CRISTIANISMO EN LA SOCIEDAD INDIGENA
COSTARRICENSE, SIGLOS XVI A XvVII
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El objeto del presente estudio, es el anilisis de diversas
expresiones bisicas que se dieron en torno a la trasmision
del cristianismo proyectadas hacia los indigenas de la provin-
cia de Costa Rica, durante el periodo 1563-1689. Las misiones
y las doctrinas se constituyeron en dos unidades fundamenta-
les por medio de las cuales la Orden Franciscana, a través de
su rama Observante, se encargé de propagar la fe cristiana
entre los nativos. Entenderemos como “expresiones bdsicas”,
aquellos elementos mis importantes que facilitaron o hicie-
ron viable la transmisién del cristianismo a los indigenas,
dentro de todo un proceso de contacto cultural. Estos ele-
mentos, forman parte de los mecanismos empleados por los
religiosos en su trato con los naturales en el momento del
contacto inicial, asi como en los afios posteriores.

Los elementos basicos que trataremos son: los métodos
misionales o de evangelizacion, las formas de predicacion, la
préctica sacramental y otras manifestaciones religiosas impor-
tantes que caracterizaron la proyeccidn religiosa franciscana,
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lo cual facilitard la comprensién del proceso de introduc-
cion del cristianismo en la provincia de Costa Rica.

1. Métodos misionales o de evangelizacion

Diversos autores se han referido a los métodos misio-
nales o de evangelizacion, aplicados especialmente en Amé-
rica Latina como un medio de transmisioén del cristianismo a
los naturales.'

En el caso concreto que nos ocupa, tenemos que tan-
to las misiones como las doctrinas administradas por los
franciscanos observantes, se vieron afectadas por la politica
unificadora del Real Patronato espafiol, en el que los intere-
ses de la Corona y, consecuentemente los de la Iglesia, fue-
ron paralelos en el desarrollo del proceso conquistador y
colonizador.

Diferentes fueron las formas o modalidades empleadas
para introducir el cristianismo en la sociedad indigena. Estas
comprenden desde entradas pacificas, en las que el contacto
se hacia especialmente a través de dadivas (o regalos), hasta
el empleo directo de la fuerza. La primera modalidad genera-
ba una apertura, mientras que la segunda aumentaba la posi-
bilidad de un acto de resistencia por parte de los nativos.

Hubo ocasiones en las que se hacia la lectura del re-
querimiento, el cual dejaba fundamentado el sentido civil-
eclesidstico del contacto indigena-espariol.’

El requerimiento fue el mecanismo inicial aplicado por
los espanoles en su primer contacto con los indigenas. Este
recurso, en diversas oportunidades antecedid a la misma lle-
gada de los franciscanos, y se siguié empleando de igual
manera a lo largo de nuestro periodo de estudio ya con la
presencia de los religiosos, aunque exclusivamente en
aquellos territorios apropiados para el desarrollo de las mi-
siones. Lo anterior no sucedi6 en los correspondientes a las
doctrinas, porque ese sistema, apoyado en la politica del re-
partimiento, respondia a necesidades de atencion diferentes
a las de una misién e implicaba una etapa mas avanzada
del proceso de adoctrinamiento.
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En la teoria y en la prictica el requerimiento estaba
cargado de un contenido religioso muy profundo. Tedrica-
mente, el requerimiento implicaba la aceptacion de las rela-
ciones derivadas del sistema del Real Patronato, en donde
se daba a la vez obediencia a Dios y al Rey, con todas sus
consecuencias. La forma prictica en que se ejecutaba varia-
ba dependiendo del caso: con violencia o sin ella, segin la
respuesta de los naturales, entendieran o no el mensaje que
se les daba. De alli el caracter superficial que para la trans-
misién de la fe tenia.

La cruz, simbolo del cristianismo fue la sefial del pri-
mer contacto. Por ejemplo, cuando Juan Visquez de Coro-
nado se presentd ante los indios para tomar posesion del
pueblo de Couto lo hizo de la siguiente manera: “... y
echando mano 4 un montante, cortd rramos y puso el es-
tandarte rreal de su Magestad en él y puso una cruz para
ensalcamiento de nuestra Santa fee Cathodlica;...”?

También la cruz estuvo presente cuando los religiosos
contactaron con los naturales. Asi por ejemplo, las autorida-
des franciscanas de la provincia de San Jorge lo manifesta-
ron en 1610, refiriéndose a la conquista de Costa Rica y es-
pecificamente a Talamanca:

“... donde por nuestros religiosos que alld tiene esta provincia tene-
mos noticia hay gran nimero de indios de mas de cincuenta mil al-
mas, algunos de los cuales han comenzado 2 recibir la fe y bautismo
a persuasion de un religioso desta provincia llamado Fray Juan de Or-
tega, que como vardn apostolico, llevando por estandarte una cruz en
la mano, con solo interprete ha entrado muchas y diversas veces de
seis afios 4 esta parte entre los indios de guerra...”

En 1564, por ejemplo, los indios Coto no aceptaron la
aplicacién del requerimiento que se les hizo y su respuesta
fue la siguiente:

“... los dichos naturales no quisieron escuchar el rrequerrimiento
que se les yva a hazer, sino antes con mano armada enpeacaron a
tirar muchas varas, langas, estolicas y otros géneros de armas, &
con muchos ynstrumentos a su usanga, les dieron una peligrosa
guagavara donde pusieron a rriesgo las vidas por ser los dichos
naturales muy belicosos y muchos y estar cercados de un palen-
que muy fuerte...”
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Los métodos misionales aplicados en Costa Rica, fue-
ron variados. Sobresalen las siguientes modalidades, a partir
de la utilizacién o no de las armas: la pacifica, con la pre-
sencia de las armas para intimidar, empleando el obsequio
o las dadivas; la pacifica, sin presencia de las armas, tenien-
do como elemento principal la predicacion del religioso; y
la violenta, con empleo directo de las armas, la cual fue
considerada como la menos conveniente, debido a las reac-
ciones negativas que acarreaba.

Las primeras experiencias metodolodgicas desarrolladas
en la provincia de Costa Rica, las deja ver Fray Pedro de Be-
tanzos, al informar sobre lo que fue su ingreso al territorio
de la provincia, con la finalidad de unirse a la empresa de
Juan Vasquez de Coronado:

“...pensé que el modo de conquistar que €l con sus soldados tenia
hera como las pasadas, que hera de matar y rrobar a estas pobres
gentes, y por eso aceleré mi venida para les yr 4 la mano, y hallé
que su zelo y modo de conquistar es tan bueno como el rreligioso

que mis zelo tiene del bien y pro de estos naturales.”®

Tanto en las misiones como en las doctrinas, el pro-
yecto de introduccién religiosa que se daba paralelamente a
la conquista y reduccién de los indigenas, queda demostra-
do a través del criterio expresado por Fray Pedro de Ortiz al
Rey, el 15 de abril de 1578. Partiendo de su experiencia en
la Provincia de San Jorge, recomienda, para garantizar una
mayor seguridad, la fundacién de pueblos de espafioles.” A
partir de los poblados de espafioles se proyectaria la labor
religiosa:

“Para pacificar estos yndios y que vengan al verdadero conosci-
miento, no a de ser 4 fuerza de bragos, ni con el orden que hasta
aqui se a tenido, sino poblando todo lo que se pudiere poblar de
espafioles, en todos los lugares que oviere comodidad, y de alli con
las espaldas de la poblagon los frayles los atraerdn, como han hecho
los que ahora estin de paz, porque admiten la predicacion; y oy dia
andan entre los indios que no estin de paz, veinte leguas la tierra
dentro, frayles, y como entiendan que ni les han de matar, ni capti-
var, ni tomar hijos, ni sus mujeres, ni haziendas, ellos huelgan de
dar lo que tienen por lo que les dan y tienen necessidad; y ansi con
este voluntario trato vendrdn poco a poco a pacificarse, y si a de ser
por fuerga, prendiéndolos, robiandolos, cargindolos y toméndoles lo
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que tienen, nunca jamas les agradard nuestra conversacion, y la tie-
rra es tal, que no basta fuerca humana para los subjetar, y antes se
acabaran con hambres y mala ventura que los traigan de paz, y los
espafioles pasaran grandes trabajos y hambres; de una y de otra
parte abrd grandes offensas de Dios, de suerte que sea mayor la
perdida que la ganancia.™

Como ya se ha sefialado, las misiones se proyectaron
y desarrollaron siempre a partir del acompanamiento que
hacian los religiosos a los soldados en las diversas expedi-
ciones o empresas de conquista y pacificacion. El cristianis-
mo se convirtid desde el primer momento en un elemento
ideologico de gran peso que se fue transmitiendo a partir
de esas empresas.’ Eso fue asi a pesar de que en muchas
ocasiones (especialmente en aquellas que constituian un
primer contacto espafol-indigena o viceversa), los nativos,
sobre todo por problemas de comunicacién, no entendian
claramente de qué se trataba el mensaje que los espanoles
intentaban transmitirles. A pesar de esto, se veian obligados
a aceptarlo, y rapidamente quedaban comprometidos segin
la perspectiva de los espanoles a brindar su servicio al Rey
y a Dios.

Los religiosos, sujetos a la politica del Real Patronato,
estuvieron sometidos, en la mayoria de los casos, a las me-
didas existentes para las empresas conquistadoras y pacifi-
cadoras. Generalmente se presentaron como colaboradores
de los soldacos que bajo el mandato real iban ampliando su
radio de accion en los nuevos territorios que conquistaban.
Los soldados a su vez estaban comprometidos a satisfacer
las necesidades basicas de los religiosos para que pudieran
establecer y desarrollar su apostolado.

En la realizacion de estas empresas, soldados y religio-
sos se acompafiaban mutuamente, con la doble finalidad de
extender los dominios del Rey y de implantar el cristianismo
entre los paganos. Las armas que portaban los soldados
constituian un elemento de seguridad y superioridad militar.
Los indigenas eran conscientes del poder que encerraba tal
armamento, y su sola presencia generaba la desconfianza.
Asi quedaba demostrado a través de los excepcionales ca-
sos en que se producia una entrada exclusivamente a cargo
de los religiosos en Talamanca, como también en el caso de
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Boruca. Los mismos naturales en diversas ocasiones solicita-
ron que los religiosos entraran sin acompanamiento de sol-
dados, como respuesta temerosa a las acciones bélicas desa-
rrolladas anteriormente, y a una mayor confianza hacia los
franciscanos; y en otras oportunidades también les expresa-
ron su rechazo.®

Monsefior Sanabria ofrece un interesante andlisis en el
que toma en cuenta los métodos de evangelizacion practica-
dos en Talamanca, tanto por los franciscanos observantes
como por los recoletos, destacando la creacién de pueblos
de indios colindantes a esa region y la compafia o no de
los soldados.®

Otra de las formas mediante la cual los religiosos trata-
ron de introducir el cristianismo y eliminar el culto antiguo
de los naturales fue el derribo de idolos. Este acto se encon-
traba establecido en la legislacién indiana:®

“Ordenamos y mandamos 3 nuestros Virreyes, Audiencias, y Gober-
nadores de las Indias, que en todas aquellas Provincias hagan derri-
bar y derriben, quitar y quiten los Idolos, Ares (sic), Adoratorios de
la Gentilidad, y sus sacrificios, y prohiban expresamente con graves
penas 4 los Indios idolatrar, y comer carne humana, aunque sea de
los prisioneros, y muertos en la guerra, y hazer otras abhominacio-
nes contra nuestra Santa Fé Catolica, y toda razon natural, y hazien-
do lo contrario, los castiguen con mucho rigor.”?

A pesar de que para el caso especifico de Costa Rica
las referencias documentales son muy escasas, podemos
manifestar que los franciscanos, al igual que lo hicieron en
México y en otras partes de América, emplearon este recur-
s0." Asi por ejemplo, Fray Alonso de la Calle a inicios del si-
glo XVII utiliz6 este método con los Borucas: “... les derribd
los idolos e hizo yglesia.”’s

El derribo de los idolos (elemento indigena) y la edifi-
cacion de una iglesia (elemento cristiano) formaban parte
de ese proceso de desestructuracién y transformacién que
enfrentaba la sociedad indigena.

Con el establecimiento de las doctrinas, el empleo de
los métodos de evangelizacién es diferente. Para entonces
el proceso de implantacion de la fe habia evolucionado: los
indigenas se encontraban ubicados en pueblos “estables”,
contaban con una mayor organizacién, estructurada segin
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criterios colonialistas espanoles, y el control civil y eclesids-
tico era mucho mis directo; ademds existian nitcleos espa-
fioles mds cercanos. También, en determinados momentos
los pueblos de doctrina recibieron indigenas trasladados de
otros pueblos, tal como sucedié en Quepo, San Salvador,
Barva y otros mas.

2. La predicacion religiosa

Los templos o iglesias fueron estructuras sencillas que
se edificaron bajo la responsabilidad directa de Virreyes,
Presidentes de Audiencias y Gobernadores en los diversos
pueblos de indios pertenecientes a la Real Corona o a los
encomenderos.” Los templos o iglesias, lugar de recepcion
de la doctrina y administracién de los sacramentos, se cons-
tituyeron asi en el centro de congregacion de los naturales,
a cargo del religioso y del fiscal, y el lugar en donde el sa-
cristin o “teopanaca” ofrecia sus servicios.”® Este lugar de
reunion, jugd un papel de gran importancia como centro
franciscano a partir del cual se dio la instruccién cristiana a
los nativos. En determinadas situaciones también fueron lu-
gares claves en los cuales los indigenas manifestaron su
descontento o rebeldia. Asi como fueron usadas por las au-
toridades civiles para engafiar o aprisionar a los nativos en
actos de venganza.

Inicialmente, antes de establecerse las diversas doctri-
nas franciscanas, a los indios de los diversos pueblos con-
gregados se les daba instruccion religiosa en la ciudad. Pre-
cisamente, como sucedié con los pueblos de las provincias
del Guarco y otros comarcanos que habian dado la obe-
diencia a Dios y a su Majestad. A los indigenas de esos pue-
blos se les pedia que fueran a la ciudad de Cartago a recibir
la doctrina cristiana, pero si no asistian al cumplirse un
tiempo de cuatro meses, o si se encontraban rebelados, se
enviaban soldados para amonestarlos y obligarlos a recono-
cer la obediencia dada.

Segun las fuentes disponibles la predicacion se realizé
directamente en los lugares o pueblos de mision, en los
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pueblos de doctrina, en Cartago, en las iglesias o casas de
espafioles. Los agentes de la evangelizacion eran en primer
lugar los religiosos; pero algunos espafoles adoctrinaban a
los indigenas que tenian al servicio en sus casas. De igual
manera, se presentd el caso de algunos sacerdotes diocesa-
nos que dieron su aporte en este sentido. Finalmente, algu-
nos indigenas eran preparados para llevar el mensaje a sus
iguales.

Como hemos visto, tanto en las misiones como en las
doctrinas, la iglesia fue el centro a partir del cual se predico
a los naturales. Cuando se nombraba a los corregidores, en-
tre las funciones religiosas que se les encargaba estaba la vi-
gilancia sobre los indios para “...que todos los domingos &
fiestas acudan a la yglesia 4 oyr y deprender (sic) la doctri-
na xptiana y los divinos oficios;...”"

En Real Cédula enviada por la Reina al Gobernador de
Costa Rica en 1672, menciona que el Obispo de Nicaragua
en informaciones anteriores le refirié sobre la ignorancia de
mucha de la gente de la provincia, ya que habian muchos
indios, negros, mulatos, mestizos y espafioles que no sabian
la doctrina cristiana, por lo que mandaba que ministros, cu-
ras y doctrineros pusieran cuidado en la ensefianza de esta,
y de manera especial, para que los feligreses oyeran misa
los dias festivos y de precepto segin lo mandado por el
Santo Concilio de Trento.”

Generalmente, los dias de precepto eran:

“... ademds de los domingos, el primer dia de cada una de las tres
Pascuas: Natividad, Resurreccion y Pentecostés; los dias de la Cir-
cuncicién, Epifania y Reyes; los de la Ascencion, Corpus y las festi-
vidades de la Virgen: Navidad, Anunciacién, Purificacién y Asuncién
y las fiestas de los Apéstoles San Pedro y San Pablo.™

Posteriormente, con la realizacion de diferentes Conci-
lios latinoamericanos, se fueron agregando otras fiestas, co-
mo por ejemplo las dedicadas a los santos evangelistas, san-
tos apostoles y diversos santos en particular; la fiesta de To-
dos los Santos y otras.”* De esta manera, se ampliaban los
dias en que los indios podian recibir la predicacion por me-
dio de las fiestas religiosas, las cuales:
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“ ... tenian entre los indios un doble sentido: honrdndolas y guardan-
dolas debian acudir a sus iglesias y parroquias, en las que recibian
una especial instruccién en platicas y sermones sobre la fiesta que se
solemnizaba, lo que contribuia a un mas completo conocimiento so-
bre las cosas de la Fe; y desde el otro punto de vista, obligaba a los
naturales a un descanso en sus trabajos, pocas veces deliberadamente
voluntarios por parte de sus amos y encomenderos...” 2

A veces, la predicacion se caracterizd por realizarse en
corto tiempo, sobre todo en las misiones. Se organizaba el
pueblo y luego se procedia a impartir la instruccion cristia-
na. Por ejemplo

“... se parti6 para el pueblo de Usabart desta jurisdiccion, que nue-
vamente trataban los naturales dél de quererse poblar en sitio mas
cémodo para ser doctrinados que lo era el que de su antigtiedad te-
nian, 4 donde luego como llegd, reconociendo por bueno el sitio
donde los naturales trataban poblarse, los pobl6é con mucha policia
de casas y calles y hizo una yglesia de buena traza y fabrica, la cual
convenia para celebrar el oficio divino y era necesario para que
cumpliesen todos los naturales de aquel pueblo 2 oir la santa doctri-
na que cada dia de los que alli estuvo les rezaba por su propia boca
dos veces al dia, con tanta devocion que fue causa que en este bre-
ve tiempo aprendiesen muchos de ellos 4 persinarse y el pater nos-
ter y el ave maria y el credo, y con la misma les iba ensefiando lo
que por las dichas oraciones crefan y pedian 3 nuestro sefior y las
demds cosas de nuestra santa fe.*?

En la organizacién de la doctrina, los religiosos conta-
ron con indios auxiliares denominados “fiscales”. Segin la
legislacién de Indias el nimero de fiscales estaba determi-
nado por la cantidad de indigenas que tuvieran los pueblos:
si este era de menos de 100 existiria uno; si el pueblo pasa-
ba los 100, se tendrian dos. Los fiscales debian ser de 50 a
60 afnos de edad, su funcion era convocar a la doctrina, y
no podian ser utilizados por los religiosos en otras labores,
a no ser que se les pagara por su trabajo.*

En Costa Rica, contraveniendo lo establecido en las le-
yes, los padres doctrineros se habian acostumbrado a nom-
brar dos indigenas de los mis mozos para emplearlos como
fiscales, en el servicio de reunir a los naturales a la hora de-
terminada para oir misa y aprender la doctrina.® Esta cos-
tumbre fue limitada por las ordenanzas de 1675, en las cua-
les se les mandd nombrar solamente un fiscal, que fuera de
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aproximadamente 50 afios, cuyas atribuciones serian las
siguientes:

“...tengan por padron los muchachos y muchachas de dicho pueblo
y los lleve a las siete de la mafiana a la yglesia para que alli el pa-
dre, les ensefie la doctrina, y pasado media ora, que esten en dicha
ensefianza, barran la yglesia y hecho esto las muchachas entren a
barrer el convento, y hecho se bayan también a sus €asas, y no sean
ocupados en hilar ni hazer otros exercicios ni el fiscal tenga obliga-
cion de hazer otro servizio al padre doctrinero mas de cumplir con
lo referido y después volverse a su casa, a hazer lo que le pareciere
y en el pueblo a donde asistiere el padre hara ensefie a dicha ora, y
hecho los remita a sus casas.™

Tanto en la legislacion indiana, como en las ordenanzas
y en las Constituciones de la Provincia de San Jorge la asisten-
cia a la doctrina, a la misa y a los demis actos de devocién se
encontraban regulados; en caso de que el indigena no cum-
pliera con esas obligaciones se le castigaba; uno de los meca-
nismos coercitivos permitidos fue el azote. Al respecto, pre-
sentamos algunas referencias con la finalidad de que nos ayu-
den a comprender los alcances legales de su utilizacion:

“También tendran cuidado los alcaldes Yndios si todos los del Pueblo
acuden a oyr misa los dias de fiesta y a los demds actos de devocién
a que estuvieren obligados y al que faltare le den doge asotes, y si no
se enmendare le daran la pena doblada, la qual falta se A de entender
quando es solo por culpa del yndio y encargo a los Padres Doctrine-
ros tengan particular cuidado de como se cumple esta ordenanza y
de su defecto den quenta al Governador para que la haga executar y
castigue con todo rigor a los alcaldes Yndios que fueren omisos en
ella pues es cosa que si bien lo reparan los yndios lo mas ymportante
para su salvacion y gozar de Dios para siempre y ...".7

Por su parte, en las Constituciones de la Provincia de
San Jorge, se menciona al respecto que el:

“...(roto) religioso prelado ob sudito azote (roto)... los pueda poner
en los conbentos como encarzelados ni tianddtios prender y solo
podra castigarlos en lo que delinquieren corttd $ti pfovecho hespiri-
tual y el maior catigo no pase de doze azotes en lds ligspaldas y es-
te a de ser por mano del fiscal y encargamos a todos los religiosos
se ajan con estos pobres con entrafias de Caridad de Padres viendo
en todas ocasiones el ynformarlos con malas palabras sino; que
sean tratados como nuestros yjos hespirituales y el que lo contratio
yziere sea privado de su ofizio por dos meses”.?
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3. Lareciprocidad en el conocimiento lingiiistico:
base de una buena comunicacion

La comunicacion fue parte esencial para la propagacion
de la fe cristiana en el Nuevo Mundo. En 1563, se dio el con-
tacto entre los franciscanos y los indigenas del interior de la
provincia. Desde los primeros contactos se planteé un nuevo
problema de gran importancia en torno a la evangelizacion:
la posibilidad de que ambas partes se entendieran se vio se-
riamente limitada, por un lado, porque los religiosos solo ha-
blaban el idioma castellano, y por el otro lado, porque existia
una gran diversidad de idiomas indigenas.” De alli se des-
prende la gran interrogante: ;Como hacer efectiva esa comu-
nicacion? Tal necesidad origind una serie de relaciones de in-
tercambio a través de las cuales ciertos indigenas se vieron
obligados a aprender el castellano, lo mismo que los religio-
sos debieron estudiar los diversos idiomas indigenas. Esto im-
plicaba un proceso de aprendizaje que exigia mucha dedica-
cién durante un tiempo prolongado.

En el caso de los religiosos, la tarea era muy ardua, si
realmente querian garantizar una mayor fidelidad en la
transmision del mensaje evangélico y de la doctrina cristia-
na; implicaba aprender la variedad de formas lingtiisticas
existentes. También la necesidad llevd en muchas ocasiones
a recurrir a la asistencia de indigenas que habian aprendido
el castellano para que les sirvieran en calidad de “intérpre-
tes”, “naguatatos (sic)” o “lenguas”, quienes se convertian
en los transmisores de los mensajes religiosos a sus seme-
jantes.* Al respecto sefiala Duverger:

“Si el apostolado de los nifios fue objeto de toda prioridad, la edu-
cacién de los adultos no fue descuidada de ninguna manera. Pero
en los primeros afos, la predicacién por medio de intérpretes no
era cosa ficil: ella fijaba las palabras en un modo ceremonioso
que era a veces inadaptado, y el mensaje, ~ya empobrecido por la
traduccién— perdia vida, autenticidad y entusiasmo.”*!

Los naturales que se vieron involucrados en el apren-

dizaje del castellano, generalmente recibieron su instruccion
en los centros de poblacién espaiiola, particularmente en
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Cartago. Posteriormente, eran empleados en las diversas la-
bores o situaciones en las que se necesitaba entablar una
comunicacion adecuada, tales como: compaiiias de conquis-
ta y pacificacion; litigios ante la justicia espafiola, evangeli-
zacion, etc.

Para los intereses colonialistas era mucho mis practico
que los indios aprendieran el castellano. En el caso especifi-
co de los religiosos, cuya labor debia realizarse de manera
directa con los indios, se vieron en la necesidad y obliga-
cion inmediata de entregarse a la tarea de aprender sus len-
guajes. Este aprendizaje requeria de un proceso que duraba
varios afos. No todos los religiosos llegaron a dominar di-
chos dialectos, sino que los que aprendian debian buscar la
forma mas prictica que les permitiera ensefidrsela a sus
companeros de religion. Sobresalen en esta tarea, entre
otros, los frailes: Pedro de Betanzos, Lorenzo de Bienveni-
da, Agustin de Cevallos, Diego de Salinas, Melchor de Sala-
zar y Ricardo de Jerusalén.

El conocimiento de las lenguas indigenas fue aprove-
chado para la elaboracién de catecismos, gramaticas, voca-
bularios y sermonarios. Esta accién se dio de manera gene-
ralizada en América Latina. Los frailes que trabajaron en
Costa Rica también brindaron su aporte en este sentido. Por
ejemplo, Fray Pedro de Betanzos, se esmer6 en la creacion
de un libro de vocabulario y una doctrina cristiana y fray
Agustin de Ceballos en la de un catecismo y un confesiona-
1rio. El de Ceballos fue escrito en lengua huetar, lingua
franca utilizada en un amplio territorio.

En los siglos XVI y XVII la necesidad de aprender las
lenguas indigenas y de utilizar el auxilio de indios ya prepa-
rados como intérpretes para hacer llegar el mensaje durante
la accién misionera, fueron situaciones siempre presentes
en el pensamiento de los frailes. Las siguientes referencias
demuestran los esfuerzos de los frailes. En 1563, escribe
Fray Pedro de Betanzos, “...y porque tienen lengua muy es-
trafa de otras que en estas partes e tomado estoyla apren-
diendo para mediante ella convertirlos.”® Los frailes Diego
de Salinas, Pedro de Betanzos y Melchor Salazar, refieren el
siguiente afio: “quedamos tres frailes y aprendiendo la len-
gua para traer 4 estos nuestros hermanos al yugo de nuestra
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Santa fee Catholica.” En otras ocasiones se recurre a intér-
pretes tal como lo sefiald en 1566 Fray Lorenzo de Bienve-
nida, “ya tenemos lengua con que nos entendamos, que es
lo principal para que los indios vengan 4 la fe: yo espero
que nos ha de dar nuestro Sefior buen suceso ...”*

En 1591, cuando el Obispo de Nicaragua Fray Domin-
go de Ulloa daba un informe al Consejo de Indias, expresa-
ba su preocupacién por el aprendizaje de las lenguas de los
nativos por parte de los clérigos y religiosos. Consideraba
que los tltimos, al no estar sujetos directamente a la autori-
dad suya, y guiados por el deseo de marcharse a otras tie-
rras mds ricas, no aprendian las lenguas de los naturales,
lo que traia como consecuencia que los indios se murie-
ran sin confesidn y vivieran sin doctrinarse. Ante todo de-
seaba el Obispo que se pudiera establecer en su jurisdic-
cién una Ciatedra de Gramitica para que los criollos
aprendieran la doctrina y pudieran ordenarse. Opinaba
que seria de gran adelanto la existencia de clérigos que
supieran las lenguas indigenas, o mejor atn, que los indi-
genas aprendieran espafol. El método del aprendizaje de
la propuesta era el siguiente:

“Lo qual era muy facil haser porniendose una escuela en todos los
lugares principales de los Yndios, y obligando a los Padres de los
muchachos y muchachas que ynviaran a todos sus hijos de cinco
annos hasta dose a la escuela. Ay por estas partes tantos espafoles
perdidos y pobres que con poco partido que se les sefalase serian
maestros de escuela, y al cabo de pocos annos aunque los Padres
no supieran la lengua espafiola la sabrian los hijos todos y asi de
mano en mano y de generacion en generacion la yrian recibiendo
los unos de los otros como deprendieron nuestra lengua los moros
de Granada, y oy dia se les ensefia a todos los nifios vizcainos en
las escuelas de sus lugares.”

Justificaba ese método senialando que como el Rey ha-
bia desarrollado la politica de que los clérigos aprendieran
la lengua indigena general (nahuatl), la que sabia la mayo-
ria, existia el problema de que muy pocos religiosos que sa-
bian las lenguas particulares y maternas de cada partido.

El Obispo, cumpliendo con la obligacion establecida
por la autoridad real, sefialaba:
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“Yo e echado el sello en componer una doctrina y confesionario y
hazer que se traduzca en todas las lenguas que ay en mi obispado
para que por el Doctrinero se doctrine y ensefien los naturales y
por el confesionario se confiesen con esto me pareze he descarga-
do mi conciencia mientras que vuestra Alteza toma otro mejor
acuerdo...”.”

Hemos de considerar que los indigenas instruidos en
las doctrinas (fundamentalmente en las centrales, que eran
las mejor controladas por los espaiioles) con el paso de los
afios, se veian introducidos en un proceso de “castellaniza-
cién” mas ripido que el de los indigenas de las misiones o
las doctrinas periféricas.

Con las experiencias tenidas en el Nuevo Mundo las
autoridades reales fueron dictando una legislacién que resal-
taba la importancia de que los sacerdotes, clérigos o religio-
s0s, a quienes se les habia encomendado la tarea de evange-
lizar y doctrinar a los naturales, supieran la lengua general de
estos. Se daba un encargo a los Virreyes, Presidentes de Au-
diencias y Gobernadores a fin de que tuvieran especial cui-
dado en el aprendizaje de dicha lengua, “pues tanto importa
para el cumplimiento de su obligacion y salvacion de las al-
mas de sus feligreses.” A los Superiores de las érdenes reli-
giosas se les facultaba para remover de sus cargos a aquellos
que no supieran la lengua de los indigenas.

Durante los Gltimos aflos de nuestro periodo de estu-
dio, la orientacion prevaleciente fue la instruccidén de todos
los nativos en la lengua espaiola, tal como quedaba estipu-
lado en la legislacion indiana.” Esa instruccion llevaba im-
plicito el aprendizaje de la doctrina cristiana “para que se
hagan mis capaces de los Misterios de nuestra Santa Fe Ca-
t6lica, aprovechen para su salvacién, y consigan otras utili-
dades en su govierno, y modo de vivir.”® Los medios que se
determinaron para ese fin fueron el establecimiento de es-
cuelas y maestros que la ensefiaran a quienes la quisieran
aprender, papel que lo podrian desempefiar los sacristanes
de iglesias, quienes ensefiaban a leer y escribir y la doctrina
cristiana. Se consideraba que este era:
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“... el medio mas eficaz para desterrar las idolatrias, en que por la ma-
yor parte incurren aora los Indios, como lo hazian al principio de las
conversiones, consiguiendose tambien que por este medio cesen en el
todo, 6 en mayor parte la vejaciones que con ellos se ejercitan, pu-
diendose quexar los Indios a los Superiores por si mismos, sin valerse
de los interpretes, que cohechados truecan la traduccion.™.

Sin embargo durante las entradas a las zonas periféri-
cas y en especial a Talamanca, efectuadas durante el siglo
XVII, quedo al descubierto la necesidad de aprender la len-
gua indigena; por ejemplo, Diego del Cubillo como parte de
sus propositos y de su compromiso manifestd:

“Asi mesmo me obligo 4 que dentro de los cinco afios pondré cate-
cismo y doctrina cristiana en la lengua materna y general de aquella
provincia, que llaman giietar, de manera que con facilidad los rreli-
giosos puedan administrar los sacramentos y los yndios entender la
fee y se puedan confesar.”*

Tanto en el siglo XVI como en el XVII, el trabajo reali-
zado en las doctrinas, por el hecho de tener a los indigenas
congregados en pueblos, llevaba a una situacién mucho
mds favorable para emprender el proceso de “castellaniza-
cién” de los naturales. Pero es en el siglo XVII cuando esta
orientacién toma mayor fuerza al pedirsele por 6rdenes rea-
les a los Arzobispos y Obispos:

“...que provean y den orden en sus Dibcesis, que los curas y Doctri-
neros de Indias, usando de los medios més suaves, dispongan y en-
caminen, que 2 todos los Indios sea ensefiada la lengua Espafola, y
en ella la doctrina Christiana, para que se hagan mas capaces de los
Misterios de nuestra Santa Fe Catolica, aprovechen para su salva-
cién, y consigan otras utilidades en su govierno y modo de vivir.”#

En resumen, en los siglos XVI y XVII, el problema de
la comunicacién entre los religiosos y los nativos cred nece-
sidades bisicas que derivaron en dos tendencias: la primera,
que los religiosos aprendieran los idiomas de los naturales.
Esta fue la tendencia predominante en el siglo XVI, en
aquellos momentos en que se practicd la misién y en los
momentos iniciales de las doctrinas. La segunda, que se di-
vulgara el aprendizaje del castellano entre los indigenas, fue
en la que mas se insistid en el siglo XVII y estaba mis de
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acuerdo con los intereses colonialistas. A pesar de que la
tendencia mis fuerte tendia al aprendizaje del castellano, no
por ello los religiosos dejaron de instruirse en las lenguas
indigenas. Prueba de esto fue que Fray Gabriel de la Torre
siendo ministro provincial de San Jorge, incorpord en la or-
den a 16 nuevos candidatos o novicios criollos que habian
adquirido el conocimiento de la lengua nativa.*

4. La practica sacramental o la administracion
de los sacramentos

La prictica sacramental impulsada por la Iglesia en el
Nuevo Mundo, al igual que lo fue en el Viejo Mundo, esta-
ba compuesta de siete sacramentos: el bautismo, la comu-
nién, la confirmacion, la reconciliacién, la extremauncién o
uncién de los enfermos, el matrimonio y el sacerdocio. La
aplicacion de los sacramentos fue parte fundamental de la
actividad desarrollada por los religiosos, quienes ademds
debian llevar registros o libros sacramentales.”

La aplicacion de estos sacramentos tuvo diversas varia-
ciones segtn el lugar y la forma como se hiciera. En el caso
especifico de Costa Rica, desde un principio el bautismo fue
el sacramento administrado con mas frecuencia.

Este sacramento tuvo un lugar especial en el momento
de darse los primeros contactos entre espafoles e indios,
por el valor que tenia para los conquistadores sefialar que
esas almas habian sido incorporadas a la Iglesia como hijos
de Dios. Ibot expresa esa finalidad de la siguiente manera:

“La finalidad tenazmente perseguida por la Iglesia y el Estado tenia
* su primera cristalizacién en el bautismo de indios. Con él los natura-
les recibian el espaldarazo de cristiandad, solemne acto de recep-
cién en la familia cristiana, cuyo sacramento les hacia hijos de Dios
y herederos de su gloria. Los misioneros, por su parte, comenzaban
asi a cosechar la mies y el Estado podia con ello considerarse servi-
do de la doble obra en lo espiritual y en lo terrenal, auténtica em-
presa sembradora de civilizacion material y de salvacion eterna.™

Los franciscanos administraron a los naturales el bau-
tismo tanto en las misiones como en las doctrinas, pero es



con respecto a las primeras que las fuentes documentales
ofrecen un panorama mas claro de su aplicacién. Esta pric-
tica aparece desarrollada en los siguientes lugares o formas:
primero, en donde los conquistadores han contactado con
los indigenas. Segundo, en Garcimufioz o en Cartago cuan-
do los aborigenes son llevados hasta alli, para luego regre-
sarlos a su lugar de origen. Tercero, en la iglesia del lugar
en que se les congregd para fundar pueblos de indios.
Cuarto, en el lugar donde vivian. Quinto, al ser trasladados
de un pueblo a otro (aunque no todos eran bautizados).
Sexto, antes de morir (muerte natural o muerte provocada).

Se bautizaba a los indigenas de todas las edades, pero
preferencialmente a los nifios y muchachos, mientras que
los adultos, para poder recibir este sacramento, a veces de-
bian esperar un tiempo, hasta que al menos supieran la
doctrina. La experiencia de Fray Claudio de Aguiar (cartagi-
nés) en Boruca fue la siguiente:

“...siendo tan bien recivido de los naturales por la mancedumbre y
agazajo con que los trataba, que en breve tiempo sacé mucho fruto
bautizando los nifios de tierna edad y 4 los grandes después de ca-
tequizados...”

Era mucho mis ficil y practico bautizar a los nifios y
muchachos, quienes a su vez se convertian en los mejores
receptores de las ideas cristianas transmitidas por los religio-
s0s. Por otra parte, las nuevas generaciones podian aceptar
el cristianismo, a diferencia de las personas adultas o ancia-
nas quienes tenian mis arraigadas las creencias ancestrales
y por lo tanto tenfan mayor dificultad para renunciar a ellas
y adoptar la nueva religion.

El sacramento de la confesién, ante todo, enfrentd el
problema lingiiistico, asi como el de las distancias. De este
sacramento se posee poca informacion.® Sabemos que se
practic6 en las ocasiones acostumbradas (enfermedad, festi-
vidades religiosas), asi como en los casos de muerte natural
o provocada. Entre las pocas referencias que poseemos con
respecto a este sacramento, tenemos el informe presentado
por el Obispo de Nicaragua Fray Domingo de Ulloa, en
1591, ante el Consejo de Indias, del cual ya hemos hecho
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mencion. Teniendo en cuenta que eran muy pocos los mi-
nistros que entendian y conocian las lenguas particulares de
los indigenas del obispado, senalaba:

“...assi como no pueden doctrinar ni confesar sino a los caciques y
muy ladinos pero a todo resto de el pueblo maceguales y gente vul-
gar y mugeres que no saven la lengua general sino la propia parti-
cular y materna de su lugar, como los ha de doctrinar ni confesar?
siendo asi que apenas hay lugar en este obispado que no tenga dis-
tinta lengua de el otro; verdad es que en estas provincias yo he pro-
curado que todos los clerigos deprendan la lengua materna so pena
de perder los beneficios, y se va haciendo gran fructo porque los
mas yndios que murieron dicen haver muerto sin confesion y sin sa-
ver que cosa era ser christianos, porque les doctrinaban en la len-
gua general, y al que lo sabia desianle un evangelio y echabanle
agua bendicta y con esto le enviaban al otro mundo.”™

En enero de 1620, bajo el mandato del gobernador
Alonso de Castilla y Guzmin, se cumpli6 la sentencia dicta-
da contra los indigenas lideres que se encontraron culpables
de la rebelion de Talamanca en 1615, al respecto presenta-
mos una referencia sacramental de gran valor:

.. 'y se fué con ellos fuera de esta ciudad con la dicha guarda de
infanteria y religiosos de San Francisco que los iban confesando y
exortando 4 las cosas de nuestra santa fe catélica, y llegados 4 un
alto donde estaba una horca en cuadro, habiendo dado el agua del
santo bautismo y bautizado a los indios que eran infieles, por haber-
lo pedido con mucho fervor, por el dicho verdugo fueron ahorcados
todos doce indios contenidos en la dicha sentencia, hasta que natu-
ralmente murieron por lo que se vido y pudo juzgar; y habiendo los
dichos religiosos cantado un responso, se pregoné por el dicho pre-
gonero, por ser orden del dicho gobernador, que ninguna persona
fuese osado quitar los dichos indios de la horca, so pena de la vida;
y se hallaron presentes muchos indios de esta comarca y todos los
indios que estaban de guarda, Aoyaques, Cureros é Hebenas, para
cuyon efeto y que viesen el dicho castigo fueron llevados junto de
la dicha horca, para que 4 ellos fuese ejemplo,...”.*

La comunidn fue recibida por algunos indigenas al
asistir a las misas diarias, semanales o en fiestas especiales.
La aplicacion de este sacramento implicaba una preparacién
basica, de alli que se les pedia a los arzobispos y obispos,
proveer en sus jurisdicciones lo conveniente a fin de que la
comunion se administrase a los naturales que tuvieren la
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“capacidad” para recibir este sacramento.” Lo mismo en ca-
so de que fuera necesario llevar el vidtico a los enfermos.
Aunque llevar el vidtico presentaba dificultades, sobre todo
por las largas distancias, factores climaticos y las irregulari-
dades topogrificas, su aplicacién y promocién fue evidente:
“... 'y 4 los Indios se les administre por Vidtico, quando tu-
vieren necesidad de tanto bien y consuelo espiritual.”s2

La confirmacién fue un sacramento administrado solo
durante las pocas visitas de los Obispos a la Provincia de
Costa Rica, quienes tenian el deber de hacer una visita ofi-
cial al ano.” Segln las fuentes documentales disponibles se
confirmaba solamente en la ciudad de Cartago, donde el sa-
cramento fue administrado a espafioles, indigenas, negros
libres, negros esclavos, naborios, mestizos y mulatos, quie-
nes se acompafiaban de sus respectivos padrinos. Debido a
que la administracién de este sacramento se realizaba en la
ciudad de Cartago, también lo recibian naturales pertene-
cientes a pueblos fuera de la capital. Existen referencias de
confirmas efectuadas en los afios: 1609, 1625, 1637 y 1675.

En julio de 1609 el Obispo Pedro Villarreal, confirmé
algunos nativos que fueron del pueblo de Atirro: “Juliana”,
“Maria” y “Baltazar”, los tres de la encomienda de Alonso Ji-
ménez. Su padrino fue Juan de los Rios; del pueblo de los
Chomes recibi6 la confirma “Graviel” teniendo por padrino
a Lucas Solano.”

El cuadro de la pagina siguiente presenta los indige-
nas que fueron confirmados por el obispo Benito Rodriguez
Baltodano en 1625.

Este cuadro nos facilita la comprensién de que los na-
tivos que se confirmaron en Cartago en 1625, afio para el
que se conserva mayor nimero de partidas, procedian de
los siguientes pueblos: Aserri, Atirro, Curridabat, Chirrip6,
Cot, Guicasi, Orosi, Pacaca, Quircot, Talamanca, Tierra
Adentro, Tobosi, Tucurrique y Turrialba. Para cumplir con
este sacramento los indigenas necesitaban contar con un pa-
drino de confirma, persona cercana a ellos. El padrino, ge-
neralmente, era una persona influyente de la sociedad colo-
nial. El sacramento del matrimonio, fue el que implicd un
impacto mis profundo en la organizacién preexistente de las
sociedades indigenas. El cristianismo predicaba la practica
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Cuadro 1

Indigenas pertenecientes a diferentes pueblos,
confirmados por Monsefor Benito Rodriguez Baltodano
(Obispo de Nicaragua y Costa Rica).

Cartago, afo 1625.

Procedencia Confirmando Padrino Fuente
Aserri Pablo Herndndez  Alonso Sianchez f. 35
a Juan Pérez f. 36
Andrea Juan Sanchez Crespo f. 39
Martin Juan Sanchez Crespo f. 39
Atirro Elbira Juan de Alarcén f.6
Bartolomé Juan de Alarcon £.6
Madalena Francisco de Alfaro f.9
Co Gregorio Domingo Hernindez f.19
Curridabat Cristébal Diego de Penaranda f.5
Pascuala Antonio Ruiz £9
Isabel Alonso Sinchez f. 10
Gaspar D. Juan de Sanabria
Maldonado. f. 13
Maria D.I]uan de Sanabria f.19
Catalina Baltazar [sic] f. 20
Chirripd Leonor Pedro de Santiago f.5
Diego Juan de Alarcén £.6
Mateo Alferez Francisco Chacén  f. 14
Guicasi Maria Juan Sinchez Crespo f. 32
Orosi Luisa Diego de Penaranda f. 38
Domingo Miguel Lopez f. 39
Pacaca Fabiana Baltazar Mufioz f.5
Luisa Baltazar Munoz f5
Maria Alonso Quesada f. 21
Quircot Blas Jacinto de Guido f. 32
Talamanca Francisco Ger6nimo de Retes f. lé
Isabel Diego Pérez f.2
Inés Baltazar Mufioz f5
Sebastiana Juan Mathias de la Portilla f. 5
Francisca Gaspar Rodiguez f.6
Tobosi Juan Juan Sinchez Crespo f. 32
Domingo Juan Pérez f. 36
Tucurrique Martin Juan de Araya f. 38
Turrialba Inés Francisco Roman f. 19
Leonor (naboria)  Felipe Monge f. 28
y Marta
Pascual y Juana Francisco Roman f. 35

FUENTE: AECM. Libros Sacramentales. Confirmas de Cartago. 1625. Folder
No.1 folios 2, 5, 6, 9, 10, 13, 14, 15, 19, 20, 21, 28, 32, 35, 36, 38 y 39.
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del matrimonio monogimico: “Ningun Cacique, ni Indio, ni
otro qualquier aunque sea infiel, se case con mas de una
mujer: y no tenga las otras encerradas, ni impida casar con
quien quisieren.”” Pero la poligamia estaba sumamente
arraigada en la tradicidn aborigen, sobre todo en los caci-
ques y principales, al formar parte de su sistema de paren-
tesco. En el informe de Fray Agustin de Ceballos se mencio-
na que: “Los principales tienen las mujeres que quieren, to-
das en su misma casa; y la gente comin lo ordinario es te-
ner una, aunque son faciles en mejorarla.”™

Las certificaciones elaboradas por los franciscanos, de-
muestran que la nueva practica fue mucho mis facilmente
aceptada por las nuevas generaciones indigenas y que tuvo
mayor éxito en las doctrinas que en las misiones, en las que
la inestabilidad del religioso y de los naturales era lo co-
min. Precisamente, uno de los principales motores de la
muerte de Fray Rodrigo Pérez, fue el reproche que se le hi-
ciera por haberle quitado a uno de los involucrados en su
asesinato dos de sus mujeres “mancebas” y casado a una de
estas.” Cuando Fray Alonso de la Calle entr6 a la isla de Cé-
baca, y traslad6 a los indios 2 Quepo, manifestd que todos
quedaron poblados y cristianos “y todos los mas casados”.”
Ademis, el ser casado o soltero representaba diferencias a
la hora de tributar.

Generalmente, si tenian varias mujeres, el fraile les pre-
dicaba para que se quedaran solamente con una, escogiendo
a la que dispusieran por esposa. Entonces recibian el sacra-
mento del matrimonio. Este sacramento se fue generalizando
con el tiempo. La Real Audiencia por medio de su oidor se
manifestd en favor de las indias que se iban a casar:

“Iten ordeno y mando que de aqui adelante las yndias que se trata-
ren de casar con voluntad de sus padres no las depositen ni las sa-
quen (de casa dellos como acontege) mientras se efectua el matri-
monio y los alcaldes no hagan tales depositos por ningun aconteci-
miento en la cocina de los padres doctrineros por ser mal paregido,
y si fuere tal la causa que merezca deposito sea en casa de algun
espafol, o del yndio mas honrado del pueblo sino es que sea el
que la yndia por casarse benga huyendo de casa de algun espafiol
que ordinariamente no quieren que se casen por servirse de ellas y
van por esta causa a quitarla violentamente a los pueblos que en-
tonges la podran asegurar en donde mejor les pareziere y al espaifiol
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que tal intentare el governador lo castigue como conbenga y demas
le saque cincuenta pesos sin escusa para los reparos y defensa de
esta provincia y sino los tubiere haga una bijia por su persona.” ®

La extremauncion, sacramento aplicado en los mo-
mentos proximos a la muerte, también presentd dificultad
en su aplicacion, especialmente, por la escasez caracteristica
de sacerdotes y las distancias y obsticulos geogrificos y na-
turales que debian afrontar.® Parte de los implementos de
una iglesia lo era un depésito apropiado para llevar el viati-
co a los enfermos. Precisamente, en una referencia sobre la
iglesia de Boruca se manifiesta que esta cuenta con

“...un retablo muy bueno con su sagrario dorado en que tiene baso
de plata para llevar el beitico a los enfermos, custodia de plata do-
rada de dos tercias de alto, limpara de plata, tres ampolletas de pla-
ta donde estin los santos 6leos, una concha de plata que sirve para
bautizar;...” "

El orden sacerdotal fue un sacramento aplicado con
mucha dificultad a los naturales en el Nuevo Mundo, y que
obstaculiz6 el surgimiento de un clero indigena. Durante
nuestro periodo de estudio, no conocemos de ningtin nati-
vo de la provincia de Costa Rica ordenado sacerdote, aun-
que si algunos criollos, en nimero muy limitado, con lo
cual daba inicio un proceso lento en el fortalecimiento de la
estructura eclesidstica nacional.®

La practica sacramental o administracién de los sacra-
mentos de que hemos hecho mencion, aplicada por los
franciscanos observantes, se caracterizé por ser més intensa
en los pueblos de indios mejor controlados por los religio-
s0s y cercanos a los pueblos de espafioles, que en aquellos
donde la presencia franciscana era esporidica y la inestabi-
lidad era una caracteristica dominante.

Finalmente hemos de recordar que la administraciéon
de los sacramentos junto con la predicacién de la doctrina
estuvieron intimamente relacionadas con la inclusién de los
indigenas dentro del sistema tributario espafiol, ya que en
NUMErosos casos se giraron instrucciones para que no se
cobraran tributos hasta que se mostrara la certificacién de
que eran cristianos, aunque esto no siempre se cumpli6.
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Ademads, recordemos que los religiosos doctrineros para po-
der recibir su “limosna”, debian de certificar la cantidad de
indios tributarios a los que anualmente habian administrado
los sacramentos.

5. Otras expresiones de la dinamica religiosa
5.1 El culto al Santisimo

La devocién y culto al Santisimo Sacramento del Altar
se fue haciendo tradicional con el paso de los afios y llegd
a tener dos orientaciones bien definidas, a saber: en primer
término, la presencia y conservacién del Santisimo en los
sagrarios de las iglesias de los pueblos de indios, especial-
mente en aquellas pertenecientes a los conventos. Por en-
cargo real, hecho en primera instancia a los obispos, se les
pidi6 cuidar la decencia y el culto debido. Por esta devo-
cion hubo especial atencién para que se proporcionara
aceite a las iglesias, a fin de que la limpara que custodiaba
el Santisimo llamando a la oracién estuviera encendida.® En
segundo térmimo, la practica de las procesiones con el San-
tisimo por la calles de las ciudades, arraigo poco a poco.
Esta manifestacién externa de la fe implicaba una mayor
participacion por parte de los naturales. Desde la fundacién
de la ciudad de Cartago se fue convirtiendo en una tradi-
cion en la que participaban los indios de diversos pueblos
cercanos a la misma.* Esta procesion se realizaba en la fes-
tividad del Corpus Christi. Aunque son pocas las referencias
documentales que poseemos, estas nos dan una idea clara
sobre su ejecucion y de la vinculacién de los indigenas en
la festividad.

Una peticion que le presentara el Vicario de Costa Ri-
ca, sacerdote Baltazar de Grado, al gobernador don Grego-
rio de Sandoval en 1638, muestra cémo se celebraba esa
fiesta y la participacion de los nativos en la misma:

“...han acudido a la celebracion de la fiesta del santisimo sacramen-
to y dfa del corpus christi, todos los indios de esta comarca, con sus
cruces y andas, con los santos de las advocaciones de las iglesias de
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sus pueblos, como son del pueblo de Pacaca, Barva, Aserri, Currira-
v, Quircé, Co, Tobosi, Ujarrasi, Guicasi, Orosi, Turrialba, Atirro, Su-
fragua, Pejibaes y Tucurique, que son los mds cercanos y que sin
trabajo lo acostumbraban 4 hacer; con lo que la dicha fiesta se cele-
braba con alguna solemnidad y la decencia posible...”.**

Con el tiempo, los indigenas de los pueblos de Paca-
ca, Barva, Tucurrique, Sufragua, Aoyaque, Atirro y Turrialba,
por medio de gestiones realizadas ante la Real Audiencia de
Guatemala, lograron que a través de reales provisiones y
mandamientos se les permitiera no asistir a Cartago. A esa
festividad con lo cual perdié solemnidad, el Vicario conside-
raba que estaban en la obligaciéon de hacerlo, por lo que
present6 al gobernador la peticién correspondiente para
que se continuara, con la tradicién. El gobernador, conside-
rando la dispensa de que gozaban dichos indios, manifesto
que solamente se les podia pedir que participaran a los de
Curridabat, Aserri, Quircd, Tobosi, Co, Ujarrasi, Orosi y Gui-
casi, y le dio la oportunidad al Vicario de elevar el asunto
ante las autoridades de la Real Audiencia.®

La insistencia del padre Baltazar de Grado ante el go-
bernador, deja ver lo importante que era la participacion de
los indios en esta festividad. A su vez, destaca las funciones
que estos tenian, entre las cuales sobresalen las siguientes:
traer sus cruces, andas e imdgenes de los santos de las ad-
vocaciones de las iglesias de las cuales procedian, limpieza
y “aderesamiento” de las calles por donde pasaba el Santisi-
mo, enramado de la iglesia, realizacién de danzas, elabora-
cién y colocacion de arcos y ramas en las calles.

Pero no solo en la festividad del Corpus Christi se pe-
dia a los indigenas que participaran directamente, sino, tam-
bién en ocasiones especiales, como la fiesta realizada en
1650, con motivo de la llegada de la Reina a Espafia, y para
pedir por la salud del Rey. Como consecuencia de esto, hu-
bo misas y otros ofrecimientos, y se solicité celebrar de la
misma manera que se hacia en la fiesta del Corpus:

“ en nuebe de septiembre de 50 afos se dijo misa solene (sic) en la
parroquial, la cant6 el padre fray Mateo de Miranda guardidn del
combento de San Francisco diiconos el padre cura don Antonio
Vasques de Coronado y don Alonso de Sandoval en que astieron
(sic) los padres guardianes de Curriraba y Ujarrasi, demds relijiosos
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del conbento y ubo procicion (sic) y salié el Santisimo por las cua-
tro calles de la plasa y en las esquinas ubo altares aderesados y ubo
musica, las ymasenes (sic) cruces y pendones de los pueblos cerca-
nos de 3 leguas en contorno a todo.””

Estas fueron oportunidades que facilitaron la combina-
cién de elementos culturales indigenas y espaiioles; y algu-
nos de esos sincretismos permanecen hasta nuestros dias.

5.2. El entierro de los indigenas

La forma de enterrar a los muertos fue otro de los
cambios que se introdujo en el seno de la comunidad indi-
gena, especialmente en aquellos pueblos de indios que
contaban con su propia iglesia.

Los naturales de la provincia de Costa Rica realizaban el
entierro de sus difuntos segin su propios patrones funera-
rios.® Con la introduccién del cristianismo se difundi6 la idea
de que el lugar para reposar los restos mortales de sus ante-
pasados debia ser la iglesia, el convento o bien el campo
santo o cementerio, que para ese fin habia sido asignado.®

Son muy pocas las referencias que al respecto posee-
mos, pero estas muestran una atencion especial hacia aque-
llos lugares de misién o cercanos a las zonas de refugio,
donde se dieron ciertas muestras de resistencia a esa cos-
tumbre que se iba implantando.

La antigua costumbre queda ilustrada en un documen-
to que refiere que en el afio 1563, cuando Juan Visquez de
Coronado se dispuso a ir a buscar al cacique Guarco:

“... le hall6 en unas brefias € montafias con su gente, aviendo sacri-
ficado muchachos para los enterrar con un yndio hermano suyo que
alli tenia muerto, el qual dicho cacique truxo con ciertos yndios, sin
prisién alguna,...”™

Como consecuencia de la muerte de Fray Rodrigo Pé-
rez, y como segunda parte de la respuesta dada por Francis-
co Ladino sobre la muerte de este fraile, manifestd lo si-
guiente: “Padre, os matamos... y porque me pedis los cuer-
pos de los caciques que sacamos de la iglesia y enterramos
en el monte.”
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En las mismas averiguaciones sobre la muerte de Fray
Rodrigo al referirse a los naturales se dijo:

“... y asimismo confesaron otros delitos de muertes y haberse ha-
llado en ocho muertes de indios & indias & sacrificaron 1 los cuer-
pos de los caciques que desenterraron de la iglesia y llevaron al
monte..."”

En 1611, con motivo de la visita del oidor Pedro Sin-
chez de Araque, se menciona el castigo del indio que jefed
la muerte de Fray Juan Pizarro:

“... que avia sido ydolatra y desenterrava yndios de la Yglessia y los
llevava al monte haciéndoles bailes y fiesta a su usansa, y que sacri-
fico tres yndios cristianos...””

Estas referencias nos permiten dar a conocer que la
costumbre de enterrar a los muertos a la manera propuesta
por el cristianismo, hizo que en determinados lugares se
dieran muestras de resistencia de los indigenas quienes te-
nian definidos sus propios patrones de enterramiento o in-
humanacion, por eso llevaban los cuerpos hacia el monte
con la finalidad de efectuar el enterramiento a su manera.
En el caso particular del enterramiento de los caciques, se
procedia a realizar sacrificios (acto rechazado por el cristia-
nismo), por la trascendencia religiosa que esta practica tenia
en la sociedad indigena.”

5.3 Nominacion cristiana y franciscana

La influencia religiosa transmitida por la Orden Fran-
ciscana en la provincia de Costa Rica, con su caracteristica
peculiar de ser la tnica orden religiosa debidamente esta-
blecida en esa jurisdicciéon, tuvo diversas proyecciones. Es-
ta exclusividad le permitié6 a los franciscanos manifestar
tanto su espiritualidad cristiana como franciseatia de dive-
sas maneras en la sociedad colonial, y qite en muchos ca-
§0s se mantiene vigente en la actitdlidad. Un ejemiplo de las
nuevas ideas que iban recibiends los indigenias efan los ti-
tulos que se utilizaban al bautizar una pefsona, al nombrar
un pueblo, una misién, una doctrina, o bien un templo o



convento mediante advocaciones cristianas, y especifica-
mente franciscanas. Esos nombres servian para distinguirlos
de los demis, y a la vez, aprovechar la fecha de su advoca-
cion para celebrar su respectiva fiesta con la finalidad de
acentuar aiin mas su devocién y aprovechar la ocasién para
predicar sobre un tema especifico. Se otorgaron nombres
cristianos a pueblos: San Bernardino de Quepo, San Mateo
de Chirrip6, San Salvador, San Bartolomé de Duqueiba (lue-
go San Bartolomé de Urinama), San Bartolomé de Barva,
Santa Catalina de Garabito, San Juan y San Diego; a tem-
plos: Santiago de Talamanca, Nuestra Sefiora de la Concep-
cion, San Miguel (arcangel); a doctrinas: San Pedro de Taria-
ca, Santa Catalina de Hamea; a conventos: San Lorenzo de
Esparza. Igualmente, se asignaron nombres franciscanos a
pueblos: San Francisco de Canamoré, San Luis de Aserri,
San Antonio de Curridabat, San Antonio de Tucurrique, San
Francisco de Turrialba; a templos: San Francisco de Ateo,
Nuestra Sefiora de los Angeles en Toyoque, San Buenaven-
tura de Atirro; a conventos: San Francisco de Cartago, Nues-
tra Sefiora de los Angeles en Talamanca.

A propésito de este Gltimo nombre mencionado, te-
nemos que los franciscanos fueron quienes se encargaron
de promover en el Nuevo Mundo, (especialmente en la
provincia de Costa Rica), la devocién a la Virgen Maria bajo
la advocacion de los Angeles. Esta devocion fue difundida
tanto entre los indigenas, y que con el paso de los afios se
fue constituyendo en un elemento muy importante del ser
costarricense.”

6. Conclusiones

La introduccion del cristianismo en Costa Rica, pro-
movida por los franciscanos observantes, se inici6 al ritmo
de las empresas de conquista y colonizacion. De alli que
con las “entradas” se derivaron tres métodos de evangeli-
zacion; el pacifico con la presencia de las armas; el pacifi-
co sin la presencia ni empleo de las armas y el violento
con el empleo de las armas. La presencia de armas, ya se
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les empleara o no, constituyé una manera directa de pre-
sién a la que se vieron sometidos los indigenas. Su reaccion
algunas veces fue de aceptacién, otras, de rechazo. Por su
parte, la politica de los franciscanos observantes fue crear
puntos de avanzada que les permitiera desplazarse, pero a
la vez contar con poblaciones espafiolas cercanas que les
brindaran seguridad o respaldo, para desarrollar su accion
religiosa hacia la sociedad indigena.

Ya fuera en misiones o en doctrinas, la iglesia o el
templo se convirtidé bisicamente en el centro de adoctrina-
miento de los indigenas. En los templos se predico la doc-
trina cristiana de una manera mas sistemadtica, a diferencia
de la predicacidn inicial que se hacia espontineamente en
los lugares por donde pasaran las autoridades civiles y reli-
giosas. Ademds, la ensefianza tebrico-doctrinal se fue acom-
panando de la prictica sacramental y expresiones internas y
externas de culto como fue el caso de la devocién al Santisi-
mo, el enterramiento de los muertos y los nombres con que
se designé a los pueblos, templos, doctrinas o conventos. To-
do esto implicé un cambio en la mentalidad indigena y en
diversos casos llevo a la realizacién de actos de resistencia.

La accién evangelizadora gener6 el contacto del reli-
gioso con el nativo. La necesidad de comunicaciébn motivo,
por un lado, el aprendizaje de los idiomas indigenas y el
empleo de intérpretes por parte de los religiosos; por otro
lado, provocd una fuerte tendencia por parte de las autori-
dades reales, a favorecer el inicio de un intenso proceso de
“castellanizacion” de los indios, a todas luces conveniente
para los intereses colonialistas. '
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Con respecto a este sacramento, en el Archivo Eclesidstico de la Cu-
ria Metropolitana de San José, se conserva en la seccidn sacramental
folder n2 1, informacion relacionada con las confirmas realizadas en
la Parroquia de Cartago entre los afios 1609-1625, las cuales no se
encuentran completas y algunas estin en mal estado.

AECM. Libros Sacramentales, Cartago, folder N°1, Confirmas de Car-
tago 1609. ff. 11v y 12v. En cuanto a este documento creemos opor-
tuno mencionar que solamente se conservan dos folios frente y dos
folios vuelta correspondientes a 1609 y se hallan en mal estado.
RIRI, Lib. VI, Tit 1, ley V, p. 189.

Le6n Fernandez, CDHCR., t. V. pp. 160-161.

Leén Fernandez, CDHCR., t. VIII, pp. 179-180. Las declaraciones
fueron dadas por un muchacho llamado Jusepe, de 18 afios, el cual
servia al padre guardidn Fray Rodrigo Pérez, quien dice haber pre-
senciado los hechos.

Ledn Fernandez, CDHCR,, t. VIII, p. 48.

ANCR CC 0739. f. 9v. Cf. Robert Ricard. Op. Cit., p. 233 quien mani-
fiesta: “...hemos de decir que, si la poligamia no pudo ser desarraigada
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de un solo impulso, si fue desapareciendo lentamente por la fuerza
misma de los hechos. Fue cuestion solo de una o de dos genera-
ciones. Llegd un momento en que los indios en edad de contraer
matrimonio en su mayoria habifan sido bautizados al nacer, o muy
pequeios atin, habian recibido una educacién netamente cristiana,
se habfan impregnado del ambiente cristiano, y, no teniendo que
arrastrar la dificultad de sacudir el yugo de viejas costumbres, acata-
ran sin pena alguna el matrimonio con una sola mujer, como es pro-
pio del cristianismo”.

En cuanto a este sacramento, son muy escasas las referencias docu-
mentales disponibles que faciliten un mejor conocimiento sobre su
préctica.

Le6n Ferndndez, CDHCR., t. VIII, pp. 424-425.
Cf. ANCR. CC 6510, ff. 1-5.

Cf. RLRI, Lib. I, TitI, ley XX p. 5.

Cf. Le6n Fernandez, CDHCR,, t. 11, pp. 278-287.
Ledn Ferndndez, CDHCR,, t. 11, p. 278.

Cf. Leon Fernandez, CDHCR,, t. II p. 279. A partir de la oportunidad
de elevar el caso ante la Real Audiencia de Guatemala, en las pagi-
nas siguientes se prosigue con el proceso mediante la recoleccion
de los diversos testimonios.

ANCR C 1078, f. 133v.

Diversos estudios antropoldgicos y arqueolégicos demuestran que
los naturales de Costa Rica, al llegar el momento de proceder a la
inhumacion de sus difuntos, tenian establecidos sus propios patro-
nes funerarios, destacando ante todo una celebracién ritual muy
propia de la sociedad indigena, y que a la vez presentaba variacio-
nes regionales. Por ejemplo, segin estudios de casos especificos,
entre los tipos de enterramiento sobresalen: enterramiento en for-
ma articulada (tal como se acostumbra realizar en el cristianismo),
sector de tradicién sudamericana; enterramiento en forma desarti-
culada, region de Talamanca; y enterramiento en forma combina-
da, region del Tempisque, Guanacaste. Para adquirir un mayor co-
nocimiento sobre los patrones funerarios indigenas de Costa Rica
que hemos mencionado, cf. Ricardo Vizquez Leiva. 27 HM: un si-
tio en Cartago con “tumbas de cajon”. Tesis de Licenciatura en An-
tropologia con énfasis en Arqueologia. Universidad de Costa Rica.
Facultad de Ciencias Sociales. Escuela de Antropologia y Sociolo-
gia, 1982; Maria Eugenia Bozzoli de Wille. El nacimiento Y la
muerte entre los bribris. San José, C.R.: Editorial de la Universidad
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75.

de Costa Rica, 1979.; Juan Vicente Guerrero Miranda y Aida Maria
Blanco Vargas. La Ceiba: Un asentamiento del policromo medio
en el valle del Tempisque con actividades funerarias (G-60-Lc). Te-
sis de Licenciatura en Antropologia con énfasis en Arqueologia. Uni-
versidad de Costa Rica. Facultad de Ciencias Sociales. Escuela de
Antropologia y Sociologia, 1987. Los especialistas en la materia, tam-
bién han llegado a hacer una distincién entre enterramientos prima-
rios y enterramientos secundarios, sobre todo debido a la variable
temporal y al rito funerario. Los primarios se identifican con la for-
ma de enterramiento del individuo de forma articulada acompafiada
de un rito de corta duracién, mientras que en el segundo el indivi-
duo se entierra de forma desarticulada y su rito lleva un periodo lar-
go de duracién aproximado a un afo. El rito en ambos casos es va-
riable seglin la posicién social del individuo.

En la legislacién indiana al respecto se dice: “Encargamos a los Ar-
¢obispos y Obispos de nuestras Indias, que en sus Diocesis provean
y den orden, con los vezinos y naturales dellas se puedan enterrar y
entierren libremente en las Iglesias, & Monasterios que quisieren, y
por bien tuvieren, estando benditos el Monasterio, & Iglesia, y no se
les ponga impedimento” RLRI., Lib. I. Tit. XVIII, p. 90. Cf. Carmela
Velazquez Bonilla. Las actitudes ante la muerte en el Cartago del si-
glo XVII. Tesis de Maestiia en Historia. Sistemas de Estudios de Pos-
grado, Universidad de Costa Rica, 1996, particularmente los capitu-
los 3y 4.

Leon Fernandez, CDHCR,, t. IV, p. 227.

Le6n Fernindez, CDHCR., t. VIII, p. 180.

Leon Ferndndez, CDHCR,, t. VIII, p. 181.(73) ANCR CC 5118 ff. 7-7v.
ANCR CC 5118 ff. 7-7-v.

Cf. Carlos Humberto Aguilar Piedra. Religion y magia entre los indios
de Costa Rica de origen surefio: chamanismo. San José (Costa Rica):
Editorial de la Universidad de Costa Rica, 1985, pp. 67-G9.

En la provincia de Costa Rica, las primeras referencias documentales
sobre esa especifica devocion mariana parten desde los inicios del si-
glo XVII. Entre ellas tenemos el nombre dado en 1605, al convento
franciscano fundado en Talamanca y a la iglesia de Toyoque, poste-
riormente se liga de manera especial a la fundacién a mediados del
mismo siglo de una Cofradia bajo la advocacién de Nuestra Sefiora de
los Angeles, en Cartago. La devocion franciscana a Nuestra Sefiora de
los Angeles, tiene sus origenes a partir del siglo XIII, estando en vida
el fundador de la Orden Francisco de Asis. Se inici6 precisamente, en
la ermita de Santa Maria de los Angeles conocida como la “Porcitincu-
la,” dedicada a la Virgen bajo esa advocacion, y que con el tiempo se
constituy6 en el principal centro del franciscanismo asi como se le
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fueron otorgando diversos privilegios eclesidsticos. Entre estos destaca
la conocida Indulgencia de la Porcitncula, concedida a San Francisco
por el Papa Honorio III aplicada para el 2 de agosto de cada afio, dia
en que se celebra la festividad de la Virgen.





