota al pie)

¢Como traducir, por ejemplo, la formula “el pan nuestro de cada dia” sin sustituir el
término “pan” por un termino que designa mas generalmente la comida? En otros casos,
se han de emplear perifrasis: asi, la palabra “santos” se traduce por Tupan boya,
literalmente “servidores de Dios”. (Haubert, 1999: 115. La traduccién es nuestra)

La introduccion de vocablos indigenas por los jesuitas en sus ensefianzas doctrinales fue
uno de los argumentos utilizados por el Obispo Cardenas para acusarlos en la terrible
controversia de mitad del siglo XVII. Esta disputa, que reflejaba otros problemas pero
que se valié también de la traduccién como arma arrojadiza contra los jesuitas, se podria
reducir, en lo que concierne a los aspectos linglisticos, al eterno debate entre la
literalidad y el sentido. Yendo mas lejos aun, entre la traduccion al servicio del original
o la traduccién al servicio del destinatario. En este caso el destino de la traduccion
excedia a ambos, ya que habia por encima una finalidad sobrenatural, que era la
salvacion de las almas. Mercedes Avellaneda (1999) destaca que el conflicto del obispo
Cardenas refleja el enfrentamiento entre el derecho eclesiastico y el del poder temporal,
con una clara desconsideracién por el tema religioso, dando preferencia a los poderes e
influencias terrenales. Es decir, a la geopolitica y al enfrentamiento entre dos modelos
de sociedad.
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Pese a que Cardenas les acuso de ensefiar la doctrina sin atenerse rigurosamente a la
version canonica, sabemos que los propios jesuitas fueron muy cuidadosos en las
cuestiones linguisticas. En visita a El Salado (Colegio de Santiago del Estero) se relata
la invalidez de un sacramento por haber utilizado un ritual incorrecto, es decir, las
palabras inadecuadas:

Hallaronse muchos sin bautizar por ignorancia del cura que habia ensefiado a un indio
para caso de necesidad y la forma que le habia dado en su lengua es la siguiente en
castellano: Yo te pongo nombre en el nombre del Padre, etc. y asi los bautizaron de
nuevo los Padres y cargados de la mies de muchas almas que redujeron a Dios, se
volvieron a su colegio. (Maeder, 1996: 44)

[En San Miguel de Tucuméan] Preguntandole a un negro adulto si estaba bautizado,
respondié que si y diciendo el Padre que si entendié lo que le habia dicho cuando le
bautizaron, respondi6 el negro con gracia, “si me hablaban en otra lengua cémo lo habia
de entender”. Pero dandole a entender el padre el sacramento que recibia le bautizo.
(Maeder, 1996: 52).

La complicacion de los idiomas dificultd a veces la traducciéon, hasta el punto de tener
que elaborar dos diccionarios, uno para hablar y otro para entender:

Esta lengua es tan abundante y tan rica en vocabulario, que he visto algunas veces
veinticuatro palabras para significar la misma cosa; esto me obligd a hacer dos
diccionarios: uno en el que ponia solamente una palabra para expresar una cosa, y que
era suficiente para aprender a hablar; otro que era necesario para entender, ya que en él
se encontraban todos los términos que tienen la misma significacion. (Pelleprat, 1965:
82)

En todo caso, esa pretension de la traducibilidad ilimitada entre las lenguas en contacto
quedd con mucha frecuencia incumplida, y ello no sélo por un insuficiente
conocimiento mutuo de la lengua del otro, sino también por la distancia cultural que
separaba a los distintos colectivos. Los peninsulares cristianos habian vivido durante
siglos en la frontera linguistica y cultural, un espacio en el cual tuvieron que recurrir
permanentemente a los servicios de intérpretes, mensajeros y alfaqueques. Esa
larguisima tradicion pesaria, sin lugar a dudas, en la costumbre y necesidad de utilizar
intérpretes en el paso a las Indias. El sistema de organizacién sociopolitica tan rigido de
Espafia y de otras metropolis europeas contrastaba con la presencia de comunidades
clanicas, frecuentemente no sedentarias, en las que los valores de representacion
asumidos por las autoridades se basaban no tanto en atributos simbdlicos como en
atributos reales (fuerza, capacidad de caza, “poderes” de hechiceria, etc.). La idea de la
acumulacion capitalista (0 protocapitalista) no estaba todavia presente en aquellas
sociedades minusculas con las que interactuaron los jesuitas como lo estaba en la
Europa de la que procedian. La vision del mundo diferia entre una tradicion
universalista y otras mas locales y apegadas a cosas de la naturaleza mas cercana, lo que
no quiere decir que tuvieran menos apego los indigenas que los europeos a sus
creencias. Los jesuitas actuarian como agentes virales transmitiendo oralmente unas
ideas que acabaron por transformar las costumbres y la vision del mundo. Ese contagio,
por asi decirlo, tuvo lugar por la via de la traduccion, que es la que permite la mediacion
entre dos mundos distintos. La uniformidad linguistica, que finalmente no se produjo,
habria significado el fin de la actividad de traduccién.
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Modificar estas coordenadas y otras a través de la palabra no es tarea facil, y menos aun
si se desconoce el idioma. El recurso al ejemplo servia, pero no siempre funcionaba
porque los sistemas no eran los mismos. Que los padres jesuitas quisieran inculcar la
idea del trabajo para garantizar el excedente que permitiria sobrevivir (tampoco ellos
perseguian el enriquecimiento en si, ni siquiera la monetarizacion) se veia a veces
frustrado por las sequias o inundaciones que arruinaban la cosecha. Que los jesuitas
quisieran demostrar la superioridad de la religion cristiana argumentando que su Dios
era superior y protegia a sus hijos se veia desmentido no pocas veces por reveses que
con frecuencia acababan con sus vidas. En todo el fendmeno de la comunicacion hay
siempre —pero quizas de forma mas agudizada en el caso que nos ocupa— un margen
para la negociacion y, para que dicha negociacion llegue a buen término, debe existir la
disposicion de ceder por ambas partes. Asi habra que entender que los jesuitas juzgaran,
por principio, la poligamia o incluso la antropofagia de una manera rigurosa como
costumbres aberrantes, pero que en el dia a dia y el caso por caso optaran a veces por
enfoques de cierta tolerancia. Desde una perspectiva ecoldgica, podriamos decir que los
jesuitas se adaptaron mejor al medio, permitiendo incluso la preservacion de la lengua,
pero también tolerando determinadas costumbres a sabiendas de que era la Unica forma
viable de mantener a los indigenas en el redil de la reduccién.

...en Loreto y en San Ignacio Mini, por ejemplo, los jesuitas se callan durante dos afios
el sexto mandamiento, esperando a establecer mejor su poder personal, pero declaran
naturalmente la religién sin ningun subterfugio a los caciques moribundos. (Haubert,
1999: 117. La traduccion es nuestra)

Los chamanes no entienden que se puedan comer a su Dios todos los dias pero que sea
pecado comerse a un hombre de vez en cuando. (Ibid. 144. La traduccidn es nuestra)

Lo mismo sucede en lo que atafie a los ritos religiosos y a la inculcacion de una religion
ajena. El recurso a simplificaciones en las explicaciones del dogma y de los misterios
denota una inteligencia viva por parte de quienes las aplican, ya que esa era
probablemente la Unica manera de llegar a quienes eran los destinatarios de su esfuerzo.
¢De qué hubiera servido predicar la religion en latin? Se imponia la predicacion en las
lenguas que los indigenas entendian y ello exigié una ingente labor de traduccion
escrita, para normalizar los textos basicos, y sobre todo oral, para predicar en los
idiomas de llegada. Cuando uno habla en una lengua que no es la suya estd
necesariamente en desventaja, de ahi que los intérpretes desempefiaran un papel tan
importante, sobre todo en las primeras etapas. Pero ser intérprete no debié de ser facil si
tenemos en cuenta el abismo cultural, no sélo linguistico, que separaba a las dos partes.
¢Cémo explicar que la antropofagia es mala cuando el misterio de la eucaristia consiste
precisamente en comer la carne y beber la sangre de una de las personas de la divinidad
cristiana? ¢Como defender el monoteismo cuando hay tantos personajes con rango
divino, el Creador, su Hijo, el Espiritu Santo, la Virgen y una legion de santos? A ello
se sumaba la dificultad afiadida de que en algunos idiomas indigenas solo se puede
contar hasta cuatro... En altimo término, ;,como defender la superioridad de una religién
sobre las otras sin poder demostrarlo con hechos? El referente temporal de la vida eterna
podria tal vez funcionar en culturas donde ese concepto estaba arraigado, pero el
concepto de tiempo no es igual en todas las culturas, y desde luego no lo era en las que
tenian los indigenas de la América del sur en el siglo XVII.



18

5. Algunas conclusiones

A diferencia de otros agentes evangelizadores a quienes en un momento u otro se
encargaron tareas evangelizadoras (los propios conquistadores, los encomenderos,
parrocos y eclesiasticos), la labor de la Compariia parecié dar sus frutos gracias al
conocimiento que sus miembros tenian de los idiomas aborigenes, y asi lo reconocieron
oficialmente en su momento las autoridades eclesiasticas (Pastells, 1912: 390).

Dentro de la orden jesuita este conocimiento de las lenguas vernaculas fue una
importante herramienta de evangelizacion y, no lo olvidemos, también de civilizacion
vista desde su propia Optica. Sin duda, su objetivo inmediato era lograr una mejor
coprension del modo de representacion indigena para asi transformar mejor su sistema
de creencias y ritos religiosos. En ese sentido, los jesuitas siguieron los patrones
inaugurados afios atras por Bernardino de Sahagin y los padres dominicos y
franciscanos en México, el Caribe y Per(, aunque con un grado de participacién
colectiva mucho mas potente en el caso de los padres de la Comparfiia. Adaptarse a la
lengua y a las costumbres significo para ellos apropiarse del universo guarani.

Ahora bien, la pervivencia del idioma guarani como lengua de uso practicamente
exclusiva en las reducciones y el empleo de un guarani convencional, esto es, el guarani
normalizado por los jesuitas en sus gramaticas y vocabularios, supuso en la practica una
“reduccién” también linglistica de los indigenas del Paraguay (Zajicova, 1999: 151).
Desde nuestro punto de vista, en las cuestiones estrictamente linglisticas cabria hablar
de ello en dos sentidos diferentes: 1) por un lado, se trataba en sentido estricto de la
reduccioén de la pluralidad lingtistica inicial a una lengua general prioritaria en todos
sus nucleos de poblacion; 2) por otro, de la reduccién o limitacion de los interlocutores
de la poblacion indigena, con lo que ello supone de control en las relaciones con el
exterior.

Si consideramos la inesperada pluralidad de lenguas indigenas con las que se
encontraron los misioneros de la region del Paraguay y el Rio de la Plata, hay que
subrayar el hecho de que los misioneros no disponian desde el principio de una idea
global sobre la distribucion de idiomas en las extensas regiones por las que predicaban.
Esto planteaba, por lo tanto, una cuestion de rentabilidad o de proporcionalidad. La
salvacion de unas almas no costaba lo mismo que la salvacion de otras, porque el
esfuerzo realizado para aprender una lengua podia resultar muy poco productivo si su
numero de hablantes era muy limitado, lo que ocurria en algunas ocasiones (Maeder,
1996: 39).

También con nuestros parametros actuales parece logico pensar que habria resultado
mas rentable concentrarse en algunas lenguas de difusién mas general. A la larga, eso
fue lo que trataron de hacer, ya que se privilegiaron como lenguas francas las que tenian
una distribucion mayor en las distintas regiones. Asi ocurrid en nuestro ambito de
estudio con la lengua guarani, igual que en otras zonas geograficas el quechua, el
aymard o el nahuatl fueron los idiomas que tuvieron prioridad. En este sentido, el
sistema de las reducciones permitié acotar poblaciones tradicionalmente némadas, y por
lo tanto dispersas, y establecer de forma normativa una lengua vehicular distinta del
castellano.

En el fondo, aquel afan reduccionista en el ambito linguistico no dejaba de ser un
intento de poner puertas al campo si tenemos en cuenta la funcion de puente y de puerta
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que desempefia la traduccion. Si el puente une dos puntos finitos, la puerta abre (y
cierra) una cosa finita a algo sin limites (Cronin, 2006: 120-125). Los numerosos
problemas de traducibilidad que hemos sefialado aqui vienen precisamente a subrayar,
una vez mas, que la pretension de compartir una misma forma de representacion mental
de conceptos casi antagonicos chocaba en la practica con enormes dificultades de
comprension.
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