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Gerardo LARA CISNEROS, El cristianismo en el espejo indigena. Religiosidad
en el occidente de Sierra Gorda, siglo XVIII. Archivo General de la Nacién,
Instituto Nacional de Antropologia e Historia, México, 2002, 257 p. + 11
mapas + 18 ldminas a color.

Presentar El cristianismo en el espejo indigena es para mi un gran reto. jQué
podria decir acerca de un asunto al cual no me he acercado, mas que para
maldescribir un templo del XVI ubicado en la Sierra Alta de Hidalgo, el cual
mds tarde harfan con mucho mejor conocimiento y detalle nuestro autor y
René Sanchez, compafero en sus andanzas? La tarca de presentar y resefiar
un libro implica algo méds que un compromiso formal, ya que se trata de
adentrarse en la lectura de un trabajo arduo y sumamente especializado.

Pienso un libro como la culminacién de un largo proceso, resultado de
una serie de ensayos, unos buenos otros no tanto, trabajos cortos o largos; es-
critos y publicados en revistas especializadas para ser sometidos al andlisis y
la critica de los pares. El libro tiene que ser decantado. El autor lo debe lim-
piar, retirar todas las asperezas del lenguaje altamente especializado. Pulirlo,
buscar la sencillez y, finalmente, dejar que repose un tiempo razonable antes
devolveraél. Después, tratar de imaginar y encontrar lo que nos gustaria dis-
frutar con los ojos del lector.

Desde mi particular punto de vista, un libro debe ser pensado para un pa-
blico mds amplio que el de los especialistas, sin dejar de pensar en éstos. Con
esa premisa, juzgué que un libro como éste debe llegar a ese gran puablico ne-
cesitadode entender el procesodela cristianizacién indigena. Nomearrepiento
de haber dedicado un buen tiempo a su lectura, pues debo confesar que el
principio no fue ficil. No soy muy dado a echar flores cuando me compro-
meto en este tipo de tareas. En verdad, prefiero combinarlas con el andlisis
critico,aunque en este caso, fuera de la parte formal, las flores y las criticas es-
tin bien ganadas.

En alguna ocasién escribi que en el quehacer del historiador se conjugan
varios ingredientes bdsicos: conocimiento, olfato e intuicién para rastrear la
informacion, seguir pistas, encontrar el dato preciso. El primero para saber
como y donde buscar; el olfato para encontrar ese pequefio, aparentemente insig-
nificante, pero invaluable dato perdido entre mil mas de los que parece despren-
dido, inconexo. Y un sexto sentido, intuicién dicen algunos, que se adquiere
a base de disciplina, de buscar, hurgar, revisar, leer y releer, cientos, a veces
miles de documentos sobre los cuales han pasado ya otros ojos y, sin embargo,
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fue dejado de lado esperando a que llegue quien habra de servirse de él para
construir los cimientos sobre los cuales habrd de levantarse el edi-ficio de la
historia. Un trabajo pocas veces reconocido, aunque no siempre. Por fortuna no
es el caso de Gerardo Lara Cisneros, constructor de historias. Pero el trabajo
realizado no quedé Ginicamente en el terreno de la historia, quiso ir mas alld y
asuoficiode historiador sum6 una visién desde laantropologfa. Una concepcién
bastante olvidada por casi todos los historiadores, por esta razén el trabajo de
Lara Cisneros resulta loable.

Dividido en cinco apartados o capitulos, mds un corto resumen reflexivo,
Elcristianismo en el espejo indigena cierra con un espléndido capitulo dedicado
a “La religiosidad indigena colonial en la Sierra Gorda”. Escrito de manera
amena, parece ser en el que nuestro autor puso mayor atencion. Pleno de
informacién y reflexiones en torno a la cosmogonia indigena; al uso de aluci-
négenos y de los huesos humanos y de animales en sus rituales; a los bafios,
misas indigenas, idolatria, hombres-dioses; asi como a la participacion de la
mujer en las ceremonias. Tanto, que a una de ellas la suben a los altares, “la
adoran” y piden e imploran su benevolencia. Imagenes de religiosidad des-
critas con un lenguaje sencillo, sin formalismos, pero fundamentado en inter-
minables busquedas documentales acotadas de manera oportuna sin estorbar
a la placentera lectura.

Perono quedaahi. Sudiscusién en tornoal “dios peyote”, la diseccién que
hace acerca del contenido de alcaloides de esta planta, al punto que, juzga, le
han dado “lugar preponderante entre las demés cacticeas, tanto que es con-
siderada un dios para los tarahumaras, huicholes y coras”. Aunque nuestro
autor se refiere al peyote como una cacticea, en la pdgina 129 lo trata como
una yerba llamada “Rosa Maria”.

Hago un altoy retomo el libro desde el principio. El autor abre su trabajo
con una descripcién geogrifica de la Sierra Gorda, en donde dos pueblos
habrdn deser objeto de suatencién: Xichade Indiosy San Luis dela Paz. Pero
no sélo es una descripcién formal de lo que considera que es esta Sierra; no,
trata de conceptualizarla como una regiéon, empefio que se topa con no pocas
contradicciones por la dificultad que entrafia el asunto. Y si bien intenta salir
del paso aduciendo que en “el ambito académico, es el investigador quien de-
fine la regién a partir de su objeto de o punto de interés”, considero que esta
posicién empirica debid ser discutida en el espacio de quienes han abordado
el concepto. No es un reclamo, lo mismo sucede con la nocién de drea, ya que
si bien se puede abordar desde el dmbito de la cultura, éste no corresponde al
de la economia ni, mucho menos al de la geografia propiamente dicha, a cuya
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definicién, en su caso, dedica una buena parte de este apartado, y otra mis a
su explicacién histérica. Pero Lara Cisneros cae en un terreno sumamente res-
baladizo, el concepto de frontera cultural que aborda desde la perspectiva de
Mesoamérica y Aridamérica. Esto le permite identificar a la poblacion de la
Sierra con la segunda 4rea cultural y dar profundidad histérica a su desa-
rrollo, pues si bien la considera como marginal a Mesoamérica, no le resta impor-
tancia: “La relacién de la Sierra Gorda con Mesoamérica es interesante, pues
debido a su posiciéon geogréfica, y a sus recursos minerales se convirti6 en un
importante polo de interés para diferentes pueblos” (p. 41). Gerardo Lara trata
los aspectos étnicos y lingiiisticos como un marco importante a su problema
central. Las consecuencias de la introduccién de diversos actores étnicos reper-
cutieron, no sélo en la mezcla a que dieron lugar, sino en la formacién de la religio-
sidad indigena en la Colonia. A propoésito de ello cito un parrafo que considero
relevante para su explicacion:

A medida que la penetracién colonial fue avanzando, el panorama étnico también se
modifico [...] el nimero de indios otomies en la regién se incrementd, pues muchos
fueron llevados all4 por los propios hispanos. Otro factor fue la presencia de los mismos
espafiolesenlazona. Ademés de estas dos raices, laindigena (mesoamericana o aridoame-
ricana) y la hispana, la conquista trajo una tercera: la negra (p. 58).

Posteriormente aborda el origen y fundacién de Xicha de Indios, de sus
habitantes que algunos consideran ya otomianos ya chichimecas. Lo cierto es
que, llama la atencién que sin ser un territorio atractivo “para los colonos,
pues a pesar de que habfa algunas minas no eran suficientemente ricas para
atraer numerosos pobladores...[amén de que] su tierra y clima en general
eran demasiado dridos como para representar un negocio rentable y atractivo
alosojos delos colonos” (p.91),de acuerdo con los datos que maneja, a finales
del siglo XVIIT en Xicht habfa cerca de diez mil almas: “...aproximadamente
tres de cada cuatro habitantes eran indigenas de origen mesoamericano, en
tanto que uno de cada diez era espafiol y tan solo uno de cada diecisiete era
pame” (p.77). Y aunque en esta estadistica no se olvida de los negros, s6lo nos
dice que “uno de cada 20 habitantes era de piel negra”. Por desgracia la ex-
plicacién de tal fendémeno se diluye a lo largo del texto y no es posible apre-
ciarlo. Aunque no queda claro, los pames corresponderfan a los chichimecas
a quienes los espafioles consideraban salvajes y peligrosos y vefan con menos-
precio. Considero que Lara Cisneros debié haber explicado qué se entiende
por chichimeca, toda vez que en ocasiones no queda claro si éstos son cali-
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ficados como tales por su forma de vida, o bien les da una connotacién étnica,
al anotar expresiones como “poblacién de origen chichimeca” (p. 98), o bien:
“convivian habitantes de origen chichimeco, seguramente pames, y grupos oto-
mies” (p. 185), error que, a todas luces, no es nada menor.

Enseguida se ocupa de San Luis de la Paz. Localizado en una zona més
amable, entre la Sierra Gorda y el Bajio guanajuatense, lo que le otorga una
economia nada despreciable, su enclave en un cruce de caminos de la zona
minera dela Sierra, en una ruta de flujos comerciales entre el centroy el norte
de la Nueva Espaiia resulta estratégico y lo identifica como una fundacién
eminentemente colonial conformada por grupos indigenas de diferente ori-
gen: otomies, chichimecas, tarascos, matalatzincas y mexicanos. A propédsito de
ello, anota que “un factor de importancia vital en el desarrollo de San Luis de la
Paz fue su vinculacién con la red de caminos que comunicaba a la ciudad de
México con la zona del norte: la ruta de la plata”.

Para finales del siglo XVI, antes de la entrada de los jesuitas, San Luis de
la Paz estaba perfectamente establecido. Los grupos indigenas “daban al
poblado un complejo ambiente pluriétnico que resultaria, décadas més tarde,
en una original conjuncién de elementos culturales” (p. 97). Para el siglo
XVIII, “cuando vivié un crecimiento y bonanza ostensibles”, San Luis de la
Paz tenia 8 435 habitantes, de los cuales 1 023 eran espafoles, 1 369 mestizos,
5 725 indios otomies, mexicanos y tarascos y 311 chichimecas. En la bonanza
que goz6 San Luis de la Paz, sin entrar en detalle acerca de la presencia de los
evangelizadores, debo subrayar que los jesuitas desempefiaron un papel de-
terminante en los aspectos politicos y econémicos del poblado. Ademds, como
enotros lugares, también tuvieron un destacado concurso en la educacién que
no sélo beneficié a los espafioles sino a los indigenas.

Los dos dltimos apartados estan dedicados a la religiosidad indigena en la
Sierra Gorda, y aunque he dicho que el dltimo apartado, “La religiosidad in-
digena colonial...” se convierte en un deleite de informacién, no es menos
importante apuntar que, desde mi punto de vista, debié anteceder al de “La
formacion de la religiosidad indigena...”, cambidndoles de nombre. Varios de
los juicios y descripciones que emite en el de “La formacién...”, s6lo se entien-
den si se cuenta con la informacién que proporciona en el tltimo capitulo. Con
todo, son los que sostienen la estructura del volumen. A causa de ello, me cuesta
bastante poder hacer una relacién del contenido. Por ejemplo, en la pidgina 128
del pentltimo capitulo dice “un episodio de interés en esta historia es el rela-
cionado con el uso magico-ritual de los huesos humanos”. Después se refiere a
suusoen Europay Africa,y cémo en la época colonial su préctica era condenada
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y perseguida por el Tribunal de la Santa Inquisicién. Escasos tres pédrrafos
dedica al asunto; en cambio, en el Gltimo apartado o capitulo, dedica al mismo
asunto con detenimiento mds de cuatro piginas. Algo similar sucede con el
consumo del peyote, pues mientras en el Gltimo capitulo pone especial atencién
en el “dios peyote”, en el anterior sélo lo aborda de manera general.

La formacién de la cofradias, de los movimientos de caricter religioso y
de rebeldia que se tratan en el capitulo de la formacién religiosa, recuerdan
en algunos casos los movimientos mesidnicos. Asi, por ejemplo, en Xichd,
Francisco Andrés “oficiaba su propia versién de misa catélica, se lavaba ma-
nosy piesyluegodabaabeber el aguaasusseguidores,ademds se haciaadorar
como deidad”, ceremonias que desbordaban el &mbito de las capillas y llega-
banalacalleyaotroslugares ptablicos (p. 153). En otro suceso, Andrés Marti-
nez encarna la figura de Jesucristo. Estos indigenas suplantaban al sacerdote
cat6lico, daban la comunién por medio del consumo de tortillas y la libacion
del vino era sustituida por la ingestiéon del agua con la que se bafiaban, o se
lavaban los pies y las manos. Con toda raz6n el autor aclara que “esos factores
estan vinculados con la idea del complejo mesidnico, que sin ser exactamente
igual sf retine una serie de condiciones comunes” (p. 228).

En fin, que considera la sustitucién de elementos importados por los
indigenas como “una estrategia de supervivencia cultural en medio de una rea-
lidad adversa e imposible de cambiar” (p. 204). Para él, “estas misas eran re-
sultado de una légica de apropiacién, donde el cristianismo es superado e

impugnado” (p. 205), “...se trata de la indigenizacién del cristianismo: pro-

piamente de una conquista indigena del cristianismo” (p. 205).
No quiero terminar sin hacer alusién a lo que dice nuestro autor:

Se traté de un proceso a través del cual los indios poco a poco se aduenaron de la cultura
del conquistador, se apropiaron de su religiéon y tomaron las riendas de lo sobrenatural;
el cristianismo se torné indigena ante la incomprensiéon y a menudo la impotencia de la

Iglesia (p. 229).

Pero no todo es miel sobre hojuelas. Me parece que los dos primeros ca-
pitulos, especialmente el primero, no son nada atractivos para la lectura. Las
numerosas repeticiones nos dejan un mal sabor de boca que se encarga de re-
frescar, como ya dije, el que cierra el volumen. Asimismo, muchos conceptos
emanados de la antropologia habrfan demandado mayor atencién. El de
anomfa, que no “anomia”, no siempre es manejado con fortuna. Al respecto
se puede comparar su aplicacién en las pdginas 66 y 86, frente a los de las pa-
ginas 225y 228.
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Por otra parte, aunque no lo parezca, hablar de patr6n de asentamiento no
es hablar de un modo de vida como lo aplica en la pagina 100, o mejor el de la
pagina 227, ya que por medio de éste se trata no s6lo de conocer la relacién
espacial interna de los poblados, sino de explicar la relacién que guardan éstos
con el paisaje. Asimismo, descuidos como decir que el peyote es una yerba, o
que un “misionero celebré la misa y recibié una punta de flecha en un ojo y
se quedd ciego” (p. 62), sin ofrecer una aclaracién o que “San Luis de la Paz fue
dotado con dos manatiales de agua para su abastecimiento”, son algunos que
no quise dejar pasar. Aun cuando pareceria que los mapas flotan en el espacio,
por no estar referidos en un recuadro a la Reptblica Mexicana, esto se salva
porque el dltimo de ellos, en la padgina 125 si lo estd. Lo interesante es que, si
bien la leyenda del mismo reza: “En el mapa se muestra la fuerte vinculacién
que San Luis de la Paz tuvo con el camino que comunicaba a México con
Zacatecas,larutade la plata...” ,jamdas pude encontrar la ubicacién de San Luis
de la Paz en dicho mapa. Simplemente no aparece. Descuidos que no llegan a
ensombrecer el contenido, si los tomamos con buen humor.

Un tltimo asunto que no debo pasar por alto es el enfoque tedrico del tra-
bajo, que no es de poca monta. Pensé que encontrarfa su discusién en las re-
flexiones finales, pero no aparecié. Subrayo. En la pidgina 25 apunté Gerardo
Lara Cisneros: “Este enfoque debe reconocer su deuda con el concepto de lar-
gaduracion que la Escuela de los Anales acui6 a través de la obra de Fernand
Braudel” jqué lastimal, hubiera sido deseable encontrar en qué consistié o
cémo concibié dicho enfoque. Porque lo dice ahi, lo ofrece, pero ahi quedé. Con
esto termino. Un buen libro que, como los buenos vinos, pudo haber alcanzado
excelente calidad, si se le hubiera dejado reposar un poco mis.

Lorenzo Ochoa
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