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Introducao

Os jesuitas se instalaram no Estado do Maranhéo e Para —regido que corresponde
aproximadamente a Amazonia brasileira atual — desde a década de 1650, com a chegada
do famoso padre Antonio Vieira. Embora tivessem estado na regido em ocasides
anteriores — periodo em que o padre Luis Figueira assumira o governo da fragil misséao
no Maranhé&o e Para —, é somente em 1653 que, de fato, podemos falar de uma
presenca sistematica e definitiva da Companhia, até a sua expulsdo no final da década
de 1750 e inicio dos anos 1760."

No Estado do Maranhé&o e Pard, durante o século 17, os religiosos
conseguiram construir uma incrivel rede de aldeias e residéncias que cristalizou o seu
poder e seu apostolado na regido. O crescimento da ordem, principalmente no século
18, ensejou inumeros conflitos com moradores e autoridades, sobretudo em torno da
mao-de-obra indigena, fundamental na regiao. A historiografia tem insistido nesse

embate como uma chave interpretativa para entender a prépria presenca jesuitica na
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Amazdnia, o que ensejou que se deixassem de lado outros aspectos importantes do
apostolado da Companhia de Jesus, que sdo igualmente relevantes para entender a
forma como a Ordem organizou o seu governo na regiao.

E nesse sentido que se pode refletir sobre as atividades educativas da Companhia
de Jesus na Amazonia. O ensino jesuitico é conhecido desde o principio da Ordem,
quando, como define um bidgrafo de Santo Inécio, a Companhia de Jesus, inicialmente
missiondria, pouco a pouco se transformou numa “Ordem docente” (Garcia-Villoslada,
1991, p. 833).2 Falar de ensino nao significa somente pensar o ensino da doutrina e
das escolas nas aldeias de indios livres, espagos privilegiados da misséo jesuitica na
América portuguesa desde meados do século 16. Igualmente fundamental foi a reflexéao
sobre o ensino dos filhos dos moradores e os primeiros intentos de formar novigos
da terra. Esta experiéncia, por outro lado, deve ser pensada para além da mera questao
do ensino, pois significava também refletir sobre as formas de insergdo da Ordem no

mundo portugués que se criava com a ocupagao da Amazonia.

A “escola ou universidade da doutrina crista”

Fruto da sua experiéncia anterior no Estado do Brasil, desde meados do século
16, as aldeias de indios livres, descidos pelos padres, se tornardo o espago de ensino
dos meninos indios e dos catecimenos. No Estado do Maranhéo, as aldeias seréo
também um lugar fundamental do mundo do trabalho, uma vez que era delas, num
regime chamado de repartigdo, que saiam os indigenas que trabalhavam para os
portugueses em troca (pelo menos teoricamente) de um salério.

Quando comparada a preocupagdo com o ensino, que tiveram os religiosos
jesuitas nos primeiros anos de seu apostolado na América portuguesa, a partir de
1549, a educacao dos meninos e dos catecimenos indigenas parece nao ter animado
grandes discussdes entre os jesuitas da Amazoénia seiscentista, decorréncia,
seguramente, dos cem anos de experiéncia dos inacianos no Brasil. ’

A Visita do padre Vieira, escrita entre 1658 e 1661 (quando era visitador da
missdo do Maranhé&o), possui uma série de determinagdes sobre o ensino nas aldeias.
Institui, por exemplo, a escola depois da doutrina de manh4, “aonde os mais habeis
se ensinardo a ler e escrever”; havendo muitos estudantes se instruira a “cantar e
tanger instrumentos”, para os oficios divinos, e, havendo poucos, “se ensinara a
todos a doutrina crista”. Essa instrugao seria feita pelo padre ou pelo seu companheiro,
ou até mesmo um “mogo dos mais praticos na doutrina e bem acostumado”. A tarde,

“antes de se por o sol”, haveria novamente doutrina, “sendo obrigados a vir os meninos

‘ Pouco depois de sua fundagao, a Companhia de Jesus orientou seus objetivos ndo somente para a instrugao de seus proprios
membros, mas também dos jovens em geral. Desta maneira, como explica Josette La Roche (1996, p. 194), os jesuitas
buscaram “ensinar as letras e a virtude a juventude, com o objetivo de fazé-la um meio de promogao dos valores defendidos
pela Companhia, em seu mundo”.

’ Sobre o século 16, ver: Assuncao (1995, p. 3-19), Chambouleyron (1999, p. 55-83), Gomes (1990/1991, p. 187-198) e Priore
(1991, p. 10-27).
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e meninas, como [era] de costume”. Apés a doutrina, 0s meninos sairiam “em ordem”
e dariam “a volta a toda a praga da aldeia, cantando o credo e mandamentos”. No
caso de haver “alguns mais rudes”, deveriam os padres listé-los “para que [fossem]
particularmente ensinados” na doutrina. Mais adiante, o padre Vieira insiste na
necessidade de, na auséncia de religiosos, indicar “algum indio ou indios de mais
inteligéncia e cuidado”, que além de chamar todos para a igreja e doutrina, a ensinariam
“aos meninos e aos mais que [concorressem] a ela”. (Vieira, 1943, v.4, p. 112-113).

No caso de indigenas que néo falassem a lingua geral, o padre responsavel
“[procuraria] com todo o cuidado fazer um catecismo breve”, valendo-se dele "nos
casos de necessidade”. Se nao houvesse intérprete "nem outro modo por donde fazer
o dito catecismo”, determinava a Visita, “[seria] meio muito acomodado” misturar
“os tais indios com os da lingua geral ou de outra sabida”, para que assim pelo menos
os “seus meninos [aprendessem] com a comunicacdo”. O padre Vieira dispunha ainda,
nesses casos, que os padres se valessem de “imagens e cruzes”, fazendo os indios
assistirem aos oficios divinos e administragdo dos sacramentos, “para que [pudessem]
em caso de necessidade inculcar-lhes o batismo por acenos, pois ndo [havia] meio de
receber a fé pelos ouvidos” (idem, p. 115-116).

Anos antes da visita, por volta de 1654, o padre Vieira relatava ao padre Francisco
Goncgalves, provincial do Brasil, os trabalhos que tinham os religiosos nas aldeias da
capitania do Maranhao, enquanto aguardavam a organizacao de uma jornada aos
Ubirajara. Como ¢ freqliente nas cartas dos padres jesuitas, a narragao das visitas dos
padres as aldeias revelava o éxito da pregagao e da proépria forga da fé crista. Como
explica Alcir Pécora, as cartas ndo eram uma tadbua em branco onde se imprimiam os
acontecimentos vividos pelos missionarios; muito pelo contrério, elas “[deveriam] ser
vistas, antes de mais nada, como um mapa retérico em progresso da prépria
conversao”. Nesse sentido, nelas se relatavam acontecimentos que reforcavam a rede
espiritual e de solidariedade da qual dependia a sobrevivéncia da Companhia, e, mais
ainda, elas permitiam uma experiéncia devocional, compartilhada por todos os religiosos
da Companhia (Pécora, 2001, p. 18 e 29). Dai o padre ressaltar que os indios pediam
que os religiosos residissem nas aldeias; contava também que, nelas, os padres
ensinavam a todos, que tdo bem instruidos estavam, que “quem os [ouvisse] sem 0s
ver [julgaria] que [eram] os mesmos padres que estavam ensinando”. Em suma, concluia,
“a aldeia estava feita uma escola ou universidade da doutrina crista” (Vieira, 1997c, v.
1, p. 376-377).

Ao narrar os episédios da sua jornada a serra do Ibiapaba, no Cear4, o
padre Vieira (1997e, v. 1, p. 459) novamente realcava os feitos da Companhia, amada
pelos indios, os quais “[davam-lhes] todos seus filhos para os ensinarem, como
[ensinavam] a ler, escrever, contar, e a toda a policia que neles [cabial”. O caso da
serra de Ibiapaba (que depois se transformaria numa importante missédo) é exemplar
no sentido de revelar como também os grupos indigenas se apropriavam do ensino
dos meninos e dos catecimenos, como uma forma de se aproximar e estabelecer
aliangas com os padres e, a partir deles, com os préprios portugueses e sua Coroa.

O ensino dos indios era uma “escola” igualmente para os préprios religiosos.

Ao narrar a sua viagem a aldeia de Mortiguara, o padre Joao Felipe Bettendorf, de
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origem luxemburguesa, conta como o padre Vieira ordenou-lhe que ficasse “por
companheiro do padre Francisco da Veiga, para aprender a lingua, ensinado o ABC
aos meninos”. Ao ensinar as criangas, relata, “ia também eu aprendendo a lingua da
terra”. Bettendorf (1990, p. 156-157) descreve ainda as estratégias que usava para

lecionar aos meninos, que nao tinham nem livros, nem tinta, nem papel:

[...] mandei fazer tinta de carvao e sumo de algumas ervas, e com ela escrevia nas
folhas grandes de pacoveiras, e para lhes facilitar tudo lhes pus um pauzinho na mao
por pena, e os ensinei a formar e conhecer as letras assim grandes como pequenas no
po e areias das praias, com que gostaram tanto que enchiam a aldeia e as praias de
letras.

Se o ensino dos meninos indios e dos catecimenos era uma preocupagao
fundamental da Companhia de Jesus no Maranhao, como o fora e era entao também
em todo o Brasil, a chegada do padre Vieira a Sdo Luis implicou igualmente uma
articulagdo que ia além do problema da evangelizacdo dos indios. Se havia que formar
os indios aldeados, havia igualmente que instruir os moradores das comunidades

portuguesas, principalmente das cidades de Sao Luis e Belém.

Uma missao “tao encontrada dos interesses humanos”

O papel dos padres como pastores da populagao portuguesa assumiu um lugar
muito importante no apostolado dos religiosos no Estado do Maranhé&o, e, como
dissemos, foi freqlientemente relegado a um segundo plano pela historiografia. Vale a
pena retomar alguns aspectos da missdo entre os moradores e de que maneira o
ensino se torna algo fundamental para o proprio lugar da missao jesuitica na Amazdnia
colonial. Significativamente, em carta ao provincial do Brasil, escrita provavelmente
em 1654, o préprio padre Vieira (1997d, v. 1, p. 389) enfatizava que com os portugueses
“se nédo tem trabalhado menos que com os indios”. Em seguida, detalhava os ministérios

levados a cabo pelos religiosos.

[...] nos sermoes dentro e fora de casa; nas doutrinas de todos os dias; no exemplo
da Senhora e praticas aos sabados; nos jubileus e festas principais; na visita de
presos e enfermos; na devogdo e ensino dos estudantes, assim no estudo de latim
como na escola de ler e escrever; e geralmente nos ministérios préprios de nosso
instituto nunca se tem faltado, sem embargo de sermos tdo poucos, e carregar
muitas vezes grande parte destas ocupagdes sobre um sé6 até dois.

Relatando a chegada do padre Vieira ao Maranhao, o padre Bettendorf (1990,
p. 78) conta que, “passados os primeiros dias de descanso e visitas”, o padre Vieira,
como superior da missao, procurou “por correntes todas as fungdes da Companhia”.
Em primeiro lugar, instituir o tergo, que todos os dias depois da classe, as cinco
horas, era cantado “pelos estudantes da escola diante da imagem de Nossa Senhora
da Luz”; nao querendo que esta devogao terminasse, o padre Vieira ainda estabeleceu
uma “confraria com seu compromisso”, de cujas celebragbes participavam os “musicos
de Nossa Senhora das Mercés”. Entre outras disposicdes, o padre Vieira ordenou aos
seus “suditos”, como se dizia a época, que nos domingos e festas andasse um padre,
“com a cana na mao”, que, acompanhado dos “estudantes com a sua bandeira”,

juntos cantassem as “oragbes e ladainhas” pela cidade. Além disso, o superior
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determinou que “se visitassem as prisoes e hospital, ou casa da Misericérdia e mais
aos doentes, para que nao [faltassem] a nenhuma obra de caridade”. Finalmente,
antes de passar a relatar o apostolado com os indios, o padre Bettendorf conta que o
padre Vieira determinara que “houvesse sepulcro com o Senhor exposto e pregagao”.

Como religiosos, os jesuitas administravam os sacramentos aos habitantes das
vilas e cidades do Estado do Maranhéao, principalmente Sdo Luis e Belém. Nao hé
duvida de que o mais importante dos sacramentos era a confissdo. De fato, a confisséo
representava um momento fundamental no qual ndo somente se confessavam os
pecados, mas também quando se discutiam problemas importantes, como o da
escravizagao ilegal dos indios. Antes de embarcar para o Maranhé&o, o padre Vieira
(1997a, v. 1, p. 278) escrevia ao provincial do Brasil explicando: “[resolvemos] a nao
falar em indios mais que no confessiondrio, quando o [pecam] o remédio de suas
consciéncias e a satisfagdo das nossas”. Pouco tempo depois de chegar a Sdo Luis,
novamente se correspondia com o provincial. Na carta deixava claro que a confissao
era um momento importante para falar com os senhores de escravos de “tudo o que
[conviesse] para bem de suas almas, e também tudo o que [fosse] a bem dos indios,
para que néo [cativassem } injustamente os livres, nem [tratassem] mais rigorosamente
do que [conviria] aos escravos” (Vieira, 1997d, v. 1, p. 389).

Mas as confissbes eram também um momento em que também se podia reforgar
a prépria influéncia politica da Companhia. Por Jodo Francisco Marques, desde o
século 16, em Portugal, os jesuitas assumiram um importante papel como confessores
de reis, principes e nobres influentes, adquirindo, desta maneira, ascendéncia politica
e religiosa nos negécios dos reino.’ No Maranhéo, alguns padres foram confessores
de governadores, como o padre José Soares, com o qual o governador dom Pedro de
Melo normalmente “se confessava” (Vieira, 1940, p. 284).7

Durante as missas, o sermao era igualmente um momento significativo,
principalmente entre 1653 e 1661, quando esteve no Maranh&do o pregador mais
importante da lingua portuguesa do século 17, o padre Antonio Vieira. Como ja destacou
Beatriz Catao Cruz Santos (1997, p. 94), a pregacao era um “dos instrumentos pelos
quais o padre Antonio Vieira intervinha na politica colonial, lato sensu, da regiéo”.

O padre Vieira néo foi o Unico pregador do Maranhao, embora sua fama exceda
(e com razéo) a dos demais jesuitas da missao. Em sua Crénica, o padre Bettendorf
(1990, p. 255) refere-se em varios momentos a outros pregadores, como ele mesmo,
em 1670, quando fez um sermao por ocasiao da festa de Sdo Francisco Xavier, patrono
da igreja do Pard, “sendo o auditério muito grande, pelo concurso de gente a essa

novidade”. Nem so6 portugueses ou europeus de uma forma geral, eram os que faziam

® Para Marques (1996, p. 227-228), o aumento da influéncia politica dos jesuitas na Corte abriu as portas da ordem “a todo tipo
de perigos de vizinhanga”. Justamente, esta situagao contribuiu para “moldar a imagem publica da Companhia desde o inicio
até o século XVIII".

! Segundo relata o padre Joao Felipe Bettendorf (1990, p. 245), em 1667, depois de chegar de Lisboa, o novo governador,
Antbnio de Albuquerque Coelho de Carvalho, foi até o colégio dos jesuitas, ofereceu esmolas, confessou-se com ele e
continuou se confessando “enquanto esteve no Estado”.
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os sermdes. O padre Anténio Pereira era “natural do Maranhao” e “pregador no
colégio do Maranhéao”. Ele havia estudado no Brasil, de 14 vindo “ja professo de quatro
votos” (Bettendorf, 1990, p. 388 e 324).

Ao lado dos sacramentos, os jesuitas organizavam devogoes e irmandades,
além de se devotarem a caridade. Apenas chegou a Sao Luis do Maranhé&o, o padre
Vieira organizou, por exemplo, a devogao de Nossa Senhora, invocagao “desta igreja”
(Nossa Senhora da Luz).8 Os cantos comecavam ao entardecer, € a eles compareciam
“todos os estudantes e meninos da [...] escola”. Mas também participavam da devogdo
“muitos soldados e gente de todos os estados”. De acordo com o padre Vieira (1997b,
v.1, p. 337-338), a devogao durava cerca de uma hora, e aos sdbados o auditério
enchia-se de gente. Escrevendo ao provincial do Brasil, explicava que seguramente
muitos pensavam que “este modo de devocdo com canto publico” ndo era préprio da
Companhia de Jesus. Entretanto, assegurava ao provincial que devocgdes similares se
faziam na casa professa de Roma, e, além do mais, qué melhor meio que atrair almas
a Deus que por “"uma tao segura e aprovada [maneira] como a devogao da Virgem, a
maior das suas devogoes”?

Para além de sua clara funcéo religiosa, muitas atividades dos jesuitas entre os
portugueses constituiam uma forma de reforgar sua posigdo politica na regido. De
fato, em uma carta ao geral da Companhia, o padre Goswin Nickel, o padre Vieira
comentava sobre os perigos das relacoes estabelecidas entre religiosos e leigos, mas
ao mesmo tempo também expressava a urgente necessidade de estabelecer aliangas
com os moradores portugueses € com as autoridades do Estado. Como apontou
Fernando Torres-Londono, “a dedicagdo a salvagdo das almas entendida pelos
missionarios a luz de seu carisma [inaciano]” se traduziu em duas dimensoes presentes
nos textos escritos pelos jesuitas do Maranhao: o governo espiritual e o governo
temporal. De acordo com Torres-Londono (1999, p. 23), fiéis ao “estilo inaciano, que
valorizava o politico como expressdo fundamental da agdo”, os religiosos nao separaram
estas duas dimensbes, fazendo uma s6, como mecanismo para conseguir a salvagéo
das almas. Dessa maneira, na carta ao geral, o padre Vieira (1940, p. 28b) escrevia
que “com 0s seculares se trata e se contemporiza somente quanto € necessario para
promover o fim da missao, que como tao encontrada dos interesses humanos, tem
grandes dependéncias dos homens”.

No século 19, essa frase provavelmente seria lida como uma prova da alegada
“racionalidade” dos jesuitas, para os quais os fins importavam mais que os meios.
Entretanto, o que ela indica é que os padres tinham que operar num contexto de
constante conflito entre diferentes grupos, alguns dos quais estavam radicalmente
opostos aos interesses da Companhia. Os religiosos, portanto, tinham que estar
intimamente comprometidos com atividades que os ajudassem a consolidar seus

interesses e pontos de vista sobre a missdo e sobre a prépria maneira como era

¢ Sobre as devogdes marianas no Maranhéo, ver Leite (1943, v. 4, p. 242-244).
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governado o Estado do Maranhdo. Isso significava igualmente refletir sobre os limites

da ingeréncia dos padres no mundo secular. O ensino assumiu ai um papel central.

Os “estudantes e meninos da nossa escola”

No século 17, na América portuguesa, os jesuitas tinham vérios colégios, dois
deles no Estado do Maranhé&o: Nossa Senhora da Luz (em Sao Luis) e Santo Alexandre
(em Belém).9 Pelo que se pode entender das cartas e relagdes dos jesuitas do Maranh&o
e Pard, durante o século 17, as atividades educativas nao foram tao produtivas como
em outros lugares, como, por exemplo, o colégio da Bahia. Talvez o reduzido nimero
de religiosos e a extensao do territério sobre sua responsabilidade fizessem seu trabalho
improdutivo e mais dificil. Um dos religiosos que havia chegado ao Maranhao com o
padre Vieira, em 1653, chegara a contar ao padre Bettendorf (1990, p. 89) que “as
vezes por falta de quem ficasse em casa fechavam as portas, e se iam para as aldeias
mais vizinhas para acudir a suas missdes”, o que acontecia tanto no Pard como no
Maranhao.

De qualquer modo, as escolas abertas aos filhos dos portugueses funcionaram
com maior regularidade a partir de 1653, muito embora, esclarece o padre Serafim
Leite, nao tenham tido “existéncia ininterrupta”.10 Justamente nesse ano, o padre
Vieira informava ao provincial do Brasil que mais de setenta “estudantes e meninos da
nossa escola” vao a doutrina, “e o fazem com gosto e sujeicédo, algo que é coisa que
nos admira naquela idade”. Para o padre Vieira, ensinar os meninos dos portugueses
significava abrir a porta para que alguns deles entrassem na Companhia, o que seria
muito util, “porque quase todos [sabiam] a lingua da terra”. Nessa mesma carta, o
padre Vieira (1997b, v. 1, p. 340) ja expressava seu desejo de que alguns deles
entrassem na Companhia. No final dos anos 1660, os avancos com as criancas
animaram o padre Bettendorf a abrir uma “classe de latim” em Belém, juntando os
estudantes da escola, entre eles “dois filhos do senhor governador”. Entretanto, apesar
de os meninos ja estarem traduzindo Quinto Curcio, a Camara de Belém né&o quis
dispensar os jovens de “assentar praga”. O religioso teve que fechar a classe e nao
houve mais latim até 1695 (Bettendorf, 1990, p. 280).

Os problemas e dificuldades das escolas no Pard e no Maranhao pareciam
bastante claros. Respondendo as acusagbes formuladas pelo procurador do Maranhao,
Jorge de Sampaio e Carvalho, depois da expulséo dos religiosos do Estado do Maranhao,
em 1661, o padre Vieira defendia-se lembrando que na capitania do Maranhao havia
classe de latim “por mera caridade e sem obrigacao alguma”; mais ainda, em razao da

pobreza dos alunos, escrevia que “porque os estudantes nao tinham artes, nem

¢ Né&o hé que se esquecer do colégio da Vigia, onde, segundo Antdnio Baena (1839, p. 338), “fundaram os jesuitas em 1702
uma igreja ampla e um colégio para instrucao da mocidade, e nele formaram um grande nimero de clérigos”. Para um
panorama mais amplo da educagao na Amazonia colonial, ver Silva (1985).

Houve aulas de latim inclusive em periodos anteriores, por ocasido das varias tentativas de instalagao da missao, durante a
primeira metade do século 17 (Leite, 1943, v. 4, p. 262).
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cartapacios, nem livros, os padres lhos davam de graga, e a alguns até o papel,
tinteiros e as penas”.11 No Pard, a situagdo era mais grave, pois abrindo-se duas
escolas, “porque faltaram os discipulos, ndo continuaram os mestres”. Mesmo assim,
lembrava o padre Vieira (1951, v. 5, p. 210), os religiosos do Carmo e das Mercés
haviam aprendido "o latim que sabem”, nas escolas da Companhia. Os estudos de
Filosofia, Teologia e Teologia Moral se consolidariam no século 18, tanto em Sao Luis
como em Belém.

O ensino ministrado pelos jesuitas era ja conhecido dos portugueses na América,
pelo menos desde meados do século 16. Apesar do tom aparentemente laudatorio, é
precisa a afirmagao do padre Bettendorf (1990, p. 75), em sua Crénica, ao afirmar
que, ao chegarem os primeiros padres ao Maranhao, em 1652, “foram muito bem
aceitos dos moradores desejosos de terem consigo os padres da Companhia de Jesus,
assim para seu bem espiritual, como para ensinanca dos seus filhos e escravos e
indios das aldeias”.

Os ja sabidos problemas que confrontavam os moradores aos religiosos em
torno do problema da mé&o-de-obra indigena nao significava que os portugueses nao
vissem nos padres uma excelente oportunidade para que seus filhos pudessem estudar
no Estado do Maranh&o. Como discute David Brading (2001, p. 59), no México colonial,
por exemplo, a chegada dos padres jesuitas foi saudada pela elite criolla, uma vez que
representava a possibilidade de educagao para seus filhos. Apesar do tom apologético
de seu livro, o padre José Coelho de Souza (1977, p. 37) tem razdo quando lembra
que “aqui no norte, meio mais restrito, assinalaram também sua passagem nos meios
culturais, quer muitos jesuitas, quer muitos dos seus ex-alunos, que saidos dos bancos
escolares subiram aos mais altos cargos do sacerddcio, da magistratura e da milicia”.
Nesse sentido, o ensino ministrado pelos padres na Amazonia colonial tinha igualmente
um sentido politico muito claro. Esse sentido politico se tornava ainda mais evidente
quando o padre Vieira discutia com as autoridades da Companhia um desejo expressado

em vérias ocasides: o da formacao de um clero maranhense.

“Bons sujeitos filhos da melhor gente desta terra”

Algumas cartas do padre Vieira as autoridades da Companhia de Jesus revelam
o quanto este religioso estava empenhado em fundar e organizar um noviciado no
Maranhéao. A questéo do noviciado, como mostra o padre Serafim Leite (1943, v. 4, p.
233-237), sempre fora um tema polémico, que ensejara inimeras opinides tanto na
missao do Maranhao como em Lisboa e Roma. A solucgao final para esta questao
nunca chegara a se concretizar, o que poderia ter ocorrido com a elevagao do Maranhao

a Provincia, que se dera em 1769, quando da expulsao dos padres da regiéo.

YA acusagao de Jorge de Sampaio e Carvalho era: “Concedeu V.M. aos ditos padres 30$000 réis a cada um com obrigagao de
terem escolas de ler e escrever e ensinarem gramatica e artes e doutrinarem os indios e portugueses; e posto que no principio
comegaram com algum fervor, pelo tempo em diante faltaram a sua obrigagao e s6 de suas conveniéncias trataram.” (Studart,
1921, v.4,p.113).

12A esse respeito, ver Vieira (1951, v. 5, p. 263-265 e p. 273-275, respectivamente).
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Para o padre Vieira, com o crescimento da missao, a instituicdo do
noviciado constituia uma ferramenta importante para consolidar os interesses da
Companbhia. Ao provincial do Brasil, o religioso escrevia, em 1660:

[...] cresce este corpo cada dia mais, e cada dia promete novos aumentos. No Maranh&o
ficamos trabalhando em um colégio, que venha a ser de criagdo, em que haja noviciado
e estudo, suposto necessitar a missdo de tantos sujeitos, e os mais que vém nao

trazerem os estudos acabados, nem poderem ir acabé-los a outra parte” (Vieira,
19971, v. 3, p. 753).

Segundo o padre Vieira (1940, p. 292), por um lado, os novigos recebidos no
Maranhé&o estavam melhor adaptados ou se adaptariam facilmente as condigoes da
terra. Isso significava, como escrevia ao geral da Companhia em 1661, que os jovens
recebidos para estudar no Maranhéao “se [acomodavam] ao clima, aos mantimentos e
aos costumes da terra, [aprendiam] e [tomavam] as linguas com grande facilidade e as
[pronunciavam] com toda perfeicao”. Em 1677, dezesseis anos depois de deixar o
Maranhao, o padre Vieira (1947b, p. 467) escrevia ao superior da missao, padre Pier
Luigi Consalvi, insistindo que a juventude do Maranhéao era "natural do clima”. Se a
adaptagao era uma vantagem, continua o religioso, receber novicos no Maranhé&o
também seria mais barato, porque a Companhia nao teria que gastar em trazer religiosos
de “terras tao remotas”.

Por outro lado, o noviciado do Maranhao teria um papel estratégico. De fato, ja
em 1656, o padre Vieira (1947a, p. 464) explicava ao provincial do Brasil que, dentre
outras razoes, abrir o noviciado significaria nao somente receber “muito bons sujeitos
filhos da melhor gente desta terra”, sendo também que o estudo seria um “meio, e o
mais eficaz e efetivo com que [poderiam] conciliar os &nimos de seus pais e parentes”.
Dois anos mais tarde, escrevia ao Geral insistindo que receber individuos no Maranhé&o
era “um meio de [unir aos jesuitas] os &nimos de seus pais e parentes” (1940, p.
273). E claro que, para os moradores, como ja dissemos, os colégios representavam
uma oportunidade impar para que seus filhos tivessem acesso ao ensino, algo dificil
na América portuguesa.

Apesar das repetidas restricdes da cupula da Companhia em aceitar pessoas
nascidas na América portuguesa, as esperancgas do padre Vieira em parte se
concretizaram, ja que pelo menos alguns portugueses nascidos no Maranhao foram
recebidos na Ordem (o noviciado, de qualquer modo, teria que esperar).13 Alguns
deles foram despedidos ou simplesmente abandonaram a Ordem, mas varios
permaneceram nela e se ordenaram sacerdotes. Esse foi o caso dos padres Antonio
Pereira e Manuel Borba, dos quais falaremos adiante.

O padre Pereira era "natural do Maranhdo” e chegou a ser vice-superior da

o gt . .. A
missao do Maranhdo. O que se pode juntar das esparsas noticias dele na Crénica do

13De acordo com Dauril Alden (1996, p. 261), a diferenga do México e do Peru, “é improvavel que os membros nascidos no Brasil
tenham constituido a maioria”. Na Missdo do Maranhao, inclusive, ao longo da segunda metade do século 18, o nimero de
locais até diminuiu.

"Em um catélogo escrito depois da expulsao de 1684, o padre Pereira aparece como vice-superior da missao, e como um dos
dez “sacerdotes” do Maranhéo, talvez professo de quatro votos. (Catalogum Sociorum qui in Missione Maragonensi ante
eorum expulsionem numerabantur; et modo post eandem numerantur anno 1684. Biblioteca Publica de Evora [BPE], codice
CXV/2-13, f. 375).
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padre Bettendorf é que foi aceito como “irmao estudante” e, depois da expulsao de
1661, foi estudar no Brasil. Provavelmente, do Brasil viajou a Portugal, ja que, quando
assumiu o reitorado do colégio do Maranhéao, o padre Bettendorf encontrou o padre
Pereira ainda como estudante e recém-chegado de Lisboa. Depois de sua ordenagéo,
o religioso foi nomeado mestre de novicos e pregador do colégio de Sdo Luis, além
de missionério. O padre Bettendorf refere-se a ele como pregador do colégio do
Maranhao. Professo de quatro votos, no livro dos 6bitos da igreja de Sao Francisco
Xavier é qualificado de “insigne lingua e fervente missionério”. O padre Pereira
morreu numa missao no Cabo do Norte.16 Significativamente, nos anos 1670, o
superior, padre Consalvi, lhe encarregou que se ocupasse da educagao de quatro
candidatos, todos eles naturais do Maranhéao (Bettendorf, 1990, p. 324, 222, 303-
304 e 312).

De fato, em 1676 e 1677, o padre Consalvi, “pelos poderes que tinha alcangado”
admitiu quatro individuos. Dois deles, segundo o padre Bettendorf (1990, p. 316 e
312), eram “naturais da terra”; os outros, “naturais de Sdo Luis”. Eram Manuel Borba,
Diogo da Costa, Joao da Silva e Baltasar Ribeiro ' — todos foram ordenados sacerdotes.
No catélogo de 1688, Diogo da Costa aparece como “coadjutor espiritual”, Baltasar
Ribeiro “estuda teologia” e Manuel Borba é “tedlogo e filésofo”. Nao ha nenhuma
referéncia aos graus de Joao da Silva.18 No catalogo de 1689, Diogo da Costa, Jodo da
Silva e Baltasar Ribeiro aparecem ja como ordenados; o primeiro professo de trés
votos.19 No catélogo de 1697, sdo somente citados Diogo da Costa (vice-reitor do
colégio do Maranhé&o) e Jodo da Silva (vice-reitor do colégio do Pard), os dois como
formatus, mas sem profissao de quatro votos‘20

Dentre todos eles, o caso do irmao Manuel Borba é muito significativo, pois era
filho do capitao Manuel Duarte, “irmao” da Companhia por carta de irmandade, e
cunhado de Eugénio Ribeiro, um dos lideres da chamada “revolta de Beckman”.”
Deixando de lado essas interessantes relagbes de parentesco, o fato é que Manuel

, . - 22 3
Borba aparece como sacerdote nos catélogos da Companhia no Maranhao. Teria

"Livro dos obitos dos religiozos da Comp." de Jesus pertencentes a este Coll.” de S.” Alexandre = anno 1737. [1660-17371.
Biblioteca Nacional de Portugal [BNP], Colegdo Pombalina, nO 4, f 3v.

6A tragica morte do padre Pereira nas méaos dos indios deu ocasiao ao padre Vieira para novamente reiterar, em carta a Roque
Monteiro Paim, a importéancia dos religiosos recebidos na terra, quando comenta que havia falecido “o maior sujeito que 1&
[tinham]” (Vieira, 1997g, v. 3, p. 637).

17Cathalogo dos sogeitos q. forao p.d o Maranhéao desde 1615 [1748]. Biblioteca Publica de Evora [BPE], cédice CXV/2-13, f.
480v. i

181688. Catalogo dos Relig.m do Mar.” [...]e bom p.d not.”™. Biblioteca Ptblica de Evora [BPE], codice CXV/2-11, f. 32-32V.m
1689. Catalogo dos Relig.os da Missad. Biblioteca Publica de Evora [BPE], cédice CXV/2-11, f. 22.
1697. Brasilis. Maragnonen. Catalogus Sociorum missionis Maragonensis. Biblioteca Publica de Evora [BPE], cédice CXV/2-
13,£.377v.

21Joéo Lucio de Azevedo (1931, v. 1, p. 341) chamou a atengao para estes irméaos, lembrando que “tem sido ponto de dtivida
se no instituto jesuitico, como em outras ordens religiosas, existem filiados sem habito. Mesmo entre os escritores da casa
variam as opinides”. Este historiador cita inclusive um documento que demonstra que uma das vantagens de ser irmao era
ade ser enterrado na casa dos padres. De qualquer modo, as cartas de irmandade que os jesuitas ligados & missdo do Maranh&o
concederam na Amazonia e na corte, as vezes por determinacao de Roma, pareciam uma espécie de recompensa pelos favores

e apoio recebido. i

“1688. Catalogo dos Relig.DS do Mar.ao [...]ebom p.a not.as“, f. 32v.
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voltado do reino ao Maranh&o em 1687.23 Entretanto, ndo foi aprovado para professo
do quarto voto pelo que consta do seu exame ad gradum, em 1685, se, como espero,
se trata do mesmo Manuel Borba nascido em Tapuitapera (Alcémtara).24 Tudo é ainda
mais interessante quando lembramos que o padre Borba foi missionario na aldeia de
Gurupatiba, em pleno sertéo, e que, portanto, devia saber a lingua, ja que era nascido
na terra, justamente um dos principais argumentos do padre Vieira ao defender o
noviciado do Maranhélo.25

O cunhado do padre Manuel Borba, Eugénio Ribeiro, foi um dos lideres do
motim de 1684, durante o qual parte da populagao da cidade de Sao Luis se rebelou
contra a instituigdo do estanco— monopdlio de comércio estabelecido pela Coroa com
um grupo de comerciantes. O objeto da ira dos moradores nao foi somente o estanco,
sendo também os padres da Companhia de Jesus, que, pelas leis do ano de 1680,
haviam obtido novamente o controle sobre as aldeias de indios livres no Estado do
Maranhé&o. Eugénio Ribeiro, um dos mestres e procuradores do povo, foi preso quando
se apresentava juntamente com Tomas Beckman, em Lisboa, ante as autoridades
reais, para explicar as razoes da sedicéo.

Segundo o padre Bettendorf, o padre Borba, que estudava em Evora, se dirigiu
a Lisboa, “"acabado seu curso”, para interceder pelo cunhado na Corte. Aparentemente,
gracgas a intervengao do padre Borba e do préprio padre Bettendorf, Eugénio Ribeiro
escapou das piores penas — a forca ou o exilio ao Rio de Janeiro ou Angola — e
recebeu uma das menos graves, o desterro a Pernambuco. J4 o sogro de Eugénio
Ribeiro, e pai do jesuita Manuel Borba, Manuel Duarte, era morador da vila de
Tapuitapera, capitania préxima a Séo Luis. Significativamente, como sugere o padre
Bettendorf, Manuel Duarte foi um dos que se opuseram ao motim de 1684, quando os
rebeldes de Sao Luis se dirigiram a Tapuitapera para tentar convencer os moradores
dela a se juntarem a eles. De acordo com a Crénica do padre Bettendorf, pouco
depois da rebeliao, alguns dos padres expulsos tiveram que voltar ao Estado, pois seu
barco afundara e os religiosos foram presos e torturados por piratas. Depois de
conseguir escapar, os padres chegaram a Tapuitapera, onde foram acolhidos pela

populacgao. Segundo o padre Bettendorf (1990, p. 388),

[...] os que mais se assinalaram em fazer bem aos padres, foram, depois do senhor
superintendente, Antonio de Albuquerque, o vigario Joao Maciel, o capitdo-mor
Henrique Lopes, o capitdo-mor Jacinto de Araujo, Pedro da Rocha, e com singular
afeto de amor, o capitdao Manuel Duarte, irmao da Companhia, por carta de irmandade.

Conclusao

Entender o papel do ensino dos jesuitas na Amazonia colonial (e ainda falta

muito para ser feito, principalmente em relagdo a documentagdo produzida por outros

23Cathalogo dos sogeitos q. fordao p.a o Maranhao desde 1615, f. 481v.

24Suffragia examinorum ad gradum. Biblioteca Nacional de Portugal [BNP], COD 6835, f. 14v.

“Mesmo anos depois de deixar o Maranhao, o padre Vieira (1947b, p. 467) escreveu ao superior da missao, padre Consalvi,
insistindo na importéncia de se receber gente da terra, “natural do clima”.
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religiosos e na primeira metade do século 18) ndo deve se restringir apenas as atividades
educativas propriamente ditas. Se a critica liberal acusou os jesuitas e seu ensino de
retrégrados e conservadores, autores jesuitas e simpatizantes louvaram o seu carater
civilizador, crucial para a construgdo da América portuguesa e da futura nagédo brasileira.

Queremos crer que o ensino organizado pela Companhia de Jesus deve ser
entendido, para além de uma tradigao que se conformou dentro da Ordem, a partir
das formas pelas quais os jesuitas se inseriram no universo colonial. Assim, é preciso
recuperar o sentido politico que assumiram as classes nas aldeias e nas cidades e
vilas, pois elas nos permitem melhor entender o lugar que a Companhia de Jesus

construiu para si na Amazonia colonial.
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