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En este libro, Ivan Escamilla talla un retrato institucional en-
vidiable para la primera mitad del siglo xv1i1 tanto en lo que se
refiere a la actuacién de la monarquia como en los manejos y al-
ternativas del Consulado. Ahora nos queda, entre otras cosas, a
los historiadores del comercio y comerciantes de Nueva Espaiia,
confirmar, rectificar o enmendar el cuadro que de la corporacién
y su gobierno nos proporciona Ivin Escamilla. Es urgente y ne-
cesario cuando menos para dos aspectos: uno, la feria de Xalapa
y su desarrollo. Otro, el impacto en la colonia de la permission
inglesa y sus repercusiones. Gracias a Ivan Escamilla por este
libro propositivo, enriquecedor, que nos permitira disponer de
una visién mas precisa del periodo. En poco tiempo, se conver-
tird en un compafiero indispensable de los estudiosos de consu-
lados y comercio en Nueva Espaiia.

Carmen Yuste

Universidad Nacional Auténoma de México

MatTTHEW D. O’HARA, A Flock Divided. Race, Religion, and
Politics in Mexico, 1749-1857, Durham, North Carolina, Duke
University Press, 2010, 315 pp. ISBN 9780822346272

Es un placer leer este libro por su lenguaje claro y creativo. Me-
taforas y modismos salpican el texto para ilustrar los concep-
tos e ideas de este estudio que revela nuevos aspectos sobre el
desarrollo de la cultura politica en México antes y después de
la independencia.

Matthew W. O’Hara postula que fue el catolicismo virreinal,
basado en el derecho canénico y civil y en las cofradias, lo que
ayudé a la formacién del pensamiento y de las practicas politi-
cas de los grupos populares. As{ adiestrados, la mayorfa de la
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poblacién, los indios, los mestizos y los mulatos, pudieron de-
fenderse y negociar con las autoridades del virreinato.

Ellibro se divide en siete capitulos: los primeros cuatro se cen-
tran en la participacion de los feligreses en la vida parroquial en
la ciudad de México, los dos siguientes abarcan la vida politica
de los pueblos fuera de la ciudad capital, y termina con un capi-
tulo de conclusiones.

La bibliografia del libro es muy completa y sumamente suge-
rente, ya que incluye obras teéricas sobre las fuentes de derecho,
sobre teorfa antropolégica y social, referente a castas y grupos
étnicos, sobre religién popular y reformas religiosas de los Bor-
bones. Es relevante apuntar que O’Hara revisé con cuidado la
literatura publicada en Latinoamérica, especialmente en Méxi-
co; casi 30% de las referencias estdn escritas en espafiol.

En el primer capitulo el autor estudia la “geografia espiri-
tual” de los edificios sacros, los feligreses y los cadéveres en la
ciudad de México en el siglo xvi11. Se percibe cémo la ubicacién
geografica de las capillas de las cofradias, de las casas de los fe-
ligreses y de los lugares de sepultura influy6 en la asignacién de
las cuotas para la administracién de los sacramentos, mis que la
identificacion étnica de las personas involucradas.

Los capitulos II y III se centran en la secularizacién de las
doctrinas, la legislacién por la cual el gobierno espafiol orde-
né remover a las 6rdenes religiosas de las parroquias de indios
y reemplazarlas con clérigos diocesanos. En la ciudad capital a
los frailes se les retiré de las seis parroquias de indios y en 1770
el arzobispo Francisco Antonio de Lorenzana ordené que estas
parroquias y las tres de espafioles dejaran de otorgarse a los dis-
tintos grupos étnicos y fueran abiertas a todos los feligreses. Lo
que a primera vista parecia una reforma de las antiguas pricti-
cas fue causa de numerosas disputas entre parrocos ¢ indios. En
la documentacién surgida de estos pleitos, el autor examina ma-
gistralmente los conceptos operantes para la asignacién y auto-
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asignacién de las categorias étnicas. La reorganizacién de las pa-
rroquias dio a los seglares, especialmente a los indios en las cofra-
dias, la oportunidad de aumentar su control sobre las devociones
religiosas y sus finanzas.

Asi la secularizacién de las doctrinas se presenta como el in-
tento del gobierno real y eclesidstico de reformar las practicas
religiosas indigenas, consideradas supersticiosas e inconformes
con las ideas ilustradas de una devocién individual, silenciosa
y espiritual. Las autoridades quisieron “des-indianizar” la reli-
gién del virreinato. Quitar a los franciscanos y a los dominicos
disminuiria el uso de las lenguas indigenas, consideradas como
apoyo de las devociones heterodoxas. Aunque este aspecto es-
taba presente, el autor escasamente menciona el motivo politico
de la corona, que quiso aumentar el poder de los obispos nom-
brados por el monarca y disminuir el de las érdenes religiosas
que actuaban con cierta autonomia del gobierno eclesidstico y
real. Al remover a los frailes se les dio a los prelados la opor-
tunidad de nombrar clérigos de Espafia en vez de criollos para
las parroquias. Dos afios después de la expulsién de los jesui-
tas y de las sublevaciones violentas de los indios en el Bajio, las
lenguas indigenas fueron consideradas fuentes de oposicién a la
dominacién espafiola; segun el arzobispo Lorenzana eran “una
ascua de fuego, un fomento de discordia y una piedra de escén-
dalo, para que se miren con aversién entre si los vasallos de un
mismo soberano”.! El ayuntamiento de México, en su represen-
tacién de 1771, interpreté las politicas de secularizacién de las
doctrinas y de la supresién de las lenguas indigenas como me-

! Francisco Antonio de LORENZANA, “Pastoral para que los indios
aprendan el castellano”, 6 de octubre de 1769, en Fortino H. VERa,
Coleccion de documentos eclesidsticos de México. O sea, antigna y mo-
derna legislacion de la Iglesia mexicana, Amecameca, Imprenta del
Colegio Catélico a cargo de Jorge Siglienza, 1887, p. 221.
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didas politicas para favorecer a los clérigos peninsulares, y no
como una manera de reformar las celebraciones de los indios.?

En el capitulo IV se examina cémo los seglares, en especial los
reunidos en cofradias, sirvieron como representantes de los gru-
pos populares. Sus dirigentes conocian la legislacién candnica y
civil, y se dieron cuenta del poder econémico de estas organiza-
ciones. Los sacerdotes necesitaron de las asociaciones pias porque
contribuyeron a sus ingresos. Ademds tenfan que reconocer
que las cofradias eran duefias de propiedades, sea de imagenes re-
ligiosas o de numerosas capillas. Sus dirigentes habfan aprendido
cémo defender los intereses de la colectividad. En varias pdginas
el autor describe con detalle el pleito entre un curtidor con poca
educacién formal y un parroco, doctor en teologfa, pleito ganado
por el curtidor, quien probé que era el “duefio” de la estatua de la
virgen de Guadalupe y, de mayor importancia, dirigente seglar de
la procesién en el barrio. De esta manera O’Hara coloca a este li-
der como un “empresario de devocién”, nombre que el autor atri-
buye a los seglares que dirigen a la colectividad en celebraciones
religiosas y obtienen recompensas econémicas por sus esfuerzos.

En estos cuatro capitulos, los multiples ejemplos acerca de los
pleitos entre feligreses y clérigos muestran que la terminologia
de castas, que clasificaba a los habitantes del virreinato en dife-
rentes grupos étnicos, era una categorizacién flexible y no un
sistema rigido. El autor se basa en gran cantidad de documentos
en los cuales los indios, los miembros de otros grupos étnicos y
los clérigos (y aun el arzobispo) presentan, con pruebas, su in-
terpretacién del significado de los términos indio, negro, mu-
lato, mestizo y espafiol. Con esta metodologia el lector puede
percibir la manera en que en un mismo momento y en referencia

2 Juan E. HERNANDEZ Y DAvaLOS, Historia de la guerra de indepen-
dencia en México, México, Instituto Nacional de Estudios Histéricos
de la Revolucién Mexicana, 1985, vol. 1, p. 432.
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a un mismo caso, los participantes en una disputa informaron
de las muchas consideraciones que conformaron las categorias
sociales y étnicas del virreinato. Acertadamente, O’Hara evita
el uso del término “raza” y explica que la palabra utilizada en
la época, “calidad”, inclufa una variedad de caracteristicas: si la
persona pagaba o no tributo, su ocupacién, linaje, el lugar donde
vivia, la calidad de su esposa o esposo, la pertenencia a una co-
fradia y la opinién de otras personas con quienes interactuaba.

También en estos primeros capitulos sobre la ciudad de
México, el autor describe cémo muchas cofradias operaban con
independencia del clero. La razén para esta situacién es el papel
que la costumbre tenia en el derecho de la época. Fue reconocida
como una fuente de derecho. Segtin la legislacién candnica, las
cofradias de feligreses seglares debfan fundarse con el permiso
del parroco y del obispo, y segtn la legislacién espafiola, con el
permiso del rey. Ademis, el sacerdote debia asistir a las reunio-
nes de las cofradias, a las elecciones de sus dirigentes y a la re-
visién de sus finanzas. Si en verdad todo fuera asi, las cofradias
hubieran estado controladas por los sacerdotes, situacién acep-
tada como cierta por varios autores. En la practica, como se ve
en este libro, los feligreses frecuentemente fundaron una cofra-
diay después recibieron la aprobacién formal o ticita del parro-
co. Sin embargo, en especial en el manejo de sus fondos y bienes,
actuaban sin el control del clero. El rebafio de las cofradias no
eraignorante ni sumiso. Ejercié poder legal, social y econémico.

El capitulo V transporta al lector a las poblaciones fuera de
la ciudad de México. Se centra en el papel de los ayuntamien-
tos después de la independencia en tres lugares con considerable
poblacién indigena: Naucalpan, Ixtacalco e Ixmiquilpan. Como
en los capitulos anteriores, revisa pleitos de los indios con los
parrocos, pero ya las disputas no estan dirigidas por las cofra-
dias sino por los indigenas de los consejos municipales. El au-
tor muestra cémo los ayuntamientos constitucionales en ireas
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rurales todavia utilizaban la retérica antigua de las tradiciones
y costumbres de los pueblos de indios y de los privilegios de los
indigenas bajo la legislacién candnica y real, pero los combina-
ban en una forma hibrida con conceptos de representacién y con
el vocabulario de los derechos republicanos de ciudadanos.

En este capitulo el autor da una definicién concisa muy acer-
tada de los cabildos en los pueblos de indios, anotando que el
nombre utilizado para los consejos municipales indigenas era “re-
publicas™ “Las repiblicas indigenas [fueron] una forma de poder
nativo semi-auténomo que gencralmente incluia puestos civiles
y religiosos”. Sin embargo, cuando escribe sobre los pueblos de
indios antes de la independencia, utiliza con mucha frecuencia
los términos “comunidad” o “comunidades indigenas”. Me pa-
rece que deberfa evitar estas voces cuando se refiere a los 4468
pueblos de indios que existieron en la Nueva Espafia en 1800,
entidades con personalidad juridica similar a la de las 20 ciuda-
des y 50 villas de espafioles porque los consejos municipales de
estos tres tipos de poblaciones fueron reconocidos legalmente
por el gobierno. Hoy en dia, tanto en espafiol como en inglés,
la palabra “comunidad” transmite la idea de un lugar, en gene-
ral pequefio y tradicional, “un conjunto de personas que viven
juntos, que tienen bienes o intereses comunes o que desarrollan
una misma actividad”. La palabra “comunidades” no incluye la
idea de un lugar con gobierno municipal y representacién legal
relevante. Ni en la legislacién virreinal ni en la documentacién se
utiliza el término “comunidad” como sinénimo de pueblo de in-
dios. Como ha explicado Andrés Lira, la palabra comunidad sig-
nificaba el régimen econémico de un pucblo de indios, sus tierras
y fondos municipales, esto es sus “bienes de comunidad”.’ En

> Andrés Lira “La voz comunidad en la Recopilacién de 16807, en
Recopilacion de las leyes de los reynos de las Indias. Estudios bistoricos-
juridicos, México, Miguel Angel Porrua, 1987, p. 416.
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algunas ocasiones, O’Hara usa en inglés los términos “Indian
pueblo” o “pueblo”, los cuales me parecen més adecuados cuan-
do se refiere a los pueblos de indios de la época virreinal, y evi-
ta llamarlos “comunidades™.

Para el sexto capitulo, informa el autor sobre la politica local
después de la independencia, estudiando a Ixtacalco, cerca de la
ciudad de México. Ahi, el parroco, en su diario escrito en 1831 y
1832, se refiri6 al gran nimero de mestizos que alegaban que eran
indigenas para exigir pagos menores por los sacramentos y derecho
a recibir tierras comunales cuando las repartian a las familias. Ya
los litigios combinaban asuntos religiosos en las parroquias con
disputas sobre la propiedad de las tierras comunales.

Matthew W. O’Hara indica que en el México independiente,
con la abolicién de los pueblos de indios, no fueron sélo las co-
fradias las que defendieron a los grupos populares, sino que en
las regiones con mayorfa “indigena” (palabra que se empicza a
usar en la legislacién después de 1824 para indicar los “antiguos
indios”) se formaron ayuntamientos constitucionales que parti-
ciparon en la defensa de los nativos, que representaban 60% de la
poblacién total del pais. Me parece que en los lugares donde los
ayuntamientos constitucionales ya no incluyeron regidores in-
digenas, las cofradias asumicron el papel de actores politicos en
defensa de las tierras.

Al terminar el libro el lector queda convencido de que estos
actores politicos indigenas ejercieron sus habilidades politicas
por la influencia y adiestramiento adquiridos en las cofradias.
Después de la independencia, las cofradias hicieron posible el
desarrollo de una cultura politica hibrida, basada en la legisla-
cién y métodos politicos del virreinato combinados con los del
México independiente.

A primera vista, la conclusién es clara y acertada. Pone en te-
la de juicio la opinién de que después de la independencia, como
postula Carlos A. Forment, por la falta de grupos voluntarios
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de la sociedad civil, en México y en América Latina, la mayo-
rfa de la poblacién no tenfa una cultura politica adecuada para
una democracia. A los indios y a los grupos populares les falta-
ron herramientas politicas para defenderse bajo la nueva legis-
lacién igualitaria. Si se expresa en términos que a veces el autor
emplea, O’Hara esta en desacuerdo con la idea de que los subal-
ternos no tenfan agencia para negociar sus demandas. El autor
muestra con creces que dicha afirmacién es inadecuada y parcial
porque no toma en cuenta la manera en que los grupos margi-
nados pudieron participar en la politica por medio de otros con-
ceptos y métodos basados y formulados en la cultura religiosa
del virreinato.

Si nos limitamos a los primeros cuatro capitulos de este ex-
celente libro, que trata sobre el predominio de las cofradias en
la ctudad de México durante el siglo xvi11, las conclusiones son
convincentes. Sin embargo, no se debe asumir que esta misma si-
tuacién predominaba en el campo, en los pueblos de indios. Mds
bien, en contraste con el papel de estas asociaciones pias en las
ciudades, en los pueblos de indios durante el siglo xvrir, el lide-
razgo y la habilidad politica en los pueblos no se encontraban
en las cofradias sino en las reptblicas, esto es en los gobiernos
municipales indigenas.

Durante dos siglos y medio de la época virreinal, de 1550 a
1800, fueron las autoridades indigenas clectas, y no las cofra-
dias, las que dirigieron la participacién de los indios en la po-
litica. Brian Owensby analiza esta participacién politica de los
indios durante el siglo xvir.* Ademas, John Chance y William
Taylor® destacan el predominio del gobierno civil municipal de

* Brian OWENSBY, Empire of Law and Indian Justice in Colonial
Mexico, Stanford, Stanford University Press, 2008.

5 John K. CaHaNCE y William B. TAYLOR, “Cofradias y cargos: An His-
torical Perspective on the Mesoamerican Civil-Religious Hierarchy?,
en American Ethnologist, 1985, X11: 1, pp. 1-26; también en Boletin del



RESENAS 491

los indigenas sobre la cofradia hasta fines del siglo xvirr. Tanck
de Estrada® en el capitulo “Estrategias de los gobernantes indios”
analiza cémo, a partir de 1770, los gobernantes de los pueblos
nombraban las autoridades de las cofradias y les transfirieron las
tierras comunales y ganado del pueblo para evitar la intromisién
del gobierno virreinal en la fiscalizacién de sus finanzas muni-
cipales. Estas asociaciones, que se pueden considerar “cofradias
de reptiblica”, funcionaron en muchos lugares como apéndices o
sucursales del gobierno civil de los pueblos de indios.

Esta actuacién de los gobernantes indios se debia a que el go-
bierno desde 1773, en los “Reglamentos de los Bienes de Comuni-
dad” expedidos para cada pueblo, habia abolido el financiamiento
con fondos de las cajas de comunidad de casi todas las fiestas re-
ligiosas y habia prohibido la utilizacién de la mitad de los fondos
municipales por los indios. Este “ahorro forzado” se mandé a las
cajas reales y eventualmente 60% fue enviado al rey en donativos
y préstamos para financiar las guerras europeas, en vez de ser de-
vuelto a los indios en tiempos de hambruna o epidemia. Por eso,
como report con alarma el contador general en 1775 (y lo mencio-
na O’Hara), los gobernantes de los pueblos estaban transfiriendo
las tierras y ganado comunal a las cofradias existentes o fundan-
do cofradias nuevas para recibir estos bienes comunales. Pero esta
transferencia no implicaba la pérdida de control de estas asociacio-

Instituto Nacional de Antropologia e Historia (14 mayo-jun. 1987).
¢ Dorothy Tanck DE EsTrADA, “Estrategias de los gobernantes in-
dios: cajas de comunidad y cofradias; el pueblo litigante”, en Pueblos
de indios y educacién en el México colonial, 1750-1821, México, El
Colegio de México, 2010, pp. 449-530. Dorothy TaNck DE ESTRADA,
“Los bienes y la organizacién de las cofradias en los pueblos de indios
del México colonial. Debate entre el estado y la iglesia”, en Maria del
Pilar MaRrTINEZ LOPEZ-CANO, et al. (comps.), La iglesia y sus bienes.
De la amortizacion a la nacionalizaciéon, México, Universidad Nacio-
nal Auténoma de México, 2004, pp. 25-50.
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nes pias por el gobierno civil indigena. Asuncién Lavrin’ y Da-
niele Dehouve® han analizado la manera en que las cofradias ma-
nejaban los bienes y fondos, pero con sus dirigentes nombrados
por la republica india y las actividades econémicas y comerciales
llevadas a cabo bajo la supervisién y control de las autoridades
civiles de los pueblos. Las cofradias reportaron sus actividades a
los gobernantes indios y no al sacerdote, quien solamente aparecia
al final de cada afio para firmar las cuentas y recibir una propina
de los indios. Los obispos de Guadalajara y Oaxaca, por el testi-
monio de los parrocos, anotaron en sus visitas pastorales que los
gobernantes indigenas de las republicas, y no los parrocos, ejer-
cieron el control de las cofradias. Esta prictica politica de las au-
toridades civiles indigenas en los pueblos fue aprendida por los
mayordomos de las cofradias.

Varios estudios hacen hincapié en el poder y la prictica poli-
tica de los pueblos de indios y su capacidad para participar como
defensores de las colectividades. El libro de O’Hara analiza ma-
gistralmente este mismo papel ejercido por las cofradias. Ambas
instituciones formaron la base para la participacién politica de
los grupos marginados, no sélo durante la época virreinal, sino
también durante el siglo x1x en el México independiente.

Dorothy Tanck de Estrada
El Colegio de México

7 Asuncién LavriN, “Rural Confraternities in the Local Economies of
New Spain: The Bishopric of Oaxaca in the Context of Colonial Méxi-
co”, en Arij OUWENEEL y Simon MILLER (eds.), The Indian Community
of Colonial Mexico. Fifteen Essays on Land Tenure, Corporate Organiza-
tions, Ideology and Village Politics, Amsterdam, cEDLA, 1990, pp. 224-250.
$ Daniele DeroUVE, “El pueblo de indios y el mercado: Tlapa en
el siglo xvimt”, en Arij OUuwEeeNEL y Cristina MORALES PACHECO
(comps.), Empresarios, indios y estado. Perfil de la economia mexicana
(siglo xviir), Amsterdam, cEDLA, 1988, pp. 80-102.



