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El 28 de marzo de 1599 llegaron a Santafé de Bogota los padres Alonso de
Medrano (de Marchena, Espafa) y Francisco de Figueroa (natural de Freyenal,
provincia de Badajoz, Espana), acompafiando al arzobispo Bartolomé
Loboguerrero, que los habia pedido al provincial de México. Habian arribado a
Cartagena desde el afio anterior, el 5 de octubre de 1598, pero solo en enero de
1599 comenzaron a remontar el Magdalena.

Sin embargo, anos atrds habia habido presencia ya de jesuitas en el actual
territorio de Colombia, desde cuando el 8 de mayo de 1589 llegaron, en
compania del presidente Antonio Gonzalez, los padres Francisco de Victoria,
segoviano, Antonio Linero, hermano del yerno del presidente, y el hermano
Juan Martinezl. Ademads, otros jesuitas pasaron por Cartagena con destino al
Pert, en 1567 y 1569. Segun Pacheco, el primer jesuita nacido en estas tierras fue
el H. Andrés de Montalvo, criollo cartagenero, que aparece en el catdlogo del
Pert en 15712, Pero esta primera presencia no iba a ser definitiva: los padres
Victoria y Linero predicaron una mision en Cartagena hasta que pudieron
seguir viaje el 17 de enero de 1590 para llegar a Santafé de Bogotd el 29 de
marzo de 1590. En octubre del mismo afo, se les junt6 el P. Antonio Martinez,
navarro, enviado como superior por el provincial de Lima, P. Juan de Atienza,
al enterarse de la presencia de jesuitas en el Nuevo Reino, que quedaba bajo su
jurisdiccion. El presidente Gonzdlez estaba muy interesado en retener a los
jesuitas, pero tanto el P. General, Claudio Acquaviva, como la Corte espanola
creian entonces prematura la idea de fundacion de un colegio. Desde 1592, los
jesuitas habian recibido orden del provincial del Perti de salir del Nuevo Reino,
pero todavia en 1594 el padre Victoria permanecia en Santafé. En 1596, el padre
general reafirmaba la orden de salir.



En 1599, el desenlace iba a ser distinto: el 6 de diciembre de 1599, el arzobispo
Loboguerrero escribia al rey Felipe III para pedir la fundacion de casas de la
Compania en Bogotd y Tunja. A su peticion, se sumaron el presidente Sande y
los cabildos civiles y eclesidsticos de Santafé, Tunja y Pamplona. Para la
fundacién, el padre Medrano comprd unas casas en la esquina de la actual
Plaza de Bolivar. Al completar los dos jesuitas dos afos en el Nuevo Reino, sin
recibir ninguna comunicacion de sus superiores del Perd, el arzobispo
Loboguerrero creyd conveniente que fueran a Europa a informar directamente
al rey y al padre general: salieron de Santafé a mediados de 1600 y, estando en
Cartagena, se encontraron con los hermanos José Cabral y Gaspar Antonio, que
venian del Perd. Inicialmente, el P. Acquaviva se mostré opuesto a la
fundacion, pero cambid de parecer al oir los informes mas pormenorizados de
Medrano y Figueroa, y la representacion del P. Diego de Torres, que habia
venido a Roma como procurador de la provincia del Pert. Asi, en carta al
presidente Sande, fechada el 14 de marzo de 1602, Acquaviva le anuncia el
envio de una docena de jesuitas, con el P. Medrano. Por su parte, el Consejo de
Indias, el 10 de noviembre de 1602, recomendaba al rey la fundacién en el
Nuevo Reino, y el rey Felipe III autoriza la fundacién por real cédula del 30 de
noviembre de 1602

Ni el P. Medrano, ni el P. Figueroa regresaron nunca al Nuevo Reino, pues
debieron permanecer en Espana por motivos de salud. La nueva viceprovincia
jesuitica del Nuevo Reino y Quito, dependiente de la del Pert, fue creada por
Acquaviva por decreto de febrero de 1604 y su primer superior fue el P. Diego
de Torres, nacido en Villalpando (Castilla La Vieja), que habia llegado a Lima
en 1581. La nueva viceprovincia agrupaba, ademds de Cartagena y Santafé, las
residencias de Panama, fundada desde 1578 por un sacerdote y un hermano,
que acompanaban como capellanes a las tropas que defendian la ciudad contra
los piratas, y establecida definitivamente en 1584, y el colegio de Quito,
fundado en 1586. En julio de 1604, llega a Cartagena con 12 jesuitas: los padres
Martin de Funes (de Valladolid), José Dadey (de la provincia de Milan), Juan
Bautista Coluccini (de la provincia romana), Pedro Antonio Grossi (de la
provincia de Napoles), Pablo de Torrellas (provincia de Aragon), Gonzalo
Nufiez y el francés Beltran de Lumberri (ambos de la provincia de Castilla),
Hernando Nufez y Bernabé de Rojas (los dos de la provincia de Andalucia), y
los hermanos Francisco Gémez, Diego Sanchez y otro, cuyo nombre no se ha
conservado!¥. En 1607, la viceprovincia fue declarada independiente del Pert y
en 1611 fue constituida en provincia, aunque el colegio de Quito habia pasado a



depender de la provincia del Pert desde 1609, por las dificultades de
comunicacion, para regresar, en 1617, a ser parte de la del Nuevo Reino. En
1696 se dividiria la provincia al crearse la provincia de Quito.

De este grupo de jesuitas, los padres Gonzalo y Hernando Nunez, Lumberri,
Grossi y dos hermanos (uno de ellos, Francisco Gomez) fueron destinados a la
fundacion del colegio de Cartagena, que seria la primera casa de la Compariia
en nuestro territorio, fundado el 14 de julio de 16055 Alli moriria el P. Pedro
Grossi, al poco tiempo de llegado. El colegio de Cartagena extenderia su radio
de accion a las ciudades vecinas, con misiones predicadas en Santa Marta,
Riohacha y Tenerife. En esas actividades se destacaria el P. Francisco Perlin,
rector del colegio, y los padres Juan Antonio Santander y Alonso de Sandoval.
Sandoval, llegado de Lima en 1605 organizd una congregacion de esclavos
negros, dedicada a la atencion de los esclavos recién llegados. También se
organizo una congregacion mariana de caballeros, con un centenar “de lo mas
honrado y noble de la ciudad”.

La actual Colombia fue una de las ultimas colonias espafiolas en tener presencia
de jesuitas. De hecho, la Compania estuvo entre las ultimas o6rdenes religiosas
en llegar a América, ya terminada la ocupacion sustancial del territorio, mucho
mas tarde que los franciscanos, dominicanos, agustinos y mercedarios. Hay que
recordar que cuando se fundé la Compania, en 1540, las demas llevaban casi
medio siglo en América. Ademads, la actividad misionera de los primeros
jesuitas se concentré mas en las Indias orientales y en las colonias portuguesas,
como el Brasil, a donde llegaron en 1549. Esta tardanza explica el que la
actividad de los jesuitas espafioles se concentrara en las regiones interiores de la
América espanola y en las ciudades coloniales, con sus colegios y residencias, y
en las poblaciones indigenas mas marginales del imperio espanol. Asi, los
jesuitas llegan en 1566 a La Florida, en 1567 al Pert, en 1572 a la Nueva Espafa
(México), en 1586 a Quito, en 1593 a Chile y luego a la region de La Plata, donde
iban a desarrollarse las célebres reducciones del Paraguay!?.

Esta llegada tardia al Nuevo Reino, a comienzos del siglo XVII, va a marcar el
estilo de la evangelizacion de los primeros jesuitas, que se inicia cuando se
hacen evidentes los problemas culturales y lingtiisticos que obstaculizaban la
penetracion del mensaje cristiano. Ademas, ya el sistema de las encomiendas ha
mostrado sus problemas, se ha producido la catastrofe demografica de los
primeros anos de la colonia, comenzaban los procesos de composicion de tierras
que darian lugar a las haciendas sabaneras, la Iglesia jerarquica comienza a



volverse mas criolla y su posicion frente a las culturas aborigenes se endurece.
Por eso, buena parte del apostolado de la Compafiia se va a concentrar en la
poblacion criolla y espafiola a través de su red de colegios y templos.

Los primeros encuentros con las diferencias culturales

El encuentro con culturas y maneras de vivir distintas fue el primer desafio que
enfrentaron los primeros jesuitas al llegar al Nuevo Reino de Granada, la actual
Colombia. El problema comenzaba por las lenguas de indigenas y africanos,
pero tocaba todo el conjunto de sus culturas. Mas alla de la dificultad normal de
traducir las palabras a sus idiomas, era casi imposible hacer entender a los
aborigenes conceptos abstractos de la fe cristiana como culpa, pecado y gracia,
ya que toda lengua se halla estrechamente ligada con la totalidad de la
respectiva cultura. Como senala Urs Bitterli para el caso de los jesuitas en el
Canadd®, el problema central consistia en que el lenguaje religioso de pueblos
como los aborigenes americanos reflejaba mucho menos que el occidental el
sentido tragico de la existencia y se orientaba mas hacia la actividad cultural y
al control de las amenazas externas naturales o no. Si no se tenia en cuenta el
diferente contexto cultural, se corria el riesgo de introducir profundas
mutaciones de sentido. Pero la adaptacion al trasfondo cultural del aborigen
corria el riesgo de falsear la esencia del mensaje o de despertar sospechas de
heterodoxia. No era facil en ese entonces la distincion entre los contenidos de la
fe y la envoltura cultural con que eran transmitidos.

Por eso, uno de los rasgos distintivos del apostolado de los primeros jesuitas en
América hispana es la percepcion del caracter relativo de las culturas humanas,
que aparece explicitamente formulada en autores como el jesuita peruano José
de Acosta (1540-1600) en sus obras La historia natural y moral de las Indias
(publicada en Sevilla en 1590), y De procuranda Indorum salute (“Acerca de la
consecucion de la salvacion de los Indios”, publicada en Madrid en 1589). La
concepcion que Acosta tenia del cardcter historico de las costumbres y culturas
no era nada usual en el siglo XVI, pues consideraba que todos los pueblos de la
tierra habian sido inicialmente primitivos sin cultura. Por ello, Acosta queria
demostrar que el conocimiento concreto de la historia del mundo indigena
podia iluminar el proceso historico universal: el estudio de una sociedad
aparentemente tan distinta de la europea lograria que los europeos
comprendieran algunos aspectos del comportamiento natural de las sociedades,



incluida la suya propia. Asi, este jesuita opinaba que América era un
verdadero laboratorio para estudiar al hombre no cristiano, de donde podrian
deducirse lecciones muy tutiles para la evangelizacion de la India, China y
Africa. Incluso, para el trabajo pastoral con campesinos europeos como los de
las montanas de Granada y Calabria.

Por ello, consideraba que el intento de borrar el conocimiento del pasado
aborigen, por considerarlo obra del demonio, indicaba un celo necio: Acosta
quiere poner fin al desprecio que tenian los europeos por los indios, a los que
consideraban seres sin razon ni prudencia, lo que impedia la posibilidad de
convertirlos a sus creencias ya que la verdadera conversién dependia de la
comunicacion, que solo podia establecerse cuando el misionero tuviera algun
conocimiento de las culturas y lenguajes aborigenes!%.

Sin embargo, su pensamiento no superaba del todo el habitual etnocentrismo de
la época, pues seguia considerando a los aborigenes como hombres barbaros en
mayor o menor grado, segin la forma como se comunicaban entre si y con otros
pueblos, lo que dependia de su grado de organizacion social, del desarrollo de
su religion y de su lenguaje. No obstante, opina nuestro autor, ellos, como todos
los seres humanos, podran percibir la verdad de la fe cristiana si se los educa
adecuadamente. De todos modos, en comparacion con el pensamiento de Las
Casas, Acosta tiene una concepcion mas pobre sobre el indigena, al que sigue
considerando de condicion servil : “si no se les mete miedo y se les hace alguna
fuerza como a los ninos, no entran en obediencia”.

Sin embargo, aclara que este comportamiento servil no provenia de la
naturaleza de los indios ni del clima, sino de la educacion y socializacion a la
que habian estado sometidos!!L.

Un jesuita inquieto: Alonso de Sandoval

Es obvia la influencia de Acosta en el titulo de la obra de Alonso de Sandoval,
De instauranda Aethiopum salute, (“Acerca de la consecucion de la salvacion
de los africanos”, publicada en Madrid, en 1647), donde recopild su rica
experiencia de mas de cuarenta y cinco anos. Desde su llegada a Cartagena en
1605 hasta su muerte, permaneceria en Cartagena, con algunas misiones
esporadicas fuera de la ciudad: en 1606, acompano al Padre Diego de Torres en



la region de Uraba en 1607, realizé una mision de veinte dias en Santa Marta y
recorrid la zona minera de Antioquia (Caceres, Remedios, Zaragoza); entre 1617
y 1619 estuvo en Lima, recogiendo documentacion para su obra. Sandoval habia
nacido en Sevilla pero desde nifio su familia se traslada a Lima, donde su padre
desempenaba un importante puesto en la burocracia colonial. Antes del
nacimiento de nuestro jesuita, habia tomado parte en la administraciéon colonial
de los actuales Chile y Bolivia.

La dedicacion de Sandoval a la evangelizacion de los negros bozales es
destacada desde 1612, como se ve en las cartas annuas del Padre Gonzalo Lyra,
provincial en ese entonces. Sin embargo, su vida jesuitica no fue nada facil: los
informes sobre él lo describen como de mediana prudencia, experiencia y
aprovechamiento en letras y en pocas ocasiones fue propuesto para puestos de
responsabilidad. Sin embargo, lleg6 a ser nombrado procurador general de la
provincia en 1620 y rector del colegio de Cartagena en 1623. Como rector de
Cartagena, fue considerado imprudente por no entenderse con los miembros de
la Inquisicion, que se quejaban de Sandoval no les mostraba “el debido
respeto”, por permitir que dos muchachos aparecieran con vestidos femeninos
en una comedia didéctica y enviar un hermano a vender algunos objetos con el
fin de sacar al colegio de sus apuros econdmicos. Sin embargo, en 1642 la
congregacion provincial en pleno reconocio su abnegada labor en favor de los
esclavos y pidid se le concediera la profesion solemne. La respuesta del padre
general, Vicente Caraffa, fue negativa al ratificar los motivos que habia tenido el
anterior general, Mucio Vitelleschi, para negarla en varias ocasiones!2.,

Como sefala la historiadora Enriqueta Vila, Sandoval se presentaba ante la
Compania “como un sujeto incomodo y glorioso a la vez” (lo llama “un jesuita
inquieto”): Sandoval tuvo problemas de orden doctrinal con el obispo, que
sostenia que los jesuitas se excedian de su competencia al bautizar o
“rebautizar” a los esclavos, lo que deberia corresponder a los curas parrocos. La
polémica se resolvid felizmente porque los sacerdotes designados para ello
renunciaron a hacerlo y dijeron al obispo que ese oficio era mas propio de los
religiosos. Sin embargo, la polémica preocupo al general de entonces porque la
ciudad de Cartagena se puso de parte de la Compafiia, que nombro un juez
conservador para que defendiera sus derechos en contra del obispo, lo que fue
desautorizado por el padre general Vitelleschi. Pero, cuando el problema se
arregld, el propio padre Vitelleschi envié una carta de congratulacion a
Sandoval. Ademas, al parecer, su caracter seco y severo le granjeaba algunos



adversarios, incluso entre sus subditos, que lo tenian como “dspero, desabrido y
riguroso” 13,

El interés espiritual por los esclavos negros lo llevd a recopilar abundante
informacion sobre las condiciones de vida de los esclavos y sus formas de vida
en su nativa Africa, con lo que Sandoval pretendia ofrecer orientaciones ttiles
para los doctrineros de los esclavos. Su punto de partida era de orden doctrinal
: tenia dudas sobre la validez del bautismo impartido masivamente a los
africanos en los barcos negreros, lo mismo que sobre la legitimidad de su previa
esclavitud en el Africa. Esto tenia consecuencias para la legalidad de su
esclavitud en América, ya que, seguin la teoria de entonces, si no habian sido
esclavos en Africa, sino traidos fraudulentamente a América, deberian ser
considerados libres. Obviamente, el Consejo de Indias evadio el responder a las
consultas en ese sentido, e hizo recaer la responsabilidad y legitimidad de las
capturas en los propios africanos que los vendian como esclavos a los
traficantes blancos, que simplemente se “limitaban” a comprarlost4.

Pero no era Sandoval un antiesclavista radical que hubiera llegado a superar
totalmente el etnocentrismo dominante en su época: segun nuestra mirada de
hoy, su vision antropoldgica seguia siendo muy discriminatoria. Como muestra
la historiadora Marie-Cecile Benassy-Berling, Sandoval afirmaba que la
santificacion de muchos negros evidenciaba la grandeza de la obra de Dios, que
hizo tan grandes santos de “negros gentiles, barbaros, broncos, bozales,
salvajes...”13. Inspirdndose en las ideas de Aristoteles sobre la esclavitud
natural, Sandoval atribuye a los negros no solo “males de fortuna” sino también
“males de la naturaleza”: la suerte los hizo “tan de peor condicion, que parece
se verifica en ellos lo que Aristoteles dijo, que habia hombres que nacieron para
siervos y sujetos de otros”1¢l,

En resumen, en materia tedrica, Sandoval se mueve en un mar de dudas y
vacilaciones: a veces se deja llevar por el parecer de los que considera mas
doctos que €l, que tienden a aceptar la esclavitud bajo ciertas condiciones, pero
a veces su experiencia cotidiana sobre la condicion de los esclavos lo lleva a
adoptar una posicion de condena mas severa. Sin embargo, las denuncias y
criticas de Sandoval contra las condiciones de la trata negrera y los malos tratos
de los amos evidencian en la practica, un profundo cuestionamiento de la
sociedad esclavista tal como funcionaba, aunque no se interrogara sobre la
licitud de la esclavitud en si misma. Sus escrupulos lo llevaron a consultar al
padre Luis Brandao, rector del colegio de la Compania en San Pablo de Loanda,



para averiguar su opinidon sobre la legitimidad del cautiverio de los esclavos
negros. La opinion de este jesuita fue que consideraba licito el trato: incluso los
padres de su comunidad y los del Brasil compraban esclavos para su serviciolZ.

Estas contradicciones con su entorno se plasman en la obra de Sandoval,
terminada en 1623, publicada por primera vez en 1627 y completada y
perfeccionada para una segunda edicion en 1647. Partiendo de que fuera de la
Iglesia catdlica no hay salvacion, Sandoval asume la responsabilidad de esas
almas en riesgo de perderse y se encuentra con los horrores del submundo de la
esclavitud. Su compromiso prdactico, sostiene Enriqueta Vila, lo lleva a
denunciar valientemente sus injusticias, escribiendo las paginas mas vivas,
documentadas y graficas que hasta entonces habian aparecido contra el mundo
de la esclavitud negra en América”. Pero, sigue diciendo nuestra autora, talvez
nunca penso en terminar con ese mundo sino que sus afanes eran espirituales,
dirigidos a buscar la salvacién de los negros: buscar un método catequistico
apropiado, intérpretes, averiguar si estaban o no bautizados. Para ello, era
menester conocerlos, aprender sus lenguas y sus creencias primitivas, para
responder adecuadamente a las necesidades de su evangelizacion!8l. Segtin esta
autora, Sandoval poseia un amplio conocimiento de Africa con las confusiones
y limitaciones propias de su tiempo: sus conocimientos cientificos son a veces
certeros y avanzados, mezclados con errores pueriles. Por eso, concluye, su
libro resulta ser “una mezcla de realidad y fantasia, de erudicion e infantilismo,
de utopia y pragmatismo que no le resta méritos a la originalidad de ser el
unico tratado antropoldgico, etnologico, socioldgico y doctrinal sobre el negro
en América”%,

El apostolado de Sandoval sera continuado por su discipulo san Pedro Claver,
nacido en Verdt, en 1580. Por influencia del santo hermano Alonso Rodriguez,
pidid ser enviado a las misiones en las Indias. En 1610 llega a Cartagena para
continuar su viaje a Santafé, donde reanudd sus estudios. Ordenado en
Cartagena en 1616, fue designado como auxiliar del P. Sandoval, al cual
reemplaz6 cuando partié hacia Lima, en 1617. Al regreso de ésta, en 1620,
trabajan conjuntamente, siguiendo los métodos desarrollados por Sandoval: a
partir de la identificacion de las regiones de origen de los esclavos africanos,
formaron un equipo de intérpretes, con el fin de ensefiar el catecismo en las
lenguas propias de ellos. El primer trabajo consistia en averiguar quiénes
estaban validamente bautizados y quiénes no; luego se dedicaba el santo a la
instruccion de todos, con la ayuda de los intérpretes y la resistencia de los



armadores de los barcos y de los traficantes negreros. Después de varios dias de
instruccion, procedia al bautismo de los que no habian sido validamente
bautizados: se calcula que lleg6 a bautizar mas de 30.000. Ademas, se dedicaba
también al cuidado de los enfermos y a impedir los castigos que los amos solian
prodigar a sus esclavos. Los domingos y la época de cuaresma eran dedicados a
la instruccion de los esclavos que permanecian en la ciudad. Pasada la pascua,
salia Claver a misionar a los esclavos de las haciendas de los contornos de
Cartagena: en su ultima mision, en el Sint, en 1650, cayd enfermo. Nunca se
recuperaria de esa enfermedad, hasta su muerte, en septiembre de 1654122,

El encuentro con el Otro Aborigen

Muy distinta seria la relacion de los misioneros jesuitas con los indigenas del
centro del pais, aunque hay algunas semejanzas como el interés en las lenguas
indigenas y el conocimiento previo de los contextos donde se iba a realizar la
evangelizacion. Recién llegados a Santafé en compania del arzobispo
Loboguerrero, los padres Medrano y Figueroa medicaron a ensenar la doctrina
cristiana a los indios y a los nifios y abrieron, por peticién del arzobispo, una
clase de teologia moral para los clérigos y otra de gramatica para los pajes del
prelado y otros ninos de la ciudad.

Pronto se encontrd el P. Medrano con evidencias de que el culto a los dioses
indigenas seguia vivo: por su influjo, el arzobispo Loboguerrero resolvid visitar
los pueblos indigenas, en compania del jesuita. En esa correria, descubrio
Medrano que su predicacion en espanol no era comprendida por los indigenas
de Fontibdn, donde habia comenzado la campana. Por ello, resolvioé conseguir a
un sacerdote que tradujera sus ensefianzas al muisca. También advirtio
Medrano que a ningun indio se lo dejaba comulgar, ni se le administraba la
extremauncion. La misma situacién encontrd en varios pueblos de la Sabana
como Bosa, Bojaca, Chia, La Serrezuela (actual Madrid), Suba y Tuna (hoy
desaparecida, persiste como fraccion de Suba). A pesar de estos esfuerzos, se
mantenia la persistencia de los antiguos cultos aborigenes, como aparece en las
cartas del arzobispo al rey!2.



Parte de esta persistencia se debia al peso social de los xeques, o sacerdotes
muiscas, a los que Medrano describe poco favorablemente, desde una
perspectiva bastante etnocéntrica: cuenta como el futuro xeque es reclutado
desde los 16 anos, como es formado encerrado en un claustro durante 7 anos de
“noviciado” alimentandose frugalmente (un poco de maiz y un poco de agua),
sin cortarse el cabello ni mudarse de ropa, ni hablar con nadie. Alli se le ensefia
“a emborracharse con ciertos humos de tabaco, asi se le aparece el demonio y
hace pacto con él, y le instruye en las cosas de su culto, y le queda familiar en
adelante”. Después de este periodo de formacién y probaciéon “al gusto de los
sacerdotes viejos”, recibe “el grado con cierto bonetillo, como borla de mano, de
un gran cacique, a quienes ellos tienen por sumo sacerdote. Y asi aprobado,
comienza a ejercer su oficio, y a enganar almas y llevarlas al infierno”. Cuenta
también Medrano como los indios de cada parcialidad estaban obligados a
darles oro, como estaban obligados al celibato y cémo era su vida cotidiana:
“hablaban poco y dormian menos, pues la mayor parte de la noche la
empleaban en mascar hojas de coca mezcladas con sal”22.

Este fracaso convencié a Medrano de la necesidad de explicar el mensaje
cristiano a los aborigenes en su propia lengua, por lo que se dedicd a su
aprendizaje. Poco tiempo después, con la ayuda de un clérigo conocedor del
muisca, pudo traducir las oraciones y el catecismo basico, lo mismo que
redactar una gramatica muisca. Escribe el P. Medrano que esta labor se
consideraba casi imposible, “por ser tan hoérrida la lengua y dificultosa de
pronunciar y falta de vocablos”. Ahora los indios respondian en las oraciones,
“espantados de oir en su lengua tan nuevos misterios que antes no habian
entendido... Por eso, decidi6 aprender la lengua mosca, que, “con la gracia de
Dios, la halld facil... Y con la ayuda de otro clérigo, buen conocedor de la
lengua, “ordenaron el arte y gramatica, con todos sus preceptos y partes de la
oracidn, y se lleva a Espana, de suerte que se pueda imprimir, cosa que espanto
a toda la tierra, por haberse tenido por imposible”2,

Varios de los jesuitas llegados a Santafé se dedicaron al estudio de la lengua
muisca: entre ellos, se destacaron los padres José Dadey y Juan Bautista
Coluccini. La dificultad mas grave era que el muisca no tenia escritura, por lo
que fue necesario reconstruir su alfabeto y gramatica. Dadey, con un grupo de
expertos, tradujo el catecismo y las principales oraciones. Pero, segin narra el
viceprovincial jesuita, P. Gonzalo de Lyra, la ensefianza del catecismo en lengua
muisca encontro dificultades entre los curas, que sostenian que era imposible



aprender “tan peregrina y dificultosa lengua”, que era, seguin ellos, “barbara y
corta para explicar cosas tan altas”. Por eso, en “lugar de ensenarse verdades,
vendrian a ensefiarse errores, por no tener vocablos propios para algunos
misterios” 24,

A pesar de esta oposicion, el arzobispo Loboguerrero ordend, bajo pena de
excomunion, que se ensefara la doctrina en muisca. Pero los problemas
continuaban y el publico en general se involucrd en la polémica sobre el
catecismo. Para acallar estos problemas, el P. Dadey sometid su catecismo a la
revision oficial de una junta de expertos, convocada por el presidente Juan de
Borja, que di6 su aprobacion. Lo mismo que otra junta, a la que asistieron los
regidores de la ciudad. Por todo ello, el sinodo arquidiocesano, convocado por
el arzobispo, reiterd la obligacion de ensenar la doctrina cristiana en “mosca”,
bajo pena de excomunion, y prohibio el seguir contradiciendo la traduccion de
Dadey. Sin embargo, los problemas continuaban los padres Dadey y Coluccini
recorrieron, durante dos meses, los pueblos comarcanos de la Sabana de Bogota
para ensenar el nuevo catecismo a los parrocos y a los indios. Pero los
resultados fueron escasos: muy pocos doctrineros se interesaron en €l y los
misioneros jesuitas se convencieron de que los doctrineros necesitarian por lo
menos un ano para aprenderlo.

Este tipo de problemas llevaron al viceprovincial Lyra a establecer una catedra
formal de ensefianza del muisca en el colegio San Bartolomé, lo que fue alabado
por el general Aquaviva. De ella, desde 1619 se encarg6 el P. Dadey, que estaba
dedicado a componer una gramatica y un vocabulario para el muisca. Otro
jesuita, el P. Pedro Pinto, quedo encargado, desde 1625, de otra catedra de
muisca que habia fundado la Real Audiencia. A Pinto lo sucedieron varios
jesuitas, entre los que se destacd el P. Francisco Varaiz. En 1647, el presidente
del Nuevo Reino, marqués de Miranda pidi6 otorgar a perpetuidad esta catedra
a la Compania, pero el rey fue de otro parecer'2!.

Desde 1605, el arzobispo Loboguerrero confio a la Compania la doctrina de
Cajicd, que quedo a cargo de los PP. Dadey y Coluccini, a los que se unieron
otros dos jesuitas, que empezaban a aprender el muisca. El templo de Cajica fue
la primera iglesia de indios que tuvo Santisimo Sacramento. Los jesuitas
comenzaron por la ensefianza de la doctrina a los nifos indigenas todos los
dias, los nifios por la manana y las nifias por la tarde: con cincuenta de ellos se
inici6 una escuela para aprender a leer, escribir, cantar y tocar algunos
instrumentos musicales. Los domingos se consagraban a la instruccion religiosa



de los adultos. El éxito de la doctrina fue notorio: aumenta la asistencia a la
misa, incluso en los dias ordinarios que se tenia con cantos y musica. Antes, “ni
con azotes y palos los podian traer los domingos a misa. Aumentan las
confesiones y comuniones, disminuye la embriaguez. Para el P. Lyra, el éxito se
debia a tres causas: “el desprendimiento y desinterés con que procedian, el
buen ejemplo que daban y el haber aprendido las lenguas indigenas”2¢. Del
mismo parecer eran el presidente Borja y el arzobispo Loboguerrero.

En los comienzos, la Compania se habia negado a aceptar doctrinas porque su
Instituto prohibia tener parroquias y, ademas, porque los parrocos, en virtud
del patronato, deberian ser presentados por las autoridades civiles y estaban
bajo la jurisdiccion episcopal. Estos problemas aparecen en la instrucciéon del P.
Aquaviva sobre la doctrina de Cajica, en 1608, donde el P. General reitera que
encargarse de doctrinas perpetuas contradice las Constituciones pero acepta
que se constituyan residencias en pueblos de indios, con cargo de adoctrinarlos,
hasta que queden bien informados en la fe y vida cristiana y se consiga quién
reemplace a los nuestros. Apenas se encuentre reemplazo, se deberia pasar a
otro pueblo que tenga la misma necesidad. Ademads, deberian estar por lo
menos dos jesuitas en cada doctrina convenir con el obispo que sus sucesores
prosigan lo comenzado y quitar todos los gravamenes que los clérigos hubieran
impuesto a los indigenas y no ponerles otros nuevos, “ni se vea rastro de
codicia alguna, para que se aseguren del todo que no se busca sino el bien de
sus almas”. Por otra parte, en las doctrinas a cargo de los jesuitas deberia haber
“maestro de escuela que ensenie a los hijos de los indios mds capaces a leer y
escribir y cantar y tafier diversos instrumentos que sirven al oficio de la misa,
todo lo cual ensenaran otros indios practicos...”. Por ultimo, pide que los
nuestros, “con la prudencia y términos que se pudiere”, ejecuten las érdenes del
rey en favor de los indios!?.

Siguiendo estas normas, solo hasta 1615 conservo la Companiia la doctrina de
Cajica, que entregaron al clero diocesano para encargarse de la de Duitama
considerando que ya su misidon estaba cumplida. El éxito obtenido en Cajica
movio al arzobispo Loboguerrero, en 1608, a confiarle también la doctrina de
Fontibén donde se evidenciaba la persistencia de los cultos indigenas y el peso
social de los xeques muiscas. Este encargo despertd la oposicion del cabildo
eclesidstico, que protesto por la entrega de una doctrina perteneciente al clero
diocesano considerando que habia clérigos virtuosos y peritos en el muisca
capaces de administrarla. Tampoco al P. Aquaviva le gusto inicialmente la



decision, pero, finalmente, en 1610, aceptd que los jesuitas pudieran aceptar
doctrinas estables. En Fontibon, a cargo primero del P. Coluccini y luego del P.
Dadey, se establecid también una escuela para un centenar de nifios, que
aprendian a leer, escribir y cantar.

Sin embargo, no todo era facil en estas doctrinas: en 1640, el P. José Hurtado se
dirigia al presidente Martin de Saavedra contandole sobre la resistencia de los
indigenas adultos a venir a repasar el catecismo un dia a la semana. Hurtado los
amenazd con no celebrarles las fiestas de los santos patrones de las cofradias de
sus parcialidades, que solian degenerar en borracheras generales. Ante la
peticion de la fiesta de San Antonio, Hurtado aceptd celebrarles la misa, sin
recibir estipendio, pero rechazd que se nombrara alférez de la fiesta y el que
estuvieran una semana bebiendo. Los indios se retiraron disgustados y se
negaron a aceptar la invitacion a la doctrina: insultaron al fiscal que el
misionero habia enviado y lo amenazaron con cortarle las orejas. El fiscal huyo
del pueblo y el misionero pidi6 a las autoridades que obligaran a los indigenas
a asistir a dos horas semanales de catecismo.

Una de las innovaciones introducidas por la Compafia en sus doctrinas y
templos fue el conceder la comunion a los indios, no sin el escandalo de
algunos, ya que desde el siglo XVI y buena parte del XVII se habia generalizado
en toda la América hispana la costumbre de negarles el acceso a la Eucaristia
por dudar de sus disposiciones. Esta costumbre habia sido institucionalizada
por el primer Concilio de Lima, que solo permitia administrar a los indios los
sacramentos del bautismo penitencia y matrimonio y exigia licencia del vicario
o provisor para dejarlos comulgar. Esta disposicion habia sido refrendada para
el Nuevo Reino por el primer sinodo, convocado en 1556 por el arzobispo Juan
de los Barrios, que, sin embargo, permitia comulgar a las indias casadas con
espanoles. El propio arzobispo Bartolomé Loboguerrero solo permitia la
comunion de indios y negros como viatico a la hora de la muerte: en los demas
casos, se necesitaba licencia del obispo o de su provisor.

Los sermones publicos de varios jesuitas influyeron en la modificacion de estas
restricciones. Movido por uno de estos sermones en la fiesta de Corpus Christi
de 1636, el arzobispo Cristobal de Torres convocd una junta de expertos para
estudiar la manera de fomentar la comunion entre los indios. El resultado fue
un decreto, fechado el 25 de noviembre de 1636, que censuraba “el abuso tan
pernicioso.., de negar la comunién a los indios, casi generalmente, aun en la
hora de la muerte”. Y se manda a los curas y doctrineros convocar a todo sus



pueblos, un domingo o dia festivo, para leer publicamente este decreto, y se
anuncia el envio de predicadores a todas las doctrinas para preparar a los
indios para la comunion. En ese sentido, se envio a los PP. Dadey y Coluccini a
diversos pueblos de la Sabana, como Engativa. Fontibon, Tunjuelo, Usme, Une,
Fosca y Caqueza. Después de un breve descanso, continuaron por Facatativa y
siguieron a las tierra de los panches: pasan a Tocarema, La Mesa, Tena, Ciénaga
(hoy desaparecida), Bojaca, Zipacon, para regresar a Facatativa. Luego, en una
tercera expedicion llegaron a Fusagasuga, Pasca, Sutagaos, Tibacuy y Cubia
(hoy fraccion de la actual Bojaca)i28l.

Desde afios atras, los indios de Duitama habian pedido que los jesuitas se
encargaran de su doctrina pero no habia sido posible por escasez de personal.
En 1615, al quedar vacante esa doctrina, el presidente Borja persuadio al cabildo
eclesidstico de Santafé a confiarla a la Compania, que renuncio entonces a la de
Cajica. Lo primero que hizo el P. Jerénimo Navarro al encargarse de la doctrina,
fue traducir el confesionario a la lengua de la region y empezar a confesar en
ella, “aunque con gran trabajo”.. .“con el confesionario en la mano y con gran
atencion a lo que decian. Pero, con la ayuda de Dios, quince dias después, no
tenia necesidad de tener el libro en la mano”. Navarro encontrd bastante
persistencia de los cultos indigenas y bastante ignorancia de la doctrina
cristiana por eso, dudd de la validez de muchos bautismos y bautizé sub
conditione a mas de 300 adultos.

Tampoco fue idilico el desarrollo de la nueva doctrina un grupo de indigenas,
empujados, segun el P. Pacheco, “por unos cuantos soldados de mal vivir”,
presentaron a la Real Audiencia un memorial de agravios contra los doctrineros
jesuitas. Para investigar el fundamento de estas acusaciones, fueron a Duitama,
en marzo de 1620, el provincial jesuita (Manuel de Arceo), el rector del colegio
de Tunja (Sebastidn Murillo) y Juan de Figueredo, cura doctrinero de Paipa.
Bastante facil fue demostrar que la mayoria de los cargos carecian de
fundamento. Después de estos incidentes, renacid la calma en la doctrina,
escribia el P. Navarro al general Vitelleschi “me persuado, que pues el demonio
por tantos medios ha procurado echar a la Compania de ese lugar, es porque
teme lo mucho que en él se ha de ayudar a las almas, sacandolas de su dura
servidumbre”. La Compania permanecié en Duitama hasta 1636, cuando la
permuto por la de Topaga, lo que disgusto al P. Vitelleschi parece mal cambiar
la doctrina de Duitama, con “dos mil almas por trabajar”, donde “la Compania



ha resistido tantos afios con tanto sudor y fatiga” por la de Topaga, con solo 190
indios encomendados, “por esperanzas poco seguras”2l,

También administraba, desde 1618, la Compania la doctrina de Tunjuelo,
antigua poblacion indigena pero con una notable disminucion de sus
pobladores indigenas para 1643, poblada entonces en su mayoria por
estancieros espanoles. Por el reducido nimero de indios, se penso en anexarla a
la de Fontibon, pero se presentaron algunas dificultades. Finalmente, en 1649 la
Compania renuncia a esta doctrina por los pocos indios que tenia y por el
inconveniente que era el vivir alli un religioso solo, el P. Pedro Navarro, ya
anciano y achacoso.

También recibi6 la Compania la parroquia de Santa Ana y Las Lajas (actual
Falan, en el departamento del Tolima), para atender a los indigenas que eran
trasladados del altiplano a las minas de plata cercanas a Mariquita con graves
inconvenientes: segin escribia el P. Gabriel Melgar en su carta annua, las
condiciones de trabajo eran infrahumanas, “enterrados en vida” dentro de
hondos socavones, donde tenian que estar metidos en el agua. Ademas, eran
separados de sus pueblos y familias. Algunos llevaban consigo a sus mujeres e
hijos, que quedaban viviendo “en tanta miseria, que apenas alcanzan el
sustento. Han sido estas minas la principal causa de la mengua de indios en
todo el Reino’, concluye Melgar3¥. La suerte de los negros esclavos, llevados a
las minas de plata, era incluso peor, pues sus amos apenas les daban para
comer y vestir, viéndose obligados a trabajar en el campo los domingos y dias
de fiesta, para poder subsistir. Estos esclavos eran catequizados en lengua
angola y tenian una misa especial, muy de mafana. Para 1659, ya los jesuitas
habian dejado esta dificil doctrina.

En Tépaga encontraron los misioneros jesuitas, Domingo Molinello y Pedro
Varaiz, el templo casi en ruinas. Con la ayuda de los indigenas, lo convirtieron
en el mas amplio y capaz de la comarca, que hoy se conserva como ejemplo de
la arquitectura misionera de la Orden. En 1642 se inaugurd la nueva iglesia,
siendo doctrineros los PP. Francisco Ellauri y Alfonso Gonzdlez. En esta
doctrina fue notable el grupo de indios cantores y musicos, como cuenta el P.
Ellauri, “tan diestros en canto de drgano y variedad de instrumentos de
chirimias, flautas, bajones, cornetas, fagotes, drgano, viguela, discantes, rabeles,
vigolones y otros instrumentos, que pueden competir con lo bueno y lo mejor
del Reino”BU. En 1636, la Compania cambid esta doctrina por la de Pauto, para



ir estableciendo un centro de operaciones en el Casanare, para preparar la
ulterior penetracion en los Llanos orientales.

El apostolado en la sociedad criolla: colegios y residencias

La mayoria de las actividades apostdlicas de los jesuitas del Nuevo Reino se
concentraron en la red de colegios, iniciada con la fundacién del colegio
seminario de San Bartolomé en 1605, que respondia a una de las necesidades
mas sentidas por el arzobispo Loboguerrero: la formacién intelectual del clero,
cuyo nivel era considerado bastante precario, que no sabian “sino un poco de
latin mal sabido por falta de universidad o estudio general”. Finalmente, el 18
de octubre de 1605 fue erigido y fundado este colegio seminario, en el ahora
Palacio de San Carlos, y el P. Martin Vasquez fue nombrado como su primer
vicerrectort®2, Cerca, en la esquina de la Plaza mayor, funcionaba, desde el 1 de
enero de 1605, el Colegio Maximo de la Compafiia, con setenta discipulos,
pertenecientes, en su mayoria, a las principales familias de la ciudad!. EI P.
Daniel Restrepo, siguiendo el clasico libro de José Joaquin Bordal3¥, remonta al
27 de septiembre de 1604 la inauguracion del colegio, con un discurso del P.
Dadey, fecha que Pacheco considera equivocada, puesto que las cartas annuas
hablan del dia del afio nuevo. Borda afiade que el Colegio comenzo labores en
el edificio que se llam¢ de las Aulas, donde servia de templo el salén donde se
reunia entonces el Congreso nacional los padres se alojaban en las piezas altas
que hoy ocupa la biblioteca nacional y las piezas bajas se destinaron para “las
escuelas”. Al fusionarse las dos instituciones, quedo el P. Martin de Funes como
rector de ambast®!,

La pequena capilla del colegio se convirtio pronto en un centro importante de
culto y apostolado, por el ejercicio de la predicacion y la organizacion de las
congregaciones marianas: una, para caballeros, bajo el patrocinio de Nuestra
Senora de Loreto; una segunda, para estudiantes, bajo la advocacion de Nuestra
Sefora de la Asuncion. Para los esclavos, se organizo otra congregacion. Pronto
la capilla del colegio quedo estrecha para la concurrencia de fieles; por ello, el P.
Gonzalo de Lyra, viceprovincial, lanz6 la idea de construir un templo mas
amplio. El entusiasmo despertado por la idea se hizo patente en las limosnas,
una de ellas enviada por el propio presidente, Juan de Borja, que se encarg6 €l
mismo de pedir contribuciones por toda la ciudad. Asi, el 1 de noviembre de
1610 se dio comienzos a su edificacion, bajo la direccion del P. Juan Bautista



Coluccini. Después de algunos tropiezos, el templo fue dedicado el 29 de julio
de 1635, en honor a san Ignacio de Loyola, que habia sido canonizado en 1622.
En la construccién del templo colaboraron igualmente los hermanos Pedro
Pérez, arquitecto, y Diego Loessing, insigne ebanistal2!.

El Colegio de la Companiia se inici6 solamente con clases de gramatica, a las que
se anadieron luego clases de humanidades y retorica; en 1608 se empiezan a dar
clases de filosofia y en 1614 ya se comienza a ensefiar también la teologia, con lo
que se completa todo el ciclo de estudios eclesidsticos y se empieza a pensar en
que el colegio pueda adquirir la categoria de universidad. El problema consistia
en que la Corona espanola ya le habia negado esta posibilidad a los
dominicanos en varias ocasiones. Sin embargo, el 25 de junio de 1616, el rey
otorgo a la Academia Xaveriana la facultad de otorgar grados en filosofia y
teologia. Y el 8 de agosto de 1621, la Compania obtuvo un breve del papa
Gregorio XV, que permitia que los prelados o los cabildos eclesidsticos sede
vacante de las Indias pudieran graduar a los estudiantes que aprobaran los
cursos de los colegios jesuitas en los sitios donde no hubiera universidades.
Luego, el 23 de marzo de 1622, se consiguio una cédula real que mandaba
aplicar el breve papal®Z. Estas normas produjeron la normal protesta de los
dominicanos, hasta que, después de varios afios de encarnizada controversia
finalmente se otorga tanto a dominicanos como a jesuitas la misma facultad, de
dar grados: ambos establecimientos quedan asi reducidos a la categoria de
universidades particulares y menores, cuyos grados solo tendrian validez en las
Indias occidentales. Permanecen siendo universidades privadas, pero con la
delegacion de la Corona para otorgar gradosil. En 1619, se funda facultad de
medicinal®! y en 1706, se abre la facultad de derecho, civil y candnico, que
afronto inicialmente la dificultad de encontrar catedraticos aptos; desde 1723, se
tenia también catedra de Sagrada Escritural.

En 1611, se fundé el colegio de Tunja, al cual luego se anexd el noviciado en
1613; en 1625 se inicid en esa ciudad la construccion del templo de san Ignacio,
que seria la sede de dos congregaciones la de espafioles, cuyo titular era la
Asuncion, y la cofradia del Nifio Jesus para indios y mestizos. En 1620, la
compania acepto el curato de Honda, cuya residencia paso en 1634 a ser colegio
incoado, lo que produjo muchas resistencias y contradicciones pues no era
costumbre que los religiosos se encargaran de la cura de almas de espafioles®l.
En 1624, se inici6 el colegio incoado de Pamplona, después de la predicacion de
varias misiones en la ciudad, a cargo de los padres Juan Gregorio y Mateo



Villalobos. Cuatro afios después, se daba principio a otro colegio en Mérida,
que seria la primera fundacién de la Compania en el actual territorio de
Venezuela. En 1642, la Congregacion provincial juzgd conveniente establecer
una hospederia en Mompox, sitio de paso obligado para cualquier viajero entre
la costa y el interior, mientras el P. General autorizaba una fundacion en forma.
Siguiendo esta idea, se envio al padre Marcos Gonzadlez y al hermano Francisco
Martin, en la cuaresma de 1643, que Gonzalez predicé con mucho éxito. Ese afio
se llevaria a cabo la fundacién, no sin alguna oposicion del cabildo2.

Entre 1621 y 1630, se abria camino la idea de la fundacion de una obra en
Popayan, después de varias misiones predicadas con mucho éxito por los pp.
Pedro Varaiz, Gabriel de Alzola y Vicente Imperial. En 1630, la congregacion
provincial abreviada, integrada por los vocales de Quito, designé al P. Francisco
de Fuentes como procurador encargado de gestionar en Madrid y Roma los
permisos para nuevas fundaciones y para formar una viceprovincia separada.
El P. General de entonces, Mucio Vitelleschi, aceptd las fundaciones de Ibarra,
Cuenca, Latacunga, Popayan y Pasto, lo mismo que la creacion de una
viceprovincia independiente. Entre tanto, a partir de 1634 se hacian
preparativos para fundar en Popayan y en 1640 se envid al P. Fuentes a
gestionar el asunto ante la Audiencia de Quito. La idea era tener una base para
las misiones entre los aborigenes barbacoas, telembies, paeces y guanacas, lo
mismo que para las misiones populares en Anserma, Buga y Cartago. Asi, el 16
de diciembre de 1640, el obispo Francisco de la Serna tom¢ posesion, en nombre
de los jesuitas ausentes de la casa y el templo de la nueva residencia. Los
jesuitas pronto obtuvieron del obispo La Serna un decreto que ordenaba a los
parrocos administrar el vidtico a indigenas y esclavos; ademas, en el templo de
la Compania se comenzo a facilitarles la comunion pascual, previa instruccion.
En 1643, el obispo le confio a la Compariia la fundacion del colegio seminario de
San Francisco, cuyo primer rector fue el P. Bartolomé Vasquez Polo®. La casa
de Popaydn se convirtio en el centro de la actividad misionera del P. Juan de
Rivera, que empezd en 1645 a misionar en las rancherias de los esclavos
ocupados en el laboreo de las minas, en las cercanias de Popayan. Estuvo luego
predicando en Cali, Buga, Toro, Anserma, Arma, Sopetran y Santafé de
Antioquial4,

En 1630, la poblacion de Pasto comenzo a pedir que se fundara una residencia
de la Compafiia, pero se produjo mucha oposicion por parte de otras
comunidades religiosas y del cabildo, que argumentaban que los jesuitas los



iban a dejar sin recursos con qué sustentarse. Pero, muy pronto, las opiniones
cambiaron después de varias misiones predicadas por jesuitas: el P. Vasquez
Polo, que se encontraba predicando la cuaresma, convencio al vicario para sacar
el santisimo sacramento y una imagen de la Virgen para calmar el terror
ocasionado por una erupcion del volcan, acompafada por temblores de tierra.
Asi, el 15 de marzo de 1643, el cabildo rectificaba su negativa y pedia al rey la
fundacion, pues “es de sabios mudar consejos”. Esta peticion fue apoyada por
el clero y los notables de Pasto. En consecuencia, el obispo de Quito, fray Pedro
de Oviedo, extendio una licencia temporal para fundar en la ciudad. No fue
facil conseguir la licencia del rey, ya que a Madrid habian llegado quejas en
contra de la Compania, a la que acusaban de haber fundado colegios en lugar
de residencias, tanto en Popayan como en Cuenca. Era visible la oposicion del
cabildo eclesidstico de Quito y de otras comunidades religiosas. Por estos
problemas, la residencia de Pasto se clausurd en 166443, y solo en 1712 se
establecio nuevamente el colegio con los PP. Ignacio Hormaegui y Francisco
Monerris.

En 1632, el P. Vitelleschi encarga al P. Baltasar Mas estudiar la posibilidad de
fundar en la isla de Santo Domingo, que habia visto pasar a numerosos jesuitas,
como los enviados a evangelizar la Florida en 1566 y los que pasaban al Peru. A
pesar de algunos ofrecimientos financieros, las enfermedades de los enviados y
algunas dificultades con algunos miembros de la Real Audiencia, llevaron, en
1654, a abandonar la idea, después de varios intentos. Solo en el siglo siguiente,
en 1723, la provincia del Nuevo Reino lograria fundar en Santo Domingo.
Mientras tanto, en 1651 se establecia colegio en Panama, aunque las catedras
solo se establecieron en 1744 y se erigié como universidad®el.

En el siglo XVIII contintia la expansion de la red de colegios jesuiticos: en 1729
se crea un colegio en Santafé de Antioquia y en 1745 en Buga, pero fracasan los
intentos de fundar también en Cartago y Cali, lo mismo que en Ocafa. En el
actual territorio de Venezuela, después de varios intentos fallidos y muchas
dificultades, se funda una residencia en Maracaibo (1735), y un colegio incoado
en Caracas (1752), donde se comenzd a construir el colegio, con una casa de
ejercicios, hacia 1763, ya en visperas de la expulsion; pero se frustra la
fundacion en Coro, donde permanecieron varios jesuitas hasta 1763147,



También se dedicaron los jesuitas a las misiones populares por diversas
ciudades del Nuevo Reino, como Cartagena, Santafé, Tunja y Pamplona.
También recorrieron, en la ultima década del siglo XVI, 27 poblaciones y 28
haciendas en los actuales departamentos de Boyaca y Santander, lo mismo que
las poblaciones del oriente del actual Cundinamarca. En 1692, se tuvo una
mision en Salazar de las Palmas y en 1693 fueron misionadas las poblaciones de
Santafé de Antioquia, Medellin, Sopetran y Rionegro. También en 1692, se
realizaron misiones en La Palma, Pacho, Pasuncha Cachipay, y en 1693, en
Tocaima, Ibagué, Neiva, Purificacion y La Mesa. Entre 1694 y 1695, se realizaron
misiones en el norte del Tolima y en 1697 se misiond de nuevo en Pacho y La
Palma, de donde se extendio la mision a Muzo, Caparrapi, Honda y
Mariquitalsl,

Nuevos impulsos misioneros: De Uraba al Pacifico

Desde Cartagena se realizaron expediciones misioneras entre los indigenas del
Uraba (1606) y la Guayana (1646). En 1640, el obispo Francisco de La Serna
resolvid confiar a la Compania la evangelizacion de los indigenas paeces, donde
los jesuitas habian intentado penetrar anos atras, en 1632 y 1636. El P. Francisco
Navarro estuvo evangelizando a los paeces, mientras que el P. Juan Rivera se
concentraba en los indios guanacas. La misién experimentd dificultades y
fracasos, debidos al desconocimiento del idioma, las penurias econémicas, el
poco apoyo de los encomenderos y la resistencia de los aborigenes a vivir en
poblados, para esquivar el servicio personal. Por esas dificultades, ya en 1657
no habia jesuitas en estas misiones y se pide enviar nuevos misioneros. Sin
embargo, en 1689, se habla de esta mision como abandonada desde afios
atrasl®l,

Desde Quito, se intenta la evangelizacion de los indigenas de Barbacoas y
Timbiqui, a partir de 1632. En esa mision se destacaron los padres Francisco
Rugi, de Salerno, y Juan de Henebra. Rugi tendria fuertes enfrentamientos con
las autoridades locales y los colonos de Santa Barbara (que trasladaria el mismo
P. Rugi al actual Tumaco en 1640), que pretendian esclavizar a los indios y
venderlos en Pasto. Rugi seria también el fundador de Timbiqui (Cauca). En
1646, después de algunos enfrentamientos con el gobernador de Popayan y
algunas dudas sobre el escaso fruto del trabajo, los jesuitas dejaron la region.



En 1651 y 1669, la Compafia intentaria establecerse en el Choco, pero sus
esfuerzos no serian duraderos, pues la mision encontré6 mucha resistencia entre
los blancos y poca receptividad de los indigenas. En 1672, se intenta
nuevamente la mision el P. Benito de Carvajal se establece en S. José de
Noanamad, desde donde atiende la region de las minas de Sed de Cristo, Novita
y S. Agustin del Sipi, y el P. Antonio Marzal se dirige al Citara. La pobreza, el
clima, los viajes, los sinsabores y las resistencias de los blancos minaron la salud
de Carvajal, que debid retirarse a Popayan para restablecerse. Por su parte,
Marzal escogié como centro de actividades a S. Francisco del Atrato, hoy
Quibdo, donde no encontr6 mucha receptividad. Con la llegada de los
franciscanos, Marzal decidi6 cederles el campo y concentrarse en la region de
Noanama: desde ahi extendid su actividad hasta los indios del rio Raposo y las
minas del Sipi. Su labor era dificil por la dificultad de las comunicaciones y la
resistencia cultural de los aborigenes, que recibian con burlas sus ensefanzas.
Seguin Pacheco, esta resistencia se debia a la influencia de los hechiceros, que
aterraban a los indigenas con las amenazas del poder del diablo, con quien
decian tener comunicacion. Por otra parte, la conducta desorganizada de los
blancos, incluso algunos clérigos, no incentivaba para nada la conversion.
Tampoco existia colaboracion de las autoridades locales. Por estas dificultades y
la escasez de personal, la Compania abandona este terreno en 1687, a pesar del
interés del P. General de entonces, Tirso Gonzalez, en que permanecieran alli®l.

En el Marafion, los jesuitas de la hoy provincia del Ecuador habian establecido
misiones desde 1638, pero queremos recordar, con el P. Pacheco, la presencia en
ellas de varios jesuitas nacidos en el actual territorio colombiano: los PP.
Francisco de Figueroa, de Popayan y Pedro Suarez, de Cartagena, que moririan
a manos de los indigenas en 1666, el P. Juan Lorenzo Lucero, de Pasto, y los
calefios, PP. Esteban Caicedo y Miguel de Silval®2l.

En 1740, por peticion del rey y de las autoridades coloniales, las provincias del
Nuevo Reino y Quito reciben conjuntamente la misién del Darién: el Sur se
encomienda a la provincia de Quito y el Norte a la del Nuevo Reino. Los PP.
Joaquin Alvarez y Claudio Escobar, de la provincia de Quito se dirigen a
Panama, desde donde recorren los rios Yaviva y Chucunaque. Estos misioneros
fueron luego reemplazados por los PP. Jacobo Walburger, austriaco, e Ignacio
de Franciscis, de Palermo. La misién del Norte se demord mds en comenzar, por
causa de la guerra entre Espana e Inglaterra, pero en 1744 fueron enviados los



PP. Pedro Fabro, flamenco, antiguo superior de la misiéon de los Llanos y
Salvador Grande, que encontraron grandes dificultades: en la region no habia
ningin poblado, ni de blancos ni de indios, que vivian dispersos y nunca
habian reconocido el dominio espafiol ni estaban preparados para recibir a los
misioneros. Solo en 1745 llegaron los misioneros a Urabd, donde se
establecieron junto al rio Caiman y se encontraron con el descontento de los
colonos franceses alli establecidos en una situacion bastante precaria. Los
jesuitas se encontraron impotentes y faltos de recursos, sin apoyo de las
autoridades locales, por lo que el P. Grande fue enviado a Cartagena a
conseguir auxilios y a informar al virrey Eslava sobre la verdadera situacion del
Uraba. El viaje del P. Grande fue una verdadera odisea, pues tuvo que
transpasar las montafias hasta encontrar las cabeceras del rio Sint, donde se
embarcd hasta salir a Lorica para pasar a Cartagena. Por estas dificultades, el P.
Fabro tuvo que abandonar el Uraba a principios de 174953,

Avances en los Llanos: Meta, Casanare y el Orinoco.

De mayor proyeccion, serian las misiones de los Llanos, que tuvieron varios
periodos, desde el primer intento fallido (1625-1629) hasta el establecimiento en
el Meta y Orinoco (desde 1715 hasta la expulsion en 1767). El primer intento se
centraria en Chita, Morcote, Tdmara, Pauto y Guaseco, que se iniciaria con la
visita del arzobispo Hernando Arias de Ugarte en 1621, que lo dejé muy
preocupado por el abandono espiritual de los indigenas del Casanare, por lo
que penso en confiar su evangelizacion a la Compania. El proyecto despertd el
entusiasmo de los jesuitas del Nuevo Reino y del general Vitelleschi, pero se
presentaban serios obstaculos: escasez de personal, lejania de la region,
dificultad para el abastecimiento y no contar con un clima sano que permitiera
la reposicion de los jesuitas enfermos. Para obviar estas dificultades, el
arzobispo ofrecio también la doctrina de Chita, poblacion situada en clima sano
y cabeza de encomienda, de la que dependian los demas pueblos del Llano. El
17 de octubre de 1624 comenzo la mision: los padres Miguel Jeréonimo de Tolosa
José Dadey, Diego de Acuna, Domingo Molinello y José de Tobalina fueron
encargados de ella. A pesar del abundante fruto conseguido, se presentaron
dificultades con el clero diocesano y el nuevo arzobispo de Bogota, Julian de
Cortazar. Por ello, después de no pocos conflictos e incidentes desagradables, la
Compania resolvio, no sin cierta nostalgia, renunciar a esas doctrinas, el 17 de
agosto de 162804,



Sin embargo, este fracaso permiti6 a los jesuitas extraer importantes
conclusiones para su futuro apostolado: en esas doctrinas se constataba la
inadecuacion persistente de los indigenas a la organizacién socioecondmica de
la colonia espanola. Por eso, la llegada de la Compafia significo una
transformacion de los conflictos entre aborigenes, encomenderos, autoridades
civiles y eclesidsticas, ya que su politica de hacer respetar las normas de las
leyes de Indias encontraba, obviamente, la resistencia de encomenderos, curas y
burocratas locales. Esas dificultades los llevaron a concluir la necesidad de
actuar con cierta independencia frente al Estado espafiol, sin desconocer sus
leyes, lo mismo que a buscar grupos indigenas que no estuvieran todavia
“viciados” por el “mal ejemplo” de los blancos, y lugares donde no se hubiera
establecido todavia el régimen de encomiendas!®!.

En parte, el éxito de las misiones jesuitas de los Llanos se debio, como en las
reducciones del Paraguay, al caradcter fronterizo de la regién, muy
marginalmente integrada al Estado espanol, cuyo control del drea era precario y
donde habia pocos atractivos econdmicos que atrajeran a conquistadores y
colonos espanoles. Solo habia algunos yacimientos auriferos en S. Martin del
Puerto del Ariari (“Medina de Torres) y en S. Juan de los Llanos, y las salinas en
la zona aledana a Chita. Tampoco habia muchas posibilidades de establecer alli
el régimen de encomiendas, ya que la mayoria de los aborigenes de la region
eran cazadores y recolectores, y muy pocos habian alcanzado la horticultura. A
esto se sumaban la dificil comunicacion con los centros administrativos de
Santafé de Bogotd y Tunja, lo mismo que unas duras condiciones ambientales™!.

El segundo intento se inicia en 1659, cuando los padres Francisco Alvarez y
Francisco Jimeno fueron enviados por el provincial de entonces, Hernando
Cabero, a explorar las condiciones existentes para restaurar la mision, en
respuesta a una peticion de los indios giraras de Tame. Para tener un centro de
operaciones en los Llanos, la Compania permutd su floreciente doctrina de
Tépaga por la de Pauto (hoy Manare), que estaba en manos del clero diocesano.
En 1662, el presidente del Nuevo Reino, Diego Egues de Beaumont, constituyo
una Junta de Propaganda fidel (que reparti6 los territorios de misiones entre las
ordenes religiosas y el clero diocesano. A la Compania le correspondio el
territorio junto al rio Pauto, y de alli abajo hacia la villa de San Cristobal y
ciudad de Barinas y todos los llanos de Caracas, corriendo una linea imaginaria
desde el rio Pauto hasta el rio Airico (selvas al sur del rio Meta)i®Z.



Para dar comienzo a la nueva mision, en 1661 fueron enviados los PP. Ignacio
Cano (de Cerdena), Juan Ferndndez Pedroche y Alonso de Neira (espafioles), a
los que se afadiria luego el P. Antonio Monteverde (francés, cuyo apellido
original era Boislevert).

El P. Fernandez Pedroche se interno en las tierras de los tunebos, donde fundo
el pueblo de Nuestra Sefiora del Pilar de Patute, mientras el P. Neira reactivaba
el pueblo de San Salvador del Puerto, a la orilla del rio Casanare, entre los
indios achaguas. Por su parte, el P. Monteverde se encargaba de reanimar el
pueblo de lame, semiabandonado, poblado por los indios girarasi®. Estas
poblaciones tuvieron mas larga vida, debido a que los indios salivas, tunebos,
airicos, jiramas, betoyes y achaguas tenian una estructura social mas propicia
para reducirse a poblados. En cambio, fallaron los intentos de reducir otros
indios del Casanare, especialmente los Guahibo-Chiricoas, ndmadas e
“irreductibles”. La experiencia practica fue ensefiando a los jesuitas a distinguir
qué pueblos eran susceptibles de ser reducidos y cudles no: en estas ocasiones,
se necesitaba escolta armadal®!. Esta situacién explica los problemas del P.
Monteverde para fundar las reducciones de S. lgnacio de los Guahibos y
Ariporo, a una y otra orilla del rio Pauto, que eran frecuentemente
abandonadas por sus ndmadicos habitantes. También hubo dificultades
externas, debido a los intereses econdmicos de algunos hacendados, que
querian esclavizar a los indios en sus hatos y trapiches!®). En noviembre de
1664, el P. Alonso de Neira fundaba una mision entre los achaguas, en
Onocoture, en la banda izquierda del rio Meta, que se trasladaria en 1665 a una
reduccion formal a orillas del Atanari, con el nombre de S. Joaquin de Atanari.
Pero los continuos ataques de los guahibos obligarian a trasladar a los
indigenas, en abril de 1668, a San Salvador del Puertol®l.

Una de las caracteristicas mas notables de los misioneros jesuitas en los Llanos
fue su capacidad de aprender de la experiencia de los fracasos y éxitos, tanto de
los propios como de los otros lugares. Es obvia la influencia de las experiencias
de las reducciones del Paraguay, lo que evidencia una buena red de
comunicacion entre las diferentes provincias. Ademas, el buen conocimiento de
la geografia llanera y la capacidad de experimentar con flexibilidad les
permitian adaptarse a las condiciones sociales y climaticas de la region. Lo
mismo que una adecuada planeacion y exploracion de los lugares mas
adecuados para el establecimiento de los poblados!®2. Otra de las ventajas fue el



uso de la musica, del canto, la danza y la pintura como instrumentos de
evangelizacion, que aprovechaban las dotes artisticas de los aborigenes!®. Lo
mismo que el estudio de las lenguas nativas, que se plasmo6 en textos de
gramatica, diccionarios, vocabularios, catecismos y sermonarios en las lenguas
respectivas de los pueblos aborigenes: hubo misioneros como el P. Ribero que
alcanzé a dominar 7 lenguas indigenas y el P. Dadey, que manejaba 6, ademas
del chibcha y su nativo italiano.

Para apoyar el trabajo misionero, la Compania pidio la adjudicacion de unos
terrenos baldios en las margenes del rio Casanare, ya que una de las lecciones
aprendidas en el primer intento misionero era la necesidad de crear una base
econdmica estable, para no depender de los recursos esporadicos y poco
confiables de la Real Audiencia, ni de las limosnas de los encomenderos y
colonos blancos, ni mucho menos de los tributos y limosnas de los indios. Por
otra parte, las dificultades con espafioles y criollos aumentarian cuando los
jesuitas lograran crear una estructura econdmica productiva para financiar a sus
misiones y la cierta autonomia de las misiones fuera a suscitar también
desconfianza entre las autoridades civiles y eclesidsticas de la colonia. Asi, uno
de los factores del éxito de las misiones fue la conformacion del complejo
economico de las haciendas, que permitieron independizar el trabajo misionero
de la precaria y nunca oportuna ayuda del Estado.

Estas tierras baldias serian el comienzo de Caribabare, la principal hacienda de
la Compariia, que daria origen a la de Tocaria, en 1679, y mas adelante, a la de
Cravo. Estas tierras quedaban contiguas y cubrian buena parte de los actuales
departamentos de Arauca y Casanare: asi, los jesuitas contribuirian al desarrollo
de la ganaderia en la zona, lo mismo que al cultivo de la cana y el algodon.
Todo el conjunto de pueblos, misiones y haciendas funcionaba como un
complejo administrativo y econdmico, que se articulaba con el Colegio Maximo
de Santafé de Bogotd, cuya tienda abastecia de mercancias a los predios
llaneros, que devolvian fundamentalmente ganado en pie y cueros. La hacienda
de Caribabare estaba estratégicamente ubicada, entre los pueblos de Pauto, San
Salvador del Puerto y lame: desde ella se podia ir a Santafé de Bogota por Chita
o por Labranzagrande, asi como a las misiones del Meta y las haciendas de
Cravo y Tocarial®. Este éxito econdmico despertaba los conflictos con los
comerciantes locales de telas de algodon y los importadores de telas de
Espanal®®. Para German Colmenares, el éxito economico de los jesuitas como
empresarios precapitalistas se debid primordialmente menos a su capacidad de



innovacién y mas a su continuidad y a su estrategia de conjunto, adecuada a las
posibilidades econdmicas de cada region, que contrastaba con la fragmentacion
econdmica y politica que caracterizaban a la época coloniall®!.

En un tercer periodo, a partir de 1664, los jesuitas hicieron varios intentos de
penetrar en el Meta y Orinoco, lo que soto lograrian en el siglo siguiente, en
1715. En 1666, se informaba al rey de los avances misioneros de los jesuitas en
Morcote, Juano, Pizta, Paya, Tdmara, Guasco, Pauto, el pueblo de la sal y Chita,
que significaban la reduccion de las tribus achaguas, giraras, tunebos, sélivas,
guahibos y chiricoas. Y se empezaba a explorar la posibilidad de salir a la
Guayana por el Orinoco, lo que permitiria un acceso mas facil a la
comunicacion con la metrdpoli, evitando el pesado viaje por Cartagena, rio
Magdalena, Bogota y Los Llanos. Se penso incluso en fundar un centro misional
en la isla Trinidad, para pensar en un trabajo de conjunto sobre la Orinoquia,
cuyo centro de gravedad se desplazaria a S. Thomél*Z. Todo esto despertd gran
entusiasmo en la provincia, que envio a los PP. Francisco Ellauri, entonces de 62
anos, y Julidan de Vergara. En julio o agosto de 1664, se embarcaron en el rio
Casanare, para pasar al rio Meta y de alli navegar por el Orinoco. En la
Guayana, se encontraron con solo un pufiado de soldados espafoles,
semidesnudos, bastante abandonados por la metropoli, que les debia varios
sueldos. Alli moriria el P. Ellauri el 12 de febrero de 1665.

Tres afios mds tarde, en 1668, se envid una nueva expedicion, con los PP.
lgnacio Cano y Julidn de Vergara, con varios soldados, cuyos malos tratos a los
indios remeros hicieron que éstos volcaran las piraguas con todas las
provisiones y huyeran luego a la selva. Después de 26 dias de navegacion,
llegaron a S. Tomé, que encontraron casi abandonada por las amenazas de los
ingleses y los caribes. En 1671, todavia estaban los dos jesuitas en la Guayana
pero ya en 1681 no habia ninguno, por lo que la Compania renuncio
formalmente a la misioni¢l,

En 1669, el P. Monteverde logré fundar el pueblo de Nuestra Sefiora de los
Sdlivas, no lejos del rio Cinaruco, afluente del Casanare. Alli moririan los PP.
Monteverde y Antonio Castan, su cooperador. Sus reemplazos, los PP. Alonso
de Neira y Bernabé Gonzalez encontraron desierta la reduccion, pues los indios
habian huido por miedo a ser culpados de la muerte de los misioneros. Después
de convencerlos de regresar, reanudaron las labores de evangelizacion.
Fundaron luego otros dos pueblos, Adules y S. Lorenzo!?. Para 1676, la mision
languidecia, sobre todo por la disminucién de los aborigenes, que huian cuando



eran castigados por las autoridades espafiolas y los propios misioneros. Asi, en
1679 quedaban solo cuatro reducciones en el Casanare: S. Salvador del puerto,
Pauto, Tame y Macaguane. Patute quedd despoblada por los abusos del capitan
Juan de Jerez y refundada luego a orillas del Tacoragua. Y solo nueve
misioneros: siete en el Casanare y dos en la Guayanal?.

En cambio, la mision en el Orinoco, a pesar de las dificultades, empezaba a
abrirse camino desde 1679, cuando se envi6 a los PP. Felipe Gomez e Ignacio
Fiol (mallorquin) a explorar el terreno. Después de los informes de Fiol, el
presidente Francisco Castillo aprobo la mision, para la cual fueron nombrados
los PP. Fiol, Gaspar Poeck (aleman), Cristobal Riiel (alemdn) y Agustin de
Campos, que llegaron al Orinoco el 21 de diciembre 1681. Fiol se establecié en
Catarubén, al que bautizé como San Salvador y el P. Campos en S. Maria de los
Adules, mientras que el P. Rueld le correspondio Peruba y al P. Poeck, los de
Cusia y Duma. Todos eran indios sdlivas. A estos padres se afiadirian luego los
PP. Julidn de Vergara e Ignacio Toebaest, belga. En 1684, los PP. Fiol, Beck y
Toebast murieron asesinados por una expedicion de indios caribes, que
destruyo las misiones de Catarubén, Cusia, Duma y Peruba, cuyos indios se
dispersaronZll. Estos problemas dificultaron el envio de nuevos misioneros,
hasta que en 1690 el presidente Cabrera y Davalos ofrecié suministrarles
escoltas y lo que fuera necesario. Fueron enviados entonces los PP. Alonso de
Neira, José Cavarte, José de Silva y Vicente Loverzo (siciliano). En 1693,
Loverzo también moriria a manos de los caribes y los demds misioneros se
vieron obligados a abandonar la region’2. En 1694, los jesuitas intentaron de
nuevo penetrar en el Orinoco, pero se vieron forzados a regresar a los Llanos.
Estas dificultades hicieron pensar al P. General, Tirso Gonzélez, la conveniencia
de desistir de esa misionizl,

Ante la imposibilidad de penetrar el Orinoco por las incursiones caribes, los
misioneros jesuitas resolvieron concentrarse en los indigenas de las margenes
del Guaviare y Ariari: en 1695, fueron enviados los PP. José Cavarte y José de
Silva a explorar el terreno y luego los PP. Alonso de Neira y Mateo Mimbela. La
empresa despertd las protestas de los franciscanos, que sostenian que los
jesuitas estaban invadiendo sus terrenos. Pero, los problemas de salud de los
misioneros y el poco fruto previsto hizo que se cancelara el intento en 1702. Asi,
la accion misionera quedaba reducida a conservar los nucleos establecidos, ya
que los caribes impedian expandir el radio de acciéon. Segin Angel Santos, en
1711 el P. General de entonces, Tamburini, ordenéd que quedara solo una



mision, San Salvador, como entrada para emprender nuevas misiones en el
Orinoco y se cerraran las otras. Pero, la resistencia del protector de los indios,
Antonio de Lana y Geusa y del fiscal de la Real Audiencia, Manuel Antonio
Zapata, y la negativa del arzobispo Cossio y Otero, no permitieron ejecutar la
orden. De modo que en 1735 permanecian ocho pueblos en manos de la
Compania; para 1758, se habla de nueve pueblos en Casanare y otros seis en el
Orinoco, con casi 10.000 indigenastZ4,

En 1715, el cacique girara Antonio Calaimi pidié al P. Mimbela, entonces
provincial, un misionero para un grupo de indios betoyes de Pedraza (actual
Venezuela), que habia hecho trasladar primero a Tame y luego a Casiabo,
donde el cacique habia asumido las labores de catequista. El designado fue el P.
José Gumilla, que en 1716 traslado a los indios al nuevo pueblo de S. Ignacio, a
orillas del rio lame. Alli establecié una escuela de musica y montd un hato de
ganado para atender a las necesidades de la nueva reduccion, a la que logrd
atraer un centenar de indios lolacas. También hizo varias entradas entre los
anabalies, para atraerlos a S. lgnacio”®. Luego, se dedico Gumilla a la
evangelizacion de guahibos y chiricoas, cuyas reducciones habian tenido hasta
entonces vida efimera. Gumilla obtuvo de la Real Audiencia la prohibicion de
perseguirlos y cautivarlos, e hizo saber a los indigenas que podian salir a
poblarse sin temor. Asi se logré fundar la reduccion de Santa Teresa, a orillas
del lame, cerca de S. Ignacio de Betoyes, que tuvo poca duracién, pues los
indios huyeron por el castigo de azotes a una indial”.

Con Gumilla, se abre una nueva etapa en las misiones de los Llanos,
caracterizada por la expansion lineal a lo largo del rio Meta, especialmente el
espacio comprendido entre la desembocadura del Casanare y la confluencia del
Meta con el Orinoco. Para Del Rey Fajardo, los fracasos misioneros y el
estancamiento del siglo XVII se debid a haber ignorado este punto de apoyo
para la penetracion en el Orinoco. La nueva estrategia se inicia con Gumilla,
que asienta las bases de una nueva estructura misionera que distinguia la
region del Meta de la del Orinoco-Casanare!”Z.

En 1721 se establecio la mision de San Francisco de Regis en Guanapalo, a
peticion de los indios achaguas, en la confluencia del rio de este nombre con el
Meta, a 6 dias de distancia del Casanare. Esta distancia hizo dudar de la
conveniencia y se traté de convencer a los indios achaguas de reubicarse en el
Casanare o en sitios mas cercanos a las reducciones llaneras, pero ninguno de
los sitios posibles agrado a los indigenas. Esta reduccion, encomendada al P.



José Cavarte, se iba a convertir en el centro de la nueva misién del Meta: a ella
llegaria, en octubre de 1722, un joven misionero, el P. Juan de Rivero, futuro
historiador de estas misiones. Gracias a sus esfuerzos, la poblacion se expandio
rapidamente y en 1727, el pueblo se traslad6 a un lugar mas cémodo y seguro,
entre el Guanapaio y el Meta. A partir de esta mision, se funda, en 1730, una
nueva reduccion, entre los sdlivas, junto al cafio Macuco, con el nombre de S.
Miguel, encomendada al P. Manuel Roman. El P. Roman realizaria varias
expediciones al Vichada, con poco éxito. Por gestiones de Gumilla, se fundaron
S. José de Macarabure, a orillas del Pauto, con un grupo de guahibos y
chiricoas, y la Concepcion, también de guahibos, que tampoco prosperaron, por
rivalidades internas entre los aborigenes, sus tendencias nomadicas y la escasez
de recursos que obligaba a los indigenas a salir continuamente de caceria. Por
eso, se consideraba casi un milagro la permanencia de San Luis Gonzaga de
Casimena, con indios guahibos, a orillas del Metal”8.

Para reemprender los esfuerzos de penetrar en el Orinoco, el provincial
capuchino, Salvador de Cadiz, propuso al provincial jesuita, P. Ignacio de
Meaurio, presentar, a las autoridades coloniales, un proyecto de defensa contra
los caribes. El intendente Pedrosa y Guerrero, que regia entonces los destinos
del Nuevo Reino, pidié que los jesuitas exploraran el rio para esta mision, en
1719, fueron enviados los PP. Juan Capuel y Juan Romeo. Por sus informes, el
rey ordeno levantar un fuerte en la isla Fajardo. Esto permitié a la Compania
restaurar la mision del Orinoco, encomendada ahora a Gumilla y al P. Bernardo
Rotella; se fundan las reducciones de la Concepcidn, con los guaiqueries, en el
rio Uyapi, de S. José, con los mapoyes, de S. Maria de los Angeles, entre los
salivas y S. Teresal”!.

Gumilla se entrevista con las autoridades civiles, para conseguir su apoyo, y
firma en 1732 un convenio con los capuchinos de la Guayana, que fijaba el rio
Caroni como frontera entre las dos misiones®. Pero los ataques caribes se
reanudaron y los misioneros tuvieron que abandonar La Concepcién y S. José, y
reubicar a S. Teresa y S. Maria de los Angeles en sitios mas escondidos!8l.

Ante los nuevos ataques caribes, la Compania se vié obligaba a tomar dos
medidas significativas: la fundacion del fortin de S. Francisco Javier de
Marimota (1736) y la fijacion de Cabruta (1740) como frontera de defensa
misional, para controlar las vias fluviales. Pero, los caribes reanudaron sus
ataques por via terrestre y en 1741 volvieron a quemar S. Regis®®2. La fundacion



de Cabruta fue muy discutida porque se consideraba territorio de los
capuchinos, segun el acuerdo de Caracas.

Sin embargo, los avances continuaban: el aumento de poblacion de N. Sra de los
Angeles de Pararuma llevo, en 1736, a una nueva fundacion de indios salivas en
Carichana, bajo el patrocinio de S. Teresa, mientras que en 1739, el P. Francisco
del Olmo comienza la reduccion de S. Francisco de Borja, en Burari, que seria
trasladada varias veces. En 1747, se fundo el pueblo de S. Juan Nepomuceno,
con mas de 700 indigenas de diversas tribus, en el raudal de Atures, sitio
estratégico para controlar el Alto Orinoco, que pronto fue destruido por los
guaipunaves y tuvo que ser reconstruido. En 1748, se funda el pueblo de
Uruana, a orillas del Orinoco, para los otomacos, y en 1749, el posteriormente
célebre Felipe Gilij comenzaba el pueblo de S. Luis de la Encaramada, con
indios tamanacos. Pero, epidemias de viruela y sarampion obligaron al
abandono de N. Sra de los Angeles, cuyos sobrevivientes fueron llevados a
Carichana. También se fundd S. Estanislao de Patura, cerca de Atures, de
efimera duracion.

Mientras tanto, en el Meta, el pueblo de S. Francisco de Regis se trasladd a
Surimena, nombre que adoptd desde entonces y la reduccion de La Quebradita,
fundada en 1749 por el bavaro P.Juan Walch, se traslado a Jiramena, en 1756.

En Santa Maria de los Angeles, el P. Roman fue informado de la existencia de
un paso entre el Amazonas y el Orinoco, a través del Casiquiare y Rio Negro,
que era utilizado por los portugueses para la trata de esclavos indios. Por ello,
en 1744 se dirigi6 al Rio Negro y se entrevistd con el cacique de los
guaipunaves, con los misioneros carmelitas y el P. Aquiles Avogadri, jesuita
enviado por el rey de Portugal a examinar el asunto de la trata de indios. Con
los misioneros portugueses, Roman acordd que se apoyarian mutuamente, que
no se suministrarian armas a los indigenas no cristianizados y que se impediria
a los portugueses pasar al Orinoco a esclavizar indios.

En su viaje, el P. Roman levantd un croquis de todo el trayecto, que iba a servir
luego para la Expedicion de Limites entre Portugal y Espafia. La Comision de
limites, encargada de ejecutar el tratado de 1750, entraria a las misiones
jesuiticas en 1755 y permanecerian en ellas hasta 1760. La Expedicion perjudicéd
bastante las labores misioneras porque los enviados espafioles querian tener
siempre a su disposicion a los indios de las reducciones. José lturriaga, que
dirigia la expedicion, habia pedido al coronel Eugenio de Alvarado que



investigara las misiones de la Compania. El informe de Alvarado fue bastante
elogioso, pero fue utilizado por el conde de Aranda, en 1766, en su campana
para la expulsion y posterior supresion de la orden. Aranda habia pedido un
nuevo informe a Alvarado sobre la actitud de los jesuitas, contraria al tratado
de limites, y reelabord ambos informes con sus propias observaciones y
reflexiones, bastante hostiles a la Compania.

Reformas Borbdnicas y expulsion de los jesuitas.

Obviamente, el clima favorable que la Compafnia habia tenido en la Corte
espafola ya habia desaparecido, por un cimulo de razones de diferente orden,
que tenian que ver con las circunstancias europeas y americanas, que iban a
modificar las relaciones de la Iglesia con el Estado espafiol y la posicion de los
jesuitas en el Nuevo Mundo. La creacion del virreinato de la Nueva Granada,
que buscaba remediar las tendencias al desgobierno que caracterizaban a este
territorio, se enmarcaba en el contexto de las reformas borbonicas, que
significaban una tendencia a una mayor centralizacion politica, administrativa y
militar. Este intento modernizador de la estructura estatal en la metrépoli
espanola y en las Indias se iba a reflejar también en un mayor control del Estado
sobre la Iglesia, cuya jerarquia no sigue siendo parte asociada al gobierno sino
que es considerada cada vez mds como un instrumento subordinado. Estas
medidas reforzaban las tendencias regalistas de la Corona espafiola, que
siempre habia tratado de ampliar su control sobre los asuntos de la Iglesia.
Pero, a partir de la segunda mitad del siglo XVIII, estas tendencias adquieren
un matiz mds antirromano y algo mas laicizante, bajo los reyes Carlos III y
Carlos 1V, debido al influjo de algunos ministros anticlericales como Ricardo
Ward, Manuel de Rada, José Monino y Pedro Rodriguez Campomanes!®!. Este
creciente intervencionismo de la Corona espafiola en la Iglesia produjo una
serie de tensiones, que tratan de solucionarse con el Concordato de 1753.

Una de las medidas mas tipicas del reformismo borbdnico fue la expulsion de la
Compania de todos sus dominios americanos en 1767. Las causas de esta
expulsién fueron de diversa indole, en las que se mezclan motivos politicos con
motivaciones religiosas y asuntos europeos! con problemas americanos. Uno
de los factores coadyuvantes en este desenlace fue el conflicto presentado a
proposito de las reducciones del Paraguay, que eran la frontera de la América
espanola frente al avance portugués y las excursiones de los “bandeirantes” de



Sao Paulo. En este sentido, el tratado de limites con Portugal y la delimitacion
efectiva de las fronteras en 1750 producirian como reaccion la rebelion indigena
y la consiguiente guerra de los guaranies contra las tropas lusoespanolas (1753-
1756). En este problema se hicieron evidentes la ignorancia geografica de las
autoridades peninsulares, la lentitud de las comunicaciones, agravadas por la
incomprension e inflexibilidad de la comisiéon delimitadora. Este episodio sirvid
como detonante de muchos conflictos, a veces larvados y a veces abiertos,
incluso violentos en ocasiones esporadicas, de los jesuitas con los colonos
espanoles y criollos y algunas autoridades locales de Asuncion, incluidos algan
gobernador y ciertos obispos.

En buena parte, habian cambiado las circunstancias que habian permitido un
desarrollo més autonomo de las misiones jesuiticas: el crecimiento econémico y
demografico de la region, tardiamente colonizada, y el avance sistematico de los
portugueses, y la consolidacion de una burocracia colonial mas eficaz
significaron el fin del ambiente aislado que habia permitido el crecimiento casi
autébnomo de las misiones®l. Segiin Tulio Halperin, la conclusion del libro
clasico de Morner se puede interpretar como una invitacién a ver en el
“violento final” del experimento jesuita “el signo de un ascenso imperial y
regional que hacia menos necesaria la presencia jesuitica; en ese sentido, la
Compania iba a ser victima de sus éxitos mds atin que de sus fracasos”¢l,

En resumen, todos estos factores terminaron por producir en Madrid la
conviccidn de que los jesuitas funcionaban como una especie de estado dentro
del Estado espafiol, como los principales obstaculos para el fortalecimiento y la
modernizacion que la dinastia borbonica estaba tratando de impulsar®Z. Por
otra parte, la fama de las riquezas acumuladas por la orden en esos territorios
era otro factor de conflicto. Ademas, los conflictos con varios obispos, que
sentian a los jesuitas como un especie de rueda suelta, muy auténoma, lo
mismo que sus rivalidades con otras comunidades religiosas, hacian que la
expulsion de los jesuitas de los dominios borbdnicos y la posterior supresion de
la orden no despertara demasiada resistencia en el seno de la Iglesia espafiola y
americanall,

En la Nueva Granada, el virrey Pedro Messia de la Zerda fue el encargado de
llevar a cabo la expulsion de los 227 que componian entonces la provincial®.
Con la salida de los jesuitas, decayo la educacion ya que sus colegios eran casi
los Umnicos existentes en las ciudades secundarias y las misiones en los Llanos
orientales se vieron afectadas, porque fueron entregadas a otras comunidades



pero sin trasladarles los recursos econdmicos del conjunto de las haciendas que
la Compania habia organizado para sostenerlas: estas haciendas pasaron a la
Real Hacienda.

A medida que los jesuitas del Nuevo Reino iban llegando a Cadiz, eran
trasladados al puerto de Santa Maria y encerrados en el Hospicio, casa
construida por los jesuitas americanos para albergar a los misioneros que salian
de Europa al nuevo mundo. En junio de 1768, fueron embarcados hacia
Corcega, de donde pasaron a Italia, donde se asigno a los jesuitas del Nuevo
Reino la legacion de Urbino como sitio de residencia la ciudad de Gubbio se
convirtié en el centro de la provincia, que debié adoptar el nombre de
viceprovincia del Sagrado Corazén, ya que la corona espafola les habia
prohibido usar el nombre del sitio de origen. A pesar de los estimulos y
presiones de los agentes reales, pocos jesuitas de la provincia aceptaron
secularizarse: solo 16, 7 sacerdotes, un escolar y 8 coadjutores. Pero, pronto se
vieron obligados a separarse cuando el breve Dominus ac Redemptor, del 21
de julio de 1773, extinguio a la Compania en todo el mundo.

Entre los exjesuitas del Nuevo Reino, se destacarian como escritores el P.
Antonio Julian, con su obra La Perla de América. Provincia de Santa Marta,
que recoge sus anotaciones sobre esta region, recorrida por él durante diez afios
como misionero rural y el P. Felipe Salvador Gilij, con su Saggio di Storia
Americana, editada en 4 tomos y dedicada al rio Orinoco, donde habia sido
misionero. El P. Julian escribié también otras varias obras, como una historia
geografica, natural, politico-cristiana del rio Magdalena y otro libro, El Paraiso
terrestre en la América meridional y Nuevo Reino de Granada, encaminada a
demostrar que en nuestras tierras habia estado ubicado el paraiso terrenal. Otra
de sus obras, Trasformazione della America, ha sido publicada recientemente
en espanol por el Instituto Caro y Cuervo, bajo el titulo Monarquia del Diablo
en la gentilidad del Nuevo Mundo americano®?, dedicado a defender la obra
conquistadora y evangelizadora de Espafia, contra fomentadores de la leyenda
negra antiespafola. El P. Julidn trata de mostrar como América estaba, antes de
la conquista, bajo el imperio despotico del demonio, y quiere probar que
Jesucristo vino a predicar a Ameérica en persona, en el corto tiempo que va
desde su resurreccion hasta su ascensién a los cielos. Por su parte, el P.
Alejandro Mas, nacido en Maracaibo se dedico a las matematicas y la historia:
publico una Geografia astrondmica, fisica y politica, y una gran historia
universal, en 6 tomos. Entre los desterrados del colegio de Popayan, el P. Juan



de Velasco, de Riobamba, escribiria su Historia del Reino de Quito, su Historia
Moderna del Reino de Quito, y Cronica de la Provincia de la Compaiia de
Jestis del mismo Reino.

En estos anos de la supresion, entr6 a la Compania en Rusia Ignacio Tenorio, de
Popayan, como nos cuenta José Joaquin Bordal®l. Cuando el papa Pio VII
restablece la Compafiia en 1814, eran muy pocos los sobrevivientes que
quedaban, algunos de los cuales se reincorporaron nuevamente a sus filas los
PP. Ignacio Duquesne, de Bogotd, Nicolas Veldsquez, de Medellin, Alejandro
Mas, de Maracaibo, Francisco Campi (de Mongrilla, Zaragoza), Juan José
Ocuzano, de Llogrono, Martin Rubio (de Villa de la Puebla, Cuenca) y Francisco
Carchano (de Alicante), novicio en el momento de la expulsion, que seria rector
y maestro de novicios en el restaurado noviciado de Manresal®2.

Ul Juan Manuel Pacheco, Los Jesuitas en Colombia, tomo I, pags 66-71.

2 Juan Manuel Pacheco, Los Jesuitas en Colombia, tomo I (1567-1654), Ed. San
Juan Eudes, Usaquén, 1959, pp.63-65

Bl Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pp.78-81.
4 Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pp.86-90.

Bl Daniel Restrepo, La Compatia de Jests en Colombia, Bogota, Imprenta del S.
Corazon de Jesus, 1940, pp.17-18.

6] Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pp.92-95.

7l Angel Santos, S.I., Los Jesuitas en América, Madrid, Ed. Mapfre, 1992, pp.17-
18.

81 Urs Bitterli, Los “salvajes” y los “civilizados”. El encuentro de Europa y
Ultramar., México, Fondo de Cultura econdmica, pags.129-131.

Ol Anthony Pagden, La caida del hombre natural. El indio americano y los
origenes de la etnologia comparada., Madrid, Alianza editorial, 1982, pags. 204-
207.



(101 Anthony Pagden, o.c., p.213.
(111 Anthony Pagden, o.c., pags 215-217.

121 Enriqueta Vila Vilar, “introduccion, transcripcion y notas” de la edicion
reciente de la obra de Alonso de Sandoval, Un tratado sobre la Esclavitud,
Madrid, Alianza editorial, 1987.

(131 Enriqueta Vila Vilar, o.c., pags. 30-31.

14 Javier Lavifia, “Iglesia y esclavitud en Cuba”, en América Negra, # 1,
Universidad Javeriana, Bogota, junio de 1991.

(151 Marie-Cecile Benassy-Berling, “Alonso de Sandoval, les jésuits et la
descendance du Cham” en Etudes sur I'impact culturel du nouveau monde,
Paris, L’Harmattan, 1981.

(el En Angel Valtierra, Pedro Claver. El santo redentor de los negros, Banco de
la Repuiblica, Bogotd, 1980, Tomo I, p.100.

(171 Enriqueta Vila Vilar, o.c., pags.23-24.
(8] Enriqueta Vila-Vilar, o.c., pags. 34-35.
11 Enriqueta Vila-Vilar, o.c., pags. 37-38.

(0] Juan Manuel Pacheco, o.c., tomo I, pp. 270-299. Se puede también consultar
en extenso las obras del P. Angel Valtierra., Pedro Claver. El Santo Redentor de
los negros, Bogotd, Banco de la Republica, 1980, y El Santo que liber6 una raza,
Bogotd, Ed. Pax, 1963. Valtierra ofrece también abundante informacion sobre el
P. Sandoval.

Ul Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pags. 72-77.
(22 En Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, p.301.
(231 En Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, p. 77.

24 En Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, p. 305.



(251 Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pags. 302-304.
6] Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pags. 306-307.
27} Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pags. 309-310.
(28] Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pags. 344-347.
2l Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pags. 318-320.
(30l Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, p. 325.

B Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pags. 329-330.
(321 Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pp. 124-128.
(331 Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pp. 103-104.

34 José Joaquin Borda, Historia de la Compania de Jesus en la Nueva Granada,
Imprenta de S. Lejia et cia, Poissy, 1872, tomo I, pp. 14-15.

(351 Daniel Restrepo, La Companiia de Jesuis en Colombia, Bogota, Imprenta del S.
Corazon de Jesus, 1940..pp. 25-27.

B¢l Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pp. 111-113.

371 Angel Santos, Los Jesuitas en América, Madrid, Ed. Mapfre, 1992, pp. 130-
131.

(8] Fernan Gonzélez, Educacion y Estado en la historia de Colombia, en
Controversia # 77-78, CINEP, 1979.

(1 Guillermo Gonzalez, “Breve Historia de nuestra antigua y actual
Universidad Javeriana”, en La Compania de Jests, Bogotd, Imprenta del S.
Corazoén de Jesus, 1940.

[40] Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo III, pp. 409-415.
(41l Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pp. 180-187.

(42l Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pp. 196-199.



(431 Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pp. 200-218.
(44 Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pp. 350-354.
(451 Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pp. 219-229.

4ol Augusto Gutiérrez y Carlos Espinal, “Los Jesuitas y la ensefianza”, en la
Compania de Jests, Bogota, Imprenta del S. Corazon de Jesus, 1940.

[47] Angel Santos, o.c., pp. 140-143.

(48] Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo II, pp. 441-443.
(49 Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pp. 362-370.
(50l Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pp. 370-377.
61 Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo II, pp. 446-453.
(521 Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo II, pp. 454-483.
(531 Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo III, pp. 298-307.
(54 Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pp. 378-392.

(551 José Eduardo Rueda, “El desarrollo geopolitico de la Compaiiia de Jests en
los Llanos Orientales de Colombia”, en Los Llanos. Una historia sin fronteras,
Ponencias del primer simposio de Historia de los Llanos Colombo-
Venezolanos, Bogotd, 1988.

5 José Eduardo Rueda, o.c., pp. 184-185.

(571 Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pp. 348-353.

(8] Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo II, pp. 354-359.

[l Jos¢ Eduardo Rueda, “El desarrollo geopolitico...”, o.c, pp. 189-190.
(€0l Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo II, pp. 362-374.

(61l Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pp. 375-382.



©2l Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo III, pp. 500-503.

3] Cfr. Hipolito Jerez, Los Jesuitas en el Casanare, Bogotd, Ministerio de
Educaciéon Nacional, 1952, pp. 118-127.

(64 José Eduardo Rueda,,”El complejo econdmico-administrativo de las antiguas
haciendas jesuiticas del Casanare”, en Boletin Cultural y Bibliografico, vol 26, #
20, 1989.

%] Jos¢ Eduardo rueda, o.c., pp. 191-194.

66} German Colmenares, “Los jesuitas: modelo de empresarios coloniales”, en
Boletin Cultural y Bibliografico, # 2, Bogota,, 1984.

67} José del Rey Fajardo, Misiones jesuiticas en la Orinoquia, Tomo I, Aspectos
fundacionales, Caracas, Univ. Andrés Bello, 1977, p. 106

%8 Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pp. 383-387.
¢] Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo II, pp. 388-392.
(70] Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo II, pp. 393-394.
711 Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo II, pp. 401-416.
(72l Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo I, pp. 417-427.
(73] Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo II, p. 435.

74 Angel Santos, o.c, pp. 252-253.

(751 Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo III, pp. 489-490.
76l Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo III, pp. 492-493.
(771 José del Rey Fajardo, o.c., p. 78.

78] Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo III, pp. 490-493.

(71 Juan Manuel Pacheco, o.c, p 494.



501 José del Rey Fajardo, o.c, pp. 130-132.
11 Juan Manuel Pacheco, o.c., pp. 494-495.
82 José del Rey Fajardo, o.c, pp. 137-138.

3] Eleazar Cordova-Bello, Las Reformas del despotismo ilustrado en América,
Caracas, Univ. Andrés Bello, 1975, pp. 47-67.

B4 Cfr Antonio Dominguez Ortiz, Carlos III y la Espafia de la Ilustracion,
Madrid, Alianza editorial, 1986, pp. 77-93.

85 Magnus Morner, Actividades politicas y econdmicas de los jesuitas en el Rio
de la Plata, Buenos Aires, Ed. Piados, 1958, pp. 143-144.

8ol Tulio Halperin Donghi, Presentacion de la edicion castellana del libro de
Morner antes citado, o.c., p. 12.

871 Guillermo Céspedes del Castillo, América hispanica (1492-1808), to, tomo VI
de la Historia de Espafia, Barcelona, Ed. Labor, 1983, pp. 230-233.

881 Sobre la division interna de la Iglesia, Cfr Gustavo Céspedes del Castillo, o.c,
p- 232., lo mismo que Richard Herr, Espafa y la revolucion del siglo XVIII,
Madrid, Ed. Aguilar, 1988, pp. 12-15 y Eleazar, Las reformas del despotismo
ilustrado en América, Caracas, Univ. Andrés Bello, 1975, 99.63-65.

% Juan Manuel Pacheco, “La expulsion de los jesuitas del Nuevo Reino de
Granada”, en Estampas coloniales, publicadas en Antologia Histdrica, Ocana,
Biblioteca de autores ocafieros, 1979, pp. 408-454.

01 Antonio Julidn, o.c, ; Bogota, Instituto Caro y Cuervo, 1994.

Ol José Joaquin Borda, Historia de la Compania de Jesus en la Nueva Granada,
Poissy, Imprenta de S. Lejia, 1872, 99. 156-157.

2 Juan Manuel Pacheco, o.c, tomo III, pp. 534-537.



