“Los mestizos no nacen sino que se hacen”

Verena Stolcke”

Resumen

En este ensayo se analiza el proceso de construccion de la categoria social de 1@s mestiz@s en los
inicios de la colonizacion de hispano-América desde una perspectiva semantico-histérica y
antropoldgica, asi como las diferencias en su afianzamiento y gestidn politica en distintos contextos
geopoliticos de la colonial. Partiendo de sus investigaciones previas, donde desarrollé una
interpretacion del racismo como doctrina legitimadora de la desigualdad socioecondmica junto con
las formas de dominaci6n y control socio-sexual, en especial de las mujeres, la autora explora los
mecanismos utilizados por la administracion colonial para distinguir formalmente a |@s mestiz@s
de otros grupos sociales asi como los criterios de identificacion empleados para ello, examinando el
significado cambiante de la doctrina peninsular de limpieza de sangre.

Palabras clave: Mestizaje; Clasificacion Social; Limpieza de Sangre; América Latina

“A los hijos de espaiiol y de india o de indio y espafiola, nos Ilaman mestizos, por decir que
somos mezclados de ambas naciones; fue impuesto por los primeros esparioles que tuvieron
hijos en Indias, y por ser nombre impuesto por nuestros padres y por su significacion, me llamo
yo a boca llena, y me honro con él. Aunque en Indias, si a uno de ellos le dicen “sois un
mestizos” o “es un mestizo”, lo toman por menosprecio".”

Introduccion

Como sefialaba Julio Cortazar, las palabras pueden cansarse y enfermarse, como se
cansan y e enferman los hombres y los caballos. A fuerza de ser repetidas, y muchas veces
mal empleadas, terminan por agotarse. En lugar de brotar de las bocas o de la escritura
como lo que fueron alguna vez, flechas de comunicacion, pajaros del pensamiento y de la
sensibilidad empezamos a sentirlas como monedas gastadas y servirnos de ellas como
pafiuelos de bolsillo, como zapatos usados®. Algo parecido ha ocurrido con la palabra
mestizaje. En la ultima edicién del Diccionario de la Lengua Espafiola (2001), el término
mestizaje se refiere al cruzamiento de “de diferentes razas” que engendra mestizos, pero
también a “la mezcla de diferentes culturas, que da origen a una nueva”. Esta definicion
presupone que existen diferencias raciales o culturales que el mestizaje se encargaria de
borrar.

La historia es valiosa en cuanto nos permite adquirir conciencia del pasado para
entender mejor el presente. En la polémica actual acerca de los supuestos efectos corrosivos
que tiene la migracion internacional para la identidad nacional y la cohesion social en los
paises receptores la nocién del mestizaje es ubicua®.Y ya no esta claro si el término se
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utiliza en un sentido literal, analégico o metaférico. Las circunstancias que dieron origen a
dicha palabra parecen haberse desvanecido en la memoria, si bien el elemento mas
profundo y crucial en la vida y la historia de una palabra es precisamente su etimologia,
pues ella atesora las circunstancias de su nacimiento y la memoria de sus significados.

En este ensayo analizaré las circunstancias historicas que condujeron al desarrollo
de una sociedad mestiza en la América hispanica durante el periodo colonial. La migracion
y la mezcla entre pueblos y culturas es parte de la historia humana, mientras que las
identidades sociales son siempre creadas, y por lo tanto, historicas®. Como mostraré, la
categoria mestizo al igual que cualesquiera términos de clasificacion sociocultural, no es
producto de diferencias morales, culturales o “raciales” como tales, sino que esta arraigada
en los principios de caracter politico e ideoldgico que provenientes de la Espafia tardo
medieval, la estructura y los valores de la familia que prevalecieron en la metropolis, y el
régimen de trabajo a que fueron sometidos los indios americanos.

Historiadores y antropdlogos han debatido durante décadas acerca de la naturaleza
de la sociedad colonial hispano americana, su estructura politica y principios ideolégicos,
asi como la naturaleza y condicién de aquella nueva humanidad que surgi6 de la conquista,
la I6gica de su condicion econdmica y social, y la reproduccion de la jerarquia social a
medida que ésta se desarrollaba en el Nuevo Mundo®. Los especialistas han polemizado
acerca de como y hasta que punto se transformo la interaccion entre la “raza”, la condicion
social, y la division del trabajo en la sociedad colonial®. Y en los Gltimos afios los célebres
cuadros de castas de la Nueva Espafia en el siglo XVIII propiciaron una nueva corriente de
investigacion sobre la sociedad de castas, planteando nuevas cuestiones acerca de la
compleja terminologia de la clasificacion social que estructuraba la sociedad colonial de
manera jerarquica’. En este ensayo me centraré en el devenir de los mestizos como entrada
estratégica para analizar la formacion social del Nuevo Mundo?®.

Las sociedades se constituyen histéricamente; la permanencia y transformacion de
las sociedades en el tiempo implican asimismo mecanismos de reproduccion politica y
social que estan invariablemente imbuidos por valores relativos a las relaciones de género.
La conquista no se produjo en un vacio ideoldgico. Los conquistadores y colonizadores
trajeron consigo sus propias tradiciones socio-culturales y convicciones morales. Estos
ideales socio-morales dieron forma al orden colonial emergente al tiempo que estas normas
se vieron perturbados por los numerosos retos y desafios que planteaba el Nuevo Mundo.
Por ello es indispensable prestar especial atencién a la doctrina contemporanea de limpieza
de sangre, una singular concepcion genealdgica de la condicién socio-politica que jugd un
papel primordial en el ordenamiento de la sociedad tardo medieval hispana. Para
comprender como se formé la sociedad hispano americana colonial de modo cabal resulta
por lo tanto indispensable prestar especial atencion a como se interrelacionaban la jerarquia
social con los principios de identificacion social de manera dindmica con los valores y
categorias morales con respecto al matrimonio, las formas familiares, la sexualidad y
relaciones de género.
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Un mundo nuevo

Los espafoles y portugueses fueron pioneros en la expansion europea al norte de
Africa y al Nuevo Mundo, lo que para el filésofo y economista escocés Adam Smith (1723
1790) represent6 el acontecimiento mas importante en la historia de la humanidad®. Sus
imperios sobrevivieron hasta el siglo XIX, cuando sus sucesores, las potencias coloniales
britanica y francesa, apenas iban adquiriendo sus perfiles definitivos. Hasta 1815 Espafia y
Portugal no solo eclipsaban la expansién maritima de Europa sino que ensefiaban al Viejo
Mundo como conquistar y colonizar enormes territorios en el Nuevo Mundo, y como
enriquecerse de sus vastos recursos naturales y humanos. Las posesiones espafioles en
Meéxico y Pert fueron vistas como las primeras colonias “mezcladas” donde una minoria de
colonizadores espafioles cred un orden social enteramente nuevo. La subyugacion de la
poblacién indigena y la explotacion de un creciente nimero de esclavos negros importados
de Africa dieron lugar a una nueva gama de gentes hasta entonces absolutamente
desconocidas.

El objetivo primordial de la empresa colonial fue sin lugar a dudas el
enriquecimiento del Estado. No obstante, la Iglesia catolica jugoé un papel tan importante
como la Corona en perfilar las politicas coloniales espafiolas y portuguesas, y la
interrelacion de los europeos con los nativos y esclavos africanos.

El mestizaje tiene que ver ante todo con el sexo y la sexualidad que estan
invariablemente dotados de significados socio-politicos. En una época en que la religion era
indisociable de la politica, la doctrina teoldégico-moral de limpieza de sangre tardo medieval
prescribia las identidades y la jerarquia social en lo politico, lo moral y religioso asi como la
manera de perpetuarlos en el tiempo. La limpieza de sangre se referia a la “calidad de no
descender de moros, judios, herejes o cualquier persona convicta por la Inquisicion”.
Debido a su significado genealdgico establecia una estrecha relacion entre la virginidad y
castidad de las mujeres, el honor familiar y la preeminencia social de éstas. En la sociedad
colonial este codigo teoldgico-moral de género desempefid un papel constitutivo de las
relaciones de poder entre los conquistadores europeos y la poblacion nativa'!, que afecté de
modo decisivo la reproduccién colonial. Pero las nuevas gentes que las extendidas
relaciones sexuales de los conquistadores con las mujeres nativas engendraron en el Nuevo
Mundo plantearon también nuevos e imprevistos dilemas conceptuales y politicos en
relacién a los principios de limpieza de sangre metropolitanos.

El devenir de los mestizos

En 1523 los dominios americanos fueron juridicamente incorporados en el reino de
Castilla. Sus habitantes, los “indios”, se convirticron en vasallos de la Corona. En términos
legales y religiosos se los consideraba como gentiles puesto que desconocian las Sagradas
Escrituras. Sus almas pequefias merecian proteccion por parte de la Corona, pero la
responsabilidad de instruirlos en la verdadera fe era exclusiva de la Iglesia'®. Por su
condicion de gentiles se les consideraba de “sangre pura... sin mezcla o infeccion de
ninguna secta maldita”. Por esta razon, los caciques y principales adquirieron derechos
legales para poder disfrutar de las prerrogativas sociales, dignidades y honores de la nobleza
espafiola’®,
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Sin embargo, la realidad de la conquista produjo resultados muy diversos. Con
algunas notables excepciones, los funcionarios reales, autoridades eclesiésticas y colonos
forzaron a los indios como mano de obra barata para trabajar en la agricultura, industria
minera y servicios personales, exigiendo de manera ilegal cuantiosos tributos que minaron
la organizacion socio-econdmica y politica de los indios. La conquista militar — los indios
lucharon a menudo en ambos-, las guerras civiles entre conquistadores, los desplazamientos
forzados, el contagio de las enfermedades infecciosas por parte de los colonos, asi como el
hambre y la sed provocaron un colapso demogréafico sin precedentes entre la poblacion
nativa'®. Asimismo, el abuso sexual de las mujeres indias era una practica comdn®. En su
Nueva Coronica y Buen Gobierno (1615), el cronista andino Felipe Guaman Poma de Ayala
(1538?-16207), cuya madre pertenecia a la nobleza Inca®®, nos proporciona una de las
criticas mas demoledoras de la conquista. En su manuscrito dirigido a Felipe Il describia la
grandisima destruccion y las brutalidades que los espafioles inflingieron a los indios, lo que
provoco un enorme desgobierno. Los cuatrocientos dibujos que ilustran la cronica muestran
escenas impactantes de los innumerables abusos que los conquistadores, funcionarios reales
y clero inflingieron a las comunidades indigenas®’.

Mientras que la Espafia de la Baja Edad Media era concebida como una “republica
cristiana” que funcionaba a la vez como iglesia e imperio, el Nuevo Mundo no se adecuaba
facilmente a dicho modelo. Para incorporar los dominios americanos en el Imperio espafiol
y limitar el abuso de los conquistadores, la orden de los franciscanos y las autoridades
coloniales abogaron por el establecimiento de dos naciones separadas, o “republicas”, en el
Nuevo Mundo. Esta divison de la sociedad colonial en una republica de espafioles y una
republica de indios reconocia implicitamente la igualdad legal de ambas naciones pero les
atribuia una desigualdad en lo moral y la perfeccion social. Solamente a los curas y
magistrados, con sus mayordomos Y sirvientes, se les permitia la entrada en los pueblos de
indios. Este modelo dual resulté utopico. A finales del siglo XVI, indios y espafioles se
habian “mezclado” socialmente, sexualmente, y economicamente’®. Los numerosos decretos
reales que a lo largo del siglo XV1II prohibian a espafioles, mestizos, negros y mulatos vivir
en los pueblos de indios apenas tuvieron efecto. El elevado ntimero de parientes mezclados”
que vivian en dichos pueblos demuestra que los espafioles mantenian constantes relaciones
sociales y sexuales con las mujeres indias™.

Sin ir mas lejos, en 1501, el entonces gobernador de la Espafiola (actualmente Haiti
y la Republica Dominicana), Nicolas de Ovando, informaba a los Reyes Catdlicos que a su
llegada habia encontrado trescientos castellanos que “vivian con mucha libertad y habian
tomado las més distinguidas y bellas mujeres locales como mancebas contra su voluntad®.
Irénicamente, el propio Ovando habia tenido un hijo con una mujer india®*. Para promover
la evangelizacién e incrementar la poblacion insular, la Corona apremié a los religiosos
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para que celebraran matrimonios indios en libertad, y sobre todo, para que los espafioles se
casaran con mujeres indias (y viceversa), a pesar de las prohibiciones anteriores®.

Las mujeres indias pronto formaron parte de los hogares de los conquistadores y
primeros colonos. Pero a pesar de las amonestaciones de la iglesia, los espafioles no
acostumbraban a casarse con mujeres indias a menos que descendieran de las élites
indigenas®. Por lo general la mayor parte de “mezclados” eran nacidos fuera del
matrimonio. En caso de que fueran reconocidos y protegidos por sus padres esparioles se
solia separarlos de sus madres indias para que recibieran una educacion cristiana®*. Casi
todos habian sido abandonados por sus padres. Asi en 1533, la Audiencia y la Cancilleria
Real de la Nueva Esparia solicitaron a la Corona que proporcionara algin consuelo para
el creciente numero de descendientes de espafioles y mujeres indias que vivian
desamparados entre indios®. Existen, ademas, un buen nimero de casos documentados
de conquistadores - Hernan Cortés, Francisco Pizarro, Diego de Almagro, y Hernando de
Soto - que vivian con sus concubinas indias mientras que ellos mismos permanecian
solteros o se casaban con una mujer socialmente apropiada de la Peninsula®®. Tampoco era
inusual entre espafioles tener mas de una familia— una en Espafia y otra en las colonias?’ .27

La historiadora Berta Ares Queija ha examinado las partidas del Primer Libro de
Bautismos de Lima, que a mediados del siglo XV constituia la Unica parroquia de Lima,
para ilustrar las dificultades que implicaba determinar con precision el nimero y grado de
parentesco de los descendientes “mezclados” en el Peru del siglo XVI. El registro se
extiende de 1538 a 1547 y contiene un total de 1.299 partidas de bautismo, en 833 de las
cuales la historiadora fue capaz de identificar la filiacion étnica de los progenitores. De
ellas, 347 partidas describen la descendencia de esparioles e indias (excepto en tres casos
donde el padre era indio y la madre espafiola), 20 se refieren a aquellos en que el padre era
espanol y la madre negra o mulata, y 75 describen los hijos de un padre negro y una madre
india (excepto en un caso donde era al revés). Solamente 120 partidas sugieren que ambos
padres eran presumiblemente hijos de espafioles sobre la base de los dobles apellidos
indicados en los registros®®. Por lo tanto, como sostiene la autora, mientras que el nimero de
mulatos era aparentemente insignificante frente a los zambaigos, la descendencia de
espafioles con mujeres indias representaba casi la mitad de la descendencia “mezclada”, si
bien esta realidad “mestiza” solo irrumpe etimolégicamente con fuerza a partir de 1550%.
Sin lugar a dudas los registros parroquiales ofrecen valiosos aportes a las clasificaciones
sociales de la América hispano-colonial. Lamentablemente apenas disponemos de dichos
registros para el periodo inicial de la colonia. El registro de bautismo para los nacidos en
Lima durante la primera mitad del siglo XV1 es una excepcion.

22 Seglin un Real Decreto de fecha 19 de octubre de 1514, Fernando el Catélico ordenaba a Diego Colén
“que si los naturales destos Reinos de Castilla que residen en la Isla Espafiola se casasen con mujeres
naturales desa isla, seria muy util y provechoso al servicio de Dios y nuestro y conveniente a la poblacion
desa dicha isla...por la presente doy licencia y facultad a cualquier personas naturales destos dichos
Reinos para que libremente se puedan casar con mujeres naturales desa dicha isla sin caer ni incurrir por
ello en pena alguna, sin embargo de cualquier prohibicion y vedamiento que en contrario sea, que en
cuanto a esto toca, yo lo alzo y quito y dispenso en todo ello...” (Konetzke, Coleccién de Documentos
(1953): 61-2, 62-3). No he encontrado ninguna prohibicién de este tipo; Ripodas Ardanaz, 1977: 230-
236).

2 Para algunos de los pocos “matrimonios mezclados™ iniciales en el Pera del siglo XVI, véase Ares
Queija, 2004: 16-19).
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Canseco, 1989).
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%" parma Cook y Cook, 1991.

%8 Ares Quieja, 2005: 125-6. Ares Queija, 2000: 78-80.

2% Ares Queija, 2000: 80-81.



En 1565 el Segundo Concilio celebrado en la Nueva Espafia establecio una
separacion de los libros de matrimonio, bautismo y nacimiento para los espafioles, indios y
castas®. Sin embargo, la conformidad con el mantenimiento de los libros parroquiales y el
rigor de sus datos parece haber variado considerablemente. A pesar de lo estipulado, a
mediados del siglo XVII solo se guardaban dos libros separados, por ejemplo, por la
parroquia de Santa Veracruz (Ciudad de México) para matrimonios, bautismos vy
nacimientos — uno para los espafioles y otro para las castas®. De nuevo, en 1770, se exigio
a los curas parroquiales que mantuvieran tres libros separados, respectivamente, para los
naturales, para los espafioles y para otras castas®’. A lo largo del siglo XIX, en la Cuba
colonial existian, por el contrario, dos registros diferentes (que operaban al mismo tiempo):
uno para los blancos y otro para los llamados pardos y morenos™. Estas diferentes practicas
también sugieren que las identidades y distinciones coloniales se desarrollaron
gradualmente y que variaron segun las circunstancias socio-demograficas regionales.

La descendencia habida entre espafioles e indios no fue inicialmente distinguida
como una nueva categoria socio-legal. El término mestizo no aparece en el mundo hispano
colonial hasta 1539 cuando consta una mestiza por vez primera en una partida del Libro de
Bautismos de Lima en referencia a la hija de un indio que sirvié como mitayo de Don Pedro
de Villa Real, chambelan del conquistador Francisco Pizarro. En su Historia General y
Natural de las Indias (1535), el cronista Gonzalo Fernandez de Oviedo y Valdés describia a
los mestizos americanos como “los hijos de cristianos e de indios”*®. El término no vuelve a
figuras hasta 1545 y en tan solo tres casos. Los funcionarios y colonos espafioles solian
utilizar la formula “hijo de espafiol tenido en India” para describirlos®’. Pero cuando a
mediados del siglo XVI aumentd su nimero y presencia social, se generalizd el término
genérico mestizo (derivado del latin mixticius o mezclado), que se convirtid en una
categoria juridico-social de clasificacion administrativa formal que segreg6 a este colectivo
de los espafioles e indios en términos politico-legales. En contraste con la multitud de
denominaciones locales y regionales que se aplicaban de forma coloquial a los
“mezclados”, el término mestizo se convirtio asi en la designacion oficial empleada para la
recaptacion o exencién del tributo, reclutamiento de la mano de obra, acceso a cargos

%0 De acuerdo con Garzén, la peticion de mantener separados los registros parroquiales se extendi6 al
resto de las colonias Unicamente en 1614 (Garzon Balbuena, 2006: 2-3). Ares Queija opina, en cambio,
gue esta norma ya estaba vigente en el Virreinato del Per( durante la segunda mitad del siglo XVI. Tanto
era asi que se penalizaba a los curas parroquiales que no mantenian los registros debidamente separados
(comunicacion personal).

*1 Hernan Cortés fundé la parroquia de Santa Veracruz en 1526 y su construccion se finalizé en 1568. EI
registro matrimonial para espafioles se cre6 en 1568, y aunque el libro para las castas data de 1646, los
datos relativos a uniones “mixtas”, como muestra LOVE, no son siempre de fiar (Love, 1971: 79-81).
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descendencia era descrita generalmente como “su india” en el registro bautismal de Lima. En los pocos
casos en que no consta el nombre del padre el hijo era inscrito como “hijo de cristiano y de india”. Harth-
Terré considera que Don Pedro de Villa Real no tuvo una hija, sino un hijo. No fue hasta la década de
1580 que los mestizos de La Espafiola fueron tratados como una categoria social separada (Guitar,
http://www.svsu.edu/ Herman/MHD/cultura.htm. 3-4).

%7 Konetzke, Coleccién de Documentos (1953): 147, 168. Hasta la década de 1550s la descripcion de
“hijos de espafioles y mujeres indias” era la mas comin. El término mestizo se generaliz6 cuando su
nimero comenzd a preocupar las autoridades civiles y eclesiasticas (Ares Queija, 1997: 42-43; ARES
Queija, 2000: 82. Sobre la prohibicién real en la década de 1520 de que los espafioles trasladaran a
Espafia a “ningtn hijo que hubiese habido en mujer natural de las dichas Indias a estas partes (Spain) sin
licencia nuestra...”, véase GIL, 1997: 19-21 (La cursiva es mia).



plblicos o religiosos, etc®®. Este término también empez6 a ser utilizado en registros
bautismales y matrimoniales siempre y cuando estos existieran®. Llegados a este punto, el
poder performativo de esta nueva categoria de identificacion socio-politica ratifico no sélo
la distancia sino también la desigualdad entre los progenitores de mestizos en la lucha
simbdlica por la posicion politica y derechos sociales en la colonia. La parte india que solia
ser la madre, era progresivamente considerada socialmente inferior excepto si era de origen
noble. Dicho de otro modo, fue cuando se institucionalizdé una designacion distinta para la
descendencia “mixta” que la separaba en tanto que una categoria socio-politica aparte en
razén a su origen “mezclado” que su madre y su padre empezaron a ser diferenciados
socialmente y no a la inversa.

Habitualmente la proliferacién de mestizos ha sido atribuida al escaso nimero de
mujeres europeas que llegaron al Nuevo Mundo. Ese desequilibrio en la tasa sexual de
conquistadores y colonos que provenian del Viejo Mundo no explica, sin embargo, por
qué los espafioles tan rara vez se casaban con las madres indias de sus hijos “mestizos”.

De acuerdo con la concepcion bilateral del parentesco y la filiacion que prevalecia en la
sociedad espafiola de la época, una persona era tenida como descendiente por igual de
ambos progenitores. Por lo tanto los mestizos americanos a traves de sus madres indias eran,
por un lado, reconocidos como descendientes de los primeros habitantes del Nuevo Mundo.
Por el otro, a través de sus padres espafioles se les reconocia como descendientes de
aquellos quienes habian invadido y se habian apropiado de sus tierras por la fuerza. A causa
de esta regla de descendencia bilateral el matrimonio legitimo entre iguales en posicion
social era asimismo una condicion sine qua non para preservar y perpetuar la jerarquia de
honores sociales y de derechos juridicos en la sociedad colonial. Y porque pocos espafioles
se dignaban a contraer matrimonio con una india los mestizos eran forzosamente en su
mayoria hijos ilegitimos. Por todas estas razones socio-sexuales y morales los mestizos
adquirieron una identidad socio-politica excepcionalmente ambivalente que a la larga se
tradujo en unas relaciones con las elites espafiolas y criollas cargadas de tension y
desconfianza®.

El ser mestizos

Los indios que sobrevivieron al colapso demografico y el creciente grupo
intermediario de mestizos en la América hispanica se encontraron muy pronto socialmente
discriminados y econémicamente en desventaja con respecto a los espafioles y criollos. El
reconocimiento formal de los indios como vasallos y stbditos de la Corona no les protegia
de la expropiacion de sus tierras y medios de vida ni tampoco del desprecio de los

% En el Corpus de la Real Academia Espafiola de la Lengua el término mestizo aparece por vez primera
en 1487 en un documento acerca de la refutacion de un libelo herético. La subsiguiente entrada de 1513
hace referencia al hibrido de un perro. La primera entrada para la América espafiola esta tomada de
Gonzalo Fernandez de Oviedo (Real Academia Espafiola, 2006).

% Alvar, 1987.

% |_os términos empleados para designar quienes nacieron de las relaciones sexuales entre colonizadores
y colonizadas exhiben importantes diferencias regionales, politicas y culturales. En el imperio colonial
britanico, los Ilamados half-breeds fueron denominados anglo-indians o anglo- egiptians. En lugar de
mezclar sus antecedentes estas categorias ordenan sus progenitores de modo jerarquico literal. En
contraste, no parece haber existido una categoria social especificica para individu@s “mezclados” en el
imperio otomano aunque evidentemente se producian relaciones sexuales entre colonizadores y
colonizadas. Estas variaciones terminologicas tienen todo a ver con los distintos sistemas de matrimonio y
de filiacion y las consecuentes reglas de adscripcion de 1@s individuos a grupos socio-politicos. Un tema
que deberia ser abordado desde la investigacion comparativa. Para un analisis de la identidad ambivalente
de los mestizos en el Per( de finales del siglo XVI, véase Ares Queija y Gruzinski, 1997: 37-59. Véase
también Coello de La Rosa, 2006: 56-67.



espafoles. Y a mediados del siglo XVI los mestizos a su vez empezaron a ser contemplados
con aprehension y desconfianza.

Después de 1520 no hubo mas decretos reales que fomentaran el matrimonio de los
colonos con sus concubinas indias. En 1538 el primer Virrey de la Nueva Espafia, Don
Antonio de Mendoza, Conde de Tendilla (1535-50), solicité al Rey la promulgacion de un
Real Decreto que obligara a los colonos espafioles que tenian indios encomendados a
desposarse con mujeres de la Peninsula. EI monarca no sélo sigui6 las recomendaciones del
Virrey sino que ademas prometié conceder encomiendas a perpetuidad a aquellos colonos
que se casaran con mujeres espafiolas*, aunque la Iglesia continuaba fomentando el
mestizaje al recomendar el matrimonio cristiano entre indios y espafioles en interés de la
salvacion de sus almas. Sin embargo, Don Francisco Pizarro, conquistador y primer
gobernador del Pert (1532-41) asi como su successor en el cargo, Don Cristobal Vaca de
Castro (1541-44), seguramente expresaron el sentimiento que predominaba entre la elite
espafiola al oponerse a tales uniones. En un informe escrito poco tiempo antes del asesinato
de Francisco Pizarro a manos de los partidarios de Diego de Almagro durante las Guerras
Civiles, el conquistador avisaba al monarca de la gran cantidad de espafioles que satisfacian
sus “deseos lascivos” con las indias que vivian en sus hogares, a pesar de las normas
estrictas que prohibian a mujeres de dudosa moral — embarazadas o que al poco tiempo
hubieran dado a luz — vivir bajo el mismo techo a menos que fueran sirvientas*?. Francisco
Pizarro seguramente estaba bastante menos preocupado por la virtud de sus compatriotas
que por los riesgos politicos que constituia aquella descendencia mestiza, especialmente en
la capital Inca del Cuzco®.

La primera generacion de conquistadores y autoridades reales no escatimaron
esfuerzos en reconocer y dotar a su progenie mestiza, y unos pocos llegaron incluso a
casarse con sus madres indias*.Por ejemplo, en 1548, en la Ciudad de México, los
espafoles fundaron una escuela para mestizos conocida con el nombre de Colegio de San
Juan de Letran. Los conventos que se fundaron en el Cuzco ofrecian a las mestizas,
especialmente a las hijas de los primeros conquistadores, oportunidades de educacion y
ascenso social®. Algunos mestizos llegaron incluso a ser ordenados sacerdotes, como el
exposito cuzquefio Francisco de Avila (1573-1647), quien se convirtio en un implacable
extirpador de idolatrias*.

No obstante, este trato favorable constituia méas la excepcion que la norma e
introdujo ademas sensibles desigualdades sociales entre los propios mestizos, que a la larga
reforzaron su posicién social ambivalente. A mediados del siglo XVI la reputacion de los
mestizos empeoré asi como su condicion general a medida que aumentaba la
burocratizacion del orden colonial. Los mestizos eran ahora sospechosos de tener malas
inclinaciones y de ser mal intencionados*’. Estos eran adjetivos politico morales que ponian
de manifiesto la desconfianza que inspiraban. En sus informes las autoridades coloniales
Ilamaban constantemente la atencion acerca del hecho de que los mestizos y mestizas vivian
con gran desorden moral entre los indios. Por ejemplo, en 1568 el rey Felipe Il solicito al

*! Konetzke, Coleccién de Documentos (1953): 187, 193.

*2 Konetzke, Coleccién de Documentos (1953): 209.

*® Francisco Pizarro tuvo una hija llamada Francisca (1534) y un hijo llamado Gonzalo (1535) con la hija
del Inca Atahualpa, Quispe Isa, bautizada con el nombre cristiano de Inés, con la cual Pizarro, sin
embargo, nunca se caso. Pizarro habia capturado al Inca Atahualpa a quien ejecuté en agosto de 1533.
Los hijos fueron separados de su madre y educados por su padre. Como otros mestizos de ascendencia
noble, el Rey les ordend abandonar el Per( y vivir en Espafia para desarraigar a su dinastia y prevenir
futuras rebeliones (Rostworowski de Diez Canseco, 1989). Véase también Gonzalez Hernandez, 2002.

* Para un anélisis de las estrategias que los padres espafioles utilizaban para transmitar sus

propiedades y encomiendas a sus hijos mestizos en el Pert del siglo XVI, Ares Queija, 2005.

* Burns, 1999.

“® Bernand y Gruzinski, [1993] 1999, Vol. II: 316-319.

*" Konetzke, Coleccién de Documentos (1953).



quinto Virrey del Pert, Don Francisco de Toledo (1568-1581), que informara al Consejo de
Indias y propusiera soluciones a los problemas causados por el hecho de que “los mestizos,
por induccion de sus madres indias, vestian como indios para pasar desapercibidos entre sus
parientes maternos después de haber cometido un crimen”®, Una vez la Corona consiguio
imponer su maquinaria administrativa, numerosos decretos reales limitaron las
oportunidades para el ascenso econémico-social de los mestizos*. Comenzaron a ser
asociados con otras categorias sociales tenidas por inferiores, como los mulatos y
zambaigos (los hijos de padres negros y mujeres indias, 0 viceversa), lo que significaba que
compartian las incapacidades sociales de éstos. Como consecuencia les resultaba cada vez
més dificil a los mestizos ser admitidos a los seminarios y/o acceder al sacerdocio®. Del
mismo modo a los indios y mulatos se les prohibié también llevar armas, acceder a cargos
administrativos o eclesiasticos, y de poseer encomiendas (donaciones reales de tributo y
mano de obra nativa)®.

Mestizos: semejanza 0 amenaza

Las autoridades coloniales y las elites locales, especialmente los criollos, quienes
eran a menudo sospechosos de tener ascendencia india 0 mestiza, tenian motivos para
recelar de los mestizos®®. Los mestizos eran la evidencia tangible de que las fronteras entre la
republica de espafioles y la republica de indios distaban de ser impermeables. Y no solo eso,
sino que debido a su origen mixto su fidelidad hacia la Corona y sus representantes
resultaba altamente dudosa. En tiempos de inestabilidad politica, la identidad ambivalente
de los mestizos llegd a ser critica. EI contencioso acerca de la perpetuidad de las
encomiendas, que enfrentaba a los conquistadores y a las autoridades metropolitanas por la
soberania en las colonias, es un claro ejemplo. El problema giraba en torno a la posibilidad
de otorgar a los mestizos el derecho a heredar las encomiendas de sus antepasados
espafioles. Existia demas la constante amenaza de rebeliones indias contra las autoridades
coloniales, lo que ponia a prueba sus lealtades politicas. En el caso peruano, las guerras
intestinas entre conquistadores por el poder politico y la larga resistencia incaica
desgarraron el Virreinato durante y después de la conquista®. Por el contrario, la Nueva
Espafa vivio a lo largo del siglo XVI un periodo de relativa estabilidad y consolidacion del
gobierno colonial®*. No obstante, a mediados de siglo las elites locales de ambos virreinatos
pusieron de manifiesto agravios politicos y econdmicos similares ante la Corona con

*8 Konetzke, Coleccién de Documentos (1953): 436.

* El masivo corpus legislativo promulgado por la Corona refleja un ideal. Los abundantes informes
enviados por las autoridades coloniales y las respuestas de la Corona en forma de edictos y decretos
ilustran las muchas contradicciones que enrentaba la administracion del imperio colonial espafiol y las
politicas propuestas.

%0 Ares Queija ha estudiado las reclamaciones de la primera generacién de mestizos del Virreinato del
Per( debido a un Real Decreto de 1578 que prohibia a los obispos y arzobispos aceptarlos para el
sacerdocio. El proceso duré toda una década. Lo que Ilama la atencion es como los mestizos enfatizan las
virtudes de su descendencia hispano-india, el destaque simbdlico de sus madres y sus propios méritos
como evangelizadores ideales (Ares Queija, 1997: 48-59).

*! para algunos de los Reales Decretos promulgados a tal efecto, véase Konetzke, Coleccién

de Documentos (1953): 256, 436, 479, 490, 491.

°2 Solérzano y Pereyra, 1972: 442-444.

53 Coello de La Rosa, 2006. THE HARKNESS COLLECTION IN THE LIBRARY OF

CONGRESS. DOCUMENT FROM EARLY PERU. THE PIZARROS AND THE ALMAGROS,

1531-1651, 1936.

5 Wachtel, 1971; Bernand y Gruzinski, [1993] 1999, Vol. II: 140; Canny y Pagden, 1987; Gutierrez,
1990. Existen, sin embargo, algunas excepciones, como la presunta conspiracion de encomenderos
organizada en la década de 1560 y una rebelion de criollos descontentos en 1624 contra el Virrey Diego
de Carrillo de Mendoza y Pimentel, Marqués de Galvez y Conde de Priego (1621-1624), en que se
prendi6 fuego al palacio virreinal.



respecto al acceso a los recursos naturales y humanos, lo que sin duda afect6 también la
percepcidn y posicion social de los mestizos en la colonia.

La conquista militar y politica equivale siempre a una conquista econémica. Lo que
estaba en juego en la conquista de las Indias no era solamente el territorio per se sino la
fuerza de trabajo de los indios. En las Antillas la Corona premid individualmente a los
conquistadores concediéndoles el derecho al trabajo de los indios en forma de
repartimientos en las tierras y en las minas de los encomenderos®. Los encomenderos, a su
vez, tenian que asegurar el bien material y espiritual de aquellos indios. Hasta la década de
1540 no tenian el derecho de exigirles ningdn tributo. Los indios practicamente trabajaban,
no obstante, por nada y su indice de mortalidad era extraordinariamente alto>®.

La perpetuidad de las encomiendas, basadas en la exaccion del tributo y el trabajo
de los indios, se convirtio en un tema espinoso en la lucha por el poder entre las elites
criollas y la Corona pues estaba en juego la propia logica colonial®’. En 1536 la Corona
decretd que las encomiendas serian concedidas por dos vidas, la del encomendero y la de su
heredero (la concesion de la extensa encomienda de Hernan Cortés a perpetuidad fue sin
lugar a dudas una excepcion). Para proteger a los indios de la explotacion de los
encomenderos, asegurar la provision de mano de obra nativa y garantizar la futura soberania
real sobre los dominios coloniales, la Corona promulgd en 1542 las Leyes Nuevas que
certificaban el fin del sistema de encomiendas a la muerte de sus poseedores, poniendo los
indios bajo la tutela real. La reaccion no se hizo esperar. Los conquistadores y sus
descendientes protestaron violentamente contra dichas Leyes y exigieron que sus
encomiendas fueran concedidas a perpetuidad. Particularmente los herederos mestizos
eventuales poseian intereses politicos y econémicos en conseguir la perpetuidad. Asi, en
1545, un buen nimero de encomenderos, liderados por Gonzalo Pizarro, se alzaron contra
la autoridad real y ejecutaron al primer Virrey del Perd, Don Blasco Nufiez Vela.

Alarmado por la dimension de la protesta, el emperador Carlos V reconsider6 las leyes

que abolia la transmision hereditaria de las encomiendas®®.ss Un Real Decreto del 27 de
febrero de 1549 prohibia a mulatos, mestizos e “ilegitimos” el derecho a disponer de la
mano de obra india®®.

En la década de 1560 los encomenderos se habian transformado en una especie de
aristocracia colonial. Rumores de una inminente revuelta contra los representantes de la
Corona se extendian por todo el Virreinato peruano. Mucho maés al norte, en el Virreinato
de la Nueva Espafia, la presunta o real conspiracion contra el poder metropolitano (algunas
veces sefialada como la rebelién de los encomenderos de 1566), ocurrid practicamente al
mismo tiempo. Martin Cortés, el segundo Marqués del Valle de Oaxaca, era el supuesto
lider de la conspiracion junto con los hermanos Alonso y Gil Gonzalez de Avila®. El hijo

% De acuerdo con Lockhart, el repartimiento tenia su origen en las divisiones hechas por Colén en La
Espafiola y desde alli se extendi6 (extendieron) hacia el continente. En su formato legal, las concesiones
de mano de obra india en el Perl y Nueva Espafia debian mas al repartimiento de las Antillas que a la
encomienda official. EI término repartimiento se mantuvo en la lengua popular y oficial para designar el
area geografica de dicha concesion (Lockhart,

1999: 5).

% |_ockhart, 1999: 1-26; Crosby, 1972; Cook, 1981.

*" Tras la promulgacion de las Leyes de Burgos de 1512 la Corona traté de regular el repartimiento de
indios, aunque sin mucho éxito (Konetzke, Coleccion de Documentos (1953): 38-57).

%8 Konetzke, Coleccion de Documentos (1953): 216-226.

%9 Konetzke, Coleccién de Documentos (1953): 256. Ares Queija ha llamado la atencién sobre el escaso
interés de los investigadores en la autorizacion de la Corona a los mestizos legitimados para que pudieran
heredar las encomiendas de sus padres (1997: 40-42). Esta falta de claridad probablemente refleja una
practica colonial contradictoria y confusa.

% Martin Cortés era el hijo legitimo de Hernan Cortés y Juana de Zufiiga. También era el (joven)
hermanastro del otro Martin que el conquistador tuvo con la famosa india Marina, Malintzin o Malinche,
su intérprete y compafiera en la conquista de la Nueva Espafia. Hernan Cortés habia reconocido y educado



del conquistador habia vuelto de Europa a la Nueva Espafia en 1563. La encomienda de su
padre habia sido concedida a perpetuidad, pero por aquellas fechas la Corona empezo a
cuestionar su legalidad. La Audiencia convoco a Martin Cortés para dar cuenta de las
irregularidades que supuestamente habia cometido en la recaudacion del tributo. Asimismo,
se le notificd de la existencia de una Real Cédula en la que se prohibia la sucesion de su
encomienda por mas de tres vidas. La promulgacion del real decreto hizo aumentar el
descontento de las élites criollas. Y no solo eso, sino que crecieron los rumores acerca de
una conspiracion para derrocar al Virrey y coronar a Martin Cortés como emperador de la
Nueva Espafia®. Sea como fuere, los hermanos Avila fueron condenados a muerte y
ejecutados publicamente el 3 de agosto de 1566 mientras que Cortés fue exiliado a
Espafia®?.

La ilegitimidad de muchos mestizos era un serio obstaculo para convertirse en
herederos de los titulos y propiedades de sus padres espafioles. En 1556 el Consejo de las
Indias consulto al Rey para reformar nuevamente las Leyes Nuevas, y propuso que los hijos
naturales de los conquistadores — hijos de solteros nacidos fuera del matrimonio — pudieran
heredar las encomiendas®. Esta controvertida propuesta iba dirigida explicitamente a los
mestizos, pero nunca “a los hijos de mujeres negras porque habia que prevenir aquellas
uniones grotescas dado que no podia esperarse que los espafioles se casaran con aquellas
mujeres negras con quienes habian tenido descendencia”®. Sin embargo, las autoridades
coloniales no estaban dispuestas a ser tan generosas con ellos.

El Virrey del Per(, Don Diego Lopez de Zafiga y Velasco, Conde de Nieva (1561—
64), defendio6 la perpetuidad de las encomiendas, pero fue inflexible con la posibilidad de
que mestizos y especialmente mulatos pudieran heredarlas de sus padres espafioles. En un
extenso informe de 1562, el Conde de Nieva avisaba al Rey del gran peligro que amenazaba
al Peru si los espafioles continuaban casandose con mujeres indias. El peligro, segun el
Conde, no era otro que la amenaza que aquellos mestizos pudieran rebelarse contra el
gobierno colonial y derrocarlo. La solucién pasaba, pues, por prohibirles casarse con
mujeres indias, esclavas o extranjeras bajo pena de perder sus encomiendas asi como el
derecho a cederlas al primogénito®.

Los contemporaneos eran seguramente conscientes que una prohibicion matrimonial
de este tipo apenas podia prevenir el nacimiento (ilegitimo) de mestizos y mulatos fuera del
matrimonio. Para prevenir el incremento de mestizos y zambaigos un funcionario de la
Corona llegé a sugerir que se prohibiera tajantemente a espafioles y negros mantener
relaciones sexuales con mujeres indias a riesgo de que su progenie fuera esclavizada®®. No
obstante, la Corona no interfirid con la doctrina eclesiastica de la libertad de matrimonio
hasta finales del siglo XVIII. La controversia (legal) politicojuridica sobre si debia
asignarse encomiendas a los hijos ilegitimos de espafioles en caso de no haber ningln
heredero legitimo o viuda continué hasta bien entrado el siglo XV11%’.

La amenaza que representaba la resistencia de los indios para las autoridades
coloniales fue otra fuente de inestabilidad politica. Su desafio a las autoridades coloniales
del Virreinato del Per( dur6 hasta la dramatica rebelion de Tupac Amaru Il (1780-83).

al primer Martin, quien se convirtié en testigo de vista de la rebelion. Para una descripcion un tanto
romantica, véase LANYON, 2004.

%1 Bernand y Gruzinski, [1993] 1999, Vol. 11, 138-141.

%2 Kahler, 1974; Lanyon, 2004: 148-179; Jimenez Abollado, 2006.

%3 Konetzke, Coleccion de Documentos (1953): 346-347.

% Konetzke, Coleccion de Documentos (1953): 347.

8 «Carta Informacion a S.M., del Conde de Nieva, Virrey del Perti, y Comisarios del Peru, acerca de la
conveniencia de perpetuar las encomiendas o repartimientos de indios, Los Reyes, 4 de mayo de 15627,
en Levillier, 1921: 395-471, esp. 422-423. Agradezco a Ares Queija por llamar mi atencion sobre este
importante documento que ella analiza en 2005: 121 y 129-130 y Ares Queija, 2000: 44, nota 16.

% Ares Queija, 2005: 136.

%7 Konetzke, Coleccion de Documentos (1953): 559-566; CANNY y PAGDEN, 1987: 53.



Las revueltas e insurrecciones que tuvieron lugar en el Virreinato de la Nueva
Espafa durante la segunda mitad del siglo XVII nunca alcanzaron, en cambio, la enconada
resistencia de los neo-incas ni la trascendencia de las insurrecciones lideradas por Tdpac
Catari (1781) y Ttpac Amar0 11 (1780-83)%.

Las autoridades coloniales habian avisado insistentemente que los mestizos podrian
participar en las rebeliones indigenas, asi como prestar su apoyo a las elites criollas. Ares
Queija ha sefialado las conexiones que existian entre los mestizos del Cuzco y los incas
resistentes de Vilcabamba. La documentacion manejada muestra la activa implicacion de un
ndmero significativo de mestizos en la revuelta de 1567 — una de las seis supuestas
conspiraciones planeadas por espafioles y criollos desafectos contra las autoridades
coloniales®. Desde Vilcabamba, al norte del Cuzco, Manco Capac Il — también llamado
Manco Inca - habia asediado el Cuzco por espacio de un afio, sin éxito (1536-37). Desde
aquella derrota y hasta finales de la década de 1560, las tropas espafiolas se vieron
continuamente hostigadas por los Incas mediante ticticas de guerrilla. No fue hasta 1572
que un ejército liderado por los generales Martin Hurtado de Arbieto y Juan Alvarez
Maldonado conquistd la fortaleza de Hatun Pucara y capturé a TUpac Amarl | y a sus
seguidores. Tupac Amaru fue conducido al Cuzco donde se le juzgd por alta traicion y fue
decapitado en la Plaza Mayor. Aunque el Virrey Francisco de Toledo quiso acabar con la
dinastia Inca de manera ejemplar, el mito del Imperio Inca perduré en la memoria’. El
Virrey Toledo escribié una carta a Felipe 11, con fecha en Cuzco, 1 de marzo de 1572, en
que sefialaba:

"Vuestra Majestad tiene proveido por sus cédulas reales que no consienta traer armas a
los mestizos, hijos de espafioles y indias... Mandé que se ejecutase con rigor..., aungue no
sin querella de muchos de los mestizos, que alegaban unos que no se debia entender con
ellos por ser hijos de los conquistadores..., otros...que eran casados, otros que eran hijos
de encomenderos y otros que por sus personas habian servido en algunas entradas y
descubrimientos. Y ayudabanles los padres y parientes vivos con la representacion de la
calidad de sus personas y los servicios que han hecho a Vuestra Majestad ™.

Al final de su gobierno, el Virrey Toledo habia logrado acabar con el poder de los
encomenderos’.

Limpieza de sangre: antecedentes ideoldgicos peninsulares de las clasificaciones
sociales coloniales

Queda claro que los mestizos no eran una categoria social homogénea. Su inestable
posicion e identidad social tenian que ver con los contactos que inevitablemente tenian con
los otros grupos sociales que integraban la jerarquia social en la colonia. El estigma moral
de su ilegitimidad se veia a menudo agravado por la sospecha de que ademas estuviesen
“contaminados” por causa de la mezcla con esclavos africanos o su progenie mulata. Asi,
hacia el siglo XVIII se habia generalizado la opinioén de que los “mulatos, pardos, zambos y
otras castas estaban viciados desde su nacimiento y tenian malos habitos, siendo la mayoria
de ellos espurios, adulteros e ilegitimos”". Ello era debido a que la jerarquia social no era

% Flores Galindo, 1987; Burga, 1988; Thomson, 2003; Serulnikov, 2003.

% Ares Queija, 2000: 44, 46-48; Bernand y Gruzinski, [1993] 1999, Vol. 11: 68-80.

70 Rostworowski, 2001. Montoya Rojas, 2006. Gutierrez, 1990: 3-7.

! Cuzco, 1/111/1572, citado en Ares Queija, 2005: 121.

72 “Francisco de Toledo”, Wikipendia, the free encyclopedia,
http://en.wikipendia.org/w/index.php?title=Francisco_de_Toledo&printable=yes (accedido el 27
de febrero de 2006).

"® Konetzke, Coleccion de Documentos (1962): 823-824. Sol6rzano y Pereyra, 1972: 443.



solamente un asunto politico-social sino que estaba inspirada ademas por una ideologia de
desigualdad moral.

Por lo tanto, los esclavos africanos tuvieron tanto impacto como la poblacion nativa
y sus descendientes en la formacion de la compleja jerarquia politico-juridica y econdémica
de la América hispénica. Se estima que el numero de africanos que fueron transportados a
América como esclavos durante la época colonial oscila entre 10 y 15 millones™. En el siglo
XVIII el nimero de esclavos disminuydé en la Peninula, pero aumento ostensiblemente en el
Caribe, América central y del sur”. Cuatro quintas partes llegaron a las colonias entre la
primera década de 1700 y mediados del siglo XIX.

En un primer momento, los negros, mulatos y esclavos africanos habian llegado
desde la Peninsula en el séquito de los conquistadores. Se les conocia como negros ladinos
(negros que hablaban castellano) o negros mansos porque Se suponia que estaban
bautizados y conocian la lengua y la cultura de los colonizadores espafioles. Durante el siglo
XV no era extrafio que hubiera esclavos africanos en los hogares espafioles en la Peninsula.
La mayoria de ellos habian sido adquiridos a los portugueses, quienes traficaban en la costa
de Guinea, una region que hoy dia abarca el Senegal, Gambia, Guinea Bissau, Guinea
Conakry, parte de Mali y Burkina Faso’’. Piratas espafioles ademas capturaban esclavos
bereberes de fe musulmana en el norte de Africa. Y cuando los moriscos descendientes de
la aristocracia musulmana se rebelaron en la nochevieja de 1568 con el propdsito de
recuperar Granada, a aquellos que fueron capturados se les condené a la esclavitud’®. Para la
mentalidad de la época no existian individuos de mas baja condicion social que los negros y
esclavos provenientes de Guinea. En efecto, los traficantes portugueses en Luanda se
referian a los esclavos negros como “brutos sin inteligencia ni entendimiento” y “casi, si
puede decirse, seres irracionales”’®. Los esclavos del norte de Africa disfrutaban, en cambio,
del dudoso beneficio de pertenecer a una superior, aunque mayormente despreciada, cultura
musulmana.

De acuerdo con la opinién popular espafiola de la época, la piel negra de los
esclavos manumisos, de los negros nacidos en libertad o de los mulatos delataba su
descendencia de los barbaros africanos. Los criterios tardomedievales europeos de
identificacion se solian basar en la tipologia aristotélica que diferenciaba entre barbaros y
civilizados, para definir a los extranjeros®. La conquista de América dio lugar a un intenso
debate escolastico entre autoridades civiles, eclesiasticas e intelectuales acerca de la
naturaleza de los indios, y sobre todo, si debian ser esclavizados: la respuesta fue negativa.
En cambio, la justificacion aristotélica de la “esclavitud natural” de los africanos, que
sostenia que algunos individuos son amos y otros esclavos, apenas fue contestada en Espafia
y mucho menos en las Indias. Las autoridades civiles y eclesiasticas, asi como los colonos,
sostenian que la esclavitud Africana era un mal necesario para el florecimiento de las
colonias. Para el siglo XV1 solamente encontramos algunos criticos de la esclavitud africana
en la Orden de los Predicadores y la Compafiia de Jesus. Mientras el dominico Tomas de
Mercado, OP, declaraba la esclavitud de los africanos como un pecado mortal y deploraba
los abusos que comportaba, de acuerdo con Bartolomé de Albornoz, no existia ninguna
causa justa o razon para esclavizarlos. Los jesuitas Luis de Molina y Alonso de Sandoval,
mas circunspectos y paternalistas, rechazaron la crueldad pero nunca desaprobaron la
esclavitud africana como tal. Los mas abiertos y radicales criticos fueron Francisco José de
Jaca y Epifanio de Moirans, dos frailes capuchinos, quienes a finales del siglo XVII
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provocaron un revuelo cuando juzgaron ilicita la esclavitud de cualquier ser humano. A
consecuencia de ello fueron detenidos, expulsados de Cuba y enviados de vuelta a Espafia®.

La “sangre negra” era tenida como impura porque se la asociaba con la esclavitud.
Un cuerpo negro o mulato exhibia el signo visible de su genealogia “barbara”®?. Como he
sefialado antes, la legitimidad de la conquista residia en el compromiso de la Corona de
implantar la fe cristiana en los nuevos dominios. Los esclavos africanos eran considerados
aptos para ser evangelizados al igual que los demas seres humanos. Era la responsabilidad
del amo, en efecto, la de civilizar, esto es, cristianizar a los esclavos. Solamente a los
cristianos viejos se les permitia establecerse en las Indias. A todos aquellos que podian
entorpecer la mision evangelizadora se les prohibia ir al Nuevo Mundo. Ni a “moros, ni a
judios, ni a heréticos, ni tampoco a reconciliados, o cristianos nuevos excepto si eran negros
o esclavos que habian nacido ya en manumisiéon” se les permitia embarcarse a América®.
Esta prohibicidn se extendio rapidamente a los descendientes de éstos y estuvo en vigor
hasta bien entrado el siglo XV111%,

Pero a pesar de estarles vedado el pasaje a Indias, los “cristianos nuevos” llegaron
sin demasiados problemas al Nuevo Mundo®. En 1569 el rey Felipe 1l habia ordenado el
establecimiento del Santo Oficio en el Pert (1570) y Nueva Espafia (1571). Las brutales
persecuciones de la Inquisicidn, asi como las condenas y ejecuciones de judios conversos
sospechosos de practicar el judaismo alcanzaron un punto algido a mediados del siglo XVII
en ambos virreinatos. Estas acusaciones de supuestos cripto-judios, ya fueran verdaderas o
el producto de conflictos sociales, son también un indicio de que la doctrina de limpieza de
sangre, gque estructur6 la sociedad ibérica tardomedieval, jugé un papel igualmente incisivo
en la organizacion socio-juridica de la nueva realidad humana americana.

La conquista del Nuevo Mundo en 1492 coincidié con la caida del reino de Granada
y con la conversion forzada de los judios y musulmanes a la fe cristiana bajo pena de
expulsion. La pureza de sangre era un sistema legal y simbolico de caracter Unico en la
Europa medieval que suscribid la persecucion de los crimenes contra la cristiandad, es
decir, el judaismo y el Islam. La Inquisicion espafiola tenia plena jurisdiccion sobre la
conservacion de la pureza de sangre y fue la responsable principal de la creencia de que
todos los conversos eran sospechosos.
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La consolidacion de los estatutos de pureza de sangre y la atmoésfera de aprehension
y desconfianza que trajeron consigo las investigaciones genealdgicas llevadas a cabo en la
Peninsula Ibérica por el Santo Oficio han merecido considerable atencion por parte de los
investigadores®®. Pero seguimos sin saber cual es el origen histérico del principio de
limpieza de sangre, y su significado simbolico es controvertido. Las prerrogativas y el
honor sociales se estructuraban en términos culturales y religiosos no s6lo segin el derecho
canonico sino de acuerdo con la voluntad divina de Dios. Asi entendida, la pureza de
sangre simbolizaba la fe genuina e inquebrantable en Dios. La oposicion entre pureza e
impureza no toleraba ninguna gradaciéon en asuntos espirituales y era antes que nada un
problema de indole moral. La sangre impura se entendia como aquella que estaba
contaminada por la maécula indeleble derivada de los judios deicidas, y de aquellos
musulmanes que se habian negado a aceptar a Jesucristo como el Hijo de Dios. La sangre
era concebida en un sentido metaforico como el vehiculo que transmitia los vicios asi como
las virtudes morales y religiosos de generacion en generacion®’. Resulta, no obstante, muy
significativo que de acuerdo a los preceptos cristianos, la conversion de los infieles a la
verdadera fe podia redimirlos de esa méacula. A través del bautismo, los judios y
musulmanes podian convertirse en gentiles o neofitos que habian sido ignorantes de las
leyes de Dios antes de su conversion®®. Como ya sefialé, este mismo argumento se aplico
mas tarde a los indios del Nuevo Mundo para explicar la limpieza de sangre de éstos.

Dada la frecuencia de los matrimonios mixtos entre la nobleza espafiola y los
musulmanes y judios que tuvo lugar hasta el siglo XIV, los “cristianos viejos” auténticos
eran en realidad muy pocos. Durante el siglo XVI se empezaron a exigir pruebas — o
probanzas — de sangre para acceder a los cargos civiles, eclesiasticos y militares. Asimismo,
la Inquisicion podia anular licencias matrimoniales si el origen de las familias era dudoso.
El ideal de la limpieza de sangre supuso un esfuerzo especial en el control de la sexualidad
femenina por parte de los hombres de sus familias/familiares masculinos con el objetivo de
salvaguardar la virginidad de las mujeres antes del matrimonio y su posterior castidad. El
peligro no era otro que la infiltracion de sangre impura en el linaje familiar. Cualquier
persona nacida fuera del matrimonio era inmediatamente sospechosa de tener sangre
impura®.

Pero al mismo tiempo que aumentaba la preocupacion con la limpieza de sangre
hubo intensas disputas entre los inquisidores y las elites espafiolas acerca de la aplicacion de
los estatutos de limpieza de sangre. En el siglo XVII las desastrosas consecuencias politicas
que las investigaciones genealdgicas podrian tener para la unidad religiosa y nacional del
Imperio espafiol se hicieron evidentes para la mayoria de intelectuales de la época. Los
opositores de los estatutos advertian de sus consecuencias econémicas y demogréaficas a
medida que los conversos huian en masa de la Peninsula Ibérica. Argumentaban que los
estatutos eran contrarios a la ley canoénica o civil asi como la tradicion biblica pues vedaban
a los conversos la oportunidad de redimirse a través de la purificacion del bautismo. Habia
opiniones desencontradas asimismo sobre si la limpieza de sangre era un asunto de indole
religiosa o si por el contrario se referia a algun tipo de rasgo personal congénito esencial. A
pesar de estas disensiones resulté imposible, no obstante, liberar a Espafa de lo que se habia
convertido en una ansiedad obsesiva sobre honores y distinciones sociales que, a su vez
intensificaba la inquietud relativa a los matrimonios y el nacimiento legitimo®.
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Limpieza de sangre en el Nuevo Mundo

Los conquistadores, las autoridades coloniales y el clero trasladaron estos ideales
sociales y el consecuente desasosiego religioso-moral al Nuevo Mundo. En la sociedad
colonial el principio de pureza de sangre sirvié para distinguir no solamente a aquellos
sospechosos de ser judios o criptojudios de los cristianos viejos e indios, sino también a los
esclavos negros y a sus descendientes.

En esta ultima seccion examinaré por fin el controvertido significado simbdlico del
trascendental principio de clasificacion social de limpieza de sangre. Si las identidades
sociales son siempre construidas en contextos sociopoliticos, se hace indispensable
establecer los criterios de identificacion y distincion que actian en un determinado
momento de la historia. Para delimitar el significado de pureza de sangre, es preciso ir mas
alla de la posicion social de los mestizos dado que ellos representaban sélo una categoria del
complejo entramado de la sociedad colonial. De este modo se podra vislumbrar asimismo
cémo la logica genealdgico condiciond el control de los matrimonio, del sexo y de la
sexualidad de acuerdo con relaciones de género especificas, en funcion de la salvaguarda de
la jerarquia social.

El significado de la limpieza de sangre en la América espafiola es polémico. Por un
lado, los historiadores han asumido que desde la conquista “raza” y clase explicaban por si
mismas el cada vez méas complejo tejido social de las colonias™. Por el otro, algunos
intelectuales han reconocido ahora la importancia ideoldgica que tuvo la doctrina de
limpieza de sangre en el afianzamiento de la jerarquia social colonial, asi como la
transformacion de su significado durante el siglo XVIII a medida que la sociedad colonial
se volvia mas compleja y otros grupos sociales buscaban mejorar de vida®.

Las formas de interpretar el orden en el mundo y en la sociedad estan
ineludiblemente vinculadas con sus contextos histdricos de conocimiento. Definitivamente,
se consideraba que la humanidad tenia un origen comun. La gradacion de la “civilidad”
entre humanos se media en términos religiosos basados en preceptos morales cristianos en
lugar de criterios raciales. Asi, hasta finales del siglo XVII la doctrina de pureza de sangre
ordenaba a hombres y mujeres en la América espafiola de acuerdo a sus cualidades y
conductas religiosas y morales. Como he mostrado antes, cuando los amerindios fueron
declarados vasallos de la Corona y por tanto gentiles se les reconocid poseer sangre pura; la
sangre de los esclavos africanos era considerada, por el contrario, indeleblemente
contaminada por sus origenes barbaros en Guinea.

El racismo moderno tiene su origen a finales del siglo XVII. Es, pues, un
anacronismo interpretar la doctrina de limpieza de sangre, es decir, un lenguaje genealdgico
sobre el “nacimiento”, la “sangre”, la ascendencia, el linaje y/o la descendencia en los
términos de la categoria moderna de “raza” que provenia de Europa y que se aplico al
Nuevo Mundo a partir del siglo XV111®3, El advenimiento de la filosofia natural europea de
finales del siglo XVII buscaba descubrir las leyes naturales que regulaban la condicion
humana, abandonando la ontologia teolégico-moral previa. La preocupacion de los
naturalistas tenia que ver con los seres humanos en tanto criaturas fisicas y miembros de
sociedades organizadas. El énfasis cambié de la unidad humana a las diferencias culturales
y fisicas. La humanidad se dividié en dos, tres, o incluso mas “categorias” potenciales de
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seres humanos — en otras palabras, “razas” en el sentido moderno®. Estas nuevas teorias
sobre las diferencias raciales y culturales entre los seres humanos encontraron tierra
abonada en el Nuevo Mundo, que ahora estaba habitada por una amplia variedad de gentes.

A finales del siglo XVII las colonias hispano americanas se habian convertido en
sociedades extraordinariamente fluidas y complejas. Lejos de transformarse en un orden
social jerarquico cerrado e impermeable, un mosaico miscelaneo de tonalidades fenotipicas
y de desigualdades fue desenvolviéndose a partir de la intrincada y dindmica interseccion
entre el nacimiento, la clase socio-econémica, el rango social, y la “sangre” en la lucha por
el reconomiento y la posicion social. La obsesiva vigilancia religiosa y moral de la
Inquisicion contribuyo6 con seguridad a la ansiedad sobre la pureza de sangre entre las elites
coloniales.

En la América espafiola los motivos para someterse a un examen de pureza de
sangre eran variadas: por un lado, garantizar el derecho de los hijos a heredar las
encomiendas de sus padres, por el otro, obtener el acceso a determinados cargos publicos y
religiosos, sin olvidarnos de las oportunidades matrimoniales®™. Al mismo tiempo, durante
el siglo XVII, el término hispano medieval casta — linaje 0 ascendencia — empez6 a figurar
en los edictos y decretos reales™.

Los historiadores de la Nueva Espafia han descrito la sociedad colonial como una
sociedad de castas sugiriendo que en el Nuevo Mundo el término casta se referia al
crecimiento de la poblacién “mezclada”’. Hasta el momento se desconoce cuando y por
qué cambid su significado de connotar un linaje a referirse a la mezcla sociocultural®. La
I6gica ideoldgica que condujo a la utilizacion de la expresion genérica de otras castas para
designar a las pesonas “mezcladas” puede haber sido la inversa. En lugar de indicar el
origen “mezclado”, el término casta puede haber querido subrayar el carcter idealmente
cerrado incluso de las categorias sociales “mezcladas”. En una época en que las “nuevas

% Hodgen, 1964: 418. Un viajero anénimo envié un articulo al Journal des Scavans (Lunes, 24 de abril
de 1684), 148-155), en que utilizaba una categoria que se acerca a la idea moderna de “raza”: “there are
above all four or five species or races of man whose differences are so notable that they can serve as a
basis for a new division of the earth” Estas “razas” diferian sobre todo en lo que ahora denominariamos
como su fenotipo que, de acuerdo al autor, no cambia en diferentes climas (Gusdorf, 1972: 148-149).

% Troconis de Veracoechea, 1974: 353-385.

% En la Coleccién de Documentos coloniales de Konetzke el término casta aparece por vez primera en
1692 en un Real Decreto dirigido a Gaspar de Sandoval Silva y Mendoza, Virrey de Nueva Espafia
(1688-1696), que se reconociera a los indios el valor de la tierra que los espafioles y otras castas
explotaban en la vecindad de su pueblo (Konetzke, Coleccién de Documentos (1962): 25). En la
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categorias de gentes” se multiplicaban y crecian sus aspiraciones socioecondmicas, se
intensificd la obsesidén con el matrimonio, el nacimiento legitimo y la exclusion social —
reflejado en la preocupacion por la pureza de sangre — entre las elites espafiolas y criollas,
y la palabra casta puede haberse difundido impermeabilizando las fronteras de las
categorias sociales coloniales.

Los términos que se aplicaron a las “nuevas categorias de gentes” respondian al
intento de crear orden en la sociedad colonial circunscribiéndolas. Sin embargo, el nimero
creciente de individuos “mezclados” representaban una constante amenaza porque su
ilegitimidad hacia su ascendencia peligrosamente dudosa. Asi, en 1768, el rey Carlos |1l
ordend a la Audiencia de Lima que prohibiese acceder a la carrera de leyes a todos aquellos
que no pudieran demostrar su legitimidad y pureza de sangre, en vista del “dafio pernicioso
ocasionado a la Republica y al buen gobierno por la multitud de juristas de oscuro
nacimiento y mala educacion que abundaba en aquel Reino ... y para remediar el dafio que
es tan nocivo al pablico como vergonzoso para todos aquellos que no estdn marcados por la
mancha infame del vil nacimiento de los zambos, mulatos y otras castas, con quien los
hombres de mediana condicion se avergiienzan de tener relaciones”.

A pesar del discurso abiertamente racial del siglo XVIII, en la América hispanica
persistid, no obstante, el menos tangible lenguaje de la limpieza de sangre. Esto fue asi
porque ante tanta “mezcla” los marcadores raciales, como el fenotipo, resultaron ser un
indicio muy poco fiable de la ascendencia genealdgica y la identidad social de una
persona’®.

Un ejemplo de la creciente inquietud que provocaba la ambigiiedad “racial” en la
sociedad colonial del siglo XVIII lo constituia el dilema que plantearon los expdsitos. En
Espafia disfrutaban del beneficio de la duda con respecto a su honorable parentela y a los
ojos de la Corona eran considerados como legitimos. Pero, como sefialaba un magistrado
del Consejo de Indias en 1772, este privilegio no debia hacerse extensivo a todos los
expositos de América “por la grande variedad de castas que se ha producido de la
introduccion de negros y la mezcla de ellos con los naturales del pais”. Debido a que la
mayoria de expdsitos americanos provenia de las clases y castas de mas baja condicién, el
magistrado solicit6 al rey que ordenase a los parrocos locales “que no dispensen ni ordenen
a los expdsitos, que por su aspecto y sefiales bien conocidas denoten ser mulatos u otras
castas igualmente indecorosas para la jerarquia eclesiastica...”. El Rey accedid y prohibi6 a
los expositos que fueran ordenados sacerdotes en las Indias excepto en circunstancias muy
especiales’®.

Ambos procedimientos simbolicos de clasificacion social — la interpretacion moral y
religiosa de la pureza de sangre inicial y su concepcion moderna “racial” posterior — tenian
en comun el que la identidad sociopolitica se atribuia al nacimiento y a la ascendencia que
se transmitia de manera genealdgica. Este sistema de identificacion social en la sociedad
colonial tuvo, por lo tanto, consecuencias para las normas matrimoniales, el control de la
sexualidad de las mujeres y las relaciones de género. Pues cuando la posicion social, en
lugar de provenir de los méritos individuales, se fundamenta en el “nacimiento”, la “sangre”
(— léase descendencia —) en una sociedad jerarquica, el control de la sexualidad de las
mujeres y el matrimonio endogamico de clase/”raza” deviene la garantia del honor familiar
en la competicion por los honores y privilegios sociales. Bajo tales circunstancias politicas e
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ideologicas so6lo las mujeres podian asegurar un nacimiento legitimo y socialmente
adecuado. Como sefiala aquel viejo adagio, Mater semper certa est.

En 1752 el Dr. Tembra, un funcionario colonial de la Nueva Espafia, nos
proporciona la ilustracion mas elocuente de la interseccion dinamica que se desarroll6 en
el imperio colonial espafiol entre la jerarquia social, el valor de la virtud sexual de las
mujeres, el honor familiar, las relaciones de género y el orden en la republica: una auténtica
aritmética de clasificacion social. Segun el Dr. Tembra un matrimonio desigual
podria celebrarse sin consentimiento paterno en las siguientes circunstancias:

“Pero si la doncella violada bajo palabra de matrimonio fuera de tan inferior condicion
gue cause mayor deshonra a su linaje con su casamiento que la que ella padeciese con
quedar violada; como si un Duque, un Conde, un Marqués, un Caballero de eminente
nobleza hubiera violado a una mulata, a una china, a una coyota... En este caso no
debera casarse con ella...porque resultaria mayor agravio a él y a todo su linaje que el
que padeciera la doncella con quedar perdida y en todo caso debemos escoger el menor
dafio... Pues aquel es un dafio de una persona particular que en ella se queda, sin
perjuicio de la Republica, pero éste fuera un perjuicio tan grave que denigrara toda una
familia, deshonrara una persona publica, infamara o manchara todo su linaje noble y
destruyera una cosa que es lustre y blason de la Republica. Pero siendo la doncella
violada de poca inferior condicién, y no muy notable desigualdad, de forma que su
inferioridad no ocasione notable deshonra a la familia, entonces si el prominente no
quiere dotarla o ella justamente no quiere admitir la compensacion de la dote; debe
precisamente compelerse a que se case con ella; porque en ese caso prevalece su agravio
a la injuria de los padres del prominente pues a ellos no se sigue notable deshonra ni
grave dafio del casamiento y a ella sf de no casarse'® ”

Entre las reformas borbonicas destaca la Pragmatica Sancion para Evitar Matrimonios
el Abuso de Contraer Matrimonios Desiguales, dictada en Espafia en 1776. Hecha extensiva
a la América espafiola en 1778, la Pragmaética Sancion pretendia proteger la jerarquia social
y racial al proporcionar a los padres un mayor control sobre las opciones matrimoniales de
sus hijos y asegurar asi la endogamia de clase socio-racial. Aunque la nueva ley estaba
pensada para solucionar problemas de orden socio-politicos como los que plante6 el Dr.
Tembra, nunca lo consigui6'®.Carlos 11l precisamente promulgé la Pragmatica Sancion
porque siempre habia hombres y mujeres blancas dispuestos a desafiar el orden politico-
racial y sus valores morales casdndose acontracorriente. Segun la légica de la sociedad
colonial del ochocientos, “mulatos, negros, coyotes y personas de castas y razas similares”
guedaban exentas de dicha Pragmatica porque ninguno de ellos poseia honores sociales que
proteger de un matrimonio desigual’®. Pero los mestizos estaban obligados a obtener un
permiso paterno para contraer matrimonio. En 1781 la Audiencia de Nuevo México afiadio
un edicto a la Pragmatica Sancion en el que se especificaba que “los mestizos descendientes
de espafioles y mujeres indias o0 a la inversa, asi como los castizos, merecen ser distinguidos
del resto de razas... y estdn igualmente sujetos a los requerimientos y demandas que
prescribe la Pragmatica Real'®.” Aunque en la préctica estaban discriminados, los
descendientes de indios y esparioles fueron distinguidos de aquellos que portaban la mancha
de la ascendencia de esclavos africanos.
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Conclusién

Llegados a este punto quisiera replantear las lineas generales de mi argumento.
Como ha quedado demostrado en este ensayo, los mestizos, como cualquier otra categoria
social “mezclada” en la América espafola, no fueron el resultado de diferencias
preexistentes entre sus progenitores. SO0lo cuando los hijos de madres indias y padres
espafioles fueron designados con la denominacion especial de mestizos, las distinciones
sociopoliticas y las desigualdades entre sus padres cobraron vida y se institucionalizaron.
Contrariamente al sentido comun, los mestizos, no menos que los mulatos y los zambaigos,
no nacieron sino que fueron construidos. Y asimismo, la nocion de mestizaje, que asume
que las distinciones sociopoliticas realmente existen, no indica ninguna tolerancia o ceguera
por las discriminaciones socio-culturales o socio-raciales, sino que en su lugar, las refuerza.

Para comprender la construccion histdrica de las identidades coloniales y las
relaciones ha sido igualmente necesario examinar el principio ideoldgico - limpieza de
sangre — que justificaba la jerarquia social. Desde un principio la sociedad colonial
hispanoamericana era un mundo dinamico e inestable a consecuencia de las fuentes
constantes de antagonismos y conflictos — entre la Corona y las 6rdenes religiosas; entre los
indios, mestizos, criollos y espafioles. Asi pues, la ideologia de la pureza de sangre paso de
ser un concepto moral-religioso de la identidad y jerarquia social a una moderna nocién
racialista de la desigualdad socio-econdmica a medida que se desarrollaban nuevos modelos
para la interpretacion del orden en la sociedad y en el universo durante el siglo XVIII.

Bajo estas circunstancias, y de nuevo contra el sentido comdn, las mujeres de las
elites espafiolas y criollas se convirtieron en las protagonistas clave en la competicion por el
prestigio y los honores sociales, las cuales habian de estar estrechamente controladas por los
varones de sus familias. No obstante, las mujeres de los estratos sociales inferiores eran a
menudo presa de las ventajas sexuales de los hombres. Cuando los mestizos fueron
construidos, no sélo fueron ellos quienes hicieron patentes las desigualdades socio-politicas
y de género, sino que las convirtieron en legales.
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