HISTORIA Y CONSTRUCCION CULTURAL.
NAUFRAGOS Y VOCABULARIOS, LIBROS Y CENSURA

Por Martin Ramos Diaz

Introduccion

¢Cuando comenzo el transito de libros europeos al mundo maya? La respuesta remite
a Jerénimo de Aguilar, el naufrago espafiol del siglo XVI que introdujo un Libro de
horas en las aldeas préoximas a la costa de Tulum. Ese libro medieval de oraciones y
calendarios, ese almanaque de festividades y santos, llegd antes que las naves
espafiolas de exploracién y de descubrimiento. En cierto sentido, el adelantado en la
geografia maya no fue el capitan Francisco de Montejo, sino el libro mas vendido de
esa época, el popular Libro de horas. El libro medieval y el didcono espaiol erraron
casi una década por aldeas, caminos de selva y rutas de mar: libro y ndufrago
guedaron atrapados en los cacicazgos del territorio maya entre 1511 y 1519, hasta que
Hernan Cortés rescaté a Jerénimo de Aguilar y su libro.

Quien mira el mar desde el acantilado de Tulum se asoma a un vacio
enmarcado por agua y cielo. Quien sigue el rastro de los libros europeos entre los
mayas del siglo XVI descubre un vacio parecido, el de una centuria sin vestigios de
libros. La historia de la lectura de libros europeos en Yucatan durante el siglo XVI
registra en sus extremos al libro conservado por Jerénimo de Aguilar (1511) y al
centenar de libros decomisados por Hernando de Spuerta (1586), comisario del Santo
Oficio en Mérida. Las pdginas siguientes son un recorrido por los pocos indicios de la
lectura de libros europeos en el siglo XVI; por las compilaciones de vocabularios y

gramaticas del maya que hicieron los franciscanos; por la ensefianza y las escuelas de



indios; y por la traduccién al maya de un tratado médico de remedios y venenos

mortiferos.

El libro medieval de Jeronimo de Aguilar

El Libro de Horas es el primer libro europeo con el que los mayas tomaron contacto
durante largo tiempo. Objeto de la curiosidad de los indios, el contenido del popular
almanaque medieval pudo haber sido motivo de conversaciones en la época que el
prisionero se comunicaba con fluidez en maya. Jeronimo de Aguilar, el futuro
traductor de Herndn Cortés en el sureste de la Nueva Espafia, ilustra que el idioma del
conquistador es la extensidon de los imperios; pero el lenguaje del vencedor no es
necesariamente precedido por las armas, sino por el azar de quien naufraga y por la
curiosidad de quien pregunta.

Diego de Landa relata el naufragio de Jerénimo de Aguilar, Gonzalo Guerrero y
varios espafioles mas que llegaron a la costa del actual Quintana Roo. Después de que
su barco encalld cerca de Jamaica, abandonaron la nave y se perdieron en el mar
durante varios dias. En un bote viajaron a la deriva, sin alimento, velas ni remos. Antes
de que la corriente marina los empujara a la costa, la mitad murid de sed y hambre. Y
cuando llegaron a tierra continental fueron hechos prisioneros por un cacique maya
gue sacrificd a cinco de ellos. Jerénimo de Aguilar, Gonzalo Guerrero y otros mas
fueron encerrados para un sacrificio posterior. Los desesperados prisioneros
escaparon, pero otro cacique los encontré y los hizo esclavos. El rigor del lugar y la
vida que llevaban termind por matar a casi todos. Sélo Jerénimo de Aguilar y Gonzalo

Guerrero seguian con vida cuando Hernan Cortés se detuvo en Cozumel en 1519.



Cortés escribe: “Los de esta isla (Cozumel) me han certificado que hay en esta
tierra cinco o seis hombres barbados y en todo a nosotros muy semejables” (citado
por Landa, 1959: 10). Un indio de Cozumel con instrucciones de Cortés fue en busca
de Aguilar y de Guerrero en la tierra continental. Jerénimo de Aguilar fue el Unico que
acudid al llamado de Cortés. Para entonces Gonzalo Guerrero se habia casado con una
mujer maya y vivia por el rumbo de Chetumal. Los dos naufragos sobrevivientes
eligieron caminos distintos: Gonzalo Guerrero se quedé con su mujer e hijos mayas,
murié en Honduras al lado de cientos de indios en una batalla contra los
conquistadores espafioles; Jeronimo se embarcé con Cortés y se convirtio en su
traductor, murié pobre y abandonado en una calle de la ciudad de México.

En Cozumel, un soldado espaiol de nombre Andrés de Tapia cruzé las primeras
palabras con Jerénimo de Aguilar: “vino hacia nosotros, diciendo en nuestro
castellano: Sefiores, ésois cristianos, e cuyos vasallos?’ Dijimosle que si, y que del Rey
de Castilla éramos vasallos. Alegrdse y rogdnos que diésemos gracias a Dios, y él asi lo
hizo con muchas lagrimas” (1988: 71). Enseguida fue llevado por los soldados con
Cortés, quien lo interrogd y lo sumo a su empresa de conquista como un traductor fiel
y confiable.

El mas temprano impreso europeo que menciona la historia del naufragio de
Aguilar es la Cuarta Década [1520] de Pedro Martir de Angleria. Luego, con adiciones y
variantes, diversos cronistas del siglo XVI refieren la historia de Jerénimo y Gonzalo
entre los mayas: Gonzdalo Fernandez de Oviedo en su Historia general y natural de las
Indias, Gonzalo de lllescas en su Historia pontifical y catdlica, Lopez de Gomara en su
Conquista de México. Y por supuesto, Bernal Diaz del Castillo en su Historia verdadera

de la conquista de la Nueva Espafia. Bernal Diaz del Castillo, otro soldado de Cortés



que presencié el arribo de Aguilar a Cozumel, proporciona la descripciéon del libro
guardado por Aguilar durante los afios de su naufragio: “traia atada en la manta un
bulto que eran Horas muy viejas” (Diaz del Castillo, 1977: 43).

El dato parece irrelevante, pero considerando que las Horas de Jerdnimo de
Aguilar son el primer libro europeo en tierras mayas, el tema obliga a preguntar si el
libro de Aguilar, el cual sirvido no sélo para orar sino para llevar la cuenta de los dias
gue permanecid cautivo entre los mayas, tuvo influencia en la estructura de los
almanaques mayas escritos después de la conquista.

En Yucatan, Jerénimo de Aguilar y Gonzalo Guerrero dominaron la lengua
indigena a fuerza de convivencia con los naturales. Poseedores del idioma nativo,
pudieron asomarse al mundo del lenguaje maya. Fueron los primeros europeos en
aprender la lengua de los sefiores de Cozumel y Chactemal. Después vinieron los
clérigos, cuya apropiacidon del idioma nativo debid tener un proceso parecido a lo
relatado por Mendieta para el centro de México: comenzaron por anotar cada
vocablo que escucharon de los jévenes indios y el contexto en que era dicho. Reunidos
mas tarde, comparaban sus escritos, corregian, sistematizaba y ponian un significado
aproximado a las grafias resultantes. Al repetir lo mismo que escuchaban de los nifios,
los franciscanos eran corregidos por otros nifios que, a su vez, hacian multiples
preguntas a los clérigos (Mendieta, 1945, 63, t. 2). Aguilar y Guerrero dominaron la
lengua maya como condicidon para permanecer con vida. Los religiosos franciscanos
qgue llegaron décadas después a Yucatan estudiaron y aprendieron maya para
cristianizar. En ambos casos, naufragos y clérigos terminaron por formar parte del
lenguaje que les era revelado al tiempo que profundizaban en un mundo de nuevos

simbolos.



Vocabularios, gramdticas y cartapacios

Los primeros evangelizadores recogieron palabras en calepinos, compendios,
vocabularios y gramaticas del maya. El lenguaje también es un almanaque de palabras,
ya no de santos, oraciones o dias festivos como en el Libro de horas de Jerénimo. Los
vocabularios y las gramaticas de la lengua maya en el siglo XVI fueron un intento por
ordenar y entender el cardumen de vocablos huyendo de la boca de los indios. Fray
Luis de Villalpando fue el primero que escribié un esbozo de gramatica maya, pero
nadie ha visto ese trabajo. Los compiladores de vocablos mayas en el siglo XVI
registraron cientos de palabras. El Calepino de Motul no sélo es compilacion
monumental de todos esos vocablos, también es simbolo de la fruiciéon religiosa y el
deslumbramiento con que los franciscanos tomaron la tarea. Fray Antonio de Ciudad
Real, a quien se le atribuye el Calepino de Motul, tardd cuarenta afios en compilarlo.1

A fray Hernando de Sopuerta le debemos un memorial de 1580 sobre
evangelizadores hablantes de maya. En su lista figuran lo mismo habiles traductores,
cuyo interés en el idioma rebasaba el mero propdsito de evangelizacién, y frailes
recién con conocimientos elementales en el idioma de los naturales. Incluyé a criollos
ilustrados que desde su infancia crecieron entre los dos lenguajes: el castellano de sus
padres y la lengua maya de las aldeas (Documentos, 1938, 80, t 2). Por ese documento
sabemos que media docena de curas de parroquia usaban un cartapacio con

preguntas en maya para la confesién (Documentos, 1938: 50, t 2).

! Una guia sobre las contribuciones franciscanas al estudio del idioma maya durante la colonia
se puede encontrar en Roys (1952: 417-429), las aportaciones intelectuales de los franciscanos
en Yucatan a otras disciplinas del conocimiento pueden consultarse en Scholes (1952: 391-
416) y una extensa bibliografia, de la A a la Z, de autores franciscanos en Yucatan se puede
encontrar en dos amplios articulos de Adams (1952: 431-473 y 1953: 37-86).



El nombre mas conocido del memorial de Sopuerta es Antonio de Ciudad Real,
vino con fray Diego de Landa. El historiador y franciscano Bernardo de Lizana lo
conocio en tareas evangélicas y lo llamd el “Antonio Lebrija” de la lengua maya (Lizana,
1995, 243). Ciudad Real narré a Lizana los trabajos de la confeccién del vocabulario.
Dice Lizana que todo el tiempo Ciudad Real pensaba en como organizar tantas voces y
explicar su gramatica (Lizana, 1995, 242). Por su parte, Lizana logré dominar bien el
idioma de Yucatdn: predicé en maya, escribidé sermones en esa lengua y de anciano fue
maestro de ella entre los novicios recién llegados de Espaiia. “Y es de aduertir que, si
bien es lengua de indios, es tan copiosa, y elegante como la que mds. Y llamanla
barbara los bdrbaros que no la entienden; que, los que la saben, se admiran de su
profundidad y elegancia” (Lizana, 1995, 242).

En ese grupo inicial de recolectores de palabras figura fray Francisco de la Torre a
quien se le atribuye el Vocabulario Mayathan; Juan Coronel (de principios del siglo
XVII), quien escribié uno de los primeros esbozos gramaticales de la lengua de los
evangelizados y que titulé Arte en lengua de Maya; y por supuesto Fray Luis de
Villalpando, maestro de maya del propio Diego de Landa: “El que mas supo fue fray
Luis de Villalpando, que comenzd a saberla por sefas y pedrezuelas y la redujo a una
manera de arte y escribié una doctrina cristiana en aquella lengua” (Landa, 1959, 30).
Al testimonio de Landa, Bernardo de Lizana agrega: “Tomd, pues, muchos términos de
la lengua de memoria, con sus significados, buscando a los verbos su conjugacién y a
los nombres su variacion” (Lizana, 1995, 150). Es decir, intenté una gramatica del
maya. Sus notas sobre la lengua de los mayas, el vocabulario compilado durante sus
travesias por el interior de la peninsula y una doctrina cristiana traducida al maya no

han sido encontrados: de ese grupo de documentos de Villalpando el que mejor suerte



tuvo fue la doctrina porque Landa la mandé imprimir. Sine embargo nadie ha
localizado un ejemplar de ese texto. Landa, en una carta dirigida a los inquisidores de
Nueva Espafia, hace saber, entre otras cosas, que hizo imprimir una doctrina cristiana
en lengua maya (Landa, 1959, 169-170): se trata de uno de los primeros textos
impresos destinado a la instruccion de los mayas y probablemente era la traduccién

preparada por Landa (Gropp, 1934, 54-56).

Lectores y censura

Al finalizar el siglo XVI un comisario del Santo Oficio, Hernando de Sopuerta, recogio
los libros prohibidos que encontré en la provincia. La relacién de libros requisados
muestra que algunos indios poseian libros europeos: consigna el decomiso de un
Postille maioris totius anni a Gaspar Antonio Xiu, asi como una Historia pontifical y
catdlica recogida a don Jorge Xiu, del pueblo de Dzan. El ejemplar del cacique maya fue
registrado sélo como “Pontifical, impreso en el afio de 1569”. En realidad la Historia
pontifical estaba permitida, la prohibicién incluia Unicamente las ediciones impresas
antes de 1569. Es decir, la edicion decomisada a Xiu no caia dentro de la censura. Sin
embargo Sopuerta optd por decomisar ese libro al lector maya.

Cuando encontro otro ejemplar en la catedral de Mérida también lo recogid y
en el informe escribid: “Historia pontifical, de la libreria de San Francisco de Mérida,
qgue lo llevo prestado”. No sabemos si a Jorge Xiu le regresaron su Pontifical o si su
voluminoso ejemplar terminé incinerado en un lugar secreto, junto con biblias y
confesionarios. Pero el libro de la historia de los papas en manos de Xiu es un indicio
de la curiosidad intelectual de los mayas de fines del siglo XVI por la historia de los

europeos.



¢Qué otros libros decomisé Hernando de Sopuerta en 1587 a los lectores de la
provincia de Yucatdn?

Los libros de Horas, reminiscencia del primer libro que Jeronimo de Aguilar
trajo al mundo maya, ocupan un espacio considerable en el memorial de Sopuerta.
Poco mds de media docena de “Horas chiquitas de la corona de nuestra sefiora”, todas
recogidas a legos en Mérida, asi como “Horas en romance”, decomisados en Valladolid
y Mérida, constituyen la seccion de libros mds comunes en el informe del inquisidor.
Otros devocionarios que en menor cantidad recogié Sopuerta son: Flor de virtudes,
Ramillete de flores espirituales y Espejo de la vida humana. La proliferacidon de pasajes
de las sagradas escrituras en lengua vulgar en los libros de devocién fue uno de los
argumentos para prohibirlos. Los manuales de confesién en castellano y lenguas
indigenas, como el que Villalpando escribid y que tanto habia servido a los franciscanos
en Yucatan a mediados del siglo XVI, fueron proscritos también en el ocaso de ese
mismo siglo: Sopuerta recogié siete manuales de confesién entre la catedral de
Meérida, el convento de Tekax y Valladolid.

Un analisis detallado de la ndmina de libros requisados por Sopuerta revela la
presencia de otros libros medievales en Yucatdn, ademas del Libro de las Horas de
Jerénimo de Aguilar.

Un ejemplar de la Gesta romanorum fue confiscado a Antonio Arroyo. Esa
coleccién de anécdotas, acompafiadas de reflexiones morales, fue un valioso recurso
para los predicadores. Pero Arroyo, a quien Sopuerta le retird el ejemplar, no
pertenecia a orden religiosa alguna, no era predicador: era un lector avecindado en

Meérida. En realidad los relatos de la Gesta romanorum eran para legos y para



religiosos: Boaccio y Shakespare, por mencionar dos escritores universales, tuvieron en
alta estima los relatos de ese libro.

Los relatos hagiograficos, los libros que compilan la vida de santos, los Flos
sanctorum fueron tan utiles a los predicadores como lo fue la Gesta Romanorum. De
su éxito hablan tanto las diferentes ediciones de Flos sanctorum que hubo en el siglo
XVl y los diferentes compiladores que bajo el mismo titulo publicaron antologias
diferentes. En Yucatdn circularon algunos Flos sanctorum y Sopuerta recogio los que
estaban prohibidos, es decir los impresos en Zaragoza en el afio de 1556. En Mérida
decomisé un “Florsantorum zaragozano, sin nombre, muy viejo y deshojado” a Alonso
Aguilar y en Valladolid a un vecino de ese lugar, Juan de Raigosa, le encontré otro
“Flossantorum zaragozano”, editado en 1556. Mayor numero de Flosculus
sacramentorum, un tratado sacramental, encontré Sopuerta en la geografia maya. La
ndmina muestra el decomisé tres ejemplares de ese libro, escrito por Pedro Fernandez
de Villegas, uno de los primeros traductores de Dante en Espafia.

Por la cantidad de libros decomisados en 1586, podemos deducir que la obra
del dominico Luis de Granada, uno de los escritores espirituales mas importantes de
Espana (Bataillon, 1996, 587-601), tuvo escasa presencia en Yucatdn. Ocurre lo
contrario con la obra del franciscano Juan de Bonilla: ejemplares del Consuelo y
oratorio espiritual fueron decomisados en casi todos los asentamientos espanoles de la
peninsula de Yucatan, lo mismo en Campeche, Mérida, Valladolid y la Villa de
Salamanca (Bacalar). A dofia Catalina (Sopuerta no registra el apellido), mujer del
gobernador, le encontraron dos ejemplares y a su hija, Maria Osorio, uno. En
Valladolid se recogieron tres ejemplares a distintos vecinos y en Campeche otros

tantos. En la Villa de Salamanca, en Bacalar, se decomisaron dos ejemplares, uno a un



tal Juan Garcia Escobar y otro a Lorenzo Borello. Este ultimo vecino de Bacalar también
poseia uno de Ovidio, el Arte amandi.

Sopuerta registra ademas el “Manual de oraciones compuesto por fray Juan de
Bonilla”. Muchos ejemplares figuran sin autor en el memorial de Sopuerta : frente a la
inexplicable censura de esos libros espirituales, los poseedores optaron por
desprender la hoja donde venia los datos de autor y ediciéon. El caso que mas llama la
atencion es el de Leonardo Gonzdlez, a quien le decomisan 19 ejemplares del
“Oratorio espiritual de oraciones devotas y contemplativas, sin nombre de autor”. Hay
por lo menos una veintena de registros mas en los que aparece el Oratorio espiritual
decomisado en Mérida, Valladolida y la Villa de Salamanca (Bacalar). Es notorio un
elemento comun entre los duefios de los ejemplares del Oratorio espiritual: eran
colonos de edad avanzada, constituian un selecto grupo de espaioles, algunos
participaron en la conquista de Yucatan bajo las érdenes de los Montejo, eran
encomenderos y empleados publicos de alto rango en esa provincia.

Los libros decomisados por Sopuerta son una ventana a la historia de la lectura
en la provincia. Y aunque los lectores mayas de libros europeos en el siglo XVI sean
escasos, los ejemplos antes documentados muestran rasgos de continuidad entre las
instituciones de educacion franciscana y las generaciones de mayas del siglo XVI
educados en aquéllas. Mdas aun, son una extrafia manera de cerrar un siglo que

comenzé con un libro medieval traido por un naufrago.

Maestros y escuelas de indios
Juan de Herrera sabia ensefiar a los nifios indios la doctrina cristiana, era maestro de

lengua castellana y latina, de leer y escribir. Su oficio era que los nifios aprendieran,



para eso viajé a Yucatan en 1544 o 1545 con un grupo de religiosos franciscanos
(Gémez Canedo, 1952, 493-513; 1977, 229-230; 1993, 382-397). Familiarizado con la
practica para educar a los nifios indios en las Antillas y en la Nueva Espafia, con la
experiencia de instalar escuelas para los naturales del Nuevo Mundo en los conventos
de las tierras conquistadas, el lego Juan de Herrera se avecindd en tierra mayas por
casi dos décadas. Entendia y hablaba nahuatl o lengua mexicana cuando llegd a la
region Guatemala-Yucatan. Su previa estancia en las cercanias de la ciudad de México
le dieron herramientas para organizar la escuela de indios mayas en Mani.

Varios de sus contempordneos no sélo eran poliglotas, como fray Andrés de
Olmos con quien descubrié el oficio de la ensefianza, sino religiosos que habian
impulsado los primeros experimentos educativos en la Nueva Espafa, lo mismo
fundado escuelas en los conventos que impulsando los primeros estudios de
gramatica. Apenas llegd a los pueblos de la provincia, se puso a estudiar maya. Llegd
contagiado del arrebato constructor de los iniciales franciscanos: impacientes por
erguir iglesias y catequizar mayas; ansiosos por explorar la selva para bautizar y casar a
los amancebados; con la urgencia de educar a los infantes mayas en la lengua latina y
castellana. Del grupo de religiosos en el que Herrera vino, Landa escribié:
“aprendieron a leer y escribir en la lengua de los indios, la cual se redujo tanto a un
arte que se estudiaba como la latina” (Landa, 1959, 32).

Juan de Herrera conocié bien su oficio, multiple y uno. Porque enseiiar las
primeras letras, fundar escuelas y traducir era lo mismo; era evangelizar. En Yucatan,
en los pueblos de la encomienda de Montejo organizd un colegio bajo la supervisidon
de Villalpando. Después de un inicial intento de erigir el convento en Oxutzcab, fray

Luis de Villalpando fue convencido por un cacique maya para fundar el monasterio en



Mani. Alld se encontraba el material suficiente para la construccién y los mayas de
aquel lugar ayudarian en los trabajos de canteria y albafileria. En Mani lo erigieron, y
una vez establecido el convento, Herrera se encargd de organizar la escuela. Muchos
afios permanecié en aquel lugar. Con el tiempo se hizo costumbre que los religiosos
recién llegados de Espafia pasaran algunos afios en el convento de Mani o en el de
Izamal (con Landa) para aprender maya.

Seguramente Herrera atendid diversos encargos relacionados con la ensefianza
en distintas iglesias y conventos de la regidn, es muy probable que haya trabajado al
lado de fray Hernando de Guevara en la escuela de indios del convento de Valladolid,
tan prestigiosa en su tiempo como la de Mani, acaso también en la escuela del
convento de Tekax y en el estudio de gramatica para indios impulsado en Mérida por
el obispo Toral.

Jerénimo de Mendieta en su Historia eclesidstica indiana anota que Juan de
Herrera era un lego que tuvo una “escuela muchos afios y sacé muchos y muy habiles
discipulos, escribanos y cantores” (Mendieta, 1945, 31, t 3). Mendieta cree que estuvo
en Yucatdn 24 afios.

Otro religioso que escribié a principios del siglo XVII sobre Juan de Herrera fue
Bernardo de Lizana. En la tradicidén de los escritos que consignan las vidas ejemplares
de los primeros evangelizadores que vinieron a la Nueva Espafia, Lizana compuso su
apologia de los franciscanos en Yucatdn. De Juan de Herrera anotd que fue “el primero
gue ensend a cantar a los indios, el primero que les puso caracteres castellanos en las
manos, y les hizo que leyesen, y escribiesen, y les ensefiaba la doctrina en latin”
(Lizana, 1998, 203). Cuando Lizana llegé a Yucatadn todavia encontrd algunos viejos

clérigos que le platicaron de Herrera.



Un testimonio notable de la labor educativa de Herrera es el recogido por
Alonso Ponce a fines del siglo XVI. Ponce era comisario general de los franciscanos de
la Nueva Espaia; a su paso por Mani, en septiembre de 1588, encontré la escuela de
indios que Herrera organizé en el convento del lugar: “la mejor de toda aquella
provincia, de donde mas y mejores cantores salen” (Ponce, 1873, 472, t 2). Los vecinos
viejos, todos indios mayas, y los religiosos asignados al convento le recordaron que
“puso en orden aquella escuela, en tiempos pasados, un fraile lego llamado Juan de
Herrera, muy hdabil y de muy buenas trazas y gobierno, el cual ensefi®é muchos
nahuatlatos de nuestra lengua espainola” (Ponce, 1873, 472, t 2). Es decir, de la escuela
de Herrera salieron traductores, nahuatlatos. A los espafioles con el mismo oficio de
traducir se les denominaba lenguas. Asi por ejemplo, del acompafiante y secretario de
comisario Ponce, fray Antonio de Ciudad Real, que conocia bien la lengua maya y que
traducia lo que Ponce predicaba en los pueblos de indios, se decia que era un “gran
lengua”. Y de un tal Gaspar Antonio Xiu, maya nacido en Mani, educado en la escuela
de indios en los tiempos de Herrera; que conocia el castellano, el latin, el mexicano y el
maya; de ese indigena instruido se decia que era un “gran nahuatlato”. Ambos
traductores podian ser también llamados indistintamente nahuatlatos o lenguas.

Parte de lo que el secretario de Ponce anotd sobre las escuelas de indios se
parece a lo escrito por Pedro Sanchez de Aguilar, un criollo ilustrado, nacido en
Valladolid y nieto de un soldado espanol que los indios de Bacalar degollaron en una
temprana rebelion del siglo XVI. A diferencia de su abuelo conquistador, Pedro
Sanchez de Aguilar eligié el camino de la iglesia y de las letras, escribid sobre idolatrias:
Informe contra idolorum cultores del obispado de Yucatdn (1613), se titula su libro.

Acaso el acompanante y secretario del Comisario Ponce, fray Antonio de Ciudad Real,



el “gran lengua”, erudito en voces mayas que ya registraba toda nueva palabra que
escuchaba en los pueblos de indios y que tuvo la paciencia de compilar durante
cuarenta afos en un vasto vocabulario que hoy conocemos como el Calepino de
Motul;, acaso él, que escribia el diario del comisario Ponce, pidié y recibié la
informacién sobre escuelas de parte de Sanchez de Aguilar: “en cada pueblo hay
escuelas de nifios, y mozos sacristanes, que leen y escriben, y cantores que cantan y
ofician las missas en canto de dérgano, y llano, con flautas, chirimias, sacabuches,
cornetas y ministriles, clarines y trompetas” (Sanchez de Aguilar, 1892, 301).

Pero lo escrito por Sdnchez de Aguilar es el testimonio de uno de los alumnos
de las propias escuelas de los franciscanos en Yucatan. Sanchez de Aguilar crecié en el
oriente de Yucatan, su madre y hermanos tenian pueblos de encomienda en esa parte
de la provincia. Conocié profundamente los pueblos mayas no sélo porque su primer
maestro de gramatica fue el “gran nahuatlato” de Mani, Gaspar Antonio Xiu, sino
porque en los confines de Yucatan con Guatemala ejercié su ministerio eclesiastico.

El Comisario Ponce fue, a fines del siglo XVI, el dltimo en conocer de manera
directa la escuela de Mani fundada por Herrera. Por su parte, una vez que Herrera
abandoné la provincia, nunca mds regresd a Yucatan. Siguié organizando escuelas y
evangelizando en el norte de México. Alld murié martirizado, lo mataron en un pueblo
de chichimecas cuando iba en compania de otros religiosos. Pero para entonces las
escuelas fundadas en Yucatadn por los franciscanos ya habian producido la primera
generacion de mayas que hablaron y escribieron la lengua de Castilla, naguatlatos de

primera. Lectores de los libros espirituales europeos y de historia pontifical.

Dioscérides en maya



Un ejemplar del tratado médico de Dioscdrides, Acerca de la materia medicinal y los
venenos mortiferos, figura en el inventario de 130 titulos de libros adquiridos por Pablo
Garcia y Pedro Trujillo a otro mercader en la ciudad de México en 1576 (Leonard,
1953: 271-278). El mismo titulo se repite en un catdlogo elaborado en 1581 para
pormenorizar la biblioteca personal del doctor Gregorio Gonzdlez de Cuenca, un
empleado de la corona espafiola en Santo Domingo (Hampe, 1966: 224-242). También
en una relacién de libros europeos exportados de Sevilla a Nueva Espaina en el afio de
1586 aparece el mismo libro (Kropfinger y Kugelgen, 1973: 30-99). No sabemos
cuantos ejemplares del Dioscdrides circularon en Yucatan en el siglo XVI, pero estos
registros dan la certeza de que el libro tuvo presencia tanto en la Nueva Espafia como
en el Caribe poco después de que se imprimiera en Europa la primera edicion en
lengua castellana.

Pedacio Dioscérides Anazarbeo, médico griego del siglo | de la era cristiana,
tiene un notorio sitio en la tradicion occidental de los estudios de medicina. Su tratado,
copiado por varias generaciones de amanuenses antes de la introduccién de Ia
imprenta, fue objeto de una primera edicién latina en 1478. Después se publicd la
version castellana en 1555, editada por el doctor Andrés Laguna.

Entre 1648 y 1652, fray Bernardino de Valladolid tradujo al maya extensas
porciones de este tratado médico. El religioso franciscano no utilizé la version
castellana de Andrés Laguna. Tradujo a partir de la edicién en latin del libro de
Pedacio. Bernardino necesité ayuda para la traduccién al maya vy para la elaboracién
de los dibujos. Suponemos que la busqueda en Yucatan de las plantas descritas en el

Dioscdrides, o sus equivalentes, asi como las ilustraciones de semillas, flores y raices



que posteriormente acompafaron los capitulos traducidos, fueron trabajo de los
indios que fray Bernardino doctrinaba.

¢Acaso no fueron manos indigenas las que escribieron, ilustraron y luego
tradujeron del nahuatl al latin el libro que hoy conocemos como Cdédice Badiano, la
mas importante compilacion herbolaria del mundo nahuatl preparada en las primeras
décadas del siglo XVI por indios mexicanos de la escuela de Pedro de Gante en la
Nueva Espafia? (Cddice, 1940, 14-28).Entonces, é{por qué no conjeturar que fray
Bernardino fue auxiliado por los indios de Yucatan en la traduccién, busqueda de
plantas y dibujos para la versién maya del Dioscdrides?

Hasta ahora la traduccion maya del Dioscérides realizada por Bernardino no ha
sido encontrada. Sélo contamos con el testimonio de un contemporaneo del fraile:
Diego Lépez de Cogolludo, quien vio las porciones traducidas al maya y quien describid
la pericia de Bernardino para hablar y escribir en el idioma de los indios que
evangelizaba. Lépez de Cogolludo registré en su Historia de Yucatdn la traduccién del
tratado médico y da noticia de las ilustraciones que lo acompafiaban, con nombres en
latin, castellano y maya (Lopez Cogolludo, 1996: 425, t 3).

¢Cuales fueron los motivos del fraile franciscano para traducir al maya el libro
de medicina? Los meses de abril y mayo de 1648 fueron excesivamente calurosos en
Yucatan, de hecho fueron el inicio de la epidemia que antecedié la traduccion del
Dioscdrides.

El tradicional incendio de los campos de cultivo en la regién durante la misma
época hizo sentir con mayor rigor la sequia. No hubo lluvia de consideracidn sino hasta
agosto. El propio mar se tornd inhdspito y hubo una gran mortandad de peces que

comenzaron a ser arrojados a la playa por el oleaje. Las costas se cubrieron de una



fauna moribunda que tapizaba metros y metros de agua. Para disminuir el hedor se
enviaron cuadrillas de indios mayas a quemar los peces, tanto los que flotaban sobre el
mar como los arrojados en la playa. Pronto los incendios ya no estuvieron Unicamente
en los campos de cultivo, sino también en las playas y sobre el mar. La gente sintid que
con ese remedio el calor habia aumentado y que el olor de los cadaveres en
descomposicidn no se extinguia.

La ciudad mas préxima al mar, Campeche, fue la primera en infectarse. En
mayo y junio de 1648 una furiosa peste matd a la mayor parte de los campechanos. En
julio el contagio llegé a Mérida. Siguid el caos: sin alimentos por la prolongada sequia,
sin medicamentos apropiados para la virulencia de aquella enfermedad y sin médicos
establecidos en la regién, la ciudad colapsé. Como nunca, indios mayas y esclavos
negros se agobiaron amontonando cuerpos. Cuando la epidemia mengué, Campeche,
Mérida y muchos otros pueblos estaban devastados (Léopez deCogolludo, 1996, 368-
372,t3).

Poco se sabe de los efectos de esa epidemia en los pueblos mayas. Es probable
qgue Bernardino de Valladolid, predicador de indios, tuviera noticia de una gran
cantidad de muertes entre los habitantes de aquellos pueblos. La traduccién al maya
del tratado del Dioscdrides tiene en este contexto parte de sus motivos. El propdsito
de fray Bernardino de ofrecer alternativas medicinales no fue una manifestacion
aislada. Por esa misma época, fray Andrés de Avendano compild el Diccionario
botdnico y médico de Yucatdn vy fray Luis Vidales escribid su Florilegio medicinal propio
de la provincia de Yucatdn (Beristain, 1816: 123, t1). Aunque pensados mas para

lectores espafioles que indigenas, ambos trabajos son parte de la misma preocupacion



de Valladolid desatada por epidemias como la del648. Tampoco estos libros han
llegado a nuestra época.

Nada importante sabemos de Fray Luis Vidales y su Florilegio medicinal propio
de la provincia de Yucatdn. Apenas tenemos noticia de que Vidales fue contemporaneo
de Bernardino de Valladolid. Adn con la imposibilidad de consultar esos trabajos,
importa resaltar una diferencia notable entre el publico lector al que estaban dirigidas
las compilaciones de Avendafio y de Vidales y la traducciéon del Dioscérides: la versidon
de fray Bernardino estaba dirigida a los indios, lo cual supone la presencia de un grupo
de mayas educados en las escuelas franciscanas que leian y escribian su propio idioma
bajo las caracteristicas del alfabeto europeo. No sorprende la existencia de mayas
escribanos y lectores indios educados en la tradicién occidental. Lo que sorprende es
que la actividad de los mayas instruidos en el Yucatan novohispano es mas continua y
extensa de lo que se suele suponer.

La base para ensenar latin a los mayas era la memorizacion de la doctrina
cristiana en la lengua de Cicerdn. Fray Diego de Landa, el conocido autor de la Relacion

{

de las cosas de Yucatdn, deja este testimonio: “...preguntado si sabe las cuatro
oraciones [a Juan Uc, natural del pueblo de Tecax, en 1562], dijo que no sabia mas del
Pater Noster y Ave Maria, lo cual dijo en latin” (Don Diego, 1938: 61, t1). Una
ensefianza mas académica del latin a los mayas se impartié en los “estudios de
gramatica” que los franciscanos establecieron en la region antes de la apertura de los
colegios jesuitas. Mas alld de repetir los articulos de fe, se trataba de estudiar las
principales reglas de esa lengua. El trabajo con los textos de gramatica latina, o bien

con los apuntes de los religiosos basados en libros clasicos, constituian el paso al

conocimiento de un latin menos eclesiastico, mas complejo que las oraciones religiosas



aprendidas de memoria por indios y espanoles. Finalmente venia un conjunto de
cursos, asociados con los establecimientos de educacion sueprior, en los que se leia
con profusién a Séneca, Esopo, Quintiliano, Salustio. En los cursos avanzados la
traduccién de extensos textos a la lengua latina era un ejercicio constante. En todo
caso, ese idioma era el lenguaje de la ciencia de aquel tiempo y la lengua oficial de la
iglesia catdlica.

La traduccion del Dioscorides del latin al maya es también un ejercicio escolar.
Es la practica de un alumno avanzado poniendo en movimiento su aprendizaje del
maya. Los religiosos recién llegados de Espafia, como lo fue fray Bernardino, solian
pasar algun tiempo en los conventos de Izamal o Mani para aprender los rudimentos
del idioma indigena bajo la tutoria de un franciscano avanzado en el conocimiento del
ese idioma. El mejor laboratorio de aprendizaje lo encontraron en las escuelas de
indios adscritas a los conventos: la convivencia cotidiana con los nifilos mayas que
aprendian las oraciones basicas en latin, a leer y escribir en espafol, a contar y a
cantar, era lo que mejoraba sustancialmente el dominio de la lengua local por parte de
los religiosos. Diversos sermones y doctrinas cristianas traducidas al maya tuvieron su
origen en estas modestas escuelas de la provincia.

La compilacion de vocablos y la busqueda de reglas generales de la lengua
hablada en las aldeas acompafiaron la continua practica de los religiosos en la
traduccion al maya de sermones, pasajes biblicos y oraciones religiosas. Finalmente,
predicar en la lengua de los indios era una prueba decisiva que mostraba estar
habilitado para evangelizar en el mundo maya. Los vocabularios de la lengua maya y

las gramaticas que de ese idioma escribieron los religiosos a lo largo del periodo



novohispano dan testimonio de una permanente y sistemadtica dedicacién para
aprender una lengua nueva como dificil.

Bernardino de Valladolid estaba acostumbrado a los ejercicios y pruebas
publicas del dominio del latin y del maya. Mas aun, parece que eran su aficion (Lopez
de Cogolludo, 1996: t.3, p. 291-292). El entorno educativo de la época, la manera en
que los religiosos aprendian maya y la practica neolatina que caracterizé a los
ilustrados del siglo XVII novohispano, obligan a no dejar de lado que la traduccidn al
maya de varios capitulos del Dioscdrides fuera también un mero ejercicio escolar de la

vejez de Bernardino de Valladolid.

Conclusiones
Bernal Diaz del Castillo, quien vio a Jeronimo de Aguilar en Cozumel, describe como un
ejemplar muy “viejo” al libro que Aguilar llevaba envuelto en una manta. Acaso Bernal
Diaz quiso decir desgastado, maltratado o deshojado, lo cual indicaria tanto el uso
frecuente que Jerénimo hizo de su almanaque durante su estancia entre los mayas,
como el devastador efecto de la humedad y salitre sobre tintas y papel. Para la época
en que Aguilar se perdié en el mar Caribe ya circulaban ediciones en catalan,
naturalmente habia numerosos ejemplares en latin y, desde 1502, es posible registrar
ediciones en castellano del libro de Horas. Este impreso no pertenecia al mundo
escolastico oficial, como los tratados de Santo Tomas por ejemplo. Los ejemplares de
Horas se consumian en el mundo seglar, alli habian nacido y alli también se habian
transformado. El latin era el idioma de la iglesia y de sus tratados. El singular texto de
Aguilar, al no pertenecer estrictamente al mundo eclesiastico, circulaba con liberalidad

en las entonces lenguas vulgares de Europa, entre ellas el castellano, el portugués o el



cataldn. Suponemos que el libro conservado por Aguilar era una edicién en castellano.
Mas importante adn, considerando que Jeronimo de Aguilar vivid casi una década
entre los mayas, es inevitable plantearse la singular importancia de este primer libro
europeo en cacicazgos de indios mayas y preguntar por la posible influencia de las
Horas en almanaques mayas del siglo XVI.

Las escuelas de indios fueron el lugar donde los evangelizadores aprendieron
maya, compilaron vocabularios y se asomaron a la cosmogonia del mundo indigena. A
su vez, las escuelas en los conventos fueron el sitio donde los niflos mayas
pronunciaron latin y castellano, donde aprendieron a escribir, cantar y contar, leer y
doctrina cristiana. Existen diversos testimonios del siglo XVI sobre la rapidez con que
los mayas aprendian las ensefianzas de los primeros evangelizadores.

El hecho de que en 1586 a un indio maya, culto, educado en las escuelas de los
franciscanos, le hayan decomisado la Historia pontifical y catdlica de Gonzalo de
Illescas, sugiere una dimensién ignorada de los libros europeos que los mayas leian. El
decomiso por parte de la Santa Inquisicion de un libro de Ovidio, recogido en el
alejado pueblo de Bacalar en 1586, dice algo de los libros latinos que gozaban del
fervor de la época. La centena de libros recogidos por el Santo Oficio es apenas atisbo
de una vida cultural mds intensa de lo que suponemos en el sureste de la Nueva
Espafia.

Adscritas a los conventos se abrieron también las primeras escuelas para
indios. La de Mani, a cargo del franciscano Herrera, fue la mas famosa en aquella etapa
de evangelizacién inaugural. Conforme avanzé el siglo XVI hubo necesidad de abrir

“estudios de gramatica para indios”, y por lo tanto de adquirir mas libros. Los libros



para la ensefianza se comenzaron a multiplicar. Las primeras bibliotecas europeas de
Yucatdn estuvieron en los conventos (Mani, Izamal, Valladolid, Mérida, Campeche).

La traduccién del latin al maya del tratado médico de Pedacio Dioscdrides
Anazarbeo a mediados del siglo XVII es un suceso destacado en la vida escolar de la
region, lo es también para la practica neolatina de la época. La lectura en maya del
Dioscorides es la eventual influencia de ese texto en la confeccidn de recetarios

médicos que gozaron de la mas alta estima entre la poblacién de aquella provincia.
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