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Prologo

La Sociologia permite reconciliarse con las experiencias personales conflictivas, sobre todo aque-
llas vinculadas al origen social propio, sin perder nada de lo adquirido desde entonces, pues se
puede tener un punto de vista menos distante, exterior y superior cuando se trata de personas
cercanas o familiares. De esta manera, sumergirse en la especificidad de la realidad concreta si-
tuada histéricamente es la mejor forma de asir el sentido profundo del mundo social, sometiendo
el estudio empirico a las personas que la construyen cotidianamente, como una forma de poner
en juego al universo finito de las configuraciones posibles entre teoria y data.

En este sentido, la teoria no es un registro pasivo del mundo social pues parte de un acto de cons-
truccién que produce esquemas de pensamiento y expresion. De modo que si todo significado lo
es en funcién de sus determinaciones espaciales y temporales, y las categorias de analisis tienen
que ser probadas, refinadas y reformadas en el curso de la investigacion, entonces la Sociologia
es una disciplina del contexto donde no basta adjudicar categorias de explicacién y comprension
de la realidad a un problema de investigaciéon dado, sino que se hace necesario intentar tocar con
los dedos aquello que las personas estudiadas tienen que decir.

Desde la perspectiva de la Sociologia, se aborda un aspecto crucial del ejercicio e implementacion
de los derechos individuales y colectivos de pueblos y comunidades indigenas en el marco del re-
conocimiento de la diversidad cultural como imperativo ético, es decir, la compatibilidad de los
derechos humanos individuales universales con los de las colectividades culturalmente diferen-
ciadas.

En las ultimas décadas se ha gestado un cambio en la relacidn entre el Estado mexicano, la socie-
dad nacional y los pueblos y comunidades indigenas. En términos sociales, las y los indigenas han
pasado de ser meramente objetos de politicas gubernamentales (indigenismo), a ser sujetos de
derechos capaces de encabezar procesos amplios de transformacién de la sociedad. A través de
un complejo proceso histérico, sus demandas fueron transitando del asistencialismo hacia la exi-
gencia por el reconocimiento de sus derechos, que ahora estan reconocidos por numerosas legis-
laciones nacionales e internacionales, y mas recientemente, la posibilidad de participar en la
construccion de un nuevo modelo de nacion.

Por medio de sus diversas expresiones, la creciente movilizacién y participacion social y politica
de los pueblos, las comunidades y las organizaciones indigenas viene planteando nuevas alterna-
tivas para transitar en el mundo globalizado sin renunciar a su propia identidad y dignidad. Quie-
ren aportar su propia herencia cultural milenaria para participar en el didlogo entre lenguas y
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culturas, replanteando la concepciéon indigenista que predomina en la sociedad, instituciones y
vida politica. Este cambio es la causa de la imbricacién de los derechos humanos con el movi-
miento social indigena que, sin renunciar a su derecho a la diferencia cultural, ha tomado con-
ciencia de los principios que rigen su mundo de vida para establecer relaciones de respeto e
igualdad que propicien el cambio de actitudes de parte de la poblacién indigena hacia la pobla-
cién mestiza y viceversa.

Se invita al lector a comprender estos procesos a través del estudio de la organizacién civil indi-
gena denominada Comité de Derechos Humanos Fray Pedro Lorenzo de la Nada.
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Introduccion

Alo largo de esta investigacion, se explica quiénes son y qué hacen las y los indigenas tseltales y
tsotsiles que hace 15 afios fundaron la Uinica organizacion civil de derechos humanos en todo el
Estado de Chiapas, dirigida y compuesta por indigenas: el Comité de Derechos Humanos Fray Pe-
dro Lorenzo de la Nada (CDHFPLN). Mismo que es considerado un instrumento de defensa social,
politica y juridica de los pueblos y comunidades indigenas de La selva Lacandona frente a los
abusos del poder.

En el marco de referencia se reflexiona acerca de la correlacién entre apropiacion cultural y
praxis con vistas a una perspectiva axiomatica de los derechos humanos segun la realidad coti-
diana de las y los indigenas chiapanecos y su constante busqueda de “dignidad y justicia”, una
busqueda construida a partir del habitus. Asi, la apropiacion de la perspectiva axiomatica de los
derechos humanos por parte de las y los promotores indigenas del CDHFPLN permite compren-
der de mejor forma procesos como el ejercicio de su autonomia, el reconocimiento de su identi-
dad étnica y sus derechos culturales y sociales.

El principio tedrico que guia esta investigacion sefiala que el CDHFPLN es un espacio de cambio
cultural al hacer evidente el proceso de ajuste de la cultura indigena chiapaneca a nuevas formas
de dominacion. Ahi se presenta la dindmica incesante que hace uso de la cultura anterior (cos-
tumbre y experiencia) y de los elementos externos de los que se apropia (derechos humanos) pa-
ra crear periédicamente nuevos elementos culturales y actualizar de forma continua la identidad
étnica y su praxis. A través del analisis de estos procesos, se pretende comprender la experiencia
de recuperacion de la dignidad humana negada, pero luego redimida a partir de la “lucha por el
reconocimiento”.

De este modo, la lucha por el reconocimiento desde lo indigena conlleva la apropiacién cultural
del orden constitucional nacional en la concepcién indigena del derecho. Es decir, derecho indi-
gena y derecho positivo mexicano son marcos de referencia cultural que, efectivamente, se con-
traponen y chocan, pero también se complementan. Tomando en cuenta esta realidad, a lo largo
de la presente investigacién se elabora un panorama general sobre los temas y las formas en las
que es abordada la compleja relacion entre las dos realidades juridicas, asi como la concepcién de
los derechos humanos de las y los promotores del COHFPLN.

En el capitulo 1, se abordan los procesos histéricos de mayor relevancia en la conformacion so-
cial y politica de los pueblos y comunidades de la Selva Lacandona, asi como los elementos “in-
ternos” y “externos” que contribuyeron al surgimiento de las organizaciones indigenas.
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En este tenor, el levantamiento armado del Ejército Zapatista de Liberacion Nacional (EZLN) dio
mucho mas fuerza a los procesos organizativos autondmicos no sélo locales, sino a nivel nacional;
donde el escenario de graves violaciones a los derechos humanos de las y los indigenas y la mili-
tarizacion de sus territorios fueron dos de los factores mas importantes que incentivaron el sur-
gimiento del CDHFPLN.

Desde este punto de vista, a través de un recorrido por las raices del CDHFPLN, se habla de su
crecimiento, crisis y renovacion, lo cual sirve de contexto histérico para comprender el proceso
de transformacidon que deja ver una verdadera crisis cultural; y la crisis —como dijo Antonio
Gramsci— consiste en que lo viejo estad muriendo y lo nuevo no acaba de nacer.

Sobre esta base, en el capitulo 2 se analizan las concepciones de las y los indigenas acerca de la
costumbre, el derecho positivo, las relaciones entre tierra, militarizacién y conflicto armado no
resuelto, asi como la educaciéon y los derechos de las mujeres indigenas desde la experiencia y
praxis de las y los promotores de derechos humanos.

A partir de esto se aborda la relacién entre procesos de educacion de las y los promotores, el
cambio cultural que estdn experimentando y la reflexion que han venido haciendo de si mis-
mos(as), en lo cual descansa y se desarrolla su praxis.

En funcién de este argumento, se explica la participacion y asimilacion por parte de las mujeres
indigenas del papel que tienen como miembros de una comunidad con derechos especificos y co-
lectivos, lo cual ha venido demostrando que son las propias mujeres indigenas organizadas quie-
nes han conseguido expresar sus demandas en el ambito de sus comunidades, buscando discutir
y transformar las tradiciones y costumbres que las afectan; pero sin contraponerse a que les sean
reconocidos los derechos colectivos a sus propias comunidades y pueblos.

En el capitulo 3 se hace un breve recorrido sobre la complejidad de los conflictos sociales y co-
munitarios que han sido la principal materia de trabajo del CDHFPLN, las respuestas de las y los
promotores indigenas frente tal escenario y las herramientas culturales en las cuales se apoyan
para realizar su trabajo de defensa y promocidn de los derechos humanos. En este marco, la lucha
por los derechos sobre la tierra y el territorio ha sido el factor histérico fundamental para la con-
solidacidn de las organizaciones indigenas de la Selva Lacandona, incluyendo al CDHFPLN. En es-
ta lucha, el rechazo a las innovaciones externas en las actividades productivas tradicionales deja
ver el anhelo de preservar los limitados espacios de autonomia de una cultura orientada hacia la
autosuficiencia.

Luego se presentan los casos de Cuxulja y Montes Azules, donde se pusieron en juego derechos de
personas ligadas a una comunidad y un territorio indigena, y en los que una autoridad constitu-
cional violent6 diversas leyes. El CDHFPLN acompaii6 a las autoridades de las comunidades afec-
tadas para asesorarlas y vincularlas con el exterior; y canalizé a la institucionalidad nacional los
conflictos, dandoles seguimiento en el contexto de procedimientos penales, agrarios y/o civiles
(el mundo de la gente de razén).

En el mundo de la gente de costumbre, se presentan los casos de La Sultana y las practicas de la
brujeria, en los que las y los promotores tuvieron el dominio de su propia logica e imaginacién
politica y pudieron desarrollar su labor en los tiempos y los cédigos culturales propios. El prime-
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ro de ellos fue un afiejo conflicto religioso que deja ver la necesidad de reconocer el pluralismo
legal. En el segundo caso, la brujeria es considerada un terreno de lucha y conflicto social que ha
funcionado a lo largo del tiempo como canal para dirimir diferencias internas, regular relaciones
de dominacién y sancionar procesos de diferenciacién social.

A través de este largo recorrido, el lector(a) comprendera que uno de los principios basicos que
anima el trabajo del CDHFPLN desde su fundacién ha sido el de traducir el valor de la “dignidad
humana” (inscrito en la perspectiva axiomatica de los derechos humanos) a los cédigos culturales
propios de las comunidades indigenas para que en esa relacion sea convertido en una forma de
vida.

Finalmente, en la parte de las conclusiones se aportan algunas reflexiones finales sobre el trabajo

de investigacidn, que no pretenden ser definitivas ni agotar el tema, sino ser puntos medulares
para ejercicios de reflexion en el futuro.
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Marco de referencia

La historia de los grupos sociales dominados, de su pasado poco manifiesto, puede llegar a ser
revelada a través del andlisis de las formas en las que guian y dirigen su actuar en la vida cotidia-
na, punto de equilibrio donde el proceso de dominacién moldea la realidad sobre la cual los gru-
pos subalternos se reconocen, toman conciencia de su situacion, la confrontan, la aceptan y/o la
resisten.! Ademas, los elementos que componen esta constelacion de la interacciéon y la intersub-
jetividad son parte de una historia larga y viva que confluye en el presente y se condensa en el
futuro, ya que entre las condiciones de existencia y la practica, con todo y su representaciéon
simbdlica, complejos esquemas de pensamiento y de expresion estan presentes en la actividad
cotidiana de la gente. Edward P. Thompson, el mas destacado historiador de la clase obrera ingle-
sa, sintetizo esta preocupacion de la manera siguiente:

Al mismo tiempo que algunos de los principales actores de la historia se alejan de nuestros
ojos —los politicos, los pensadores, los empresarios, los generales— aparece en escena un
inmenso grupo de actores secundarios, a los que habriamos considerado meros figurantes en
este proceso.2

Ocuparse de los sujetos subalternos en los estudios de sociologia significa hacer que ese inmenso
reparto secundario y casi andnimo de actores se conviertan en las y los protagonistas de la esce-
nificaciéon y montaje de una especie de teatro histérico; no por voluntad de quien los reflexiona,
sino por su propia fuerza histérica. No se trata de idealizar estas figuras en forma acritica, pero si
de dar cuenta del significado humano y social de su lucha, que dista de ser anacrénica y que pone
sobre la mesa lo que sigue sin ser resuelto: la bisqueda de una vida digna.

En este tenor, Thompson interpreté los modos sutiles mediante los cuales, desde lo cotidiano, se
fue modificando el orden de una sociedad industrial temprana hacia una madura en el marco de

1 Siguiendo las tesis de Adolfo Gilly, el concepto de subalternidad hace alusion a una condicién de equilibrio, de adaptacion,
de negociacion y de una dinamica de reconciliaciones dialécticas entre grupos subordinados y dominantes. Da pie también
al ejercicio de una identidad ambigua que expresa la naturaleza conflictiva de la dominacién: rebelde y deferente al mismo
tiempo, pues no hay negociacion sin resistencia previa, ni la hay sin aceptaciéon en definitiva del mando existente: la nego-
ciaciéon quiere modificarlo, no destruirlo. En “Ciencias sociales e historia. Notas interdisciplinarias” el propio Gilly lo expresé
de la siguiente manera: “Una forma de mando se expresa en una dupla: mando/obediencia, con sus modos, sus convencio-
nes, sus reglas escritas y no escritas, sus entendidos y sobrentendidos. Esa dupla puede ser nombrada de otros modos,
aunque sutiles desplazamientos ocurran en los cambios de nombres: dominacion/subordinacion o también hegemonia,
hecha de consenso y coercion. Entre uno y otro de los dos términos de cada una de esas duplas hay otro elemento que se
desdobla en dos: resistencia/negociacion. En otros términos, entre el mando y la obediencia que lo complemente, siempre
esta presente, sutil o visible, la resistencia. Pero esa resistencia, las méas de las veces, no lleva a la rebelién, sino a la nego-
ciacion”.

2 Thompson, Edward P., “Historia Social y Antropologia”, en Cuadernos Secuencia, Instituto Mora, México, 1997, p. 60.
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la Inglaterra del siglo XVIII; su obra esta dirigida a explicar la transformacion de la forma de vida
de artesanos, mineros y trabajadores, destacando el papel de la cultura como agente productor
de tensiones. E.P. Thompson reflexion6 sobre las formas concretas en que paulatinamente se vi-
vieron los cambios en la organizacion de la sociedad agraria con la introduccién de la légica del
capital y la disciplina del trabajo asalariado. Los estudios de este historiador inglés reconstruye-
ron una cultura popular establecida y alimentada por la costumbre, transmitida por tradiciones
orales, expresada en simbolos y ritos. A este respecto afirmé:

No hubo nunca un solo tipo de ‘transicién’. La tensién de ésta recae sobre la totalidad de la
cultura: la resistencia al cambio y el asentimiento al mismo surge de la cultura entera. Y ésta
incluye un sistema de poder, relaciones de propiedad, instituciones religiosas, etc. Y el no
prestar atencién a todos ellos simplemente desvirtua los fenémenos y trivializa el analisis.3

De igual modo, refiriéndose a las motivaciones que estimularon las investigaciones que realizo, el
historiador inglés, dijo:

Esta preocupacidn se refiere a lo que yo considero un verdadero ‘silencio’ en Marx, silencio
que se encuentra en el area que los antropélogos llamarian sistemas de valores. No es que
Marx dijera nada que haga imposible llenar este ‘silencio’, pero hay un ‘silencio’ en relacién a
reflexiones de tipo cultural y moral, a los modos en que el ser humano estd imbricado en rela-
ciones especiales, determinadas, de produccién, el modo en que estas experiencias materiales
se moldean en formas culturales, la manera en que ciertos sistemas de valores son consonan-
tes con ciertos modos de produccién y ciertos modos de produccioén y relaciones de produc-
cion son inconcebibles sin sistemas de valores consonantes. Uno depende del otro. No existe
una ideologia moral perteneciente a una ‘superestructura’; lo que hay son dos cosas que cons-
tituyen las dos caras de la misma moneda.*

En los hechos, esto plante6 una ruptura metodolégica con la tradicién marxista acerca de las re-
laciones entre clases subalternas y dominantes, cuya principal consecuencia ha sido abrir la posi-
bilidad de entender las relaciones de subordinaciéon desde su dimensiéon cultural de forma com-
plementaria a la estructural y la econémica.s Ello implica que los rasgos culturales pueden ser

3 Thompson, Edward P., Costumbres en comun, Critica, Barcelona, 1995, pp. 428—429.

4 Thompson, Edward P., “Una entrevista con E. P. Thompson”, en Tradicion, revuelta y consciencia de clase: estudios sobre
la crisis de la sociedad preindustrial, Critica, Barcelona, 1979, p. 315.

5 De acuerdo con la obra de Miguel Angel Bartolomé sobre las identidades étnicas en México, para el indigenismo de Esta-
do “indio” fue una categoria que debia desaparecer a fin de dar lugar a una supuesta “mexicanidad” genérica. Para los desa-
rrollistas, los indigenas representaron un componente arcaizante de la poblacion, al que se responsabilizé del subdesarrollo.
Para el marxismo ortodoxo la condicién india representé una “contradiccion social secundaria” y se definié automaticamente
por su cercania al campesinado. Entre ciertos retéricos de la modernidad y la globalizacion “indio” sigue siendo una categor-
ia cultural residual que deberia desaparecer ante una modernidad entendida como occidentalizacion planetaria e incluso las
perspectivas contestatarias contemporaneas tienden todavia hacia este tipo de homogeneizacion.

Tradicionalmente, la sociologia latinoamericana habia tratado de comprender el mundo indigena utilizando herramientas de
analisis que presuponian clasificaciones que arrojaron a los pueblos indigenas al sétano de la historia. Sin embargo, autores
como Rodolfo Stavenhagen y Héctor Diaz Polanco comenzaron a poner en duda esta vision y reivindicaron que “lo étnico y
lo clasista no constituyen conceptos antitéticos, sino el origen de enfoques complementarios para la comprension de la iden-
tidad sociocultural y su papel en el contexto nacional. ElI fendmeno étnico es incomprensible al margen de lo nacional y lo
clasista; y las soluciones imaginadas para la poblacién indigena pueden resultar elucubraciones arbitrarias sino se considera
la dinamica de la sociedad global y sus clases” (Diaz Polanco, Héctor (comp.), Etnia y nacién en América Latina, CNCA,
México, 1995, p.32). Véase también, Stavenhagen, Rodolfo, La cuestiéon étnica, COLMEX, México, 2001.

En la obra Siete ensayos de interpretacion de la realidad peruana, José Carlos Mariategui reconocié el origen de la explota-
cion histdrica del indigena en sus raices econdmicas a través del despojo de sus tierras, la explotacion de su fuerza de tra-
bajo y la destruccion de su cultura. A contracorriente de la tradicion marxista ortodoxa de su época, Mariategui considerd
que los pueblos indigenas eran sujetos historicos (“elementos revolucionarios”) capaces de adjudicarse un papel central en
la revolucién de liberacién nacional y socialista. Asimismo, abrié espacios en esta lucha para sus reivindicaciones concretas:
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empleados por el grupo dominante para justificar las diferencias que lo separan del "otro". Asi-
mismo, retomando el enfoque de Maya Lorena Pérez Ruiz sobre la dominacion cultural, como es-
tos procesos siempre se desarrollan en condiciones historicas precisas, podran ser diversos los
elementos culturales empleados para marcar las distancias, las diferencias sociales y las carac-
teristicas especificas que adopta la dominacién al asociarse con otros, como el de clase, el de
género, etcétera. En ciertos casos pueden ser los rasgos fisicos y las percepciones raciales, en
otros la lengua o la religién, y hasta las identidades como expresion articulada de la cultura dife-
rente del “otro”.

De esta manera es posible abordar aspectos como la presencia de diferentes clases sociales de-
ntro de un grupo considerado étnico;s los diversos tipos de dominacién que el grupo social
hegemonico impone a grupos sociales subordinados a través del uso de las diferencias culturales
y de la identidad; y las posibles respuestas de los grupos sociales subordinados que pueden darse
en dos sentidos: reproducir la subordinacion o luchar en contra de ella.”

la recuperacion de sus tierras y el respeto a su cultura.Asi, los pueblos indigenas pudieron haber sido actores centrales de
la “praxis de la lucha revolucionaria” como parte integral de su propia emancipacion. Sin embargo, aunque Mariategui reco-
nociod el caracter activo de los pueblos originarios en la configuracién de la historia, los subordiné a la dinamica politica del
“Unico sujeto historico posible” (el proletariado), por lo que finalmente la “solucion al problema” de los pueblos indigenas se
inscribié fuera de ellos, pero con la participacion de ellos y el reconocimiento de su condicion cultural.

En contraste con esta perspectiva, siguiendo la tesis de Bartolomé, en esta investigacion se sostiene que “en algunos casos,
la filiacion étnica ha demostrado estar por encima y tener mayor capacidad de actuar como movilizador politico que la posi-
cion de clase o la pertenencia a un Estado—nacién” (Bartolomé, Miguel Alberto, Gente de costumbre y gente de razén: las
identidades étnicas en México, Siglo XXI, México, 2004, p. 64).

Mas tarde, durante las décadas de los sesenta y setenta, varios intelectuales latinoamericanos discutieron sobre las condi-
ciones de desigualdad social en América Latina desde la perspectiva de tedricos anticoloniales que participaron en las lu-
chas de liberacién nacional en Asia y en Africa. Diversos latinoamericanistas sostuvieron intensos debates sobre la historia
de un subcontinente que seguia inmerso en relaciones de dependencia frente a Europa y Norteamérica, aun cuando desde
siglos atras los pueblos latinoamericanos habian venido luchando por su liberacién definitiva.

En este sentido, las teorias del colonialismo interno fueron un marco de referencia para explicar los principales problemas
de desigualdad social de los estados—naciones latinoamericanos como México, que ya habia atravesado por una revolu-
cion, una reforma agraria y profundos procesos de industrializacion y, sin embargo, se mantenia en la “periferia” con relacién
al desarrollo de otros estados—naciones europeos y/o norteamericanos.

Las teorias del colonialismo interno explicaban también que la relacién “centro—periferia” se reproducia al interior de los
paises considerados subdesarrollados a través de una division “rural—urbano” marcada por diferencias étnicas y de clase.
En ese tenor, la tesis doctoral de Mariana Mora titulada “La descolonizacién de la politica: la autonomia zapatista en un con-
texto de gobernabilidad neoliberal”, establece que el colonialismo interno es una estructura de relaciones sociales fundadas
en la dominacién y explotacion entre grupos culturalmente diversos por ser el producto de un encuentro de dos civilizaciones
o culturas histéricamente distintas. De esta manera, el colonialismo interno se manifiesta en las desigualdades de desarrollo
al interior de paises subdesarrollados.

Actualmente, segun Mora, se ha puesto en entredicho la relevancia de las teorias del colonialismo interno. Por un lado, al-
gunos intelectuales y tedricos de la dominacion tienen presente la aparicion de procesos de globalizacion y el incremento de
los flujos migratorios que propician la “transnacionalizacion” del campesinado; mientras otros se enfocan en la creciente
migracion de poblaciones indigenas a centros urbanos para debatir la relevancia de un analisis basado en la division ge-
ografica urbano—rural. Otros investigadores buscan replantear estas teorias de modo que respondan a los contextos actua-
les y con ello analizar las expresiones discursivas y materiales contemporaneas de “recolonizacién” que mantienen a pobla-
ciones culturalmente diferenciadas en situaciones de subordinacién. A esto ultimo responde la eleccién de la teoria del con-
trol cultural de Guillermo Bonfil Batalla en esta investigacion.

6 De acuerdo con Bartolomé, lo étnico se constituye a partir de categorias de relacién entre grupos humanos, compuestas
mas de representaciones reciprocas y lealtades morales que de especificidades culturales o raciales.

7 Pérez Ruiz distingue dos tipos de dominacién que dialécticamente relacionan dimensiones étnicas y de clase. Respecto
con la dominacién étnica homogeneizante, esta autora establece que: “sobre un mismo grupo social coinciden tanto la do-
minacion étnica como la dominacién de clase, de modo que todo el grupo culturalmente "etnicizado" ocupa una misma clase
social. En él coinciden la dominacion étnica y la dominacion de clase. En este caso, el grupo étnico ocupa una misma posi-
cion de clase: es decir, no incluye a miembros de diferente clase social, puesto que la posicion de clase de todos les ha sido
impuesta por el grupo opresor mediante mecanismos, por supuesto, que no son solo culturales. La conquista y la guerra han
sido medios privilegiados para ello, puesto que traen consigo el despojo de territorios, de medios de produccion, asi como la
expropiacion o la destruccion de bienes culturales. La permanencia de las culturas y de las identidades propias de los gru-
pos dominados dependera, a su vez, de diversas circunstancias, entre ellas la fuerza de la resistencia, o que existan moti-
vaciones por parte del opresor para permitirlas. Este modelo, por lo regular, se ha empleado para explicar el caso de los
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Con miras a esclarecer el fendmeno de la dominacién cultural en México, un largo proceso histo-
rico cuyo origen se encuentra en la instauracién del régimen colonial hace mas de 500 afios, es el
punto de partida de Guillermo Bonfil Batalla para explicar la puesta en marcha de un sistema de
control cultural mediante el cual se fueron limitando las capacidades de decisiéon de los pueblos
colonizados y se les fue arrebatando el control sobre muchos de sus elementos culturales; dife-
rentes en cada momento histdrico en funcion de los intereses de la sociedad dominante.

Bonfil Batalla es enfatico al sefialar que este sistema de control abarca todas las dimensiones de
la vida social y se refiere a “la posibilidad de decidir, en cualquier circunstancia, sobre la forma de
poner en juego los elementos culturales que son indispensables para cualquier accién”.¢ De forma
tal que el estudio del proceso histérico que ha dado por resultado el actual sistema de control cul-
tural no puede limitarse a un solo aspecto de la actividad social, como serian los mecanismos de
explotacion econdmica, ya que se trata de un aparato mucho mas complejo, diversificado y total.
Sin embargo, sostiene:

El hecho de que el sistema de control cultural sea un fendmeno total, no implica que todas las
decisiones queden concentradas en un solo grupo o clase de la sociedad [...] los grupos subal-
ternos conservan también capacidades de decision en los ambitos de su cultura propia.?

Es decir, la dimensiéon econémica puede ser un factor central en la configuraciéon de la domina-
cion, pero no agota la explicacion sobre las capacidades de decision y de resistencia de los grupos
subalternos.

Se reivindica en esta investigacion el punto de vista tedrico que reconoce la capacidad de agencia
de los grupos dominados. De esta manera, la dindmica histérica de la dominacién puede enten-
derse por medio del concepto de hegemonia, el cual establece que gobernantes y clases subalter-
nas estan unidas por una relaciéon de poder que combina coercién y consenso en un marco comun
material y significativo, es decir, dentro de un entramado histérico de creencias y costumbres

indigenas de México, desde la Colonia hasta nuestros dias” (Pérez Ruiz, Maya Lorena, Todos somos zapatistas!: alianzas y
rupturas entre el EZLN y las organizaciones indigenas de México, INAH, México, 2005, p. 55).

Por otro lado, la dominacién étnica interclasista se refiere a: “situaciones en las que la dominacién étnica se impone sobre
grupos con formas de organizacién social estratificadas. En esos casos, el grupo dominante mantiene y adecua la diferen-
ciacién social que ya existe en su beneficio: hace posible la persistencia de privilegios de clase entre los dominados, pero
impone su dominio sobre todo el conjunto social. Se trata de un dominio no sélo cultural —que puede ser econémico, juridi-
co, politico y simbdlico—, pero que emplea el dominador como justificaciéon ante el dominado y ante si mismo, puesto que
supone que se sustenta en la razon histérica que esta de su lado y que posee las cualidades culturales y civilizatorias que lo
ubican en la parte mas alta del desarrollo humano [...] En situaciones donde la dominacion étnica se establece sobre una
sociedad con clases, y/o se permite que existan clases sociales en el interior del grupo subordinado, la dominacién étnica y
la dominacién de clase adquieren tintes especiales, ya que entre los subordinados existen miembros de clases que monopo-
lizan los recursos y el poder dentro de sus comunidades, mientras que frente a la clase similar del grupo opresor, éstos son
discriminados y estigmatizados por sus caracteristicas de identidad y cultura. Esas élites de poder viven la tension entre
asumir la cultura y la identidad de los dominantes o mantener las suyas propias. En muchos casos, su pertenencia, su iden-
tidad y su cultura se vuelven instrumentos de negociacion con el grupo dominante para afirmar y acentuar sus privilegios de
clase, y su propio dominio de clase en el interior de su comunidad cultural. En estos casos, su identidad y cultura se ponen
al servicio de su interés para mantener sus privilegios de clase. De alli que no siempre las reivindicaciones étnicas estén al
servicio de la equidad y la justicia, ni de todos los integrantes de las comunidades en nombre de las cuales se promueven.
Eso explica por qué, en algunos casos, mientras las élites de poder indigenas emprenden negociaciones con el Estado para
defender ambitos propios de gobierno y justicia, otros miembros de esas mismas comunidades apelan al derecho nacional,
la ciudadania o el cambio religioso para oponerse a la tradicion cultural segun la cual las clases dominantes de su propio
grupo los explotan y dominan” (Pérez Ruiz, Op. cit., pp. 55—57).

8 Bonfil Batalla, Guillermo, México profundo: una civilizacién negada, Grijalbo/CNCA, México, 1990, p. 109.

9 Ibidem., p. 110.
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compartidas por toda una comunidad y aceptadas como legitimas por medio del derecho, la reli-
gion y la historia. De acuerdo con Gramsci, este marco comun discursivo y de referencia se com-
pone de una relacién en flujo constante entre clases dominantes y subalternas donde las luchas y
los conflictos permanentes ponen en juego un proceso de negociacion del mando que se expresa
en la resistencia y en el consenso, no sélo entre los dos polos de la ecuacién, sino también al in-
terior de cada uno de ellos. A través del conflicto se conforma una “comunidad ilusoria” donde,
en los hechos, unos y otros son diferentes, pero atin asi se reconocen, no en el consenso sin mas,
sino en la lucha.tt Segiin Bonfil:

Este proceso se presenta con mayor nitidez en las sociedades plurales de origen colonial, co-
mo la mexicana, porque existen culturas diferentes que distinguen a los pueblos subalternos
de la sociedad dominante; en tal situacion, la lucha por los espacios propios dentro del siste-
ma global de control cultural expresa, simultdneamente, el enfrentamiento de culturas y pro-
yectos culturales diferentes y la lucha por una mayor participacién en las decisiones dentro
del sistema de control cultural en su conjunto.12

Entonces, la hegemonia implica que los intentos de la sociedad dominante por ampliar y consoli-
dar su propio espectro de control cultural conforme a sus intereses y necesidades, se enfrentan
con la lucha incesante de los grupos sometidos por conservar y ampliar los ambitos de su cultura
propia,’3 ya que los dominados son capaces de reapropiarse de la actividad politica que desde
arriba les es negada.

En su tesis de maestria, Georgina Rodriguez explica que la dominacién hace referencia a una re-
lacién practica no—reciproca entre voluntades, una de las cuales es sometida o negada para la
existencia y afirmacion de la otra. Nos dice que la dialéctica de la negacién—reconocimiento en-
tre quienes dominan y los que sufren la dominacidn, define los espacios en los que éstos ultimos
pueden participar, expresarse, hacerse escuchar y en los que no. El propio proceso de domina-
cion moldea el conflicto y establece los parametros y términos centrales en torno y sobre los cua-
les las y los dominados pueden hablar acerca de las relaciones sociales asimétricas que se ejer-
cen en contra de ellos(as), asi como mediante los cuales pueden actuar interpeldndolas, enten-
diéndolas, confrontandolas, aceptandolas o resistiéndolas.

10 La hegemonia cultural puede ser explicada también por medio de la nocién de campo social de Pierre Bourdieu, en la
que se ponen en juego conceptos como adaptacién, negociacién y una dinamica de reconciliaciones dialécticas entre cla-
ses. Para Bourdieu, la sociologia se asemeja a una topologia social que puede representar las relaciones sociales como un
espacio multidimensional construido a través de los principios de diferenciacién o de distribuciéon de propiedades constitui-
das por las diferentes caracteristicas de las dimensiones que actian en el universo social delimitado, es decir, las propieda-
des que dotan de fuerza, poder y legitimidad a quien las posee en el universo social especifico. El conocimiento de la posi-
cion ocupada en un espacio social describe la condicién y la posiciéon de los diversos agentes.

11 Para explicar las relaciones asimétricas entre las clases sociales por medio de conceptos como hegemonia y subalterni-
dad, Gramsci puso atencion especial no so6lo en el aspecto econdmico de las relaciones sociales de produccion, sino tam-
bién en su dimensién politica y en la relaciéon de ésta con la cultura y la moral.

12 Bonfil, México profundo, Op. cit., p. 111.

13 Bonfil construyo el concepto de “México profundo” haciendo referencia a una gran diversidad de pueblos, comunidades y
sectores sociales portadores de maneras de entender el mundo y organizar la vida cuyo origen se encuentra en la civiliza-
cidon mesoamericana, una “civilizacién negada” pero perpetuada a ras de tierra en la cotidianeidad de las relaciones sociales
de sus habitantes, independientemente de si estan arriba o abajo de la estructura social. Segun Bonfil, las expresiones ac-
tuales de esa civilizacion son muy diversas: “desde las culturas que algunos pueblos indios han sabido conservar con mayor
grado de cohesion interna, hasta la gran cantidad de rasgos aislados que se distribuyen de manera diferente en los distintos
sectores urbanos” (Bonfil, México profundo, Op. cit., p. 21).
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En este punto Bonfil coincide con Thompson al sefialar que la hegemonia no es sinénimo de do-
minacioén de una clase y sumisién de la otra. Mejor dicho, encarna la “lucha de clases”14 y lleva la
marca de las clases subordinadas, de su actividad y de su resistencia. No se trata de una dinamica
de reciprocidad pasiva, estdatica, sino de una en tensiéon permanente.

Las clases o pueblos colonizados que poseen un patrimonio cultural comun (el “México profun-
do” de Bonfil) son capaces de perdurar inventando nuevas estrategias de ajuste frente a la domi-
nacién sufrida, apelando a las estrategias mas diversas segun las circunstancias de dominacion a
que son sometidos, creando y recreando continuamente su cultura, ajustandola a las presiones
cambiantes del entorno, reforzando sus ambitos culturales propios y privados, haciendo suyos
elementos culturales ajenos que resultan utiles y compatibles para ponerlos a su servicio, expre-
sando y renovando su identidad propia; todo lo cual les permite permanecer como una colectivi-
dad delimitada y diferente. Segin Bonfil, cada grupo se adapta a las nuevas circunstancias sobre
la base de su “cultura auténoma”:

Una constante y selectiva apropiacién de los elementos culturales ajenos que les resultan ade-
cuados para sobrevivir a la dominacién, y en el ejercicio de una incesante creatividad que les
permite forjar nuevos elementos culturales o modificar los anteriores, para ajustar sutilmente
su cultura propia a los cambios del marco de opresién y agresién en el que permanecen.15

Prosiguiendo con su mirada sobre la dominacién cultural, existen tres procesos principales que
han hecho posible la permanencia de las culturas indigenas en México: el de resistencia, el de in-
novacién y el de apropiacién. El primero involucra la conservacion de los espacios de “cultura
propia” que el grupo ha logrado mantener pese a la imposicién del orden colonial que usurpé las

14 Bonfil distingue la concepcidn de una clase subalterna y la caracterizacion de un pueblo colonizado, ya que en una so-
ciedad estructurada en clases las decisiones fundamentales estan en poder de los grupos dominantes pero, tanto la clase
subalterna como la dominante forman parte de una misma representacion de la sociedad, es decir, un mismo sistema socio-
cultural.

En un contexto capitalista, las clases sojuzgadas sufren la dominacién social y simbdlica a través de la distribucién desigual
de los bienes materiales y simbdlicos que estan en juego dentro del campo de las oposiciones, distribuciones y propiedades
que fundan la lucha de clases. En este caso, la lucha se desenvuelve dentro de un mismo horizonte cultural donde, en apa-
riencia, los proyectos se plantean como alternativas para el conjunto de la sociedad, pero los beneficios son monopolio de
las clases que imponen las reglas del juego y el objeto de la lucha. Finalmente, los elementos culturales cuyo control se dis-
putan son los mismos (aunque sea soélo en términos metaféricos).

En otro sentido, un pueblo colonizado puede poseer una cultura diferente de la sociedad colonizadora que integra el Estado,
por ejemplo, en el caso de México, el proceso colonial la habra mutilado, constrefiido, modificado, pero no ha logrado hacer-
la desaparecer, aunque solo se trate de la continuidad histérica de esa cultura y no de una cultura auténoma o independien-
te. Eso no excluye que pueda llegar a resistir y mantener ciertas capacidades de decision autonoma: “El pueblo colonizado
lucha por su autonomia. La clase subalterna lucha por el poder dentro de la sociedad (cultura, civilizacién) de la que forma
parte. La clase es parte indisoluble de una sociedad mayor y como clase no tiene proyecto propio al margen de esa socie-
dad; el pueblo colonizado ha sido incluido transitoriamente en un sistema de dominacion y tiene proyecto propio, aunque,
por supuesto, su realizacion implique la transformacion de la sociedad en su conjunto” (Bonfil Batalla, Guillermo, “Lo propio y
lo ajeno: una aproximacion al problema del control cultural”, en Adolfo Columbres (comp.), La cultura popular, Coyoacan,
México, 1997, p. 85).

Por eso las clases dominadas y el pueblo colonizado, en el marco de una sociedad estructurada en clases, comparten la
condicion de subalternidad, pero el nivel y la naturaleza de la relacién que mantienen con la cultura dominante es notoria-
mente distinta. En sociedades de origen colonial, como la mexicana, se presenta una compleja trama de relaciones y de
oposiciones en todos los érdenes de la vida social entre la cultura dominante y las clases dominantes, por un lado, y las
clases subalternas dominadas y los pueblos colonizados, por otro. De la siguiente manera lo explica Bartolomé: “Una clase
subalterna para realizarse politicamente debera clausurar sus mismas condiciones de existencia social, suprimiendo la fron-
tera econémica que la separa de otras clases. Y en cambio, una etnia que se asume como proyecto politico debe mantener
a toda costa los limites que la separan de otras unidades étnicas como condicién necesaria para su propia existencia. Ello
no excluye la posibilidad de realizar alianzas interétnicas, pero destaca que aun dentro de movilizaciones politicas conjuntas
se mantendran las adscripciones identitarias diferenciales” (Bartolomé, Op. cit., p. 68).

15 Bonfil, México profundo, Op. cit., p. 200.
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capacidades de decisiéon y redujo el acervo cultural de los pueblos sometidos. Se trata de los
ambitos de la vida en los que se ponen en juego elementos que forman parte del patrimonio cul-
tural del grupo para cumplir cualquier proposito definido por decisién propia.

El segundo, llamado de innovacién permite a los pueblos colonizados emprender cambios inter-
nos en su cultura, ya sea para ajustarse y resistir a nuevas formas de dominacién, o bien con el
objetivo de aprovechar los resquicios que permitan ampliar los &mbitos de la cultura propia. Esta
dindmica emplea tanto los elementos externos apropiados como el uso de la cultura preservada,
asf como la creacién constante de nuevos elementos culturales.

En tercer lugar, por medio del proceso de apropiacion el grupo adquiere el control sobre elemen-
tos culturales ajenos y entonces puede ponerlos al servicio de sus propios propdsitos y de sus de-
cisiones auténomas. Esto quiere decir que un grupo hace suyos elementos culturales que proce-
den de otra cultura, generalmente de la que les ha sido impuesta. Sin embargo, la presencia de
elementos culturales de origen externo, nos dice Bonfil, no indica por si misma el debilitamiento
ni la pérdida de "autenticidad" de las culturas indigenas:

El problema no esta en la proporcién de rasgos ‘originales’ frente a rasgos ‘externos’ que con-
tiene en un momento dado una cultura, sino en quiénes ejercen el control sobre esos rasgos:
los participantes de esa cultura o los miembros de la sociedad dominante. Y, simultaneamente,
es necesario determinar si el proyecto cultural a cuyo servicio se ponen los diversos elemen-
tos, es un proyecto propio o es ajeno, es decir, si parte del esquema basico de orientacién (que
he llamado matriz cultural) del grupo, o de una matriz ajena, impuesta, dominante. [...] El ori-
gen del elemento deja de tener importancia para este propoésito.16

La teoria del control cultural que postul6 el cientifico social mexicano Guillermo Bonfil Batalla es
pertinente en esta investigacién porque alude a la capacidad de decisién que tienen los pueblos
indigenas del pais sobre elementos culturales propios y ajenos, sobre todo en cuanto al poder de
producirlos y reproducirlos autbnomamente. Sobre la base de lo anterior, el término apropiacién
o resignificacion cultural consiste en decidir sobre elementos culturales ajenos, aunque no se los
pueda producir. A continuacién, con el objetivo de ofrecer una perspectiva sistematizada, se re-
produce un esquema simplificado que elaboré el propio Bonfil sobre la teoria del control cultural.

Esquema 1. El control cultural.

Elementos Decisiones
culturales ' :
Propias Ajenas
P s Cultura Cultura
ropios AUTONOMA ENAJENADA
A. Cultura Cultura
JENOS APROPIADA IMPUESTA

Fuente: Bonfil Batalla, Guillermo, “Lo propio y lo ajeno: una aproximacién al problema del control cultural”,
en Adolfo Columbres (comp.), La cultura popular, Coyoacan, México, 1997, p. 80.

16 Ibidem., p. 198.
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En conclusidn, la resistencia, la apropiacion y la innovacién son el repertorio de acciéon de los
pueblos indigenas para frenar, reconfigurar y crear limites a la dominacién. En este sentido, el
conflicto define los modos de relacién con los grupos que dominan, asi como el entramado social
que se modifica en la lucha; por otro lado, a través del conflicto se expresan los saberes acumula-
dos a lo largo del tiempo que son utilizados para la defensa de los subalternos.

Sin embargo, siguiendo los planteamientos de Gramsci, es necesario considerar que si bien los
subalternos no sufren la dominacién como engafiados(as) y pasivos(as) cautivos(as), tampoco
sus actividades, organizaciones y formas de resistencia pueden ser consideradas sin mas expre-
siones auténomas o de ruptura de la hegemonia. Como consecuencia de su permanente actividad,
de su “defensa activa” o iniciativa auténoma que no llega a ser “permanente” o “integral”,” la
hegemonia, para seguir siendo tal, se ve obligada a cambiar y adaptarse.

17 De acuerdo con Gramsci, la constitucion de los subalternos como Estado.
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a. La praxis de los derechos humanos

Gramsci defini6 la unidad de la teoria y la practica, del pensamiento y la accidn, del sujeto y del
objeto como filosofia de la praxis.'® Desde esta perspectiva, el ser no se puede separar del pensar,
el ser humano de la naturaleza, la actividad de la materia, el sujeto del objeto.?® Siguiendo esta
linea de pensamiento, E.P. Thompson sefalé que la experiencia de los seres humanos estan im-
bricadas en relaciones sociales de producciéon que se moldean en formas culturales, la manera en
que ciertos sistemas de valores son consonantes con ciertos modos de produccién y algunos mo-
dos y relaciones de produccion son inconcebibles sin sistemas de valores consonantes.20 Ambos
estarian de acuerdo en que se puede llegar a perder de vista el papel estructural de las represen-
taciones culturales, indispensables para cualquier transformacién social, cuando la critica de la
desigualdad se reduce a las condiciones de distribucién econdmica.

Retomando la perspectiva tedrica de Bonfil, entiéndase aqui por praxis la capacidad de decisiéon
de una colectividad sobre los elementos culturales requeridos para cualquier actividad social, en
tanto que la cultura representa el componente civilizatorio que contribuye a configurarlas. Cuan-
do se plantea que los pueblos indigenas tienen un tipo especifico de praxis se apela a su capaci-
dad de control sobre elementos culturales considerados histéricamente ajenos a su mundo y en
todo caso impuestos por medio de diversos mecanismos de subordinacidn, pero que han podido
orientarlos al servicio de sus propios intereses y decisiones auténomas. Este es el caso de los de-
rechos humanos.2t

18 Un eufemismo que usaba para eludir a los censores de la prision con el cual se referia en realidad a la filosofia revolu-
cionaria que surge del marxismo.

19 Para ampliar esta perspectiva tedrica metodolégica véase: Gramsci, Antonio, Infroduccion a la filosofia de la praxis,
Peninsula, Nueva Coleccién Ibérica, Barcelona, 1970.

20 Siguiendo el analisis de Meiksins sobre el concepto de clase en E. P. Thompson, el principio tedrico y metodoldgico basi-
co de todo el proyecto histérico de éste tltimo sefiala que la transformacion de las relaciones de produccién y de las condi-
ciones de trabajo nunca se imponen sobre "alguna materia prima humana indefinible e indiferenciada" sino sobre seres
historicos, portadores de legados culturales, tradiciones y valores. Bajo esta consideracion, la experiencia constituye un sis-
tema de significados, actitudes y valores compartidos y materializados en formas simbdlicas. De esta forma, E.P. Thompson
establece un lazo muy estrecho entre cultura y experiencia, al ser ésta ultima la que preserva y transmite a la primera.
Segun Meiksins, es en el seno de esta experiencia vivida donde la conciencia social se moldea de tal forma que puede
asumir una infinita variedad de formas empiricas histéricamente especificas.

En esta investigacion se retoma la definicion de Georgia Rodriguez sobre el concepto de experiencia, la cual esta constitui-
do por la vivencia (memoria y aprendizaje) de los cambios estructurales en el campo acotado de las vidas personales, el
conocimiento acumulado y la accion derivada de ellos, es decir, un balance entre los niveles estructural e individual del pro-
ceso. En suma, la experiencia determina la forma mediante la cual las personas viven y manejan las presiones determinan-
tes de los procesos estructurales.

21 En la obra El proceso de la civilizacion. Investigaciones sociogenéticas y psicogenéticas, el socidlogo aleman Norbert
Elias estudié el transcurrir histérico de la monopolizacién de las funciones vitales del ser humano en manos de una “parte
pequeia de la sociedad” por medio de guerras y luchas competitivas, proceder que designé con el término dominacion.
Segun este argumento, la dominacién es una condicién permanente de la historia de Europa y el conducto mediante el cual
se alcanzé la pacificacion de las pulsiones naturales, configurandose de este modo lo que se conoce como “el proceso de la
civilizacion”.

Segun Elias, las sociedades con una intensa divisién de funciones, las sociedades “civilizadas”, no dominan a pueblos so-
juzgados sélo con la fuerza de las armas y con las amenazas fisicas (como histéricamente lo hicieron las castas guerreras),
aunque continua teniendo gran importancia el afiejo objetivo de la mayoria de las empresas coloniales: la expulsion de pue-
blos de sus territorios y la conquista de nuevas tierras de cultivo y asentamiento.

Para el buen desenvolvimiento del proceso civilizatorio, el dominio del territorio no es ya suficiente. A través de un complejo
transcurrir histérico, poco a poco se volvié imperioso conquistar el “espiritu de los hombres” y las mujeres, es decir, incluir a
los vencidos en el entramado propio de la divisidon del trabajo de la sociedad hegemoénica, sea como fuerza de trabajo, sea
como reproductores de la cultura del vencedor. Lo anterior demandé una mejora del nivel de vida general y el aumento de
los mecanismos de auto represion de las pulsiones naturales (autocoaccion) y del super—yo. En suma, fue necesario domi-

25



Desde este punto de vista, los derechos humanos tienen que ser concebidos como una realidad
contextualizada y afianzada en un marco de referencia concreto, por ello se reivindica un esque-
ma conceptual axiomatico que parte de la praxis humana. La vision axiomatica de los derechos
humanos se sostiene sobre la base de una nocién fundamental que ha servido para concebir lo
propiamente humano: la dignidad. Sierra plantea la relaciéon entre los derechos humanos y la
dignidad humana de la siguiente forma:

Los derechos humanos pueden jugar un rol emancipatorio cuando son usados para luchar co-
ntra practicas opresivas y defender posiciones plurales de dignidad humana. Cada sociedad
tiene la obligacién moral de respetar la dignidad humana, pero lo que significa dignidad
humana, a partir de parametros minimos, debe estar abierto a ser discutido y no solamente
impuesto desde el poder externo o interno, considerando el contexto histoérico y las referen-
cias culturales.z?

De esta manera, bajo la premisa de luchar contra la arbitrariedad y el agravio que atenta contra la
dignidad humana, las y los indigenas que militan en el CDOHFPLN han cultivado la reivindicacién
de los derechos colectivos y las garantias individuales que sanciona la legislacién escrita mexica-
na y la internacional. Pero no lo han hecho mecanicamente ni en el vacio, pues al hacer suyas las
leyes y utilizarlas segin sus intereses, al mismo tiempo les han impuesto sus propios problemas,
su propio dominio de la politica, su propia interpretacion edificada sobre la base de su vivencia
concreta, pues la concepcién de la dignidad humana estd determinada por la cultura y la expe-
riencia. Es decir, necesariamente esta apropiacion implicé una praxis; y toda praxis es el reflejo de
un mundo de vida, de un habitus.23

nar a otros pueblos, parcialmente, por medio de si mismos, mediante la “modelacién de su super—yo”, edificando una “civi-
lizacion de los pueblos dominados”.

En esta investigacion se sostiene que este proceso civilizatorio de los pueblos oprimidos se manifiesta en la lucha por los
derechos humanos. Retomando a Ferenc Fehér, Reyna Moguel destacé la ausencia de una perspectiva "multicultural” en el
origen y los fundamentos de los estados nacionales; por ello, los grupos sociales excluidos u oprimidos, “que vivian apenas
a mitad de la ruta hacia la modernidad”, tuvieron que formular sus demandas en el lenguaje dominante, el lenguaje de los
derechos, frase que Moguel completaria diciendo: el de los derechos individuales. Desde este punto de vista, sefiala:
“Cuando el derecho le dio cuerpo a las unidades territoriales que hoy se llaman ‘estados nacionales’, el pacto de asociacion
politica sélo podia expresarse entre individuos. El ‘ethos’ dominante del Estado nacional, por lo tanto, es paraddjicamente
‘acultural’ porque su ‘derecho’ no se fundamenta en colectividades que expresen culturas diferenciadas. No deja de ser sor-
prendente tener que reconocer, como lo hiciera Fehér, que ‘la democracia sumé a su antiguo espiritu, tan carente de solida-
ridad, una innovacion cristiana: la idea y el ejercicio de la asimilacién ...”” (Moguel Viveros, Reyna, Entre la tradicién y la mo-
dernidad: etnologia de los derechos colectivos indios, CONECULTA Chiapas, Tuxtla Gutiérrez, 2001).

Desde esta perspectiva, de acuerdo con Ronald Nigh, se puede afirmar que la globalizacién no es un fenémeno nuevo para
los pueblos indigenas, pues como una civilizacién sometida por los europeos, la consecuencia principal de la dominacion y
origen de todas las demas fue su incorporacién al “sistema comercial global”.

22 Sierra, Maria Teresa, “Derechos humanos, etnicidad y género: reformas legales y retos antropolédgicos”, en Rosalva
Hernandez et. al. (coord.), El Estado y los indigenas en tiempos del PAN: neoindigenismo, legalidad e identidad, Camara de
Diputados LIX Legislatura/CIESAS/Miguel Angel Porria, México, 2004, p. 327.

23 De acuerdo con Pierre Bourdieu,“los condicionamientos asociados a una clase particular de condiciones de existencia
producen habitus, sistemas de disposiciones duraderos y transportables, estructuras estructuradas predispuestas a funcio-
nar como estructuras estructurantes, en tanto que principios generadores y organizadores de practicas y de representacio-
nes” (Bourdieu, Pierre, El sentido practico, Taurus, Madrid, 1991, p. 81). De este modo, el habitus puede ser entendido co-
mo el principio rector de la praxis humana en tanto explica el proceso de socializacién de la subjetividad como una estructu-
ra estructurada y una estructura estructurante, en el cual los individuos hacen suyas las representaciones colectivas de su
grupo y donde las representaciones mentales se configuran en representaciones objetivas.

Como principio generador de sistemas que producen practicas y de esquemas de percepcion de esas practicas, el habitus
permite innovar o inventar una cantidad infinita de soluciones que trascienden las condiciones de su propia produccion. El
habitus se transforma paulatinamente, parcialmente, porque él mismo encierra la percepcion de la situacion que lo determi-
na.

Para esta investigacion, desde el punto de vista social el habitus constituye la razon de existencia de la costumbre indigena,
pues lo que hemos denominado experiencia conforma la materia prima (el carbén de la locomotora) de su conformacion; y
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Debido a esta capacidad de otorgarle sentido al mundo y actuar sobre él en sus propios términos,
las y los indigenas del CDHFPLN no se identifican plenamente en las formas discursivas de la
politica de la élite (gobernantes, clases dominantes, intelectuales) con relacién a los derechos
humanos. Se apropian de fragmentos de ese discurso, aquellos que hablan o aluden de forma mas
concreta a sus necesidades inmediatas y a su imaginacién politica. Traducen tales fragmentos a
sus cddigos particulares, implementandose una transformacion de significado inherente al domi-
nio de la politica indigena.2#

Esto es asi porque la identidad indigena supone la reivindicacién de componentes histéricos y
culturales de un dominio de la politica desde lo étnico, en tanto la praxis de esa identidad consti-
tuye su expresion contextual, es decir, se pone en juego una manifestacion de la identidad, una
praxis de la identidad. Lo anterior ha representado un recurso crucial para la persistencia de los
grupos subalternos sometidos a relaciones neocoloniales de explotaciéon y dominio; segin Barto-
lomé, dicha praxis se manifiesta a través de las rebeliones y movilizaciones en defensa de la cos-
tumbre o de las nuevas organizaciones etnopoliticas (aquellas configuradas para establecer de-
mandas o reivindicar derechos étnicos).

Desde la perspectiva organizativa, praxis significa actividad politica, creacion. En este sentido, la
mision de las generaciones indigenas actuales es crear un camino nuevo, como dijo Walter Ben-
jamin en sus tesis sobre la historia, “una solucién completamente nueva ante una tarea comple-
tamente nueva”. Esta busqueda ha hecho que la historia de las organizaciones indigenas de Chia-
pas se componga de momentos en los cuales se condensan las experiencias pasadas en actores
sociales concretos y se inicie un camino que evidentemente no es igual a los anteriores, pero que
necesariamente debe retomar y reformular lo pasado.

En todo caso, el CDHFPLN es resultado de una buisqueda antigua de dignidad y justicia que inte-
gra un proceso de larga duraciéon que consiste en un ajuste incesantemente recomenzado entre

desde el punto de vista de la afirmacién del sujeto, el habitus constituye la identidad étnica (ambas estructuras estructura-
das). Al tiempo, como estructura estructurante, el habitus funciona como “filtro” (socializacion subjetivada) que determina el
tipo y el modo, el qué y el como (praxis) de los cambios y transformaciones que experimentan tanto la costumbre como la
identidad misma.

Bajo este marco de referencia tedrico se puede apreciar que la dignidad (desde el punto de vista indigena) es un tipo de
reconocimiento de las capacidades sociales, politicas y culturales de las que se habia pretendido despojar a los pueblos
indigenas, es decir, un juicio de valor que cambia la axiologia preexistente. Esto implica resignificar la relacién hegemonica
neocolonial reconstruyendo una identidad en torno a la afirmacién protagénica de lo étnico. Asi, segun Bartolomé, la repre-
sion de las identidades étnicas, cuando no logré desintegrarlas, ha servido para fomentar el desarrollo de “movimientos con-
testarais”.

24 En situaciones como ésta es posible decir que los polos de la ecuacion de la hegemonia se cruzan en determinados pun-
tos, pero al final de cuentas permanecen independientes entre si. Por ejemplo, siguiendo este hilo de argumentacion, en un
texto denominado El queso y los gusanos. El cosmos, segtn un molinero del siglo XVI, publicado en Italia hacia 1976, Carlo
Ginzburg se hacia estas preguntas: qué relacion existe entre la cultura de las clases subalternas y la de las clases domi-
nantes? ¢Hasta qué punto es en realidad la primera subalterna a la segunda? O, por el contrario, ¢en qué medida expresa
contenidos cuando menos parcialmente alternativos? ; Podemos hablar de circularidad entre ambos niveles de cultura?

En el texto, Ginzburg termina por rechazar la idea simplista que las ideas nacen exclusivamente en el seno de las clases
dominantes. La conclusion de su estudio deja abierta una hipétesis mucho mas complicada sobre las relaciones que se pro-
ducian en el siglo XVI entre cultura subalterna y dominante. Reivindica “la presencia de fecundos cambios subterraneos, en
ambas direcciones, entre alta cultura y cultura popular”.

Sin embargo, esta es una hipétesis “mas compleja y, en parte, indemostrable”, pues el estado de las relaciones de fuerza
entre clases en la Europa “preindustrial” tendié a borrar las huellas de las clases subalternas (cuando las dejaron, ya que se
trata del casi inalcanzable estudio de una cultura oral de cinco siglos atras) o a deformarlas por inherencia. En dltima instan-
cia, asevera Gilly, la historia no ha logrado conformar una unidad homogénea entre subalternos y clases dominantes, pues
la unidad misma ha permanecido fragmentada y llena de tensiones. Como se ha visto, Bonfil Batalla se ha referido a esta
problematica por medio del concepto de “México profundo”.
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los modelos anteriores y las nuevas formas de organizaciéon que han sido objeto de apropiacién
cultural, es decir, la busqueda de un modelo alternativo basado en los esquemas de organizacién
previos.
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b. Costumbre y derecho

Aunque el término cultura implica ideas demasiado consensuales y holisticas, al igual que otras
palabras usadas en ciencias sociales (piénsese en sociedad, politica y economia), cabe que esto no
importe mucho si su uso es como término vagamente descriptivo.

Asimismo, cabe rechazar la agradable invocacién de consenso que ha traido consigo en muchas
disciplinas sociales la nocién de cultura. Este tipo de nociones han logrado distraer la atencién de
las contradicciones, fracturas y oposiciones sociales y culturales que se desarrollan en el interior
de una comunidad humana. Ante ello es necesario colocar firmemente a la cultura dentro de con-
textos histéricos especificos, dentro de un equilibrio determinado de relaciones sociales, de po-
der, de hegemonia y de resistencia, en suma, dentro de la morada material del conflicto. Con todo
ello, segin E.P. Thompson, se lograra entonces liberarla de la “insubstancialidad de los significa-
dos, las actitudes y los valores”. Bourdieu plante6 una perspectiva para abordar la cultura que se
corresponde con lo anteriormente dicho:

La cultura es una apuesta que, como todas las apuestas sociales, supone e impone a la vez que
se entre en el juego y que se tome gusto al juego; y el interés por la cultura sin el que no existe
carrera, concurso, competencia, se produce por las mismas carreras y competencia que pro-
duce. Fetiche entre los fetiches, el valor de la cultura se engendra de la cultura originaria que
implica el mismo hecho de entrar en el juego, en la creencia colectiva en el valor del juego que
hace el juego y que rehace sin cesar la competencia por las apuestas.25

El sentido de “competencia” y de “creencia colectiva en el valor del juego” da cabida a dos dimen-
siones de la dominacion cultural que estan enmarcadas en las representaciones sociales que el
dominante tiene acerca del dominado y viceversa; en primer lugar, el uso de las diferencias cultu-
rales por parte del grupo social hegemdnico para imponer a los sectores sociales subordinados
los diversos tipos de dominacidén; y en segundo lugar, la capacidad de los grupos subordinados
para luchar en contra de esa dominacion sobre la base de la resignificacion de su cultura e identi-
dad.

Es necesario sefialar que la identidad es una construccion social en la que intervienen tanto fac-
tores objetivos (la estructura social y la cultura) como subjetivos (la autopercepcion y la autoads-
cripcion). Al definir una identidad social, las y los actores se desenvuelven al mismo tiempo como
entidades sociales (estructura estructurada) y como sujetos conscientes (estructura estructuran-
te). Por ello las identidades sociales, sostiene Gilly, tienen que ser conceptualizadas como reali-
dades dindmicas que las y los actores construyen y reformulan a medida que van enfrentando
nuevos problemas.

25 Bourdieu, Pierre, La distincién. Criterios y bases sociales del gusto, Taurus, México, 1998, p. 247. De acuerdo con la
perspectiva tedrica de Gilberto Giménez para estudiar la problematica cultural en México, la cultura puede entenderse como
la organizacion social del sentido (saberes, creencias, valores) interiorizada por los sujetos (individuales o colectivos) y obje-
tivada en formas simbodlicas, todo ello en contextos histéricamente especificos y socialmente estructurados. Esta definicion
amplia ofrece por lo menos dos ventajas: 1) implica que no existe cultura sin sujeto ni sujeto sin cultura (contra la tentacién
de reificar la cultura); 2) permite distinguir entre formas interiorizadas (estructuras mentales interiorizadas) y formas objetiva-
das de la cultura por medio del concepto de habitus.
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Segun la perspectiva de las identidades sociales, quienes componen un grupo étnico no solo tie-
nen caracteristicas culturales comunes entre si, sino ademas establecen interacciones basadas en
sentimientos de pertenencia e identificacion. La especificidad y conformacién de lo étnico, de
acuerdo a Pérez Ruiz, se refiere a un tipo determinado de opresiéon que descansa sobre las dife-
rencias culturales e identitarias para justificar diversos tipos de dominacion, pues se trata de una
cualidad asignada a determinados grupos sociales para justificar su subordinacion.

Sin embargo, cuando la gente busca legitimaciones para la protesta, asevera E.P. Thompson, no
pocas veces recurre a las reglas paternalistas o a las leyes excluyentes de una sociedad discrimi-
natoria, escogiendo aquellas partes mas convenientes para defender sus intereses presentes. De
este modo, si los grupos sociales en quienes recae la dominacién étnica emplean esa identidad
para unirse en su diversidad contra el grupo opresor, el proceso se invierte; son las personas
oprimidas quienes desde sus particularidades culturales e identitarias recrean y resignifican los
estigmas de la identidad comun empleada para sojuzgarlos:

Le dan asi otros contenidos, otro valor, y forman su propia visién de la identidad étnica que
los unifica: la identidad indigena, entonces, es depositaria del imaginario que emplean los
dominados para su movilizacién social.26

En el caso de los pueblos y comunidades indigenas de Chiapas, parte fundamental de la confor-
macién de su identidad social recae en la reivindicaciéon de la costumbre, que ha funcionado
histéricamente como la retérica de legitimacién para casi cualquier uso, practica o derecho exigi-
do. La costumbre les ha proporcionado un contexto en el cual realizan acciones que dificilmente
hubieran sido posibles de forma directa (precisamente por ello que el concepto de hegemonia es
util). De modo que ha sido utilizada por las y los indigenas como recurso para su autoconserva-
cion y reproduccion social, asi como para restablecer el equilibrio social simbolico frente a las
agresiones e injusticias del poder. En suma, mediante la costumbre se mantiene viva la necesidad
de la accién colectiva, el reajuste colectivo de intereses y la expresion publica de sentimientos y
emociones.

De ahi que el uso no codificado de la costumbre, e incluso el codificado, esta en constante flujo.
Cuando se habla aqui de costumbre, no se hace referencia a la busqueda inmaterial de significa-
dos, aunque la mayoria de las veces la costumbre llega a transmitirlos. Sin llegar a ser producto
unilineal ni reelaboraciéon descontextualizada de la realidad, la costumbre “hace cosas” no sélo en
el marco de una realidad ontoldgica sino sobre todo en un entorno de significados que tienden
sus raices sobre las realidades materiales y sociales de la vida y el trabajo.

Gilly se ha referido al entramado de relaciones sociales que aqui se denomina costumbre en torno
a tres coordenadas: reciprocidad, redistribucién y economia familiar, es decir, una red de obliga-
ciones mutuas que determinan las conductas sociales y mantienen unido el tejido social (la reli-
gion, el prestigio, los rituales, los intercambios de proteccién y deferencia, los ritmos del trabajo y
del descanso, las fiestas, el uso del patrimonio y los bienes comunes).

En el mismo sentido, E.P. Thompson sefial6 que la costumbre adquiere realidad dentro de un
contexto de normas y consensos sociales que pueden ir de lo “formal” (ley) a lo “consuetudinario”
(costumbre); un entorno compuesto de practicas, expectativas heredadas, reglas que establecen

26 Pérez Ruiz, Op. cit., p. 54.
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los limites de lo socialmente permitido al tiempo que fundamentan posibilidades para la innova-
cion. Lejos de tener la permanencia fija que sugiere la palabra “tradicién”, la costumbre es un
campo de cambio y de contienda, una palestra en la que intereses opuestos hacen reclamaciones
mutuas. Por eso puede mirarse como uno de tantos escenarios donde se expresa el conflicto so-
cial y la crisis cultural, y se confrontan diferentes practicas, concepciones de la vida y del mun-
do.?”

De esta manera, la morada material de la costumbre se compone de los conceptos y las normas
esenciales que hacen posible la subsistencia, la reproduccion de la vida y de los medios de vida. Al
enfrentar las necesidades de subsistencia, asevera E.P. Thompson, la gente elabora sus propios
valores y crea una cultura propia e inherente a su propio modo de vida (habitus). Para los pue-
blos y comunidades indigenas de Chiapas, la légica de asegurar la subsistencia a través de la or-
ganizacion comunitaria es una realidad tangible.

En nombre de la costumbre la cultura indigena se resiste a las racionalizaciones e innovaciones
econdmicas y sociales que pretenden imponerse desde “afuera”. Los cambios exteriores son ex-
perimentados desde “adentro” como explotacidn, alteracién violenta de pautas sociales o expro-
piacién de derechos acostumbrados. En este sentido, la cultura indigena es rebelde, pero esta re-
beldia busca defender la costumbre y todo aquello que le es “propio”, aunque no se pongan en
juego “valores ancestrales”, sino practicas comunitarias recientemente apropiadas o resignifica-
das.28

En conclusién, como concrecién de la cultura en un estilo de vida propio, la costumbre es un en-
tramado de relaciones por el que una cierta comunidad organiza la reproducciéon material de la
vida orientando los intercambios no sé6lo entre sus miembros, sino también con los “de afuera”.
Asimismo, la costumbre se sostiene sobre nociones del bien publico y por ello marca las pautas

de conducta de los miembros de la comunidad sobre la base de relaciones personales de recipro-
cidad.

27 Desde este punto de vista, la costumbre puede ser vista como el escenario del conflicto de clases.
28 Este planteamiento se desarrolla con amplitud en el capitulo 3.
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c. El CDHFPLN

Mas que formas sociales definidas, las organizaciones indigenas son proyectos en construccion,
proyectos de transicion y sitios para la construccién de los significados, en los cuales las y los
indigenas chiapanecos, como diria Ronald Nigh, “vierten sus esperanzas de una vida mejor” en un
momento sumamente dificil e incierto. Tomo postura por el planteamiento de Nigh, quien afirma
que no se trata de productos acabados, sino de fuentes de multiples significados y por eso no
pueden ser caracterizas sin mas mediante uno u otro planteamiento teérico.2? En este sentido, las
organizaciones indigenas son adaptadas a los ritmos y modalidades de asociacién ya existentes
en los contextos locales, pues se condensan las experiencias pasadas en actores sociales concre-
tos y se inicia un camino que retoma y reformula lo pasado.

Para entender el significado social y cultural de las organizaciones indigenas de Chiapas es fun-
damental poner atencion a las recientes transformaciones sociales, econdémicas y demograficas
que han venido siendo el trasfondo de una gran metamorfosis de la estructura social del campo
chiapaneco. Bajo esta dinamica, vertiginosos cambios han venido revolucionando la relacién
dialéctica entre necesidades y expectativas del mundo indigena, configurandose asi una crisis cul-
tural que ha estado destruyendo la autoridad moral de las expectativas consuetudinarias.

E.P. Thompson describi6 la crisis cultural por medio de tres consideraciones:

a) Congruencias: entendidas como las reglas necesarias, las expectativas y los valores de acuerdo
con los cuales la gente se ajusta a las presiones determinantes de los procesos estructurales y vi-
ve las relaciones sociales de dominacion, bajo el principio que “no se puede estar protestando to-
do el tiempo: para seguir viviendo es necesario asumir y adaptarse al statu quo”.3°

b) Contradiccién: entendida en un primer momento, como el conflicto entre los modos de vida de
los grupos subordinados y los sectores dominantes; y en un segundo, la experiencia de las y los
dominados de cara a las relaciones sociales desiguales (por ejemplo, la explotacion, el despre-
cio, el despojo y la represion), lo cual potencialmente podria provocar el surgimiento de valo-
res antagonicos al sentido comun del poder.

Para ampliar este horizonte, son apropiados los procesos que conceptualiza Bonfil sobre la ca-
pacidad de respuesta de los grupos étnicos que intervienen en la dinamica cultural en situa-
ciones de neocolonialismo y de los cuales se retoman dos: 1) el de “resistencia”; y 2) el de
“apropiacion”.

c) Cambio involuntario: referido a los avances en tecnologia y todos aquellos impulsos técnicos
que llevan a la vida material de las sociedades hacia horizontes inexplorados, cuyas conse-
cuencias afectan no sélo las relaciones sociales de produccion sino sobre todo la experiencia
de las personas respecto con su mundo de vida, o sea, sus vivencias en términos sociales y cul-
turales.

29 Véase Nigh Nielsen, Ronald, “Accién colectiva, capital social y recursos naturales: las organizaciones agroecolégicas de
Chiapas”, en Gabriela Vargas Cetina (coord.), De lo privado a lo publico: organizaciones en Chiapas, CIESAS, México,
2002.

30 Thompson, “Historia Social y Antropologia”, Op. cit., p. 79.
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Frente al cambio involuntario, no siempre con la razén de su lado, se sostiene que la experien-
cia histérica conservada por la memoria colectiva de las y los indigenas sefala que los cambios
promovidos desde el exterior (desde el mundo dominante, ajeno) han provocado sistematica-
mente efectos contrarios a los intereses de la comunidad. Las innovaciones que se han men-
cionado y los cambios que necesariamente acarrea su aceptacion, son percibidos generalmen-
te como una reduccion de la autonomia del grupo, una mayor dependencia frente al exterior,
porque se trata de elementos culturales que se deben adquirir “afuera”, pues no es posible ge-
nerarlos internamente. La orientacion hacia la autosuficiencia y la necesidad de preservar los
limitados espacios de autonomia cultural son un trasfondo imprescindible para entender el
rechazo a las innovaciones externas en las actividades cotidianas tradicionales.

Con vistas a este escenario de crisis cultural, las organizaciones indigenas constituyen una res-
puesta a la descomposicidn de la articulacién sociocultural en que la comunidad era el tinico arbi-
tro de las relaciones entre el Estado mexicano,3! las clases dominantes y el propio mundo de vida
de las y los indigenas. En suma, la crisis cultural estd arrojando como saldo el desamparo de las y
los miembros de las comunidades que, ya sin ser poseedores(as) de sus propios medios de pro-
duccion y subsistencia (o bien, bajo bastante presidn) vienen perdiendo también el ropaje que les
proporcionaba el derecho consuetudinario y la seguridad de poder autoabastecerse.

Como se ha dicho, la relaciéon dinamica que se desenvuelve en el entramado de la hegemonia ge-
nera constantemente nuevas formas de lucha y nuevos espacios a disputar. En décadas recientes,
esto ha traido como consecuencia la aparicién de estrategias de reivindicacién de derechos indi-
genas que no existian o no se manifestaban con la misma claridad en periodos histéricos anterio-
res. Uno de los fendmenos mas notables ha sido el surgimiento de formas de organizacion politica
que emplean un discurso y un arsenal de tacticas que no estaban presentes en las comunidades
indigenas. Un ejemplo de ello es el CDHFPLN.

El CDHFPLN se ocupa de casos de violaciones a los derechos humanos que representan un punto
de interseccion entre el derecho positivo mexicano y el derecho comunitario de las y os indigenas
de la Selva Lacandona. Como se vera en apartados siguientes, para restablecer el concepto de
dignidad humana y resolver tanto los conflictos internos como los externos, las y los indigenas
que militan en el, recurren al derecho positivo y/o a la costumbre segin sea el caso y les conven-
ga mejor. Lo anterior es posible gracias a un tipo especifico de praxis politica que hace uso de es-
trategias como la apropiacion y la resignificacidn cultural en el terreno de la defensa de los dere-
chos humanos de los pueblos y comunidades indigenas.

Ademas de las violaciones a los derechos humanos, el CDHFPLN se ocupa de conflictos agrarios y
religiosos entre comunidades indigenas, de aquellos que se derivan de la descomposicion social
provocada por la migracidn interestatal e internacional, de los relacionados con la violencia intra-
familiar y la brujeria, entre otros.

31 En términos modernos, afirma Gilly, un Estado—nacién produce y reproduce un campo de fuerzas en constante movi-
miento y conflicto, pues cada Estado—nacion contiene en su interior una relacion de dominacién/subordinacion aceptada,
legitimada y reproducida histéricamente, donde una élite detenta el ejercicio del monopolio de la violencia fisica legitima y
rige un modo estable de extraccion y reparto del plus producto social. En esta interaccién se constituye y va cambiando la
relacion social que se llama Estado y las identidades sociales que componen, viven, renuevan y trasforman esa relaciéon. En
este sentido, concluye Gilly, cada revolucion exitosa establece una nueva forma de dominacién con una nueva élite, no la
abolicion de toda dominacién.
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En este terreno, el CDHFPLN realiza una labor de asesoria y acompafiamiento a las victimas y/o
de mediacién y acercamiento entre las partes en conflicto, haciendo uso tanto de los procedi-
mientos establecidos en el orden constitucional del pais, como de aquellos procedimientos pro-
pios de las formas juridicas de los pueblos indigenas chiapanecos que componen una pluralidad
de practicas normativas que histéricamente han producido y reelaborado para afrontar sus pro-
blemas comunitarios: “el costumbre”.32 La utilizacién de este tipo de procedimientos con vistas a
la resolucion de conflictos busca en primer término la reconciliacion entre las partes antes que la
implementacion de sanciones punitivas, como ocurre regularmente en los espacios juridicos
constitucionales.

Para abordar la relacién entre estos dos entornos juridicos, se retoma el planteamiento de Leif
Korsbaek sobre el derecho, como el medio “mds especializado y mas altamente acabado” para
mantener el control social, lo cual se complementa con el planteamiento de Maria Teresa Sierra
acerca del “derecho indigena”, que es reivindicado en esta investigacion de la siguiente forma:

Formas de regulacién social consuetudinarias que los grupos socioculturales se dan para
atender las exigencias de su vida y la conflictividad social; dicha formas de regulacién, en el
caso de los pueblos colonizados, encarnan en si mismas una historia de dominacién asi como
las respuestas que los diferentes grupos han generado para incorporar en su seno y retraducir
significados legales y culturales, muchos de los cuales provienen de la legalidad estatal.33

Efectivamente, el estudio de este caso demuestra que no se puede hablar con contundencia de la
falta de interaccion entre el derecho indigena y el derecho positivo mexicano, sino mejor dicho de
dos entornos que se entrecruzan constantemente por medio de las estrategias politicas, sociales
y legales de los pueblos indigenas que continuamente recurren a ambos. Por ello, las dos esferas
normativas se sobreponen, se traslapan y a veces se contraponen. Sin embargo, en la relacién
permanente entre los dos sistemas se ha desarrollado una dindmica asimétrica, desigual y
hegemonica, por ser la indigena implicitamente tolerada, mas no reconocida plenamente, sélo y
exclusivamente cuando no pone en entredicho la dominante, la nacional.

Desde lo étnico, las y los promotores indigenas de derechos humanos del CDHFPLN han abierto
la posibilidad de traducir “el costumbre” al lenguaje de la modernidad: el de los derechos huma-
nos. Finalmente, cabe aclarar que dicho proceso de resignificacion no esta ocurriendo en los tri-
bunales constitucionales o en las salas donde deliberan las y los altos jueces y magistrados, sino
en la practica cotidiana que se desarrolla en las comunidades de la Selva Lacandona donde el
Comité tiene presencia.

32 Jan de Vos, historiador e investigador asentado en Chiapas hace mas de 25 afios, sostiene que los pueblos indigenas
han pasado por tres etapas en las cuales se ha ido moldeando su cultura: 1) la segunda mitad del siglo XVI, cuando tuvieron
que pasar por un proceso de adecuacion a las imposiciones culturales de la colonia espafiola, incluyendo en ello a la reli-
gion; 2) los siglos desde el XVII hasta la primera mitad del XX, en que funciond y se desarrollé lo que los indigenas llaman
“el costumbre”, y 3) la ultima parte del siglo XX, en la cual empiezan a salir de la tradicién y fijan su mirada en el futuro. Para
de Vos, esta Ultima fase representa un momento de crisis para las y los indigenas de Chiapas: "todos los que no seamos
indigenas o chiapanecos debemos darles tiempo a estos pueblos para pasar por esta crisis, y ojala logren juntar su espalda
con la mirada", es decir, su pasado y tradicién con el futuro (“Se expresan en Vive Chiapas, por el respeto a la diversidad de
lenguas y culturas indigenas”, Boletin CS0108, México, UIA, 25 enero 2001).

33 Sierra, “Derechos humanos, etnicidad y género”, Op. cit., pp. 312—313.
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d. Derechos indigenas

Tras mas de 25 afios de reclamos de los movimientos indigenas por el reconocimiento a sus dere-
chos colectivos, particularmente los de autonomia y autodeterminacion, en la mayoria de los es-
tados de América Latina se dio una serie de reformas juridicas y politicas publicas basadas sobre
todo en reconocimientos culturales. Pese a intentos de paises como Bolivia y Ecuador, que han
estado implementado politicas que pretenden modificar las estructuras de desigualdad social
mas profundas para asi transformar las relaciones entre el Estado y las personas indigenas “ciu-
dadanos(as)”, la gran mayoria implementaron una serie de reformas limitadas.

En el caso de México, el Estado posrevolucionario consideré a los pueblos indigenas como cam-
pesinos(as) o trabajadores(as) de la tierra, pues sus demandas eran esencialmente agrarias, no
étnicas o culturales. Poco a poco la institucionalidad surgida de la Revolucion de 1910 hizo diver-
sos ensayos de politica publica para atender a la poblacién indigena, lo cual evolucioné hasta la
aparicion del indigenismo mexicano, que tenia puesto su interés en la nacién como una globali-
dad y no en el indio como una particularidad.

Luis Villoro capté el momento al comentar que el indigenismo consisti6é en “convertir al indigena
al grupo social inmediatamente superior; cambiar totalmente su régimen de vida y propiedad, su
mentalidad y sus costumbres, hasta acoplarlas con las del sistema ‘mestizo’.”34

Contra esta vision comenzaron a alzarse voces de algunos(as) antropé6logos(as) y de un creciente
numero de profesionistas y lideres indigenas, muchos(as) de los cuales habian salido de las filas
del propio Instituto Nacional Indigenista (INI). Bonfil y otros(as) antropé6logos sefialaron su cre-
ciente burocratizacion y su destacado papel como organismo de control politico de los pueblos
indigenas por parte de los gobiernos priistas.

Hasta principios de los noventa, el indigenismo mexicano fue presentado a nivel nacional e inter-
nacional como un modelo de politica progresista cuando no revolucionaria. En este marco, Méxi-
co ratificé en 1990 el Convenio 169 sobre pueblos indigenas y tribales en paises independientes
de la Organizacién Internacional del Trabajo (OIT). Hasta entonces, nunca se habia hecho refe-
rencia a los derechos de los pueblos indigenas.

En 1992 el gobierno de Carlos Salinas de Gortari promovid una reforma del articulo 42 constitu-
cional, en la cual por vez primera, los pueblos indigenas eran reconocidos como tales en la Carta
Magna, ademas que se les atribuia el origen de la composicion pluricultural de la nacién. Es decir,
se entendia la formacién de la nacién mexicana a partir de la pluralidad de grupos étnicos esta-
blecidos en el territorio, mismos que constituian la base material del Estado.

A pesar que la Ley establecia la protecciéon y promocidn de las culturas indigenas en sus distintas
manifestaciones y tomaba en cuenta sus practicas y costumbres en los juicios y procedimientos
agrarios, no se hacia mencién alguna acerca de los derechos humanos de los pueblos indigenas y,
en la practica, estos derechos fueron ignorados.

34 Villoro, Luis, Los grandes momentos del indigenismo en México, COLMEX, México, 1956, p. 247.
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Esta situacion marc6 de forma definitiva al movimiento indigena, pues mostré que el reconoci-
miento constitucional de su cultura no era garantia en si misma de una relacién justa y equitativa
de los pueblos originarios con el resto de la sociedad nacional. Desde 1992, la demanda indigena
por el reconocimiento y efectivo ejercicio de sus derechos colectivos ha ocupado un lugar impor-
tante en la lucha de las organizaciones indigenas que reivindican derechos étnicos.

Ese mismo afio fue reformado el articulo 272 constitucional, con lo cual se clausuré definitiva-
mente la reforma agraria en el pais y se abrié el camino a la privatizacion de las tierras ejidales y
comunales. Entre tanto, como las violaciones a los derechos humanos de las comunidades indige-
nas tienen en muchas ocasiones un caracter agrario, la reforma en la materia modific6, de una
vez y para siempre, las reglas a las que habian de someterse de ahora en adelante las comunida-
des y pueblos indigenas.3s

De esta forma, ademas de la lucha por la tierra (que ahora incluia la impugnacién de la Reforma
al articulo 279), los servicios sociales (agua, educacidn, salud, electricidad) y los apoyos necesa-
rios para la produccion y la comercializacion, las y los indigenas se organizaron también en torno
a la idea de la autonomia, concepto que adquirié mayor fuerza politica después del levantamiento
armado del EZLN en 1994.

El 12 de enero de 1994, el EZLN se dio a conocer a la nacién y al mundo con la toma de varios
municipios del Estado de Chiapas. Después de algunos dias de enfrentamientos violentos, las y
los zapatistas y el gobierno Federal acordaron un cese al fuego que fue seguido de varios meses
de negociaciones. A principios de 1996 se firmaron los Acuerdos de San Andrés Larrainzar sobre
Derechos y Cultura Indigena.’s Pasaron mas meses de controversias abiertas y conversaciones
discretas entre los actores para que la Comisién de Concordia y Pacificacién del Congreso de la

35 Como sostiene Sarela Paz, el auge del tema indigena como tematica subalterna de lo nacional, “no se debié exclusiva-
mente por la accién del movimiento indigena tanto a nivel nacional e internacional, sino también a que el Estado mexicano
hallé en ella una forma de abordar la politica de la diferencia, definir los limites para realizarla y asi formar parte de la retori-
ca de lo que las democracias del siglo XXI consideran politicamente correcto [...] A manera de ejemplo, la nocion de patri-
monio indigena tiene sobre todo implicaciones culturales y no agrarias. Se logra reconocer el derecho ancestral en aquellas
regiones que estan libres de conflicto” (Paz Patifio, Sarela, “Pensando a la diferencia en su posibilidad politica”, en Hernan-
dez et. al., Op. cit., p. 365).

36 Este fue el tema de la primera mesa de negociacién. Las siguientes mesas no se realizaron y los acuerdos firmados cu-
brieron solamente esta tematica. Los resultados mas significativos de la primera fase de la mesa de dialogo de San Andrés
sobre Derechos y Cultura Indigena fueron:

“1) Autonomia: las leyes mexicanas deben reconocer constitucionalmente la autonomia y la libre determinacion de los pue-
blos indios y garantizar legalmente que sean los propios pueblos indigenas quienes elaboren sus leyes, sus mecanismos de
administracion de justicia, de acuerdo a sus propias formas de organizacion social y cultural, y de acuerdo también a conve-
nios claros con las instancias de procuracion de justicia estatales y federales para garantizar el pleno respeto a los derechos
humanos en todos los grupos sociales.[...] Todo ello implica cambios en la Constitucion Politica de los Estados Unidos
Mexicanos para reformar, cuando menos, los articulos 4 y 115, asi como las constituciones locales y las leyes reglamenta-
rias secundarias.

“2) Mujeres indigenas: la Autonomia de los Pueblos Indios se perfila como el camino para iniciar una nueva relacion de los
Pueblos Indigenas con el Estado y este es el marco de garantia para el respeto a los derechos de las mujeres indigenas.
[...] Que se hagan efectivos para las mujeres indigenas, los pactos y convenios internacionales que el gobierno mexicano ha
firmado, tales como la Declaracién de Viena sobre Derechos Humanos, La Convencién sobre la Eliminacion de toda forma
de Discriminacién a la Mujer, los acuerdos de la Conferencia Mundial de Poblacién y Desarrollo, referidos a la salud y dere-
chos reproductivos de las mujeres, los acuerdos de la UNESCO para destinar un porcentaje suficiente de los recursos del
pais para la educacion, el Convenio 169 de la OIT y otros convenios y compromisos que el gobierno ha firmado.

“3) Medios de comunicacion: los pueblos indigenas, en el ejercicio de su derecho a la libre determinacién, demandan legiti-
mamente el uso de los medios de comunicacién como instrumento indispensable para alcanzar la autonomia y lograr un
desarrollo sobre bases propias” (Centro de Estudios Antropoldgicos, Cientificos, Artisticos, Tradicionales y Linglisticos Ce—
Acatl, “Resultados de la primera fase de la Mesa de Dialogo de San Andrés”, en Revista Ce—Acatl, México, Num. 73, no-
viembre 1995, pp. 12—16, 24—37).

36



Union (COCOPA) preparara un texto conocido como la “Ley COCOPA” que seria la base de la nue-
va legislacion prevista en los Acuerdos de 1996. A pesar de los compromisos asumidos, el gobier-
no de Ernesto Zedillo decidi6 no proceder con la propuesta de ley, traicionando asi las esperan-
zas que las negociaciones habian despertado entre los pueblos indigenas y buena parte de la opi-
nion publica nacional e internacional. Las y los zapatistas se retiraron del didlogo y el conflicto se
estancd en una “paz armada” salpicada de “guerra de baja intensidad”.3”

No fue sino hasta el gobierno del Presidente Vicente Fox, que se rescat6 la propuesta de reforma
constitucional en materia de derechos y cultura indigena, la llamada Ley COCOPA, y se presentd
al Congreso de la Unidén para su aprobaciéon en 2001. Con todo, poco después de su adopcion, la
reforma constitucional fue impugnada en una controversia constitucional interpuesta por mas de
300 municipios indigenas en el pais. No obstante, la Suprema Corte de Justicia de la Nacién deci-
di6 en 2002 que era improcedente.38

Varias organizaciones indigenas presentaron también una queja ante la OIT, alegando que la ma-
nera en que el Congreso legisld la reforma constitucional en materia indigena constituia una vio-
lacién al Convenio 169 ratificado por México. Distintas voces, entre ellas las de cien diputados,
pidieron al Congreso reabrir el debate, tomando en cuenta las numerosas demandas de organiza-
ciones indigenas y de derechos humanos en el pais. La demanda consistia en que se modificara el
texto con mayor respeto a la version original de la Ley COCOPA y de los Acuerdos de San Andrés.

Durante su mision a México en 2003, el Relator Especial de Naciones Unidas sobre la situacion de
los derechos humanos y las libertades fundamentales de los indigenas, Rodolfo Stavenhagen, re-
comendé al Congreso de la Unién reabrir el debate sobre la reforma constitucional en materia
indigena con el objeto de establecer claramente todos los derechos fundamentales de los pueblos
indigenas de acuerdo a la legislacion internacional vigente y con apego a los principios firmados
en los Acuerdos de San Andrés de 1996. En este sentido, el Relator Especial dijo:

La reforma constitucional de 2001, producto tardio y adulterado de los Acuerdos de San
Andrés firmados entre el Gobierno Federal y el EZLN, reconoce formalmente el derecho a la li-
bre determinacion de los pueblos indigenas, pero lo encierra con candados que hacen dificil
su aplicacion en la practica. Por ello la reforma ha sido impugnada por el movimiento indigena
organizado que demanda insistentemente su revisién, como condicién necesaria para lograr
la paz en el pais y garantizar los derechos humanos de los pueblos indigenas. Ademas, en el
proceso no fueron respetados los principios del Convenio 169 de la OIT sobre pueblos indige-
nas y tribales (1989), ratificado por México, particularmente en lo referente a la obligada con-
sulta a los pueblos indigenas3.

A pesar de la aprobacion de la Reforma Constitucional de 2001, se encuentran aun pendientes de
implementar varias de sus disposiciones, especialmente por la falta de adopciéon de leyes regla-
mentarias y secundarias. Si bien varios estados de la Reptblica adoptaron posteriormente sus
propias reformas legislativas en materia indigena, la implementacién de las mismas no ha tenido
adn resultados practicos y significativos para los pueblos y comunidades indigenas. Hasta el afio

37 Véase Arnson, Cynthia et. al. (ed.), Chiapas. Interpretaciones sobre la negociacién y la paz, UNAM, México, 2003.
38 Para un recuento detallado de estos acontecimientos véase Hernandez et. al., Op. cit.
39 Stavenhagen, Rodolfo, Informe sobre misién a México, documento E/CN.4/2004/80/Add.2, ONU, Ginebra, 2003.
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2008, solamente catorce entidades federativas habian efectuado sus respectivas reformas, mien-
tras que otros siete estaban en proceso de hacerlo.4?

Jaime Bailén ha sefialado la complejidad de la problematica que surge cuando diversas disposi-
ciones legales relativas a los pueblos indigenas no han sido bien interpretadas por las distintas
instancias del Estado, o cuando los principios constitucionales de proteccién de los derechos
humanos van siendo progresivamente diluidos a través de las normas legales subsidiarias.

Los candados que hacen dificil, sino imposible, la aplicacién en la practica de los principios cons-
titucionales de proteccién de los derechos humanos de los pueblos y comunidades indigenas,
pueden ser vistos como parte de un fendmeno mas amplio designado por Gramsci bajo el nombre
de “revolucion pasiva”, la cual ha permitido a las clases dominantes introducir reformas sociales
con un sentido global de “restauracién” o procesos de “cambio social limitado”.

En este sentido, de acuerdo con Mora, es necesario diferenciar analiticamente entre un “multicul-
turalismo administrado” y uno “transformativo desde abajo”. El primero forma parte del marco
liberal de las politicas “neutrales” de respeto a las diferencias, cuyas pretensiones son dirigir los
reclamos indigenas por la autonomia y la libre determinacién hacia una serie de politicas del re-
conocimiento cultural que no discuten la base fundacional etnocéntrica del Estado—nacidn, ya
que esconden o ignoran las formas en las cuales la producciéon de diferencias culturales esta es-
trechamente ligada a procesos de dominacién. De este modo, las politicas del reconocimiento cul-
tural pueden convertirse en una “tactica reformista” para consumar los objetivos de gobernabili-
dad hegemoénica. Segin Paz, a eso responde que los reclamos indigenas estén siendo mediatiza-
dos por las clases dominantes y el Estado:

Las reivindicaciones indigenas ya no sélo son sostenidas por el movimiento indigena y sus in-
telectuales como apelacion a la diferencia en cultura y derechos, sino que se han convertido en
las nuevas posibles articulaciones que buscan la clase dominante y el instituto moderno, el Es-
tado.#!

En contraste, al recuperar el imaginario politico de descolonizaciéon proyectado por Franz Fa-
non,#2 Mora reivindica un “multiculturalismo transformativo desde abajo” con el cual explica la
articulacién de clase y etnia en el patrén capitalista de dominacién cultural, mismo que Staven-
hagen acot6 al sefalar que:

No sélo involucra a las clases econdmicas (terratenientes / campesinos, industriales / traba-
jadores) y a las distintas regiones geograficas sino también a distintos grupos étnicos, sobre

40 Reforma legislativa en materia indigena concluida: Baja California, Campeche, Chiapas, Durango, Estado de México,
Jalisco, Michoacan, Nayarit, Oaxaca, Querétaro, Quintana Roo, San Luis Potosi, Tlaxcala y Yucatan.

Reforma legislativa en materia indigena en proceso: Chihuahua, Distrito Federal, Guerrero, Guanajuato, Morelos, Sinaloa y
Sonora. Véase Gonzalez, Maria del Refugio, La armonizacién del derecho internacional de los derechos humanos con el
derecho nacional, CNDH, México, 2008.

Sobre la nueva legislacion en las entidades federativas, véase Bailon Corrés, Moisés Jaime, Derechos de los pueblos indi-
genas en las entidades federativas, CNDH, México, 2008.

41 Paz, Op. cit., p. 367.

42 Sobre la base de su experiencia en las luchas de independencia nacional de Africa, Fanon definié la liberacién nacional
como una revolucion cultural desde abajo. Para que el sujeto de las luchas anti—coloniales pueda trascender los diversos
tipos de dominacién cultural bajo regimenes neocoloniales, tiene que recuperar su humanidad mediante el proceso mismo
de su liberacion. Véase Fanon, Frantz, Los condenados de la tierra, FCE, México, 1963.
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todo cuando en los estados poscoloniales etnocraticos la division de clases coincide con las
distinciones étnicas (lingliisticas, culturales, religiosas, raciales) o se superponen a ellas.”43

Desde la perspectiva de Mora, el patrdn capitalista de dominacién cultural se encuentra implicito
en la continuidad de “cédigos raciales” ocultos en las politicas neoindigenistas y multiculturales
del Estado mexicano. En este contexto, analiza tres procesos simultaneos: 1) el papel que aun tie-
ne el Estado en la reformulacién y administracién de las politicas culturales y econémicas; 2) los
procesos de militarizacién y tacticas de guerra de baja intensidad contra la insurgencia indigena;
y 3) las luchas de liberacién de los pueblos y comunidades indigenas.

En el caso del movimiento indigena zapatista, encontr6 que el ejercicio habitual de la autonomia
estd configurando una “indianizacién” de todos los espacios y actividades de la vida cotidiana,
configurandose una identidad étnica radicalizada que se opone frontalmente a las légicas del “ra-
cismo cultural” del Estado mexicano.

Aunque cada situacién es distinta, cabe decir que los procesos de “indianizacién” descritos por
Mora para el caso de las y los zapatistas estan presentes en otras organizaciones indigenas de
Chiapas, como el CDHFPLN, del que se analizaran en lo inmediato diversos aspectos histéricos.

43 Stavenhagen, La cuestion étnica, Op. cit., p. 74.
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Primera parte

La historia del CDHFPLN, una sintesis
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Capitulo 1

Las raices del CDHFPLN y su proceso:

Este apartado no pretende agotar la discusién y mucho menos los temas que giran alrededor de
la historia de las organizaciones indigenas de Chiapas, ni siquiera de aquellas que se formaron en
la Selva Lacandona. A continuacion se destacan s6lo aquellos antecedentes histéricos directa-
mente relacionados con el CDHFPLN para facilitar al lector el analisis posterior.

44 Algunos planteamientos de este capitulo fueron retomados de la investigacion que junto con Ursula Sanchez realicé en
2009 para el Consejo Nacional para Prevenir la Discriminacién (CONAPRED). Véase Sanchez Solano, Ursula y Gabriel Al-
berto Clara Islas, La vigencia de los derechos colectivos indigenas en México desde la perspectiva del derecho a la no dis-
criminacién, Estudios CONAPRED, México, 2009.
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1.1. Contexto politico y social de Chiapas

Como producto de la Revolucion de 1910, la reforma agraria no tuvo un impacto importante en la
estructura de la propiedad de la tierra en la entidad debido a la resistencia armada de las oligar-
quias locales, que se opusieron a los cambios que dictaban los grupos triunfadores de la Revolu-
cion desde el centro del pais.s Por su parte, las y los indigenas y las y los campesinos acasillados,
seflala Maria del Carmen Legorreta, no participaron activamente en el movimiento revoluciona-
rio y los procesos de transformacidn social estaban en lo inmediato “derrotados” en Chiapas:

Desde el momento en que los indigenas ni se levantaron en armas, ni fueron convocados por
los carrancistas para levantarse contra el sistema de servidumbre al que estaban sujetos. Las
reformas sociales les llegaron a los indigenas de arriba, a iniciativa del nuevo régimen y no de
ellos, pero no se podian aplicar por decreto. Las limitaciones de la sociedad no s6lo estaban en
la incapacidad politica de los trabajadores para organizarse, sino también en la percepcién que
tenia de las relaciones existentes como legitimas.*6

De acuerdo con esta lectura historica, la poca participacion de los peones acasillados indigenas en
la Revolucion mexicana evidenci6 que las relaciones de servidumbre y la profunda desigualdad
que las sostenian ya habian sido asimiladas como "legitimas" por quienes las sufrian, ya que “lle-
vaba mas de un siglo el proceso mediante el cual el mundo de las haciendas en Ocosingo habia
adaptado a los indigenas para que su vida y la de sus hijos no tuvieran otro sentido u horizonte
que el de servir a sus patrones”,*” de modo que no era posible que este complejo control desapa-
reciera de un momento a otro, pues las y los indigenas carecian de recursos y condiciones para
ponerlo en cuestionamiento.

No fue sino hasta después del asesinato de Alvaro Obregén en 1920 que la federacién pact6 la
“pacificacion” de la entidad a cambio que la oligarquia tradicional se mantuviera en el poder y
conservara la mayoria de sus privilegios. Por eso, en Chiapas no se consolidé una reforma agraria
estructural, sino marginal, puesto que no se modificaron las relaciones de poder y las reglas sus-
tanciales de la sociedad tradicional que se manifestaban en el dominio desigual sobre la tierra.+

A pesar de ello, fue en la presidencia de Lazaro Cardenas donde la federacién cobré nuevas fuer-
zas y se impuls6 de nueva cuenta el reparto agrario. De esta forma, siguiendo la interpretacién
histérica de Paris Pompo, se configuré un complejo escenario regional donde se trat6 de no afec-

45 Maria Dolores Paris Pombo sefiala que cuando en 1824 Chiapas pas6 a formar parte de la Republica Mexicana, la oli-
garquia terrateniente ganadera que se habia formado en la Capitania de Guatemala acrecenté sus propiedades al apode-
rarse de las tierras de la Iglesia catélica y de las comunidades indigenas. Mas tarde, durante el Porfiriato arribaron a Chia-
pas extranjeros (alemanes, ingleses y estadounidenses) que compraron tierras a compaiiias deslindadoras, principalmente
en El Soconusco, la Sierra Madre y la Region Norte, y se dedicaron a la produccion de café, caucho, chicle y madera.

El trabajo en las fincas lo realizaban peones acasillados y baldios, “campesinos que trabajaban en la finca o hacienda y viv-
ian permanentemente en la misma, para lo cual el patron y propietario les prestaba una parte de sus tierras con el objeto de
que sembraran sus milpas y otra en donde establecian sus casas. En la regién, los acasillados establecian sus casas en un
mismo lugar, por lo que constituian un pequefio poblado dentro de las fincas. De aqui se reprodujo el modelo de asenta-
miento humano que predomina en la regioén, caracterizado por poblados de menos de 500 habitantes” (Legorreta Diaz, Mar-
ia del Carmen, Religién, politica y guerrilla en Las Cafiadas de la Selva Lacandona, Cal y Arena, México, 1998, p. 32).

46 Legorreta Diaz, Maria del Carmen, Desafios de la emancipacion indigena: organizacion sefiorial y modernizaciéon en
Ocosingo, Chiapas (1930—1994), UNAM/CIICH, México, 2008, p. 63.

47 Ibidem., p. 91.

48 Pérez Ruiz, Op. cit., p. 112.
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tar a los grandes latifundios y se reforz6 la finca como unidad basica de produccidn, con lo cual
las afiejas relaciones seforiales persistieron en muchas regiones de Chiapas. Sin embargo, el limi-
tado alcance de la reparticidn de tierras impulsé la aparicion de pequefios propietarios, ejidata-
rios, comuneros y el éxodo de muchos ex peones acasillados que aspiraban a poseer tierras y
convertirse en sujetos de derechos agrarios.

Pérez Ruiz sefiala que la demanda por la tierra no parti6é solamente de la iniciativa de los pobla-
dores indigenas y campesinos rurales, sino que fue inducida por el Estado mexicano para impul-
sar una politica nacional de reparto agrario, cuyo objetivo era consolidar la integraciéon de Chia-
pas a la dindmica nacional posrevolucionaria y su consecuente modernizacion.

En este sentido, la reforma agraria modific6 muchas de las relaciones sociales existentes y refun-
cionalizé las de tipo seforial en las haciendas, creando fuertes expectativas de acceso a la tierra
entre quienes no la tenian y contribuyendo a que, desde diversas posiciones e intereses, nuevos
actores sociales locales alentaran muchas de las revueltas y movilizaciones agrarias de los afios
posteriores en demanda de tierras.

1.1.1. Las organizaciones indigenas en la Selva Lacandona

A través de las formas de dominacién y explotacion de la fuerza de trabajo indigena, los grandes
hacendados y finqueros lograron edificar una sélida estructura jerarquizada de poderio econoé-
mico y politico, toda vez que la propiedad de la tierra y su explotacién econémica les permitié la
posibilidad de reproducirse como clase dominante por varios siglos, y por ende, mantener a las
comunidades indigenas en una condicién subordinada bajo el estatus de peones acasillados.# Le-
gorreta explica las implicaciones sociales y culturales de este sistema de dominacién en las fincas
de la manera siguiente:

Las relaciones sociales de produccién en Chiapas se basaron por siglos en la explotaciéon de la
fuerza de trabajo de peones acasillados. Al grupo que histéricamente habia ejercido esta for-
ma de explotacion se le identificaba como oligarquia chiapaneca, una oligarquia constituida
por terratenientes de origen colonial y decimonénico que controlaron la vida social en Chia-
pas a través de las haciendas. La sobreexplotacién de los peones acasillados constituyé la base
principal de su modelo de acumulacién de capital.

Para estos momentos, la importancia del grupo dominante consistia en que las familias de esa
oligarquia ya trastocada, continuaban controlando en mayor medida el poder politico y
economico de la entidad, aun con resabios de sus formas de explotacién extraeconémicas [...]
sus formas de dominacién y explotacién persistieron en Chiapas practicamente hasta la déca-
da de los setenta, debido a que este grupo no fue derrotado durante la Revolucién de 1910.

El control casi absoluto sobre la tierra y la gente que la trabajaba constituyé la base del pre-
dominio econémico y politico de esta clase dominante. Dicho control se completé con deter-
minadas formas de produccién de tipo extensivo, con la socializacién de una ideologia domi-

49 En el apartado sobre la brujeria (capitulo 3) se aborda con detalle los mecanismos de negociacién del mando entre la
oligarquia y las y los indigenas acasillados. En este apartado se aborda sdlo lo concerniente a la formacion de las organiza-
ciones indigenas en la Selva Lacandona.
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nante de caracter racista y excluyente, y la reproduccién a nivel local, regional y estatal de ac-
titudes cerradas y localistas, elementos que le confirieron a los diferentes grupos regionales
de la oligarquia su capacidad hegemdnica.5°

Ademas es preciso apuntar que la explotacién econémica siempre estuvo acompafiada de una
solida estructura de exclusion y discriminacién racial que sustenté la hegemonia del grupo domi-
nante. Sin embargo, la estructura de poder local, hermética y hostil hacia los cambios que se ge-
neralizaban en el resto del pais empez6 a mostrar fisuras incipientes alrededor de la década de
los treinta del siglo pasado, donde, de acuerdo con Legorreta:

Se inicia una serie de modificaciones en la economia y sociedad chiapaneca que provocé el
resquebrajamiento paulatino de las formas de dominaciéon y regulacién politica. Esta ruptura
fue posible por la separacién y autonomia de la comunidad, antes integrada a la hacienda, que
se produjo a partir del inicio del reparto agrario, reparto mas por la via de la colonizacién de
terrenos nacionales, que por la afectacion de las fincas.

A partir de estos cambios, la vieja estructura de poder entré gradualmente en un proceso de
desequilibrio y resquebrajamiento. Es decir, las formas de regulacién politica tradicionales se
fueron rompiendo, al perder la oligarquia el monopolio que virtualmente tenia sobre la tierra
y con éste el control casi absoluto de la fuerza de trabajo. Lo que a su vez precipité cambios en
la ideologia politica del entonces emergente campesinado libre.5!

La fuerte impronta que dejé la finca, en términos de ser por siglos el espacio indiscutible de la re-
producciéon de buena parte de las relaciones sociales, tuvo un primer punto de quiebre, si bien no
definitivo, a partir de la década de los treinta del siglo pasado. En este sentido, la experiencia de
Jorge Rafael Diaz, parroco dominico fundador del CDHFPLN, es reveladora del drama sufrido du-
rante muchos afos de semiesclavitud y sujecion de los indigenas en las fincas:

Los testimonios de los ancianos acerca del maltrato que recibian en las fincas remueve el sen-
timiento de compasion, en el sentido estricto del término, y hacen resonar las palabras pro-
nunciadas por Antonio de Montesinos en la célebre homilia del cuarto domingo de Adviento
‘..acaso éstos no son seres humanos.... Las condiciones infrahumanas en las cuales vivian,
obligaron a los tseltales a abandonar las fincas, que significaban muerte, para buscar la tierra
nueva que prometia vida y libertad.

[...]

De esta manera se fueron llenando las cafiadas y los valles de Ocosingo, asi como la gran pla-
nicie selvatica del Marqués de Comillas. Con una mirada retrospectiva a este acontecimiento
que llevé a los tseltales a la Selva Lacandona, encontramos un paralelismo muy cercano con el
Exodo de los israelitas de Egipto. Las circunstancias fueron similares. En condiciones de muer-
te los tseltales deciden ponerse en marcha para buscar nueva vida en la selva, vida que se ex-
presaba en la fecundidad de las tierras fértiles de las planicies, de las cafiadas y de los valles,
en el agua de los rios, en los bosques tropicales de la montafa. La selva, pues, se les present6
como la Tierra Prometida”.52

50 Legorreta, Religion, politica y guerrilla, Op. cit., p. 95.

51 Ibidem., p. 99.

52 Diaz, Jorge Rafael, “Chiapas hoy, presencia dominica en tierra de conflicto”, en Orden de Predicadores en México
(OPM), Los dominicos y el nuevo mundo, OPM, México, 1997, p. 440.

Fray Jorge Rafael Diaz es un religioso dominico que fue ordenado como sacerdote en 1991 e inmediatamente enviado a
Ocosingo. En 1994 fue nombrado Superior de la comunidad dominica local y Parroco de Ocosingo. En 1996 la orden lo eli-
gi6 Prior del Centro Universitario Cultural, ubicado en Ciudad Universitaria (UNAM) y tuvo que dejar el poblado.
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De esta forma, los indigenas acasillados y otros que emigraron de los “pueblos viejos” como Ox-
chuc, Sitala y Bachajén iniciaron el éxodo hacia las tierras bajas de la Selva Lacandona, buscando
la tierra en la que habrian de fundar sus propios pueblos. El impulso inicial fue en efecto, el su-
perar una condicién de trabajadores semiesclavizados y empobrecidos, obligados a cumplir jor-
nadas exhaustivas y a estar en constante disposicidon para cualquier trabajo que les obligara a
abandonar sus momentos de descanso.

Sin embargo, como todo proceso de quiebre de formas concretas de sujecion y transformacion de
las relaciones sociales de servidumbre, el abandono de las fincas no puede pensarse como un
cambio homogéneo o sencillo, pues si bien es cierto que en la finca no dejaron nunca de reprodu-
cirse relaciones de explotacion, también lo es que ésta fue por mucho tiempo un espacio deter-
minante para la sociabilidad de los trabajadores(as) de las mismas. Por ello, incluso las relaciones
de explotacién que se vivian en su interior propiciaban una especie de acuerdo que permitia la
reproduccion de la vida material y social, si bien de forma subordinada. Retomando el argumento
del socidlogo Marco Estrada, se podria pensar este proceso como la “resignificacion de la servi-
dumbre” que aportaba seguridades y permitia la reproduccion de la vida comunitaria:

La lealtad de los mozos con el patrén no debe entenderse s6lo como una manifestacién de la
operacion de los mecanismos de coercién que existian en la finca, sino, también como una
muestra de su identificaciéon con el mundo sefiorial en el que tenfan un lugar seguro, si bien
subordinado, que les garantizaba ciertos derechos y beneficios. Por eso, la aventura de aque-
llos que deseaban dejar tras de si la vida servil de la hacienda para fundar un ejido fue recha-
zada, no pocas veces, por aquellos mozos baldios que valoraban mas la seguridad material,
fisica y moral del sistema patrimonialista de la finca, que los riesgos de la libertad.53

El abandono de las fincas no fue necesariamente un proceso abstracto por alcanzar la libertad, en
tanto que conllevé dejar atras esa seguridad que era también una forma de pertenencia a una vi-
da social estructurada. Sin embargo, como lo planteé Gilly, la energia y la fuerza para un Exodo
vienen sobre todo del recuerdo y del sufrimiento de esclavitudes pasadas, no sélo de la esperanza

de una “Tierra Prometida”; “esta esperanza se enciende desde adentro de la densidad de vida del
tiempo pasado, y no desde un futuro que es todavia un tiempo sin tiempo”.5+

No se trata empero, de una proyeccién de libertad futura utépica, fetichizada como lo fue en la
practica la reforma agraria aplicada en Chiapas que les concedid, cuando mucho, las tierras me-
nos fértiles, sino que se trata del anhelo de recuperar lo que la historia de explotaciéon caus6 en
sus territorios y en sus culturas; se trata de recuperar una imagen del pasado que cobra sentido
en el presente y que hace posible distinguir el porvenir.

Esta imagen permite apreciar en toda su complejidad la importancia fundamental que tiene des-
de entonces la lucha por la tierra entre las comunidades indigenas que habian hecho del despla-
zamiento y la ocupacién una forma de vida, por momentos itinerante, pero que a la postre fue
abriendo la posibilidad para los asentamientos de poblaciones y la consecuente reproduccion de
relaciones sociales que son la fuente de la cual brotan los mecanismos concretos de lucha y resis-
tencia que les han caracterizado.

53 Estrada Saavedra, Marco, La comunidad armada rebelde y el EZLN: un estudio histérico y sociolégico sobre las bases de
apoyo zapatistas en las cafiadas tojolabales de la Selva Lacandona, 1930—2005, COLMEX, México, 2007, p. 81.
54 Gilly, Historia a contrapelo, Op. cit., p. 47.
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La tierra entonces, es un espacio de sociabilidad insustituible, imprescindible se podria afirmar,
en tanto que de ahi se logra también el despliegue cultural y la apropiacién de otras formas cultu-
rales, principios ideolégicos y formas de organizacién que aportan a su vez en la politizacion de
las comunidades. Procesos todos ellos largos, complejos, tefiidos con la sangre de las y los indige-
nas y la confrontacién con una estructura de poder mezquina que se niega a perder sus privile-
gios y riqueza material; es en suma, la historia de las experiencias de aquellos que quieren dejar
su condicion de esclavos para convertirse en campesinos libres.ss

Las décadas siguientes a ese movimiento migratorio hacia la selva, habrian de mostrar las posibi-
lidades concretas de lo que mas tarde seria pensado en términos de “autonomia en los hechos”,
es decir, la capacidad para autogobernarse. De acuerdo con Marco Estrada, la historia de las co-
munidades indigenas de la Selva Lacandona:

Se inicia alrededor de 1930 con el proceso de desmantelamiento del sistema de fincas median-
te el reparto agrario y la reconversiéon ganadera de los restos de las fincas agricolas. De aqui
surgid, a lo largo de las siguientes décadas, un conjunto de ejidos producto de la lucha en co-
ntra del latifundismo y de la colonizacién de la Selva Lacandona, en cuyo interior los ex peones
acasillados aprendieron a gobernarse a si mismos y a definir su interés colectivo.5¢

En este sentido, las comunidades indigenas emprendieron un esfuerzo de cambio y de superacion
de las relaciones serviles, lo cual implicé a su vez perder ciertos componentes de su identidad
como peones acasillados. En este proceso, la Iglesia catélica desempeiié un papel importante en
tanto acompafié a estas comunidades en el proceso de su liberacion, papel que no estuvo exento
de conflictos, segiin lo destaca Estrada:

Los primeros contactos entre los misioneros y los colonos [indigenas de la Selva Lacandona]
no fueron faciles. En realidad, al principio imper6 la incomprensién y la desconfianza. Una his-
toria compartida de mas de cuatrocientos afios habia puesto a los indigenas a la defensiva,
pues, en su ‘memoria baldia’ de los dltimos dos siglos, la Iglesia y sus ministros habian sido
una institucién de opresién y dominacidn; una instituciéon que identificaban mds con el mundo
ladino explotador y racista de la hacienda que con la ‘Buena Nueva’ del mensaje de Cristo. Por
esta razon, las comunidades indigenas respondian con un recelo y una desconfianza mas que
justificados ante la aparicion de los primeros religiosos”.5”

Gonzalo Ituarte explica esta misma situacion en los siguientes términos:

La lectura del evangelio desde el contexto de los pobres en la etapa del éxodo de las fincas a la
selva es liberadora también para la Iglesia, [que] descubre una comprensién mds profunda del
evangelio y evidentemente significa un aporte, genera mistica y la mistica permite a la gente
hacer cosas inesperadas y heroicas, que es lo que sucedid.

55 Respecto con la lucha por la tierra en Chiapas, Legorreta afirmé que: “Ha sido crucial, no sélo porque en ella se ha sus-
tentado y se sustenta la mayor parte de la reproduccion material de la clase dominante y de su estructura de poder, sino
porque a partir de la tierra se generaron también la mayor parte de los fundamentos de la economia, politica y cultura de los
campesinos e indigenas. Esta lucha, tiene sus antecedentes desde la década de los treinta, pero toma su maxima expresion
en el periodo que va de 1970 a 1995 y se ha establecido en lo fundamental entre finqueros o hacendados y campesinos
indigenas o mestizos. Aunque también hay que considerar que en casi todas las regiones y organizaciones campesinas, la
lucha por la tierra no sélo se ha dado contra el hacendado chiapaneco, sino también contra la federacion cuando ésta tiene
proyectos como la explotacion de yacimientos de petrdleo, el establecimiento de presas hidroeléctricas, o politicas radicales
de conservacién ecoldgica, entre los mas importantes” (Legorreta, Religién, politica y guerrilla, Op. cit., pp. 246—2438).

56 Estrada, La comunidad armada rebelde y el EZLN, Op. cit., p. 57.

57 Ibidem., p. 207—208.
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Se arriesgaron, se enfrentaron, rompieron con todo el sistema, rompieron con todas las seguri-
dades, corrian mucho mds peligro yéndose a la selva que queddndose a vivir en las fincas; en las
fincas mal que bien podian medio vivir y medio morir cada dia; irse a la selva era arriesgar todo
y muchos murieron, especialmente las generaciones de nifios; pero la fe cristiana catdlica aporté
energia, aportd sentido, aporté razén, aporté motivacién y utopia junto con un caminar vital de
la gente que hicieron muy potente el proceso y esa conquista de libertad, de tierra propia, de eji-
dos, comunidades, etc. [La fe] se convierte en el fundamento desde el que construye, se va cons-
truyendo y sigue todavia ese proceso.58

Pérez Ruiz analiza el proceso de conformacidén identitaria de los distintos grupos lingiiisticos y
culturales que concurrieron en la Selva Lacandona de forma dispersa a raiz del Exodo de las fin-
cas, y a través del cual pudieron enfrentar sus nuevas condiciones de vida. Al provenir mayorita-
riamente de las fincas, los exacasillados (hablantes de tseltal, tsotzil, ch’ol o tojolabal) carecian de
los referentes comunitarios que si tenian las poblaciones de otras regiones de Chiapas. Ya estan-
do en la selva, fue una necesidad construir sus propios referentes de identidad y sus propias for-
mas de organizacion, asi como reformular sus tradiciones y costumbres.

Pese a su diversidad, la identidad mayoritaria que uni6 a los colonos fue la indigena, que en la zo-
na adquirio los atributos indispensables para que pudieran sobrevivir, pues la habian llenado de
los valores necesarios para autoreferenciarse como sujetos capaces de adaptarse a un medio
ecologico y socialmente adverso. Por ello, el origen de esta identidad revalorada y recreada se
ubico en la colonizacion de la selva.

Para las y los colonos indigenas, la lucha por la tierra les ha significado una permanente confron-
tacién con los ganaderos y los finqueros, asi como con el gobierno. Esta lucha ha constituido en
conjunto un complejo proceso de cambio y adaptacion, donde se han visto en la necesidad de
abrir sus relaciones familiares y de solidaridad social, y atin sus estructuras de organizacién. Los
patrones culturales de las y los indigenas antes acasillados poco a poco se fueron flexibilizando
para dar cabida a los sectores jovenes emergentes, dispuestos a aprender el lenguaje burocratico
y los codigos de las negociaciones para sobrevivir. Estos sectores fueron mas receptivos al cam-
bio e impulsaron las transformaciones de su grupo familiar, social y cultural, ya que incluso
aprender a hablar espafiol, a leer y escribir en esta lengua y a contar eran elementos indispensa-
bles para sobrevivir. Conscientes de ello, la Iglesia catélica y diversas organizaciones de militan-
tes de izquierda impulsaron innumerables procesos informales de ensefianza y aprendizaje.

Luego de las reformas emprendidas por el Concilio Vaticano Il y partiendo de la critica al papel
tradicional de la Iglesia que durante mucho tiempo funcioné como un instrumento de coercién
mas al servicio del grupo dominante local,5* Samuel Ruiz implementé una serie de nuevas politi-

58 Gonzalo Ituarte Verduzco, 60 afios, fraile dominico, Vicario General de la Didcesis de San Cristobal de Las Casas en
1994 y Secretario técnico de la CONAI hasta su desaparicion en 1998, México, enero 2009, entrevistado por Alberto Clara.
59 EI Concilio Vaticano Il y documentos que anunciaban las “preparaciones evangélicas” halladas en la historia religiosa de
los pueblos, como el Decreto Ad Gentes, propiciaron novedosas reflexiones teolégicas en América Latina. Con ello se verifi-
caba un cambio en los paradigmas o modelos conceptuales hasta entonces usados y se avisaba sobre la toma de concien-
cia acerca de las interpelaciones teoldgicas relativas a grupos culturales “no latinos”. Una de las conclusiones mas importan-
te del Concilio fue la valoracion de las religiones no cristianas (véase Lumen Gentium y la Declaracion Nostra Aetate), donde
la valoracion de los pueblos y comunidades indigenas en y desde su identidad cultural fue una preocupacion central.

Samuel Ruiz relatd su propia experiencia al respecto: “Reunidos en Melgar en 1968, partiendo del Concilio, nos haciamos
las siguientes preguntas: ;cémo esta Dios presente en las culturas?; ;cédmo continuar anunciandolo y encontrandolo en el
seno de la experiencia de Iglesia? Esto es lo que el Concilio llama ‘encarnacion de la Iglesia en las culturas’ o surgimiento
de Iglesias autdctonas en el continente” (Ruiz Garcia, Samuel, Cémo me convirtieron los indigenas, Sal Térrea, Santander,
2003, p. 25).
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cas de evangelizacion que transformaron radicalmente la relaciéon entre las comunidades y la
Iglesia catdlica. Pablo Iribarren, fraile dominico asignado a la Misidn de Ocosingos® en el afio 1987
y hasta 1994, describe este proceso de cambio de la forma siguiente:

En un ambiente de renovacién espiritual, intelectual y practica, la Di6cesis [de San Cristébal
de Las Casas] anima una reflexién autocritica y reconoce a la Iglesia como una institucién
‘opresora’ y cooperante con la ‘estructura social de dominacién’, perdiendo por esta razon el
perfil de su mision profética. Para combatir esta dominacion, las estructuras y practicas ecle-
siales deberian reformarse para trabajar con y para el pobre. La ‘opcién por el pobre’ supone,
entonces, una critica a una concepcidn pastoral centrada en lo sacramental, lo litirgico, lo ca-
ritativo y lo asistencial. La teologia de la liberacidn se reconoce como una teoria de orienta-
cion practica y fomentadora de una ‘conciencia social’ en el ‘pueblo cristiano’, que por medio
de la accion ‘liberadora’, podria ser capaz de hacer una sociedad ‘mas justa’. El orden social
imperante era concebido, entonces, como ‘opresor y pecaminoso’; como un sistema que viola-
ba la ‘dignidad humana’ y obstruia la posibilidad de una ‘vida cristiana verdadera’. Los simpa-
tizantes de la teologia de la liberacion afirmaban que: ‘nuestra accién pastoral no podia ser
auténticamente evangelizadora si no confronta la situacién econdmica, politica e ideolégica de
un sistema que aparece como concreciéon del egoismo, del pecado. Nuestro compromiso de fe
s6lo podra ser vivido auténticamente si es Buena Nueva para el pobre, para el oprimido y si
suscita, apoya e impulsa un proceso liberador del oprimido’.6!

El propio Samuel Ruiz lo expreso as:

Emprendimos, pues, un trabajo pastoral a la inversa: se trataba, en principio, de saber como
estaba Dios presente en las culturas, es decir, de tener una actitud de respeto no solamente
por la dignidad del hombre que vive su cultura de manera comunitaria, sino por la presencia
salvifica de Dios en esas culturas. Y de ahf arranca una etapa ya iluminada por el Concilio [II
Medellin], porque sin el Concilio esa inversién nunca habria tenido lugar.

Hubo una evolucidén en la Di6cesis, no sélo gracias a la publicacién de los documentos del Con-
cilio y a su explicacion y su transmision, sino también gracias a un proceso interno de conver-
sion y de recuperacion de la dignidad de las culturas.s2

La caracteristica de esta nueva etapa esta definida entonces por un trabajo organico, es decir, que
procuraba renunciar a la perspectiva paternalista—conservadora caracteristica de la Iglesia en
épocas anteriores, por una que diera mucho mas protagonismo a las propias comunidades. Con
ello Samuel Ruiz trajo consigo un proyecto de “Iglesia autéctona” que buscaba rescatar la vision
indigena de la religion catdlica asi como sus formas de organizacion. Por eso se dio validez a la
figura del “diaconado indigena”,s3 se crearon Comunidades Eclesiales de Base (CEBs)s* y se tra-
bajé en la formacién de catequistas mujeres y varones.ss

60 En marzo de 1963, con el retorno de los dominicos a las mismas tierras evangelizadas por los frailes de esta orden en el
siglo XVI, se crea la Mision Ocosingo—Altamirano. A través de su Provincial Fray Joseph M. Agius, la Provincia del Santo
Nombre de California, Estados Unidos, solicito6 a Samuel Ruiz establecer una comunidad en Chiapas. El Obispo Ruiz les
encomendo la Parroquia de San Jacinto de Polonia, en Ocosingo, para dar continuidad al trabajo evangelizador de los frai-
les dominicos.

61 Iribarren, Pablo, “Los dominicos en México y su relacion con las culturas indigenas contemporaneas”, en Revista Anam-
nesis, México, Num. 35, enero—junio 2008, p. 123.

62 Ruiz Garcia, Op. cit., pp. 30—31.

63 En términos religiosos, los diaconos son animadores de la comunidad, se encargan de dirigir las celebraciones eucaristi-
cas y ejercen un liderazgo reconocido en varias comunidades. Tienen un proceso largo de formacion, normalmente empie-
zan como catequistas, llegan a ser coordinadores de zona y posteriormente son promovidos para ser ordenados diaconos;
luego pasan a formar parte de la jerarquia catdlica local. En este sentido, se encuentran por debajo de los Presbiteros, me-
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Asi pues, la Iglesia ayud6 a impulsar a tal grado el nivel de concientizacion entre las comunida-
des, que se podria decir que es en estos aflos cuando las comunidades indigenas se animaron a
formar sus propias organizaciones que, en efecto, nunca dejaron en los hechos el vinculo con la
Iglesia como lo mostraran los conflictos posteriores.¢s

En la década de los afios setenta se constituyeron las primeras organizaciones propiamente indi-
genas, confluyendo en este proceso varias tendencias y elementos que les aportaron un perfil
tendencialmente politico. El punto culminante que permite capitalizar las experiencias de las
décadas anteriores asi como dar un impulso fundamental en lo que a organizacioén y politizacion
de las comunidades se refiere, fue el Congreso Indigena de octubre de 1974,5” con el cual se sen-
tarian las bases para el surgimiento de una conciencia indigena que impuls6 la defensa de sus de-
rechos, asi como la creaciéon de multiples organizaciones. Esa fue la primera oportunidad que tu-
vieron los principales grupos étnicos del estado (tseltales, tsotsiles, tojolabales y ch'oles) para
entablar un didlogo que les permitié reconocer las problematicas compartidas y empezar a prefi-
gurar soluciones comunes. En los dias de trabajo del Congreso y con la identificacién de esas difi-
cultades comunes, la radicalidad del discurso motiv6 incluso el desconocimiento del gobierno lo-
cal que les habia apoyado al inicio. Desde la misma inauguraciéon qued¢ clara la postura de los
pueblos y comunidades indigenas:

En el afio de 1974 se cumplieron 500 afios del nacimiento de Fray Bartolomé de las Casas, lla-
mado defensor de los indios porque luché contra las diferentes formas de explotacién. Con es-
te motivo, las comunidades indigenas de Chiapas —tseltales, tsotsiles, tojolabales y ch'oles—
en pie de lucha y para rescatar nuestra dignidad y nuestro derecho a la tierra, a la educacién y

jor conocidos como sacerdotes, pero a diferencia de éstos, los diaconos si pueden estar casados. De hecho, en Chiapas se
trata de un cargo que normalmente se comparte en pareja.

64 Las CEBs nacieron inspiradas por la teologia renovada del Concilio Vaticano Il; son grupos religiosos pequefios que in-
tentan reactualizar las caracteristicas y el dinamismo de las primeras comunidades cristianas, adaptandolas a los tiempos
actuales mediante el método “ver, pensar, actuar” para reflexionar sobre su realidad. La Iglesia las considera como focos de
liberacion y el ambiente propicio para el surgimiento de nuevos ministerios laicales.

65 Por su liderazgo y/o compromiso religioso, las y los catequistas son personas elegidas por la propia comunidad para re-
cibir una formacion religiosa y en derechos humanos de parte de la Didcesis de San Cristébal. Las y los catequistas se en-
cargan de dirigir las celebraciones eucaristicas de la comunidad en ausencia de los sacerdotes y los diaconos; normalmente
tienen a su cuidado los templos y congregan a las comunidades para las celebraciones religiosas catdlicas. Asimismo, este
cargo pueden ejercerlo tanto hombres como mujeres, pues no esta inscrito dentro de la jerarquia eclesial, ya que la Iglesia
los considera ministerios laicos(as).

66 Jorge Santiago, colaborador de Samuel Ruiz durante muchos afios y fundador de Desarrollo Econémico y Social de los
Mexicanos Indigenas (DESMI), da testimonio de la estrecha relacién entre los procesos organizativos indigenas y el impulso
social y cultural de la Iglesia en Chiapas: “Hasta los afios sesenta estamos hablando de un acompafiamiento de otros acto-
res sociales al proceso de las comunidades, el cual fue fundamentalmente religioso, pero al tiempo organizativo también.
Hasta el dia de hoy esa estructura organizativa sobrevive: zonas, servicios, principales, formulas en las comunidades para
organizarse. La férmula de organizacion de la Iglesia esta presente en todas las regiones indigenas de la Selva y Altos, es
retomada por las organizaciones indigenas; aunque ya no son catequistas, se crean las figuras de responsables de la cues-
tion agraria, responsable de la cuestién de crédito, de educacioén, de salud, etcétera; toda esta ingenieria se funda en la
misma l6gica estructural de la Iglesia, una légica de organizacion de bases. En los afios setenta las comunidades ya no se
representan por medio de las misiones religiosas, sino que son ya organizaciones propias, es decir, el fruto de este proceso
es la organizacioén interna: cooperativas, uniones de crédito, etcétera” (Jorge Santiago Santiago, 70 afios, fundador de
DESMI, San Cristébal de Las Casas, Chiapas, julio 2008, entrevistado por Alberto Clara).

67 El Congreso Indigena fue celebrado en San Cristébal de las Casas del 12 al 15 de octubre de 1974, con motivo del ani-
versario 500 del natalicio de Fray Bartolomé de las Casas y de la celebracion del 150 aniversario de la incorporacion del
Estado de Chiapas a México (1824). El evento incorporé la palabra de 250 mil indigenas de 327 comunidades y estuvo
constituido por 1,230 delegados (587 tseltales, 330 tsotziles, 152 tojolabales y 161 ch’oles) que en un ejercicio de discusion,
elaboraron ponencias y denuncias al rededor de cuatro temas fundamentales en la vida de sus comunidades: tierra, comer-
cio, educacion y salud (Garcia de Ledn, Antonio, “La vuelta de Katin. Chiapas: a veinte afios del Primer Congreso Indige-
na”, en linea: http://www.laneta.apc.org/coreco/ CONGRESO_INDIGENA.htm, consultado el 15 de enero de 2008).
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a la salud, unidas en contra de la explotacion y exigiendo respeto a nuestra forma de vida de-
ntro de la nacionalidad mexicana, hemos realizado el Primer Congreso Indigena para volver-
nos a organizar y luchar con fuerza, sobre la base de que somos trabajadores del campo y por-
que sabemos que en la unién esta la fuerza para que los oprimidos de México salgamos por fin
en la libertad.s8

Sobre la base de cuatro grandes ejes tematicos -tierra, salud, educaciéon y comercio— el Congreso
Indigena de 1974 abri6 la puerta para la formacidén de diferentes organizaciones politicas propias
de las y los indigenas, entre las que destacaron la Quiptic Ta Lecubtesel (que en lengua tseltal sig-
nifica: "nuestra fuerza para progresar"), la Unién de Uniones (UU)®® y posteriormente la Asocia-
cion Rural de Interés Colectivo (ARIC);7° que a la vez habrian de tener contactos y ser nutridas
por la labor politica en la zona de otros grupos con influencias ideolégicas de izquierda (sobre
todo maoistas) como producto de la explosién social de 1968.

Por su parte, la respuesta de los grupos de poder tradicionales fue de resistencia permanente a
establecer relaciones de respeto o a negociar con las fuerzas populares independientes, de mane-
ra especial con el incipiente movimiento campesino—indigena, que era el que mas afectaba sus
intereses y mas cuestionaba sus viejas légicas de dominacién. Esta reaccidn, destaca Legorreta,
llevé a un uso generalizado y frecuente de la violencia como forma de enfrentamiento y de des-
equilibrio politico, el cual se ha mantenido hasta la fecha dado su caracter estructural. En los afios
ochenta, un dirigente agrario indigena mencionaba:

El bafio de sangre no ha terminado y el Dios de la Guerra en el estado de Chiapas no ha cesado
de hostilizar a todos los indigenas... Dificil y desigual ha sido la lucha, los ricos con su dinero
han comprado autoridades de todos tamafos y nosotros sélo gritando que tenemos la razdén.
Nuestro pueblo ha sufrido la furia de terratenientes y caciques.’?

Concluia su denuncia prometiendo: “dura y amarga ha sido la experiencia pero hemos aprendido:
lo que no hagamos por nosotros no lo hara nadie, y estamos dispuestos a luchar por recobrar
nuestras tierras”.”2 De esta forma, en la segunda mitad el siglo XX maduré en Chiapas una guerra
agraria de bajo nivel, localista, amarga y sangrienta contra las organizaciones campesinas indige-
nas. Las agencias de derechos humanos internacionales y mexicanas como Amnistia Internacio-
nal (AI), Human Rigths Watch (HRW) y la Academia Mexicana de Derechos Humanos (AMDH)
estuvieron pendientes y documentaron los casos mas severos de represién. Denunciaron un es-

68 Citado en Diaz, “Chiapas hoy, presencia dominica en tierra de conflicto”, Op. cit., pp. 442—443.

69 A finales de 1975, luego de realizarse varios cursos de capacitacion en derechos agrarios para los delegados ejidales
que participaron en el Congreso Indigena, se constituye la primera unién de ejidos de las cafadas de Ocosingo, la Quiptic
Ta Lecubtesel, con una demanda basica de contar con los medios necesarios para almacenar y transportar sus productos:
el proyecto “BAC” (una bodega, un avién y un camion). Mas tarde, a principios de los ochenta, 2,000 representantes de 149
comunidades de 13 municipios de Chiapas reunidos en el ejido Bajucu, municipio de Las Margaritas, acordaron formar una
sola organizacion, independiente de todos los partidos politicos y centrales campesinas coorporativistas, a la que denomina-
ron Unién de Uniones Ejidales y Grupos Campesinos Solidarios de Chiapas, conocida popularmente como la Unién de
Uniones (UU).

70 Aunque el Estado tiene una relacién vertical con las comunidades indigenas (y con la mayor parte de las comunidades
locales en el pais), individuos y grupos pueden, por ejemplo, negociar con la burocracia la creacidon de espacios propios y
los mecanismos mediante los cuales individuos y grupos particulares pueden ser incluidos o excluidos en programas especi-
ficos que beneficien a una u otra organizacion. En este sentido, la ARIC es una forma de organizacion rural establecida en la
Ley Federal de Reforma Agraria desde los afos setenta, que permite que se asocien uniones de ejidos y pequefios propie-
tarios. Constituyd una respuesta por parte del Estado al contexto de alta conflictividad agraria en Chiapas y al mismo tiempo
una forma de autoproteccion legal de las organizaciones indigenas frente a la represion del gobierno.

71 Benjamin, Thomas Louis, Chiapas: tierra rica, pueblo pobre. Historia politica y social, Grijalbo, México, 1995, pp. 274—
275.

72 Ibidem.
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quema de asesinatos politicos deliberados donde la mayoria de las victimas eran simpatizantes
de organizaciones campesinas independientes o de sindicatos rurales. En casi todos estos casos
los asesinatos habian ocurrido en el contexto de disputas agrarias prolongadas entre la oligarqu-
fa local (respaldada por diversos niveles de gobierno) e indigenas pobres organizados sin tierra.

En 1987, la AMDH caracteriz6 al entonces gobierno de Absalon Castellanos como el mas represi-
vo del pais. Testificando ante el Congreso de Estados Unidos, John E. Méndez, director de HRW
para las Américas, apunté que en Chiapas “las disputas por la tierra se resuelven por la fuerza y
las organizaciones sociales y politicas que representan a los campesinos son perseguidas sin fre-
no alguno. Desde nuestro punto de vista, una persistente cultura de violacién a los derechos
humanos es la marca del dominio del PRI [Partido Revolucionario Institucional] en Chiapas”.”3

De esta manera, en palabras del historiador de Chiapas Thomas Benjamin:

Los ochenta fueron entonces el escenario de ‘una escalada represiva’. Chiapas experimenté
mas que una crisis agraria, mas que una crisis econémica: lo mas fundamental quiza es que las
respuestas de la gente pobre ante el hambre y las penurias, y las respuestas de los finqueros y
los politicos ante las acciones de los pobres, crearon una grave crisis de justicia.’+

Las condiciones eran de tal magnitud que en 1989 Samuel Ruiz fund6 el Centro de Derechos
Humanos Fray Bartolomé de Las Casas (CDHFBC) para investigar y denunciar los casos de abuso.
Ademas, ya desde los anos ochenta los gobiernos locales y el federal comenzaron a militarizar
Chiapas ante el posible escenario de una revolucion en los vecinos paises de Centroamérica. En
1984, la Dibcesis de San Cristobal conforma el Comité de solidaridad para los refugiados guate-
maltecos y, justamente, la llegada de estos exiliados centroamericanos a territorio chiapaneco
trajo consigo una claridad sobre la importancia de los derechos humanos a las regiones de asilo,
pues aquellos venian cargando con las violaciones recibidas por los ejércitos de sus paises y las
autoridades migratorias mexicanas. Segun el testimonio del religioso dominico Raymundo Tama-
yo, quien vivio tal experiencia en carne propia, este hecho seria sustantivo para el impulso defini-
tivo que toma entre los parrocos de la Didcesis la defensa de los derechos humanos y para la pro-
pia creacién en 1989 del CDHFBC, germen a su vez de la conformacién y crecimiento del
CDHFPLN.”s Sobre las motivaciones profundas del Obispo Ruiz para tomar la decisién de fundar
el CDHFBC, Gonzalo Ituarte, uno de sus colaboradores mas cercanos, manifestd en entrevista:

La defensa de los derechos de los pueblos indios era una prdctica histérica ya desde antes de 1974
con el tema del Congreso Indigena. La Didcesis fue protagonista por muchos afios —y en particu-
lar su Obispo— de la defensa de los derechos del pueblo desde muchos anos atrds.

Pero encontré Don Samuel que no era suficiente la proclamacion publica, la denuncia genérica,
la emisién de documentos, incluso el didlogo con politicos; porque Don Samuel nunca se detuvo
ante nada, siempre estuvo en interlocucién con los poderes econémicos, politicos y religiosos de
Chiapas para tratar de defender la causa de los indios.

Y asi en 1989 después de varias insistencias de él ante la Asamblea diocesana de que necesitdba-
mos institucionalizar y profesionalizar esta tarea que ya era propia, ya era natural, ya era pa-
trimonio de la comunidad chiapaneca —y en particular de la Didcesis—; entonces Don Samuel

73 Ibidem., p. 275.

74 Ibidem., pp. 275—276.

75 Raymundo Tamayo, 45 afios, fraile dominico que asumié la direccién del CDHFPLN de 1996 a 2001, México, enero
2009, entrevistado por Alberto Clara.
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plantea ante la Asamblea diocesana la necesidad de tener un organismo que especificamente se
dedique a esta defensa.

Era natural, era parte constitutiva ya de la prdctica eclesial pero no era orgdnico—institucional,
y resulta que para que funcione en términos juridicos institucionales, se requiere pues lo especifi-
co del manejo de lo juridico y demds; entonces Don Samuel me dice, me ordena, yo como Vicario
General, que funde el Centro de Derechos Humanos.

No es una idea loca que se le ocurrié desde la nada, sino que es toda una prdctica que se quiere
concretar y articular; si se estudia la historia de la Didcesis de San Cristébal, un fenémeno muy
interesante es cdmo crea sus instituciones en respuesta a las necesidades del pueblo; no son insti-
tuciones creadas porque la Iglesia estd asi organizada, sino en la prdctica de cémo estd evolucio-
nando y caminando el pueblo y su relacién con lo religioso—eclesial va generando los equipos
pastorales, las instituciones de la estructura diocesana y asi surge el Frayba, como una concre-
cién de una prdctica histérica, como una articulacioén y profesionalizacién y biusqueda de mayor
eficiencia en la defensa de los derechos de los pueblos indios; entonces es un resultado natural.

Al crearse el Centro de Derechos Humanos no surgié algo nuevo, sino que se cristalizé, se articuld,
se estructurd en funcion de las necesidades histéricas y del momento.”¢

En sintesis, la migracion indigena campesina, la movilizaciéon popular, la radicalizacion religiosa,
la efervescencia politica y la insurgencia armada se presentaron en Chiapas mas que en cualquier
otro lugar de México. Fue asi que la labor concientizadora de la Iglesia catdlica, el activismo poli-
tico de los grupos de izquierda, la instalacién de los campamentos de refugiados y refugiadas de
Guatemala, la diversificacion de las regiones al paso de la colonizacién y de la conformacion so-
ciopolitica de las comunidades, la creciente militarizaciéon de Chiapas y una cada vez mas grande
toma de conciencia de la propia dignidad pisoteada durante tanto tiempo, propiciaron el levan-
tamiento armado del EZLN en 1994,77 que hizo estallar la dindmica de brutal represion descrita
lineas arriba y la transformoé en un conflicto armado hasta el momento no resuelto.’s

Ya desde los afios ochenta, en que las Fuerzas de Liberacién Nacional (antecedente inmediato del
EZLN) habian hecho llamados al levantamiento armado entre las comunidades organizadas y po-
litizadas de Chiapas, se pensaba que las razones para la continuacién de la lucha mediante las

76 Gonzalo ltuarte, Op. cit.

77 En el mismo sentido, Legorreta sefiala que los pueblos indigenas de la Selva Lacandona fueron protagonistas en los
afos setentas y ochentas, de una compleja historia sociopolitica en la que destaca su relacidon con cuatro proyectos politi-
co—ideoldgicos centrales: 1) el cristianismo comunitario; 2) la reivindicacion indianista (ambos derivados de la teologia de la
liberacion de la Diécesis de San Cristobal); 3) el proyecto democratico maoista o del “Poder Popular’ de Linea Proletaria
expresado en la UU, y 4) el proyecto de lucha armada por el socialismo del EZLN.

Legorreta continda diciendo que “dichos proyectos se entretejieron con una de sus mas fuertes dimensiones histéricas, la
étnica, desde la cual los adaptaron a sus propias dinamicas politicas, asi como a sus niveles y expectativas de desarrollo.
Con los nuevos elementos culturales retomados de estas influencias, los pueblos también han participado desde entonces
en el proceso de crisis y cambio estructural de las relaciones de produccién y de poder que se han desarrollado en las ulti-
mas tres décadas en el estado de Chiapas” (Legorreta, Religion, politica y guerrilla, Op. cit., pp. 16—17).

78 Se comparte la perspectiva de Alan Arias y José Maria Rodriguez sobre este punto, quienes consideran que el conflicto
armado en Chiapas no puede ni debe ser considerado como concluido o dirimido, pues mejor dicho se ha prolongado o sus-
pendido, con riesgos de reactivacion de la violencia. La implementacion de medidas orientadas a una solucion temporal del
mismo ha logrado poner punto final a una primera fase violenta, pero de ninguna manera esta excluida del todo la posibili-
dad de un reactivamiento de las acciones bélicas.

Este caracter no resuelto del conflicto obedece al hecho que la estrategia instrumentada por el Estado mexicano ha sido
limitada, es decir, se ha buscado —explicita e implicitamente— poner fin sélo a la fase propiamente armada del conflicto y
no al conflicto en si mismo, ya que no se han logrado modificar las actitudes conflictivas de los actores, ni darse cambios
significativos constatables en el plano estructural de desigualdad social en Chiapas. En este sentido, las acciones del Esta-
do no se han orientado a la atencién de las inequidades inherentes a las estructuras econémicas, politicas y de integraciéon
sociocultural que afectaban y afectan a la poblacién involucrada directa o indirectamente en el conflicto armado; tampoco se
ha hecho algo significativo para la transformacion de las relaciones de poder en el espacio inmediato de convivencia de los
involucrados en el mismo.
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armas estaban justificadas en la cerrazén y violencia con que las autoridades locales y federales
trataban los temas de interés para las y los indigenas, por lo que la via armada era acorde con los
procesos precedentes que los mismos indigenas habian empezado a cultivar, toda vez que parec-
fa que éstos(as) habian encontrado el limite de respuesta por parte del gobierno. De ahi que se
insista en que la solucién esperada con el levantamiento armado no se dio de forma espontanea,
ni mucho menos acritica.

Desde la posrevolucién, hubo que transitar por muchos caminos, buscar varias vias de negocia-
cion y recurrir insistentemente a los mecanismos del didlogo que insistentemente se frustraban.
En este proceso de larga duracion intervinieron los intereses confrontados de diversos actores
sociales, a los cuales Pérez Ruiz hace referencia de la forma siguiente:

El proceso chiapaneco, revolucionario y posrevolucionario, fue resultado de la confrontacién y
negociacion entre diversas fuerzas sociales que lograron incidir en el proceso: la federacion
(que impulsaba la Revolucién), las fuerzas locales (propietarios que intentaban detenerla o
reacomodarse ante las nuevas tendencias politicas, econdémicas y sociales), el Ejército Mexica-
no (que actuaba segun las circunstancias a favor de una tendencia o de otra) y los trabajado-
res rurales (indigenas comunitarios, o acasillados y trabajadores sin tierra no indigenas que
empujaban también en sentidos no siempre concordantes). Este incluyé reformas agrarias,
contrarreformas, legislaciones que impulsaban, detenian o rencauzaban el reparto, asi como
multiples acciones de los diversos actores que actuaban en un sentido u otro (solicitudes de
tierra y ampliaciones, amparos contra la afectacion, certificados de inafectabilidad, invasiones
de predios, desalojos, asesinatos y multiples formas de lucha y presién extralegal).”®

De esta manera, durante el dltimo siglo, Chiapas experiment6 cambios estructurales rapidos y
profundos, lo cual trajo consecuencias irreversibles: se desdibujo el sistema de dominio -que no
la discriminacion— de los indios por los ladinos,® el latifundio desaparecid, el minifundio se ge-
neraliz6, las migraciones internas se intensificaron, se crearon multiples organizaciones campe-
sinas indigenas y el PRI perdié cada vez mas su capacidad de control social y politico.

Sin embargo, de acuerdo con Legorreta, muchas de las practicas de la cultura politica dominante,
basadas en la exclusién y en la intolerancia, contintian y han constituido una cultura politica sus-
tentada en la violencia y discriminacién del ladino hacia las y los indigenas. Las raices de tal cul-
tura politica son muy profundas y generalizadas, e impiden cambios significativos hacia actitudes
de mayor tolerancia, pluralidad y respeto a las diferencias ideolégicas. Las formas de ejercicio del
poder de la clase dominante en Chiapas, basadas en el paternalismo y en el autoritarismo repre-
sivo, han tenido como eje comun la idea de la superioridad del patrén ladino sobre las y los indi-
genas. De por medio ha estado un fuerte principio conservador, el principio de autoridad, asi co-
mo el desprecio y la discriminacion hacia lo indigena. De esta forma, la actitud conservadora de
los grupos dominantes ha impedido que éstos se adecuen a los cambios econémicos, politicos,
ideolodgicos y culturales recientes.

79 Pérez Ruiz, Op. cit., p. 116—117.
80 Retomando el planteamiento de Moguel sobre el mestizaje, el mestizo es un tipo étnico que caracteriza a la sociedad
nacional, mientras que el término ladino hace referencia a un tipo de mestizo regional o local.
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1.1.2. El levantamiento armado de 1994 y la crisis de los derechos

‘Afilaron el machete para la guerra’ y lo hicieron en un estado de animo que
fue simultdneamente ‘suefio’ y ‘despertar’. Sofiaban, porque les movia el an-
helo de liberarse de una centenaria marginacién y alcanzar una vida mas
humana, digna y justa. Despertaron, porque habian llegado a la conclusion
de que la insurgencia armada era la Unica via que los llevaria a ese anhelado
cambio social, en beneficio no sélo propio sino de todos los mexicanos. Por
eso llamaron su organizacién —las tres palabras tienen su peso— Ejército
de Liberacién Nacional. Le afiadieron el adjetivo Zapatista, por ser ellos
campesinos en busca de nuevas tierras y mejores condiciones de vida para
sus hijos.81

Mucho se ha escrito sobre el levantamiento armado del EZLN, por ello el presente apartado abor-
dara solo las cuestiones directamente relacionadas con los objetivos de la investigacidn en rela-
cién al estudio de caso.s2

Bajo la dindmica de exclusién que persiste en las instituciones politicas y sociales de Chiapas, es
preciso sefialar el importante papel que ha tenido la reivindicaciéon de los derechos humanos en
su combate. A pesar que no se puede asegurar con precision en qué momento la concepcién de
los derechos humanos cobra sentido entre los pueblos y comunidades indigenas de la Selva La-
candona, es muy loable sugerir, que en el largo camino de lucha social y politica que han empren-
dido, las organizaciones indigenas y campesinas se han ido familiarizando poco a poco con los
elementos necesarios para asumir la lucha, no sélo por la tierra o por la justicia, o en contra de la
violencia politica, sino en ultima instancia por hacer valer sus derechos. En este tenor, se repro-
duce a continuacidn la reflexiéon que hace Jorge Rafael Diaz sobre este asunto:

No habia una explicitacién de sus derechos, o de su dignidad, pero tenemos que aceptar que la
conciencia de su dignidad y de sus derechos ya estaba gestdndose desde el momento en que pi-
den que haya escuela o la comercializacion de sus productos con precios justos [en el Congreso
de 1974] ;Por qué? Porque se saben explotados, o sea, si hay una conciencia de derechos huma-
nos pero no estd explicitada. Un contexto amplio de politizacién o de una consciencia politica in-
cluye precisamente el tema de los derechos humanos, los cuales no aparecieron de la noche a la
mafiana y no fueron introyectados de manera intempestiva por nosotros [Di6cesis].83

En el proceso de apropiacion cultural del significado de los derechos humanos, es decir, de la re-
invencién de contenidos ajenos a la realidad cotidiana de las comunidades, y sobre todo a la
practica social y politica de las mismas, tiene que hacerse especial mencién de la influencia que
tuvo el trabajo evangélico y eclesiastico en la zona y que repercutié de manera directa en la con-
formacién de varias organizaciones posteriores.

81 Vos, Jan de, Una tierra para sembrar suefios: historia reciente de la Selva Lacandona, CIESAS/FCE, México, 2002, p.
326.

82 Para conocer los pormenores de este importante acontecimiento de la historia politica de México, el lector puede remitir-
se a la bibliografia de esta investigacion.

83 Jorge Rafael Diaz, 50 afios, fraile dominico fundador del CDHFPLN, Amecameca, Estado de México, diciembre de 2008,
entrevistado por Alberto Clara.
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Una relacién de intercambio, se puede llamar a la que se ha dado entre la Iglesia catélica y las
comunidades indigenas, en tanto que, si bien en un principio se hace necesaria la presencia de las
y los religiosos y de personas que pudieran dar capacitaciones en el tema, son después las y los
propios indigenas los que se van apropiado de los contenidos y desarrollando los proyectos por
ellos(as) mismos(as). De esta manera, el trabajo es permanente y tendencialmente se mantiene
en constante crecimiento. Samuel Ruiz, Obispo de San Cristdbal, lo expresa de la siguiente mane-
ra:

No hay que olvidar jamas la dinamica diocesana, que parte siempre de las necesidades de las
comunidades. Por ejemplo, nunca habiamos pensado que estaria bien crear un ministerio de
derechos humanos en las comunidades de la Di6cesis, para desarrollarlo, formar a las perso-
nas, crear la red de coordinacién... En absoluto. Son las propias comunidades las que, al reac-
cionar ante la opresion, ante la reiterada violacién de sus derechos, han solicitado cursos para
conocer esos derechos y conocer los tramites que hay que realizar para denunciar una agre-
sién u organizar su defensa. De manera espontanea, las comunidades han creado una nueva
forma de ministerio de los derechos humanos. Porque no se trata inicamente de una accién
civil, sino de una accién que nace de su fe.

En 1989, cuando creamos en la Di6cesis el Centro de Derechos Humanos Fray Bartolomé de las
Casas, era una respuesta a la violacion galopante de estos derechos. Los malos tratos eran tan
habituales que ciertas comunidades llegaban a pensar que siempre seria asi, que ésa seria su
vida. Sin embargo, cuando la palabra de Dios empez6 a penetrar en las comunidades, cuando
les habl6 y les dijo que todos somos hijos de Dios y que debemos vivir en la fraternidad y la
igualdad, el contraste con la realidad vivida se revel6 de manera fulminante: ‘Hay que cambiar
las cosas’. Esto lleva a denunciar las violaciones mas graves y a intentar dirigirse a las autori-
dades situadas por encima de los culpables.8+

El levantamiento armado que comenzo el 12 de enero de 1994 durd sélo doce dias, posteriormen-
te, tanto el gobierno Federal como el EZLN acordaron un cese al fuego y se inici6 un proceso de
didlogo y negociacion. Mientras tanto, la situacion al interior de la zona era critica. De acuerdo
con la version de Pérez Ruiz, los pueblos estaban semivacios, pues la gente permanecia oculta en
sus casas 0 en cuevas cercanas. En cambio, en las comunidades zapatistas se preparaban para la
resistencia y llamaban a los no zapatistas a unirse a su causa.

En otros pueblos, las antiguas diferencias y rencillas se agudizaron, y las y los opositores al EZLN,
también indigenas, se organizaron. Autoridades priistas y sus simpatizantes, por sugerencia de
los militares, delataron a los habitantes zapatistas de su ejido o comunidad. La tregua decretada
por el presidente Carlos Salinas tard6 varios dias en llegar a la zona de conflicto: ain permanec-
ian ahi los tanques militares, las escuelas seguian convertidas en cuarteles, habia detenciones ile-
gales, torturas a campesinos(as) indigenas y muertes por falta de atencién médica, o bien, por el
frio y el hambre debido a que mucha gente seguia escondida en la montafia. El acoso a la pobla-
cion era tan critico que el exprocurador de Justicia de Estados Unidos, Ramsky Clark, declaré:

Aqui en Chiapas, en los ultimos diez dias, se cometieron crimenes de guerra; se violaron los
convenios de Ginebra; fueron bombardeadas indiscriminadamente zonas de poblacion civil;
hubo ejecuciones sumarias, y hoy mismo, ahora mismo, se esta torturando a la poblacién, mu-
cho més de lo que ha sido torturada en los tltimo afios.85

84 Ruiz Garcia, Op. Cit., p. 100.
85 Citado en Pérez Ruiz, Op. cit., p. 202.
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Mas tarde, la situacidn se agudizo por la cercania del periodo electoral del 21 de agosto de 1994
donde se eligié a Ernesto Zedillo como Presidente de la Republica. Continuaron las tomas de tie-
rras y alcaldias, las marchas, los plantones y las expulsiones por motivos religiosos; aumentaron
las protestas de los ganaderos y las autoinvasiones de los propietarios de ranchos y fincas para
obtener indemnizaciones y justificar la presencia de sus "guardias blancas".

En marzo de 1994 se inici6 la "caceria de brujas" en Chiapas; cientos de personas fueron asesina-
das durante el cese al fuego y la tregua entre el EZLN y el gobierno Federal. Algunos eran lideres
de organizaciones campesinas; integrantes del PRD o del PRI; campesinos prozapatistas o antiza-
patistas; algunos mas evangélicos o catdlicos tradicionalistas; invasores de tierras; finqueros y
ganaderos particulares que defendian sus tierras.

Antes y después de la jornada electoral, la situacién no paré de agravarse. Continuaban las inva-
siones, los desalojos oficiales y extraoficiales, las detenciones y los enfrentamientos que dejaban
muertos y heridos; habian innumerables desplazados; los recursos escaseaban, pues para enton-
ces se habia retirado la Cruz Roja Internacional de la zona de conflicto y con ello disminuy¢ la
ayuda humanitaria civil; igualmente, Chiapas estaba convulsionado por la lucha en favor de los
ayuntamientos democraticos y la resistencia civil contra la toma de posesion de Eduardo Robledo
Rincoén como gobernador; persistian las tomas de alcaldias, el secuestro y maltrato de funciona-
rios publicos como medidas de presion de indigenas y campesinos para la resolucion sus deman-
das de tierra y producciéon. Ademas, el EZLN habia fijado un plazo a los disidentes para que aban-
donasen las comunidades bajo su control y avanzd sorpresivamente sobre 38 municipios de-
clarandolos auténomos,s mientras el gobierno Federal preparaba el golpe maestro de febrero de
1995.

A un afio de iniciado el levantamiento indigena, el gobierno del presidente Ernesto Zedillo inau-
gur6 una nueva etapa en el conflicto. Mientras se establecian las bases para la negociacién entre
el EZLN y el gobierno Federal con la aprobacion de la Ley para el Dialogo, la Conciliacion y la Paz
Digna en Chiapas, el Ejército Mexicano iniciaba una ofensiva contrainsurgente.

Esta estrategia buscaba socavar el apoyo de la poblacién civil al EZLN para debilitarlo y poder asi
capturar a su comandancia.t” Con ese fin, el método utilizado fue desarticular socialmente a las

86 Segun Pérez Ruiz, por la via de los hechos, los concejos municipales auténomos han establecido una legalidad alternati-
va a la dictada por el Estado mexicano, pues no fue posible negociar las reformas constitucionales que dieran legalidad a la
autonomia indigena. Mientras en el ambito nacional los derechos indigenas eran el foco de la disputa entre las y los zapatis-
tas y el gobierno Federal, en Chiapas los municipios auténomos se convirtieron en el centro de la confrontaciéon entre el
EZLN y el gobierno estatal.

Los municipios auténomos y sus concejos de gobierno (con una normatividad propia y con mecanismos particulares tanto
para la eleccion de autoridades como para el ejercicio de la justicia) se establecieron mediante procesos y matices organiza-
tivos diversos, siendo fundamentales para ese fin las experiencias previas de organizacion y las relaciones de la poblacién
civil con el EZLN. En algunos casos las y los zapatistas establecieron alianzas con el Partido de la Revolucién Democratica
(PRD) y las organizaciones indigenas y campesinas de importancia local y microrregional, pero en otros se confrontaron con
los actores locales.

Las y los zapatistas sustentaron la legalidad de los concejos municipales auténomos en el articulo 39° de la Constitucion,
donde se reconoce que el pueblo mexicano tiene el inalienable derecho de cambiar su forma de gobierno como mejor le
convenga; asi como en el Convenio 169 de la OIT, que establece la obligacidon del Estado nacional de respetar y garantizar
a los pueblos indigenas su derecho a determinar libremente la forma de su gobierno interno y la eleccion de sus autoridades
y representantes.

87 En cadena nacional, el 9 de febrero de 1995 Ernesto Zedillo anuncié una incursion militar en la Selva Lacandona para
capturar a la comandancia del EZLN. Si bien la accién no tuvo los resultados anunciados, provoco el desplazamiento de
decenas de comunidades indigenas de las cafiadas de Ocosingo y la ocupacién y control territorial de la zona por parte del
Ejército Mexicano, las cuales se mantienen en lo fundamental hasta la fecha.
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comunidades, ocupando militarmente la zona de conflicto y atacando a la poblacidn civil proclive
al zapatismo, a través de acciones policiacas y paramilitares bajo el mando del Ejército Mexicano
y la “Fuerza de Tarea Arcoiris”, comandada por el General Mario Renan Castillo.

Este plan fue develado en el documento “Plan de Campafia Chiapas 94” y la consigna principal
consistid en “quitarle el agua al pez”, es decir, crear grupos paramilitares que atacaran a la pobla-
cion civil para aislar a los insurgentes.ss De esta manera, de acuerdo con el CDHFBC, se buscaba
generar un clima de guerra civil entre campesinos indigenas, dentro del cual el ejército justificaba
su presencia ante las comunidades como una fuerza pacificadora.s®

La forma de operar de los paramilitares consisti6 en ocupar los caminos, destruir y quemar vi-
viendas y plantios, atemorizar a la poblaciéon con amenazas de muerte, realizar emboscadas y co-
brar cuotas monetarias por permanecer dentro de la comunidad o por recorrer ciertos caminos.
Se cre6 con ello un ambiente de hostigamiento, humillacion y tortura psicoldgica contra la pobla-
cion civil. Las mujeres, los nifos y las nifias eran las principales victimas de intimidacion, pues
eran detenidos diariamente para ser interrogados con la finalidad que identificaran a los lideres
zapatistas locales. Estas acciones tuvieron como consecuencia efectivamente el rompimiento del
tejido social comunitario, al acentuarse las contradicciones y divisiones entre la poblacién.

Frente a esta situacion, las organizaciones indigenas independientes protestaron en contra de las
ordenes de aprehensién a dirigentes zapatistas y se opusieron al avance del Ejército Mexicano
sobre el territorio rebelde. Sin embargo, aumentaron las persecuciones contra los lideres que
promovian invasiones de tierras y se desalojaron violentamente muchos predios invadidos; asi-
mismo, se suspendieron, o pospusieron, muchos acuerdos ya firmados entre el gobierno y orga-
nizaciones indigenas.

En ese periodo, la estrategia gubernamental antizapatista incluyé distintos ambitos: localmente,
aislar al EZLN mediante la violencia, la cooptacion y la presiéon sobre lideres y organizaciones
campesinas e indigenas; en el ambito nacional, se propiciaba su aislamiento politico mediante
una reforma de Estado fallida que limité los alcances de las mesas de negociacién en San Andrés.
Luego de la retirada zapatista del didlogo en septiembre de 1996, el endurecimiento de la estra-
tegia contrainsurgente hacia el movimiento indigena y campesino se evidencié ain mas. Se estre-
charon los margenes de negociaciéon con las organizaciones independientes, al tiempo que el
EZLN enfrentaba diversas embestidas para reducir su fuerza politica, acabar con los municipios
auténomos y minar sus bases de apoyo mediante la violencia militar y paramilitar.

En la implementacién de la estrategia gubernamental también influyeron otros factores como: a)
las dificultades de los zapatistas para compartir la representatividad y el liderazgo del movimien-
to campesino indigena; b) las discrepancias entre las diversas organizaciones, y c) que las organi-
zaciones campesinas e indigenas chiapanecas, oficialistas e independientes, lograran presionar a
las autoridades federales para resolver diversos problemas agrarios.

88 Véase: Marin, Carlos, “Plan del Ejército en Chiapas, desde 1994: crear bandas paramilitares, desplazar a la poblacién,
destruir las bases de apoyo del EZLN...”, en Revista Proceso, México, Num. 1105, 4 enero 1998.

89 Centro de Derechos Humanos Fray Bartolomé de las Casas (CDHFBC), Acteal a 10 afios. Recordar para no olvidar has-
ta que la justicia se siente entre nosotros y nosotras. Informe sobre la responsabilidad del Estado mexicano en el caso Acte-
al, CDHFBC, México, 2007, p. 40.
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En suma, ademas de la falta de alimentos, medicinas y transporte, asi como la imposibilidad de
transitar libremente debido a los retenes del Ejército Mexicano y del EZLN, la poblacién civil ex-
periment6 esta dindmica de conflictividad social durante aproximadamente cuatro afios poste-
riores a 1994, con mayor o menor intensidad segun la coyuntura del momento.

Este escenario inicial configuré la praxis de los actores sociales y politicos del municipio de Oco-
singo, particularmente de aquellos vinculados con la Parroquia del lugar, creAndose multiples es-
pacios de reflexion sobre la importancia de la reivindicacién de los derechos humanos, situacién
que impuls6 la fundacién del CDHFPLN.
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1.2. El CDHFPLN y su historia

La mejor manera de celebrar su memoria es resucitar su espiritu de entrega
y encarnarlo en nuevas formas de lucha por la liberacion integral y definiti-
va de los indigenas de Chiapas. Una manera de hacerlo es tomar su defensa
con las leyes en la mano. Asi pensaron hacerlo los que fundaron, hace algu-
nos afnos, el Centro de Derechos Humanos con sede en Ocosingo y le dieron
el nombre de fray Pedro Lorenzo de la Nada.’

1.2.1. Fray Pedro Lorenzo

Una breve anécdota historica acerca de un religioso dominico sui generis del siglo XVI que renun-
ci6 a ser parte de un régimen de exterminio de los pueblos indigenas en nombre de la religion, y
les entreg6 su vida para servirlos en el ideal lascasiano de evangelizacion pacifica, es el punto de
arranque necesario para abordar la historia del CDHFPLN.

Para los espanoles(as) y sus pares curas y religiosos del siglo XVI, Fray Pedro Lorenzo®! fue un
fraile “renegado” por rechazar tajantemente un régimen basado en la explotacién de las y los
indigenas, y por desobedecer a sus superiores de la orden misionera de los dominicos, pues, de
acuerdo con el relato de Jan de Vos, “para no traicionar el ideal lascasiano de la predicacion paci-
fica, fray Pedro prefirié6 romper con sus superiores y desafiar a las autoridades, antes de sufrir
alguna incongruencia en el trabajo pastoral.”??

Para los pueblos indigenas de Chiapas, lo que fue e hizo el religioso espafol Fray Pedro cal6 muy
hondo. Por citar s6lo un ejemplo, en 1574 Fray Pedro lanz6 una amenaza de excomunién contra
los espafioles y caciques que se llevaran por la fuerza y contra su voluntad a las mujeres indige-
nas hacia sus casas y haciendas donde eran tratadas como esclavas. No sin razén, los primeros
aludidos fueron el teniente de gobernador Juan Garzén y sus cdmplices, quienes en vez de tomar
en serio la advertencia del religioso, mandaron a decir: “;qué era fray Pedro Lorenzo?, que no era
nada, que su oficio es decir misa y predicar y casar y que alli se acaba.”?3

En sefial de humildad, transformando el insulto en titulo de honor, si sus enemigos lo considera-
ban una “nada”, entonces decidi6 llamarse en adelante Fray Pedro Lorenzo de la Nada. Gracias a
su ideal de la evangelizacion pacifica y su determinaciéon de ponerlo en practica sin temor a las
consecuencias, asi como a su vocacion misionera de defensa de los oprimidos y de preocupacion

90 Vos, Jan de, Fray Pedro Lorenzo de la Nada. Misionero de Chiapas y Tabasco, CONECULTA Chiapas, Tuxtla Gutiérrez,
2001, p. 17.

91 Fue en el siglo XVI que Fray Pedro Lorenzo llego a la entonces Ciudad Real de Chiapa, actual San Cristébal de Las Ca-
sas, Chiapas.

92 Vos, Fray Pedro Lorenzo de la Nada, Op. cit., p. 89.

93 Testimonio del indigena cacique Pedro Lépez, quien presencio los acontecimientos, citado en Vos, Fray Pedro Lorenzo
de la Nada, Op. cit., p. 70.
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por la situacién de las mujeres, muchos pueblos indigenas de Chiapas consagraron a Fray Pedro
en tradiciones orales durante varios siglos. Sin embargo, al igual que Fray Bartolomé de Las Ca-
sas, Fray Pedro no estaba exento de contrasentidos, pues formé parte de quienes pretendieron
ser, al mismo tiempo, representantes de un gobierno explotador y defensores de los explotados
por éste.o

En este breve acercamiento a Fray Pedro Lorenzo es imprescindible conocer la construccion
histdrica del personaje de voz de los frailes dominicos que lo han reivindicado a lo largo de varios
siglos en Chiapas y que fueron finalmente quienes tomarian la iniciativa de fundar varias organi-
zaciones de derechos humanos en la entidad, entre ellas el CDOHFPLN. Por ejemplo, Pablo Irriba-
rren, fraile dominico asignado a la Misién de Ocosingo en el afio 1987 y hasta 1994, expreso so-
bre Fray Pedro:

Han habido personas a lo largo de la historia que han tenido que romper con las normas de su
institucién guiados por su espiritu; aunque les podemos echar los perros encima porque no guar-
dan las leyes, no se les puede condenar.

Pedro Lorenzo siente un impulso en el corazén para llevar la fe, la palabra de Dios, el desarrollo
[a los pueblos de aquel tiempo]. La evangelizacién era para él su fe en Cristo, el sentirse parte de
una Iglesia, de una comunidad creyente; pero al mismo tiempo que ese hombre o pueblo que se
hace cristiano, catdlico [por accién evangelizadora], pueda vivir en dignidad tanto personal, co-
mo social o colectiva. El no hablaria de los derechos en aquel entonces, pero su actitud fue esa.%

Por su parte, Gonzalo Ituarte®, primer dominico mexicano que toma en la etapa moderna la Mi-
siéon de Ocosingo, explica como debe entenderse la relacidon entre el fraile del siglo XVI y el
CDHFPLN:

Fray Pedro fue un visionario, gente que se sintié impulsada e impelida, por su pasién evangélica y
por su pasién por la gente, a romper barreras y obstdculos. Pero si me parece muy importante
que los hermanos del Fray Pedro [CDHFPLN] no acentiien demasiado la caracteristica histdrica
del personaje; lo que hace historia de esto es el Comité Fray Pedro Lorenzo, la inspiracion, el
simbolo (como Fray Bartolomé inspiracién y simbolo para el Frayba), pero es muy importante
que no dependan de qué hizo este sefior para valorar lo que hacen ellos. Lo que hacen ellos es lo
fundamental. Usan el nombre, usan la referencia, usan el simbolo porque da razén.

¢Por qué lo tomaron? Porque fue el que se metid con los indios, camind con ellos y buscé fortale-
cer su organizacion en el siglo XVI, que ellos fueran mds sefiores de su vida, y esto es la causa. Y el
hecho importante es que hoy hay gente que hace, desde los pueblos indios, lo que en otro tiempo
hicieron gentes ajenas a los pueblos indios, para que algtin dia no haya diferencia entre unos y
otros, que yo creo que hacia alld vamos.97

Lejos de permanecer ancladas en el pasado de sujecidn, las comunidades indigenas de la Selva
Lacandona han pasado por un proceso de cambio permanente, salvando su cultura del olvido al

94 Durante la conquista espafiola, la Iglesia estuvo encargada de las reducciones y congregaciones, las cuales tenian como
objetivo, a decir de los religiosos, facilitar las tareas de evangelizacion. En realidad, a través de ellas se produjo una nueva
organizacion social y espacial de la poblacién, mediante la conformacién de pueblos y la ruptura del antiguo orden socioterri-
torial para mantener un mayor control de la poblacién, facilitar el cobro de tributos y romper la unidad politica precedente.

95 Pablo Iribarren, 70 afos, fraile dominico asignado a la Misidon de Ocosingo en el afio 1987 y hasta 1994, San Cristébal de
Las Casas, Chiapas, febrero 2009, entrevistado por Alberto Clara.

96 Después de la salida de los dominicos estadounidenses a finales de los ochenta debido a que se les acusaba de agraris-
tas y de “levantadores de indios”, Gonzalo Ituarte toma la direccién de la Mision de Ocosingo—Altamirano. En 1994 (afio de
fundacién del CDHFPLN) Gonzalo Ituarte era el Vicario General de la Diécesis de San Cristobal.

97 Gonzalo ltuarte, Op. cit.
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que se les quiso forzar con la brutalidad de la esclavitud desde la colonia hasta el presente, pero
también apropiandose de otros valores y otras formas culturales con las que han sabido coexistir
en ese largo tiempo.

1.2.2. El proceso fundacional

El contexto local de aguda conflictividad luego del levantamiento armado del EZLN propici6é que
la Misiéon de Ocosingo—Altamirano tuviera que emplearse a fondo en llenar algunos vacios de
poder civil y administrativo que dejé el gobierno local. El contacto del personal de la Parroquia
con los afectados por el conflicto generd una serie de asesorias en distintas ramas del Derecho,
como la regularizacién de predios, la rectificacion de actas del registro civil, el seguimiento a pro-
cedimientos penales, la realizaciéon de contratos de compra—venta de bienes inmuebles y la
atencion a demandas reivindicativas de la posesién. Asimismo, se presentaron denuncias ante el
Ministerio Publico de Ocosingo, se realiz6 trabajo de investigacién en las comunidades sobre las
victimas del conflicto y se dio seguimiento al tramite de evaluacion, liberacién de recursos y
apertura de cuentas bancarias para los beneficiarios de FAPIAC.?¢ Del mismo modo, la Misi6én de
Ocosingo coadyuvé con el CDHFBC en los procedimientos judiciales que se siguieron en contra de
los responsables de violaciones a los derechos humanos durante los primeros meses del conflic-
to.

Con esta experiencia a cuestas, bajo la premisa de formar activistas indigenas en la defensa y
promociéon de los derechos humanos como forma de autoproteccion frente a los agravios que
sufrian sus comunidades en manos del Ejército Mexicano, un grupo integrado entonces por mi-
sioneros dominicos de Chiapas, un pequefio grupo de profesionistas y algunos militantes de la
causa de los derechos humanos de la capital del pais fundaron en junio de 1994 el CDHFPLN.

Para esas tareas, el CDHFPLN realiz6 convenios de colaboracion y apoyo con el Centro de Dere-
chos Humanos Fray Francisco de Vitoria (CDHFV) y el CDHFBC, mismos que se comprometieron
desde entonces a respaldar las acciones del CDHFPLN y a brindarle apoyo logistico en diferentes
areas.” En las primeras semanas de 1994, colaboradores del CDHFV asistieron a la cabecera mu-
nicipal de Ocosingo para documentar las violaciones cometidas por el Ejército federal durante los
enfrentamientos del tres de enero de ese mismo afo.

La idea original de fundar una organizacién en el municipio de Ocosingo, que se dedicara a la de-
fensa, promocidn y difusiéon de los derechos humanos, partié de la preocupaciéon que se justificd
dramaticamente al estallar el conflicto armado, sobre todo por la impunidad con la cual actuaba
el ejército y las multiples arbitrariedades que sufrian los indigenas incluso al tratar de circular

98 En el mes de julio de 1994 la Misidon de Ocosingo—Altamirano se hizo cargo de los casos pendientes de resolucién del
Fondo de Apoyo Para Indemnizacién de Viudas y Huérfanos en Areas de Conflicto (FAPIAC).

99 Al igual que el CDHFV y el CDHFBC, el CDHFPLN es fruto de las lineas de trabajo de la Comision de Justicia y Paz de la
Orden de Predicadores (religiosos dominicos) y del trabajo de los laicos que desarrollaron los primeros proyectos en materia
indigena para esa institucion.
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libremente por los caminos. Jorge Rafael Diaz, parroco dominico y fundador del CDHFPLN, des-
cribe tal preocupacién de la siguiente manera:

El Ejército habia puesto retenes en Ocosingo y en a la entrada de la Selva [Lacandona], entonces
los hermanos eran detenidos en los retenes y muchas veces no sabiamos nosotros qué estaba pa-
sando con ellos; en ocasiones los hermanos aparecian golpeados por los soldados; la situacién era
de tal magnitud que me di a la tarea de buscar primero recursos [para el CDHFPLN] [...] Desde el
principio se estaba trabajando para que ellos fueran asumiendo el Comité en sus manos —los
cursos iban en esa linea—. Surge [el CDHFPLN] a partir de un momento urgente: ‘urge que aqui
haya un Comité de Derechos Humanos’. Yo sabia que ponerse con Sansén a las patadas es imposi-
ble, pero al menos que supieran [el gobierno y el Ejército] que cualquier cosa que sucediera allf
iba a salir a la luz ptblica, se iba a saber en todos los medios.100

Para los pueblos indigenas de la Selva Lacandona la militarizacion ha sido la cara mas cruel del
conflicto armado. A través de los afios, el Ejército Mexicano ha ido ocupando los territorios indi-
genas atentando de forma extraordinaria y aguda contra el concepto de vida comunitaria y digni-
dad humana de estos pueblos. Al respecto, de Vos ha manifestado que las acciones del Ejército
Mexicano a lo largo del conflicto:

Han seguido a la letra los manuales de contrainsurgencia y los dispositivos del Ejecutivo, pero
en varias ocasiones violaron abiertamente los derechos de la poblacién civil. Estos excesos da-
flaron seriamente la imagen tradicional de protector y servidor de la sociedad civil que el Ejér-
cito Mexicano habia logrado mantener hasta entonces. De repente se habia convertido en un
ejército de ocupacion en su propio pais, hostigando a mexicanos igual que ellos.101

No sélo las y los indigenas fueron intimidados(as) y hostigados(as) por el ejército, también su-
frieron vejaciones las y los religiosos que los acompafiaron. Pueden sefalarse los casos en los
cuales los miembros de la Mision de Ocosingo fueron detenidos e interrogados por elementos del
ejército, con todo y practicas de tortura; también cuando fueron encarcelados imputandoles car-
gos falsos, o incluso cuando fueron expulsados del pais argumentandose que habian sido instiga-
dores del levantamiento. Sin embargo, a pesar de las intimidaciones y de los actos de violencia en
contra de ellas y ellos, las y los religiosos siempre procuraron mantener firme su compromiso de
acompafiamiento con las comunidades, aunque ello les significara también ser blanco de todo ti-
po de atropellos. El fundador del CDHFPLN, Jorge Rafael Diaz, cuenta su experiencia en esta
dindmica:

Yo conoci las comunidades antes de la guerra, durante la guerra y después de la guerra, entonces
pude percibir un cambio increible en la vida de las comunidades. Antes de la guerra era un parai-
so francamente, verdaderamente habia una paz en las comunidades; todo mundo comia, era una

100 Jorge Rafael Diaz, entrevista diciembre 2008, Op. cit.

Sobre la promocion del concepto de los derechos humanos en Chiapas, Antonio Paoli sefiala: “Se ha multiplicado en la ulti-
ma década, sobre todo a partir del parte aguas histérico del primero de enero de 1994. Este derecho se ha promovido desde
el exterior y se ha solicitado con frecuencia por las comunidades indigenas, incluso mucho mas que otros derechos. El in-
vestigador George Collier sefiala que la promocién de los derechos humanos se inicia varios afios antes de la insurreccion
de aquel primero de enero.

“El mismo Collier muestra, con mapas, que una de las zonas mas influidas en Chiapas por el activismo de los derechos
humanos esta formada por los municipios de Ocosingo, Margaritas, Altamirano, Chilén, Palenque y otros mas, donde los
tseltales, tsotsiles, tojolabales y ch'oles han iniciado un proceso de acercamiento a estas formas occidentales de concebir el
derecho” (Paoli, Antonio, Educacién, autonomia y lekil kuxlejal. Aproximaciones sociolingliisticas a la sabiduria de los tselta-
les, UAM/CDHFPLN, México, 2003, pp. 21—22).

101 Vos, Una tierra para sembrar suefios, Op. cit., p. 358.
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vida realmente comunitaria, me entregué totalmente a mi trabajo alld y creo que me quisieron
mucho también.

Durante la guerra fue todo el dolor, la tristeza, la angustia de saber que estaban matando gente y
no poder hacer nada. Vivir ese dolor y esa tristeza con ellos, llorar con ellos, lamentarme con
ellos, pero también fortalecerles, acompariarles, ayudarles, y todavia tengo en mi mente las sonri-
sas cuando llegdbamos; esa vez que entramos a la Selva el 25 de febrero de 1995, cuando encon-
tramos a la gente en Santa Elena y corrieron a abrazarme; esas sonrisas jamds se me olvidan, el
llanto de las mujeres; alli estaba la Misién con ellos, no estaban solos. Eso para mi era muy im-
portante, que ellos supieran que no estaban solos y que nosotros corriamos la misma suerte que
ellos.

Y después de la guerra todas las manifestaciones que se hicieron en Ocosingo en contra nuestra
(la gente del pueblo, los k’axlanes que se decian ricos, y que despreciaban a los indigenas; y por
eso nos llamaban ‘indieros’), ahi me acusaron de autor intelectual del asesinato de un ganadero;
de las manifestaciones enfrente de la Iglesia, con pancartasy con altavoces gritando: ‘jasesinos!,
jldrguense de aqui, no los queremos!".

Una tarde entraron y tomaron la Iglesia azuzados por los ganaderos y gracias a Dios que tuvimos
control de nosotros mismos porque iban a provocarnos; nos hubieran matado, asi de fdcil; lleva-
ban armas y buscaban pleito precisamente para provocar; éramos escasamente 6 frente a 100 o
150 gentes; agresiones muy fuertes, y pues todo habia que aguantarlo.102

La labor de evangelizacién inculturada de la Misién de Ocosingo y su alta sensibilidad con respec-
to a la situacidén de las y los indigenas, asi como la creciente concientizacién de los propios pue-
blos a lo largo de las luchas anteriores, hicieron posible que la defensa de los derechos humanos
fuera una de las respuestas mas eficaces al convulso contexto politico y social.

1.2.2.1. La experiencia originaria

A partir de septiembre de 1994, y una vez ubicadas las necesidades en materia de derechos
humanos de la region, se desarrollé un trabajo de planeacion y definiciéon de la estructura del
CDHFPLN. Con ese fin, se elabor6 un proyecto amplio del mismo y se definieron dos areas de tra-
bajo: a) la asesoria y defensa juridica; y b) la formacién de promotores(as) comunitarios(as)
indigenas de derechos humanos, para lo cual el CDHFPLN elaboré un amplio programa de capaci-
tacién a nivel modular, acopié materiales y disefid la estructura concreta de los talleres que con-
formaron cada médulo del programa.o3

102 Jorge Rafael Diaz, entrevista diciembre de 2008, Op. cit.

103 Los médulos que compusieron dicho programa fueron los siguientes:

Médulo |. Propuesta metodoldgica; temas: metodologia (el camino; la forma), diagndstico (reconocimiento de la realidad),
marco tedrico (conjunto de ideas), inculturacién (forma de relacion entre las culturas) y planificacion (pasos ordenados para
realizar una tarea).

Médulo Il. Derechos comunitarios como derechos humanos; temas: dignidad humana, derechos humanos (reconocimiento y
defensa), vision individual y visién comunitaria de los derechos humanos, cultura indigena, derechos comunitarios, derechos
de los indigenas y experiencias concretas de defensa y promocion.

Médulo Ill. Conocimientos juridicos; temas: derecho constitucional, organizacién politica de México, garantias individuales y
sociales, derecho penal, teoria del delito—proceso penal—amparo, derecho agrario, historia/fundamento, nueva Ley agraria
(Procuraduria Agraria, Tribunales Agrarios), procedimiento agrario.

Maodulo V. Etica, fe y servicio; temas: principios del servicio comunitario, la comunidad y nuestro aporte, conocimiento (ins-
trumento de dominacion o de servicio), el individuo frente a la comunidad, el servicio (Antiguo y Nuevo Testamento), el ser-
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Bajo la firme intencion de incidir en las innumerables violaciones que sufrian sus comunidades
en el marco del conflicto armado, aproximadamente 40 indigenas de la Selva Lacandona, entre
los que se contaba con 8 mujeres, iniciaron la capacitacién en derechos humanos. La reflexion de
Jorge Rafael Diaz es reveladora al respecto:

Las multiples violaciones de los derechos humanos en el territorio de la Mision se incrementa-
ron a partir de la presencia militar y de agentes de la Procuraduria General de la Republica. Es-
te hecho catalizé nuestro proyecto de crear un comité de defensa y promocién de los Derechos
Humanos, el cual venia gestdndose desde hacia algunos afios en la Misién. El objetivo funda-
mental es capacitar a los hermanos [indigenas] para defenderse de las amenazas, interrogato-
rios intimidatorios, abusos de autoridad, careos e incluso aprehensiones ilicitas que comete el
Ejército Federal y los agentes de la Procuraduria General de la Republica. Al principio estas
violaciones se llevaron a cabo en los retenes militares, pero ahora con la incursion del ejército
federal a la selva [1995], se realizan al interior de las mismas comunidades. Los promotores
asisten a los hermanos en este tipo de dificultades y son el enlace con el Comité en Ocosingo104

De esta forma, apoyandose en la estructura material, pero sobre todo la social y la cultural, con la
que ya contaban las parroquias asentadas en diversas comunidades indigenas, las y los promoto-
res del CDHFPLN tuvieron frente a si la puerta de acceso que les permitié trabajar con los miem-
bros de sus comunidades, y poco a poco segun las condiciones que imponia el cerco militar, em-
pezar a conocer los diversos casos de violaciones a los derechos humanos.

El punto crucial en el proceso de fundacién del CDHFPLN, con relacién a la capacitaciéon y promo-
ciéon de los derechos humanos, radica en el hecho que fueron los mismos(as) indigenas, si bien
con asesorias externas, las y los que participaron desde el principio directamente en la tarea de
su fomento y difusién entre las comunidades, es decir, que se propicié un trabajo de apropiacién
cultural, una dialéctica entre elementos juridicos, éticos y morales ajenos a su propia cultura, con
aquellos elementos que hacen parte de las tradiciones propias. Este es un punto crucial en la his-
toria del CDHFPLN por cuanto definié su futuro como una organizacién indigena de derechos
humanos. Raymundo Tamayo, sucesor de Jorge Rafael en la direccién del CDHFPLN a partir de
1996, reflexiona sobre la dinamica de trabajo vivida hasta antes de 1998:105

Al inicio las comunidades entienden que los promotores les van a resolver la vida y no es eso.
Cuando nace el Comité se le presentan todo tipo de situaciones porque la gente espera mucho; al-
gunos no lo toman en cuenta porque creen que no puede hacer nada, pero la mayor parte de las
comunidades les exigen mucho y los llaman para la resolucién de todo tipo de conflictos.

[Entre 1996—y 1998] se resolvian los casos de una manera inmediata, precisa, sobre la marcha.
Con lo que se les dio, los promotores hicieron demasiado porque le entraron con muchas ganas,
no tuvieron miedo, no fueron cobardes.

Aunque hayan estudiado en los talleres y recibido cierto tipo de instruccién [en la praxis de las y
los promotores] privan mucho mds las costumbres que lo aprendido afuera. Para la resolucién
de conflictos hacian mucho uso de la costumbre, lo vivido en las comunidades [experiencia]. Lo

vicio como propuesta evangélica, Ministerios en la Iglesia Primitiva y su evolucion histérica (“Informe de actividades 1994—
1995”, Archivo del CDHFPLN, Ocosingo, 1995).

104 Diaz, “Chiapas hoy, presencia dominica en tierra de conflicto”, Op. cit., p. 453.

105 En 1996 Jorge Rafael Diaz deja la direccion del CDHFPLN al ser llamado por su orden a trabajar en la Ciudad de Méxi-
co.
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recibieron desde pequerios y eso ayuddé mucho porque la gente los veia como parte de si mis-
mos.106

Asimismo, todas las personas externas a las comunidades que participaron en el proceso de for-
macién de las y los promotores (religiosos(as), profesionistas o activistas) estaban orientadas a
tratar de aprender de la légica de las comunidades y de construir con ellos(as) el conocimiento
necesario que posibilitara la plena “inculturacién” de los axiomas de respeto, dignidad y solidari-
dad. Javier Mendoza, quien estuvo a cargo del trabajo de planeacién y ejecucion de las capacita-
ciones en derechos humanos dirigidas a las y los indigenas, explic6 que:

La capacitacién de los promotores respondia bdsicamente a lo que nosotros en ‘comunidades de
base’ [con el CDHFV] asumimos como el método ‘ver, pensar y actuar’. El ver era hacer un dia-
gndstico de la realidad de las comunidades, de las problemdticas que se tenian en ese momento,
las mds fuertes; el segundo era dar herramientas o algunos esquemas para trabajar ese dia-
gndstico, herramientas para irse formando como promotores de derechos humanos indigenas
[...] Para mi fue stiper necesario tratar de inculturarme y platicar mucho, escuchar cémo piensan
y cémo ven sus problemas; porque eso te da la pausa y la armonia para que las herramientas que
uno lleva, que aprendié en la escuela o la formacién que uno ha tenido, no sean impuestas o no
sean dafiinas en vez de benéficas.107

Si se considera esta relacidn organica entre los elementos externos e internos que hicieron posi-
ble la formacién y consolidaciéon del CDHFPLN, se puede apreciar en su justa dimensién la valia
que tuvo impulsar tal proyecto. Este principio y esta forma de entender la incidencia de las y los
indigenas en su realidad concreta no surgié de la nada o espontaneamente a partir del conflicto
armado, sino que se arraig6 y apoyo6 en la profunda tradicién y experiencia histérica de las mis-
mas comunidades indigenas.

Desde un principio, la formacién de las y los promotores buscé que éstos fueran:

Estudiosos de los derechos humanos y del derecho del Estado, se esfuerzan por conocerlos,
buscan entender las contradicciones que existen entre éstos y su cultura, analizan la vigencia
de los mismos en sus pueblos y comunidades, ademas de trabajar por promoverlos y defender-
los ante las instancias adecuadas.108

Teniendo como principio que la dignidad humana es el fundamento de toda justicia, las y los
promotores desde entonces asumen el papel de:

Defensores, educadores y generadores de la reflexion y el cuestionamiento hacia el interior de
sus pueblos y organizaciones. Conocen y respetan la cultura propia y la toman muy en cuenta
al desempeifiar su labor; sin embargo, no la sacralizan pues desarrollan un espiritu critico que
les permite distinguir las tradiciones y costumbres que impiden el desarrollo de la dignidad
humana.109

106 Raymundo Tamayo, Op. cit.

107 Javier Mendoza, 40 afios, activista mestizo de derechos humanos originario de la Ciudad de México, México, febrero
2009, entrevistado por Alberto Clara.

Como activista, Javier Mendoza habia colaborado previamente en el CDHFV, donde conoci6é a Jorge Rafael Diaz; éste ulti-
mo lo invit6 a trabajar para el CDHFPLN en 1994.

108 “Programa de Defensa, Educacién y Promocién de los Derechos Etnicos y Derechos Humanos. Proyecto de trabajo de
los Promotores de Derechos Humanos 1999”, Archivo del CDHFPLN, Ocosingo, 1999.

109 Ibidem.
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En suma, las y los promotores del CDHFPLN son agentes internos que buscan propiciar en sus
comunidades de origen la reflexion sobre la forma de vivir la dignidad humana y se encargan de
promover una cultura y un analisis de los derechos humanos e indigenas desde la recuperaciéon
de valores y problematicas regionales que permitan la defensa de derechos desde una construc-
cién propia.

1.2.3. E1 CDHFPLN inculturado

El impulso que fueran los miembros de las comunidades indigenas quienes asumieran la coordi-
nacién del CDHFPLN se motivé en buena medida por el &nimo que habia permeado entre las y los
religiosos involucrados en todo el proceso de fundacién, mismos(as) que tenian claro que eran
los propios indigenas los que podrian afrontar mejor que nadie los obstaculos por venir. Era una
necesidad por cuanto los asesores(as) externos, entre ellos(as) las y los religiosos, entendian que
mientras mas de cerca y con mayores grados de responsabilidad participaran las y los indigenas,
mas posibilidades tendria el CDHFPLN de sobrevivir y crecer.

De igual forma, esta conviccién fue abonada por factores como el caso Taniperlas,it¢ el hostiga-
miento militar y gubernamental, la necesidad de conseguir recursos con organizaciones naciona-
les e internacionales, la propia condicién itinerante de las y los religiosos y el deseo de no depen-
der de “gente externa” a las comunidades para realizar el trabajo de difusién, promocién y defen-
sa de los derechos humanos.

Antes que el CDHFPLN lograra hacerse de cierta legitimidad por medio de su trabajo en las co-
munidades, las y los promotores tuvieron que sortear complejas dificultades para hacerse escu-
char frente a sus pares. En buena medida, eso se justifica en el hecho que histéricamente no hab-
fan sido ellos(as) quienes se encargaban de realizar esas tareas y siempre habia personas ajenas
que se inmiscuian en los problemas comunitarios. En efecto, al principio de sus labores como
promotores(as), en algunas comunidades se les tenia cierta desconfianza por suponer que siendo
indigenas, no contaban con los conocimientos necesarios para encarar las problematicas. Asi fue
manifestado por Raymundo Tamayo:

110 Un golpe inesperado llegé para el CDHFPLN de la mano de una de las violaciones a los derechos humanos mas cruen-
tas que ha tenido que enfrentar y en la que se vieron involucrados algunos de sus promotores. El 13 de abril de 1998, el
Ejército Mexicano desmantel6 el Municipio Auténomo Ricardo Flores Magén, dandose la aprension de cinco promotores
indigenas, dos de los cuales estuvieron en la carcel durante afio y medio. En su recomendacion 49/98 dirigida a Roberto
Albores Guillén, entonces gobernador interino de Chiapas, la Comisién Nacional de Derechos Humanos (CNDH) determino
que en la aprehension y consignacion de las 16 personas capturadas los dias 11 y 13 de abril de 1998 en los operativos
policiaco—militares practicados en el ejido Taniperlas, “los servidores publicos incurrieron en violacion a los derechos
humanos” de quienes en ese momento se encontraban indiciados en la prisién de Cerro Hueco, al concluir que en los pro-
cesos penales respectivos “se cometieron serios errores de técnica juridica” y que no se realiz6é previamente una investiga-
cion.

La experiencia de los indigenas promotores apresados injustamente fue desgarradora, por la constatacion directa que la
aplicacion de la justicia funcionaba de forma selectiva. Asimismo, como un acto de arbitrariedad judicial, queda claro que
esta accién del ejército tenia la intencién de intimidar y hostigar a los miembros del CDHFPLN. Pese al embate y la violencia
en su contra, que ciertamente provocé un ambiente de miedo y vulnerabilidad, las y los promotores resolvieron seguir ade-
lante con el impulso de la defensa de los derechos humanos, pues a través de esta experiencia entendieron que ante la
impunidad no hay mejor forma de seguir adelante que unirse y fortalecerse.
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Les decian que ellos no sabian nada, no se les reconocia su labor. No se les reconoce como pro-
motores capacitados ni las comunidades ni las autoridades. Ello no los debilita, pues tienen dni-
mo de platicar y de continuar con su labor. Muchas veces les llaman cuando tienen un problema
grande que resolver. Si no hay problema en la comunidad se les desconoce, entonces, tal vez no
sirvan diario, pero si sirve su trabajo en situaciones especificas. No hay un reconocimiento muy
amplio, pero si se les reconoce cuando lo necesitan.

En algunas comunidades se les rechaza por ser priistas, en otras por ser zapatistas, a eso se re-
fieren con la falta de reconocimiento. Y hay otras comunidades que no admiten, partidos, orga-
nizaciones y ningtin agente externo pues se sienten utilizados por ellos.111

Estas dificultades que los promotores enfrentan cotidianamente supone tengan que explicar pun-
tualmente su trabajo a las autoridades de las comunidades para tratar de zanjar roces y proble-
mas que se derivan de su presencia, de sus actos o de sus omisiones respecto de las formas en las
que la comunidad esta organizada.

Cuando las y los indigenas asumen directamente la coordinacién del CDHFPLN, se consumé una
fractura ideolégica, ya que habian logrado ganarse el reconocimiento de sus comunidades y en-
tendido que eran ellos(as), mejor que nadie, los(as) que tenian un conocimiento profundo de las
necesidades de las comunidades por formar parte de éstas y quienes mejor podian entender
cémo acercarse a las y los propios indigenas y con ello lograr una apreciacion justa de los pro-
blemas y las posibles soluciones. A partir de tal fractura ideolégica, ya no seria el profesionista o
el mestizo quien llegaria con las soluciones, sino las y los indigenas quienes enfrentarian esas
problematicas. Raymundo Tamayo describié de la siguiente forma el proceso de conquista de la
coordinacién por parte de las y los promotores indigenas:

La represion no era que te persiguieran y cosas por el estilo; pero si era muy desgastante que te
estuvieran tomando fotos, que te estuvieran filmando, que te estuvieran investigando; a cada ra-
to te bajaban, a cada rato te daban... entonces era muy desgastante.

Eso generd que llegara un momento en que los hermanos indigenas asumieran esas responsabili-
dades [entrar y salir a la selva]; al principio les dio un miedo terrible y pdnico escénico, pero se
les insistia; ya venian trabajando desde 1994 [aqui hasta mediados de 1997] y tenian los ele-
mentos para lograrlo, y ademds que también de parte de la gente de fuera ya no habia tanta, en-
tonces habia que cubrir puestos.

Siempre hubo gente de trabajo social, pero llegé el momento en que se fueron, entonces [a las y
los hermanos indigenas] se les presenté la disyuntiva ‘o lo hacemos nosotros o hasta aqui llega-
mos’; y yo creo que si se vieron obligados; en ese sentido se vieron obligados [a tomar la coordi-
nacién del CDHFPLN].

Fue la época a partir de 1995—1997 que trabajamos de una manera muy cercana para impulsar
darle una instancia juridica al Comité (lo necesitaba); nos llevé un buen tiempo: delinear los mo-
dos, las formas, cudles iban a ser los lineamientos, cudles iban a ser las obligaciones que se segu-
fan, quiénes iban a participar [en el armado institucional].112

Sin que haya sido facil, las y los promotores se encontraban en una cierta condicién que les per-
mitia acceder de manera mas directa y con mayor confianza al nicleo de las comunidades, y des-

111 Raymundo Tamayo, Op. cit. En un documento de reflexidon colectiva, sobre el mismo tema se leia: “Hay dificultades en
la coordinacién con autoridades ejidales de las zonas que atienden los promotores, principalmente se ubica que para las
capacitaciones las autoridades piensan que los promotores no son licenciados y van a informar lo que ellos ya saben” (“Do-
cumento interno de reflexion colectiva”, Archivo del CDHFPLN, Ocosingo, diciembre 2008).

112 Raymundo Tamayo, Op. cit.
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de ahi fortalecer institucionalmente sus relaciones con los miembros de éstas. El paso en el que
las y los indigenas asumieron el control del CDHFPLN es vital para entender la incidencia que ha
podido tener entre las comunidades, pero en términos mas generales, este cambio en la direccién
y en a asuncion de tareas y responsabilidades ayuda a comprender también parte de lo que se ha
podido identificar como el proceso de “inculturacién”, de apropiaciéon y reproduccién de otras
formas culturales que se hacen compatibles con las formas tradicionales de participacién y orga-
nizacion indigenas.

De esta manera, cambi6 la identidad de los defensores(as) de derechos humanos en las comuni-
dades y su predisposicién con respecto a la necesidad de colaborar y sumarse en esa lucha por la
defensa de sus derechos.

1.2.4. Institucionalizacion: la Asociacion Civil

La iniciativa de convertir al CDOHFPLN en una Asociacion Civil estaba condicionada por la necesi-
dad imperiosa que trajo consigo la ampliacién de los casos tratados, asi como la complejidad que
éstos suponian. Ello reclamaba la existencia de una estructura material, humana y, sobre todo,
con respaldo legal que funcionara como protectora frente a las agresiones del Estado. De esta
manera, el CDHFPLN recapacité sobre la necesidad no sélo de enfocar su trabajo en la denuncia
de violaciones a derechos humanos, sino de mirar hacia nuevos procesos, lo cual implicaba for-
mar areas de trabajo mas especializadas y discutir con profundidad temas como la educacién en
derechos humanos.13

El CDHFPLN hoy dia es una organizacién civil indigena, con trabajo regular en cuatro regiones de
la Selva Lacandona (Agua Azul, Pueblos Indigenas, Ocosingo y Estrella); cuenta con 60 socios (52
asambleistas y ocho miembros del Consejo Consultivo); del total de asambleistas, 49 son indige-
nas y tres mestizos; 20 son mujeres y 32 son hombres.!1* De acuerdo con su Acta Constitutiva, la
autoridad maxima es la Asamblea General, que tiene la facultad de nombrar a las y los indigenas
representantes legales de la misma: un(a) Presidente(a), un(a) Secretario(a) y un(a) Tesorero(a).
Igualmente, se compone de un Consejo Consultivo, un Consejo de Vigilancia y un Area de admi-
nistracion; éstos ultimos son integrados por miembros no indigenas profesionistas que han
acompafado el proceso del CDHFPLN desde su fundacion.

Asimismo, la figura de la Asociacién Civil otorgé una estructura formal al CDHFPLN, pues se crea-
ron las areas de educacion y género, asesoria y transformacion de conflictos e investigacion, ana-

113 La ARIC es un ejemplo importante de la necesidad que se ha presentado en la Selva Lacandona por la formalizacion y
la institucionalizacion de los procesos organizativos.

114 El 12 de abril de 1999, ante el Notario Publico nimero 72, y de acuerdo con la escritura Publica numero 4844, se consti-
tuyo6 legalmente como una Asociacion Civil el CDHFPLN, siendo entre otros su principal objetivo social: las actividades cultu-
rales, educativas y asistenciales, asi como realizar, promover, difundir, capacitar, asesorar y desarrollar el analisis de los
derechos humanos de los distintos grupos étnicos del pais, con especial énfasis en el estado de Chiapas, desde una pers-
pectiva multidisciplinaria.
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lisis y difusién.!’> Ademas, las y los promotores crearon un Equipo de coordinacion, el equipo
Koltaywanej y la figura de un Coordinador general, quienes organizan el trabajo de las areas y de
las regiones.

En tseltal, la palabra Koltaywanej hace referencia a la persona capaz de “picar en el corazén para
hacer salir la palabra” y “tener el oficio y la actitud de propiciar que otros se liberen” (un ejercicio
muy similar a la mayéutica socratica).l¢ Dicho equipo se compone de asesores(as) externos(as)
mestizos(as)'” y de aquellos(as) promotores(as) indigenas con mayor experiencia y trayectoria
en la organizacion, que se ocupan de procurar que las tareas de gestion y administracidn, asi co-
mo la planeacion estratégica y la ejecucion de los proyectos financiados por agencias internacio-
nales se lleven a buen puerto.

De esta forma, el Equipo de coordinacién estd compuesto por los(as) coordinadores(as) regiona-
les, los(as) encargados(as) de las areas, los(as) Koltaywanej y el Coordinador(a) general. En los
hechos, éstos(as) dan viabilidad al trabajo realizado, pues no s6lo hay diferencias en cuanto a
atribuciones legales y los papeles que frente a las autoridades formales se desempefian, sino que
sustancialmente se expresan en el trabajo cotidiano y en los efectos que tiene en su tarea funda-
mental frente a las comunidades. A continuacién se reproduce un esquema elaborado por
Sanchez y Clara que ilustra la estructura de la Asociacion Civil.

115 Area de educacion y género; objetivo general: capacitar a hombres y mujeres de las comunidades indigenas en la de-
fensa de los derechos econdmicos, sociales, culturales y ambientales con perspectiva de género para fortalecer la exigencia
de estos derechos. Area de asesoria y transformacién de conflictos; objetivo general: defender y promover mecanismos de
transformacion de conflictos que permitan impulsar y fortalecer los sistemas de justicia internos e incidir junto con otras or-
ganizaciones en la denuncia de violaciones a los derechos indigenas y de las mujeres en instancias nacionales e internacio-
nales. Area de investigacién, analisis y difusion; objetivo general: promover una cultura y andlisis de los derechos humanos
e indigenas desde la recuperacion de valores y problematicas regionales que permitan la defensa de derechos desde una
construccién propia.

116 Véase Paoli, Educacion, autonomia y lekil kuxlejal, Op. cit.

117 En la estructura, objetivos y dinamica interna de las asociaciones civiles indigenas de Chiapas, sefiala Vargas, ha sido
central el papel de los asesores(as), que se han desempefiado como "traductores(as)" entre la organizacién indigena y un
medio institucional que les es generalmente hostil.
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Esquema 2. Estructura del CDOHFPLN.
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En su investigacion histdrica sobre las cofradias en Chiapas, Palomo Infante sefiala que efectiva-
mente fueron instituciones impuestas por los colonizadores espanoles, cuyo objetivo era insertar
a la poblacidn indigena en el sistema de dominacién colonial, pero al mismo tiempo fueron sien-
do apropiadas por las y los indigenas como mecanismo de adaptacién a la situaciéon de subordi-
nacion.

De forma similar a las cofradias, la figura legal de Asociacion Civil (anteriormente la de ARIC) ha
abierto un espacio de mediacién entre el poder constitucional y las organizaciones indigenas. Por
una parte, afirma Vargas, es un organismo que permite el control estatal del grupo social subor-
dinado, por eso el poder politico oficial permite y avala su existencia; por otra, es una estrategia
de las y los indigenas que posibilita el restablecimiento y la reorganizacion de la estructura social
comunitaria. Mediante su forma evolucionada de sistema de cargos (como en el caso de los Kol-
taywanej) y/o sirviendo de modelo a cooperativas de producciéon y comercio, ha ido incremen-
tando su presencia en Chiapas.

En este tenor, la amplia aceptacién que tuvo dicha figura entre las y los promotores del CDHFPLN
se debid a que les permiti6 recuperar el control sobre el proceso organizativo propio, que habia
sido descarrilado por la represién sufrida a raiz de la militarizacion del territorio indigena.

1.2.4.1. Los Centros de Atencion Regional

Desde 1994 el trabajo del CDHFPLN se ha ido profundizando y diversificando, toda vez que la di-
ferencia entre regiones obligd a extender el abanico de problemas tratados y soluciones posibles.
La dificultad que implico lograr la participaciéon de las comunidades en la defensa de sus dere-
chos se vio agudizada por la dispersidn territorial de los pueblos y comunidades indigenas de la
Selva Lacandona con respecto a las instancias de administracion de justicia oficiales y aun las
desavenencias que implicaba para las y los promotores trasladarse de regiéon en regiéon para
hacer su labor de difusién y promocién. Por eso se organiz6 el trabajo distinguiendo regiones es-
pecificas desde las cuales la intervencion pudiera ser mas oportuna y agil.

Siendo la época en que la zona de conflicto comenzo6 a ser extensivamente militarizada, resultaba
urgente que el CDHFPLN estableciera contacto con las comunidades asentadas alli y propiciara el
trabajo directo. Por ende, en 1994 se conform¢ la primera region de atencién, denominada Agua
Azul; en 1995 se inicié con las labores de capacitacion en la Region Sureste, actualmente Region
Pueblos Indigenas; en 1997 se estableci6 la Region Ocosingo; y en 1999, la Region Estrella.

En este impulso por la territorializacion del trabajo, se ha procurado atender los problemas en la
comunidad misma donde surgen, para que los costos de desplazamiento hasta la cabecera muni-
cipal de Ocosingo no afecten el interés por resolverlos, como sucedia al principio. Ademas, dicho
impulso ha favorecido una comunicacién y conocimiento de las problematicas a fin de ofrecer
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una respuesta mas pronta y efectiva. Esta dindmica de trabajo se materializé con la construccién
de los Centros de Atencidn Regional (CAR).118

Como producto del trabajo de acercamiento de las y los promotores con sus comunidades de ori-
gen, sostuvo en entrevista Ajk’ubal, integrante del equipo Koltaywanej,11° los CAR son parte fun-
damental del proceso de reconocimiento y transformacion de las identidades del que defiende, al
no ser ya “el abogado giiero ni profesionista quien viene a resolver los problemas”, sino los(as)
propios(as) indigenas asistiendo y/o acompafando a sus pares cuando acontecen violaciones a
sus derechos.’20 Ademas, representa un importante proceso de formacidn, pues las y los promo-
tores han ido aprendiendo a “moverse en los terrenos de los ministerios publicos” y en la admi-
nistracion de justicia del gobierno, asi como en la politica interna de las organizaciones indigenas.

En este sentido, prosigue Ajk’ubal, las y los integrantes indigenas del Equipo de coordinacién tie-
nen mucha experiencia en la lucha politica de sus comunidades, incluso algunos(as) fueron auto-
ridades ejidales y religiosas, asi como promotores(as) de salud y/o educacién comunitaria. Toda
esta experiencia ha sido de vital importancia para afrontar los diversos casos. Sin embargo, cuan-
do las y los promotores enfrentan un problema que demanda recurrir a la institucionalidad na-
cional, argumentan no ser capaces de brindar un servicio adecuado a sus pares debido a su esca-
sa instruccion escolar.

1.2.4.2. Redes, alianzas y distancias

Reconocido como un actor destacado en materia de promocion y defensa de los derechos huma-
nos en Chiapas, el CDHFPLN ha ido estableciendo vinculos con un nimero significativo de orga-
nismos afines, con lo cual su trabajo ha ido ganando resonancia y visibilidad, al tiempo que han
aumentado las posibilidades de éxito en la busqueda de soluciones a los casos atendidos.

Con miras a las dificultades que aun tiene el hacerse escuchar en un contexto en el que la impuni-
dad es un asunto cotidiano y el trabajo en beneficio de las comunidades tiende a ser mirado con

118 En 2002 fue puesto en marcha el primer CAR en el gjido Santa Elena de la Regién Agua Azul, que fue denominado
“Centro de Atencién Regional Servicio Comunitario Indigena”; un afo después se inauguré en el ejido Betania el “Centro de
Atencion Regional de la Region Pueblos Indigenas”. En ambos casos, las sedes de los CAR han sido casas prestadas de
algun(a) promotor(a) o terrenos colectivos ocupados por el CDHFPLN con la autorizacion de la asamblea del poblado. En la
Regién Ocosingo, con el apoyo de agencias de cooperacion internacionales, en 2006 se compré un terreno para construir
una casa, que es la sede el CAR denominado “Centro de Atencion Regional Pueblos Indigenas en Lucha”. Finalmente, me-
diante el apoyo de organizaciones internacionales, en 2007 se inaugur6 el CAR de la Regioén Estrella en el Municipio Auto-
nomo zapatista Francisco Villa.

119 Ajk’'ubal, sexo femenino, 35 afios, integrante mestiza del CDHFPLN desde 1997 y parte del equipo Koltaywanej, Oco-
singo, Chiapas, julio de 2008, entrevistada por Alberto Clara.

120 Ajk’ubal, Op. Cit. Pérez Ruiz plantea que las y los indigenas tienen varias dimensiones identitarias que se activan de
acuerdo con sus ambitos de interaccion: “una identidad local considerada por ellos como propia (con la cual identifican sus
ambitos de pertenencia comunitaria y cultural: soy de la comunidad tal, hablo la lengua tal y tengo las costumbres tales); una
identidad impuesta que, apropiada y revalorada, les sirve para la movilizacion social, y una identidad nacional que los hace
emprender sus luchas en el marco —a favor o en contra— del Estado nacion. En ese contexto de multiples identidades co-
lectivas, y de histéricas y conflictivas interrelaciones con el Estado es donde hay que ubicar las especificidades de los indi-
genas contemporaneos y su emergencia como actores de diversos movimientos sociales” (Pérez Ruiz, Op. cit., p. 20).

72



sospecha, ha sido necesario que el CDHFPLN establezca diversos lazos de amistad y cooperacién
con organizaciones nacionales e internacionales.

El CDHFPLN tiene reuniones frecuentes con organizaciones regionales para mediar, discrepar,
negociar, fijar acuerdos y celebrar logros populares. Algunas de ellas son la ARIC, tanto la Unién
de Uniones (ARIC UU), como la Independiente y Democratica (ARIC ID), el EZLN y la Coalicién de
Organizaciones Agricolas de Ocosingo (COAO). Por ser todas éstas organizaciones indigenas, el
grado de reconocimiento como mediador que el CDHFPLN puede llegar a tener en un conflicto
depende de la region, la historia personal del promotor(a) y el tipo de conflicto.

Por ejemplo, la Region Agua Azul tiene una buena relaciéon con la ARIC ID;2t la Region Estrella
trabajo estrechamente con las autoridades del Municipio Auténomo zapatista Francisco Villa, pe-
ro debido a una diferencia politica reciente, el CAR permanece cerrado a peticién de las y los za-
patistas; la Region Ocosingo trabaja con la ORCAO y bases de apoyo del EZLN, aunque la relacién
se ha ido erosionado con el tiempo;!22 la Regién Pueblos Indigenas trabajé con miembros de la
ARIC ID, pero este vinculo organizativo se rompié por un asunto interno.123

De esta forma, el trabajo de las y los promotores se ve dificultado por las dindmicas de conflicti-
vidad local entre las organizaciones indigenas y las fracturas culturales implicadas en el cambio
de identidades politicas. Para ilustrar este fenémeno se reproduce la siguiente reflexién de las y
los promotores:

Hay gente que dice que los de Fray Pedro [CDHFPLN] trabajan en instituciones del gobierno, y
ya hay comunidades [zapatistas] que no nos aceptan.

Que los que laboramos el Comité ganamos bien, porque nos ven bien vestidos y gorditos.

Que cobramos por asesorar los casos.

Que apoyamos a los delincuentes y cuestionan nuestro trabajo.

Que como Fray Pedro hacemos demandas.

En la regién Estrella las autoridades auténomas dicen que cuando invitan a las y los promoto-
ras y promotoras para ver un problema, no participan.

Nos dicen que somos priistas, y al otro lado dicen que Fray Pedro es zapatista, pero no todos
somos zapatistas.

Hay comunidades que no estan claros que somos promotores, a veces piensan que somos li-
cenciados.124

Mas adelante se detallaran las implicaciones de la reflexiéon anterior, mientras tanto cabe men-
cionar que las dificultades que enfrentan las y los promotores se relacionan también con el no

121 Cabe recordar que la mayoria de las y los indigenas con los que en 1994 se comenzaron los cursos de capacitacion en
derechos humanos pertenecian a esta regién y a la ARIC, ya que éstas solicitaron asesoria y capacitacion en el tema a la
Misién de Ocosingo debido al contexto de violaciones a los derechos humanos. Este fue el impulso inicial que meses des-
pués se formalizaria en el CDHFPLN.

122 En el afio 2001, la Junta de Buen Gobierno de la region dispuso que los militantes zapatistas que estaban participando
en el CDHFPLN (cuatro varones) se concentraran Unicamente en sus responsabilidades como miembros del EZLN. Esto
provocé que tres de ellos definieran seguir trabajando como promotores indigenas de derechos humanos del CDHFPLN sin
renunciar al EZLN, por lo cual poco a poco se fueron erosionando sus relaciones con las y los zapatistas de sus respectivas
comunidades. A la fecha, ninguno de éstos ultimos se considera zapatista, aunque uno de ellos sigue viviendo en una co-
munidad con mayoria de sus miembros militando en el EZLN, y no pertenece a otra organizacion.

123 Algunos(as) promotores(as) de esta region definen su militancia politica como miembros del CDHFPLN.

124 “ll Taller de planeacion estratégica”, Archivo del CDHFPLN, Ocosingo, abril de 2008.
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reconocimiento de su trabajo por pertenecer a una organizaciéon “contraria” o no ser éstos(as)
“licenciados(as)”.12s

De igual manera, si bien el trabajar en comunidades zapatistas implica mantener cierto vinculo
con el EZLN, ello no supone una identificacion total con esta organizacion, lo cual ha edificado
una relacion respetuosa, externa, formal, pero en la realidad bastante distante. Asimismo, al paso
de los afios la relacién con la Misién de Ocosingo ha sido cada vez mas distante, sin que se hayan
presentado rupturas importantes. Durante los primeros afos de trabajo, la Iglesia estuvo en el
centro del proceso; de hecho, dentro de la Parroquia se ubicé la primera oficina del CDHFPLN,
pero cuando se dejo esa sede la influencia de la Iglesia fue disminuyendo.!2¢

En colaboracién con la Misién de Ocosingo, se realizan reuniones regionales con catequistas don-
de se les invita a participar en cursos como los sefialados anteriormente, se coordina la atencién
de algunos casos, se negocia con diversas iglesias para resolver conflcitos religiosos!?’ y se parti-
cipa en diversos espacios de discusion con otros Organismos de la Sociedad Civil (OSC). En la ac-
tualidad, la Iglesia practicamente no tiene injerencia directa; sin embargo, en palabras de Antonio
Paoli —académico de la Universidad Auténoma Metropolitana (UAM), acompafiante del CDHFPLN
desde 1998 y socio fundador de la Asociacién Civil-128 para el CDHFPLN “es algo mas que una ins-
titucion amiga, es casi como una institucién paterna”.12°

A partir de su registro como Asociacién Civil, el patrimonio econdmico con el que cuenta el
CDHFPLN es financiado por agencias de cooperacién internacionales como Pan Para el Mundo,
Accién Cuaresmal, Consejeria en Proyectos, Agir Ensemble y Manos Unidas.130

Vargas sefiala que la forma mads usual en que las distintas agencias de cooperacién internaciona-
les se relacionan con la gente pobre del mundo es por medio los OSC. Entre las agencias se en-
cuentran asociaciones voluntarias, de interés y desarrollo, creadas para respaldar esfuerzos que
muchas veces asumen las funciones que antes correspondian al Estado. Los programas de desa-
rrollo en particular, se dejan cada vez mas a la accion de los OSC pues se supone que éstos operan
con mucha mas eficacia que las agencias gubernamentales.!3!

Vargas identifica al menos dos tipos de agencias: el primero, las grandes asociaciones vinculadas
a gobiernos nacionales de paises industrializados, que apoyan proyectos de desarrollo y envian
ayuda de emergencia a distintas partes del mundo. En este caso, son los ideales de desarrollo y
modernidad, representados por la forma de vida de la poblacién urbana de clase media y la pro-

125 “Taller de recuperaciéon de la memoria histérica del CDHFPLN”, Ocosingo, Chiapas, 26 y 27 de agosto de 2009, coordi-
nado por Ursula Sanchez, Rogelio Vazquez y Alberto Clara.

126 Javier Mendoza expresa de la siguiente forma este proceso: “Cuando salimos de la Parroquia, se dispuso dar atencion
abierta (antes la mayoria de los casos que atendiamos nos llegaban gracias a los catequistas y agentes de pastoral de la
Misién) y tener presencia mas permanente en la nueva oficina porque habia mucha gente de la cabecera municipal que co-
menzé a llegar —ya no tanto de las comunidades porque éstas directamente llegaban al Convento, donde antes estaba el
Comité” (Javier Mendoza, Op. cit.).

127 Véase mas adelante el caso de La Sultana.

128 Se retoman en esta investigacion muchas de las reflexiones que ha elaborado Antonio Paoli con relacion a los derechos
humanos y los procesos de apropiacion cultural que se desarrollan en el CDHFPLN.

129 Antonio Paoli, 50 afios, académico de la UAM, miembro del Consejo Consultivo del CDHFPLN, Ocosingo, Chiapas, julio
2009, entrevistado por Alberto Clara.

130 Voces catdélicas acompafando procesos de sujetos sociales organizados alrededor del mundo.

131 Vargas Cetina, Gabriela, “Globalizacién y artesanias: organizaciones artesanales en Chiapas”, en Gabriela Vargas Ce-
tina (coord.), De lo privado a lo publico: organizaciones en Chiapas, CIESAS, México, 2002, p. 121.
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duccién industrial como opcién preferente, lo que se pretende llevar a toda la poblacién del pla-
neta.!3

El segundo tipo de agencias surgieron simultdineamente en Africa, Asia y gran parte de América
Latina, cuya caracteristica principal es canalizar recursos a poblaciones y grupos locales en las
zonas mas remotas de los paises en los que operan, esfuerzo donde se une “el idealismo de las
clases educadas con los esfuerzos de las clases mas pobres por lograr una vida mejor”.133

Seria a principios de los afios ochenta, tras el fracaso de innumerables programas de desarrollo
instrumentados "desde arriba", cuando las agencias de cooperacién comenzaron a considerar
que los OSC son una alternativa frente a los programas de desarrollo que respondian a objetivos
de profesionales y gobernantes quienes a la distancia los disefiaban y pretendian instrumentar.
Por ello, muchas agencias defienden la idea de que el desarrollo sustentable debe incluir la pers-
pectiva de la gente a la que se dirigen los programas y contemplar su cultura y la conservacién
del ecosistema local. Es decir, “promover el desarrollo” debia ser definido "de abajo hacia arriba",
y no "de arriba hacia abajo", como se habia hecho hasta entonces.!3+

En la Ultima década muchas de las fundaciones antes mencionadas han operado en Chiapas, no
obstante la entidad parece estar aiin muy lejos de ser un centro de atencién. Cada una de ellas
tiene sus propias agendas y sus propios canales de financiamiento hacia organizaciones e institu-
ciones locales.

Por otro lado, Vargas sefiala que se ha comenzado a poner en entredicho la independencia de los
0SC, ya que en muchos casos su funcionamiento y objetivos han llegado a estar condicionados
por los objetivos de las agencias donadoras, que dependen del financiamiento corporativo de los
gobiernos. Como consecuencia de esto, los OSC han comenzado a burocratizarse cada vez mas a
medida que las agencias exigen una mayor transparencia en el manejo de los recursos.!3s En este

132 A través de los OSC, las grandes fundaciones estadounidenses como la Ford, Rockefeller, MacArthur, y Kellogg canali-
zan recursos tanto para la investigacion como para la instrumentacion de programas de desarrollo. En general, tales funda-
ciones surgieron de donaciones particulares que los duefios de grandes compafiias o personas acaudaladas hicieron para
instaurarlas. Los gobiernos de paises como Estados Unidos, Canada, Alemania, Suecia, Finlandia y Holanda canalizan re-
cursos para el desarrollo a otros paises por medio de sus agencias para el desarrollo y para la ayuda externa, mismas que,
a su vez, financian OSC y proyectos de investigacion basados en universidades. Las iglesias también tienen fundaciones
que apoyan econdmicamente proyectos de OSC en todo el mundo, entre las que cabe mencionar la Iglesia Luterana Inter-
nacional, Iglesia Metodista e Iglesia Catdlica. Incluso los grandes bancos internacionales, como el Banco Mundial y el Banco
Interamericano de Desarrollo, canalizan fondos especiales a través de OSC.

En comparacion con las fundaciones estadounidenses y europeas, las mexicanas son mucho menores y sus fondos son
pequefios. Entre las mas importantes se encuentran la del Banco Nacional de México, Banco de Comercio, Grupo Monte-
rrey, Televisa, TV Azteca, Leon Xlll, Teléfonos de México y grupo de seguidores y amigos de Luis Donaldo Coloso. Véase
Vargas, Op. cit.).

133 Ibidem.

134 Retomando la perspectiva de Goran Hyden, Vargas sefiala cinco ventajas caracteristicas de los OSC que las agencias
contemplan cuando canalizan recursos a paises pobres: a) son cercanos a la gente pobre; b) estan compuestos de gente
altamente motivada por sentimientos altruistas; c) tienen pocos gastos de operacién y pueden racionalizar sus recursos efi-
cientemente; d) se adaptan rapidamente a las necesidades y oportunidades percibidas en las poblaciones con las que traba-
jan; y e) son independientes de los gobiernos nacionales, lo cual les brinda mayor credibilidad, sobre todo en aquellas na-
ciones en las que el gobierno es considerado corrupto e ineficiente (Vargas, Op. cit., p. 122).

135 Segun Vargas, frecuentemente se pone en duda la calidad o bien la pertenencia de los programas implementados por
grandes OSC mundiales como Save the Children, Oxfam o Greenpeace, que comenzaron siendo organizaciones de volun-
tarios(as) y se han convertido en grandes burocracias internacionales. En paises como Bangladesh y Kenia, OSC adminis-
tran presupuestos que rebasan enormemente la capacidad de gasto gubernamental, lo cual esta socavando la autoridad y
legitimidad del Estado mismo. En este sentido, los grandes OSC mundiales distan mucho de contar con las ventajas que
Hyden destacaba en los afios ochenta, pues poco a poco se estan convirtiendo en instancias coordinadoras del "desarrollo
desde arriba". Véase Vargas, Op. cit.
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sentido, actualmente el CDOHFPLN depende del dinero externo, y desde 2002 han tenido dificulta-
des para allegarse de recursos, pues

Las agencias dicen que se ve poco el avance de la defensa y promocién de los Derechos Huma-
nos y estan buscando proyectos mas productivos y autosustentables, se dice que México vive
en paz y no hay violaciones a Derechos Humanos, como dicen los gobiernos. 136

Ante ello, a través de los CAR el CDHFPLN se ha planteado la necesidad de trabajar por consolidar
un proyecto autosustentable (porcicultura, apicultura, café organico) que le permita autofinan-
ciarse, pero hasta ahora no se ha logrado.1s”

Al inicio de su trabajo, las y los promotores del CDHFPLN no contaron con los recursos financie-
ros de las agencias internacionales, sino s6lo con el apoyo moral y econémico de sus propias co-
munidades. Para sostener al equipo fundador durante los primeros anos, se hicieron de recursos
por medio de otras organizaciones como el CDHFBC y el CDHFV.138 En ese sentido, la relacién
organica que se ha mantenido con la Iglesia, multiplic6 exponencialmente sus contactos con otras
organizaciones. Conforme fue tomando impulso como organizacion civil de derechos humanos,
su liga con la Iglesia le permiti6é hacerse de financiamientos con fundaciones y agencias interna-
cionales, sobre todo las vinculadas con la orden de los dominicos (Pan Para el Mundo ha sido a lo
largo de los afios el financiamiento central del CDHFPLN).13¢ Segun sus propias palabras, la rela-
cion entre el CDHFPLN y las agencias de otros paises que los apoyan es “reciproca”.

Ellos nos dan algo a cambio de que nosotros les justifiquemos; tenemos un compromiso y una
responsabilidad con las agencias. No dan dinero a fondo perdido, sino para cumplir un objetivo
(recordar que cooperan, no dan). Las agencias de financiamiento son como un papa que cada
poco explicamos lo que hacemos y pedimos su apoyo para que podemos realizar nuestras acti-
vidades.140

El establecimiento de relaciones formales con las agencias de cooperacion internacionales ha
producido frutos importantes. En el afio 2001, a peticién de éstas el CDHFPLN comenzé a promo-
ver los derechos de las mujeres indigenas de una forma mas especifica y directa por medio de vi-
sitas, platicas y talleres que reflexionaban sobre este tema desde una perspectiva de género.1#

Ademas, el CDHFPLN tiene una relacion de trabajo sistematica con dos OSC de Ocosingo: Servi-
cios y Asesoria Para la Paz (SERAPAZ) y Enlace, Comunicacion y Capacitacion, AC (Enlace); tam-
bién con otros OSC de diferentes regiones de Chiapas, como la Casa de la Mujer de Palenque, la
Comisién de Apoyo a la Unidad y Reconciliacién Comunitaria (CORECO), el CDHFBC y la Red por

136 “Historia del Fray Pedro”, Archivo del CDHFPLN, Ocosingo, 2004.

137 “VI Taller de Fortalecimiento Organizativo de los Centros de Atencion Regional”, Archivo del CDHFPLN, Ocosingo,
agosto de 2007.

138 Javier Mendoza explica de la siguiente manera las relaciones entre el CDHFPLN, el CDHFBC y el CDHFV durante la
etapa fundacional: “En los primeros meses de 1994 hubo un acompafiamiento a nivel operativo; no habia estrategia conjun-
ta o una alianza de largo plazo; en momentos hubo los acercamientos necesarios pero muy coyunturales, muy del momento,
para ver un caso puntual o una situacién puntual. Uno piensa que hubo una colaboracion mas estrecha regionalmente
hablando, mas importante, pero no fue asi. Econdmicamente no nos ayudaron, ellos fueron intermediarios y avales [con las
agencias de financiamiento]; pero los proyectos los hicimos nosotros, el trabajo lo hicimos nosotros” (Javier Mendoza, Op.
cit.).

139 En menor medida la Coordinacion Alemana de Derechos Humanos y la Obra Diacénica de Iglesias Evangélicas en
Alemania a través de su programa de becas para estudiantes indigenas.

140 “VI Taller de Fortalecimiento Organizativo de los Centros de Atencion Regional”, Op. cit.

141 Véase mas adelante este hecho.
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la Paz de Chiapas.’#2 En el terreno nacional, el CDHFPLN pertenece a la Red Todos los Derechos
para Todos y Todas (Red TDT),43 por medio de la cual ha podido hacer relaciones fundamentales
para la defensa de los derechos humanos, asi como con diversas universidades de diferentes es-
tados del pais.1#+ Con respecto a su politica de alianzas, se retoma como conclusién lo sefialado
por Paoli en cuanto a la dificultad de definir el papel del CDHFPLN en los diversos espacios de or-
ganizaciéon en donde se ha involucrado:

Lo que quiero decir es que el Fray Pedro no estd integrado a nada, es el Fray Pedro, toma elemen-
tos de la Iglesia en el pasado y hoy sigue de repente apoydndose en la Iglesia, pero la Iglesia tam-
poco le da demasiado apoyo |[...] hay una buena relacion, pero son dos instituciones externas la
una a la otra que de repente se apoyan.

El Comité ha funcionado gracias a que hay una estructura indigena que se ha definido por enci-
ma de la 16gica comunitaria, pero considerdndola y basdndose en ella; por encima de la Iglesia
pero considerdndola; y por encima del gobierno, aunque también en relacién con el gobierno de
repente.

Como ONG [0SC] tiene derecho a una proteccién del Estado, como ONG tiene acceso a pedir fi-
nanciamiento y lo ha pedido por la via del INI; proteccion de la CNDH [caso Taniperlas]; estd en
la oficialidad pero no siendo oficial, sino ONG.

Ha tenido una articulacién con el EZLN, a veces el EZLN lo ha buscado para ciertos casos; se ve
como una organizacién, digamos, de la izquierda, pero no acaba de ser tampoco un modelo expli-
citamente propio; pero realmente lo es, pertenece a los centros de derechos humanos, pero es tan
peculiar ...145

En el siguiente apartado se desentrafiara esta “peculiaridad” a partir de la praxis de los derechos
humanos aplicada a la realidad concreta de las comunidades de origen de las y los promotores
del CDHFPLN.

142 Entre otras redes locales donde el CDHFPLN tiene participacién se encuentran la Red de Comunicacion Boca de Polen
y la Red por la Defensa de la Tierra y el Territorio (conformadas por organizaciones indigenas y OSC).

143 ElI CDHFPLN solicitd su incorporacion a la Red TDT en mayo de 1995 y actualmente forma parte de su equipo coordi-
nador. También han mantenido relaciones con Al, al establecerse un contacto para conocer y asesorarse en el programa
para defensores de derechos humanos.

144 El CDHFPLN tiene relaciones con la Universidad Auténoma Metropolitana, Unidad Xochimilco (UAM-X) a través del
Programa Interdisciplinario de Investigacion y Desarrollo en Chiapas y la Universidad HEGOA a través de su master en De-
sarrollo; asimismo, ha establecido convenios de servicio social estudiantil con el Instituto Tecnolégico de Estudios Superio-
res de Occidente (ITESO), la Universidad Iberoamericana (UIA, sedes Ciudad de México y Ledn) y el Instituto Tecnoldgico
de Estudios Superiores de Monterrey (ITESM, campus Querétaro).

145 Antonio Paoli, entrevista julio 2009, Op. cit.
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Segunda parte

Las y los indigenas del CDHFPLN y
la praxis de los derechos humanos
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Capitulo 2

Lo viejo esta muriendo y lo nuevo no acaba de naceri4¢

En coordinacién con los promotores de su regién, debe divulgar y promover
los derechos humanos mediante cursos y talleres en comunidades, reci-
biendo y tramitando las denuncias que les presenten.

Conforme a las garantias que otorga la Constitucion Politica de los Estados
Unidos Mexicanos y al convenio 169 de la OIT solicitamos a las autoridades
civiles y militares que faciliten el trabajo de la persona acreditada en esta
credencial del Comité de Derechos Humanos Fray Pedro Lorenzo de la Na-
da, A.C.

El CDHFPLN es miembro activo de la Red Nacional de Organismos Civiles de
Derechos Humanos Todos los derechos para todos.147

En los apartados anteriores se ha descrito ampliamente el proceso de fundacién y consolidacién
institucional del CDHFPLN. Como introduccion a las actividades del mismo, en lo sucesivo se de-
sarrolla un panorama general sobre cudles son los casos de violacién a los derechos humanos
atendidos y las formas en las cuales son abordados, asi como la concepcién de los derechos
humanos de las y los promotores.

146 Algunos planteamientos de este capitulo fueron retomados de la investigacion que junto con Ursula Sanchez realicé en
2009 para el CONAPRED. Véase Sanchez, Op. cit.
147 Este texto aparece en la credencial que acredita a las y los promotores como miembros del CDHFPLN.
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2.1. El derecho, la costumbre y la justicia

En el Comité vemos dos formas para hacer la justicia. 1) en la via legal, si-
guiendo los pasos de acuerdo con las leyes del Estado. Pero esto sabemos
que es muy costoso, nos lleva mucho tiempo y necesita recursos econémi-
cos, que como indigenas nos dicen que no sabemos expresar bien lo que
queremos denunciar y muchas veces por esta causa no llega a tener buenos
resultados; 2) en la via de la costumbre, sabemos que en cada comunidad o
ejidos tenemos diferentes costumbres o formas de ejercer justicias, y en
muchas comunidades lo siguen este camino, aunque no estan escritos, este
camino es corto no necesita mucho tiempo y es menos la multa.148

En primer lugar, es preciso sefialar que no es posible hablar con contundencia de una falta de in-
teraccion entre la costumbre (derecho indigena) y el derecho positivo mexicano, sino mas bien de
dos esferas que se entrecruzan constantemente por medio de las estrategias politicas, sociales y
legales de los pueblos indigenas, los cuales recurren a ambos ambitos de justicia. Por eso se so-
breponen, se traslapan y a veces se contraponen.

En justo balance y dependiendo el caso, con las instituciones nacionales se actia de forma similar
a la institucionalidad indigena por medio de las instancias de conciliacion con autoridades admi-
nistrativas, legislativas o judiciales, ademas de las electorales. Por citar un ejemplo en cuanto a
los sistemas normativos indigenas y el derecho positivo, el CDHFPLN ha visto como

Ultimamente ha entrado esto de la justicia del Estado en las comunidades. Antes no era asi,
era la asamblea, la gente de la comunidad la que resolvia los problemas. Ahora se les da un
manual de procedimientos a un Agente auxiliar municipal, y se confunden [ambas institucio-
nalidades]. Y lo que vemos es que conflictos sencillos, que podrian resolverse facilmente, ter-
minan en prisiéon. Vemos que en las carceles son la mayoria indigenas los que estan ahi, y por
cosas pequefias.!¥ Incluso hay agentes que se basan en lo que dice estrictamente el manual
[municipal constitucional] [...] Hay un apartado en el reglamento interno del municipio que
postula que se puede elegir entre el sistema tradicional y el estatal.150

La relacién permanente entre ambos sistemas esta atravesada por la asimetria.’s! Lo anterior tie-
ne relacién con la diferenciacién necesaria entre: a) el no reconocimiento legal de los derechos
colectivos de los pueblos indigenas; y b) la proteccién de los derechos individuales (incluidos
aquellos que se ejercen colectivamente, es decir, los derechos de las personas indigenas), am-
pliamente reconocidos en leyes y otros mecanismos legales (en México este debate se desarrolld
ampliamente en la reforma constitucional en materia indigena de 2001).

148 “Documento interno de reflexion colectiva”, Op. cit.

149 En el informe sobre su misién a México en 2003 como Relator Especial de la ONU para los derechos de los indigenas,
Rodolfo Stavenhagen escribié: “La situacion de los presos indigenas en diversos reclusorios es preocupante [...] General-
mente no cuentan con intérpretes o defensores de oficio capacitados. Existen irregularidades en las averiguaciones previas
o son victimas de fabricacion de delitos. En las prisiones, generalmente sobrepobladas, faltan servicios de salud, médicos,
psicologos, teléfonos, alimentacion adecuada” (Stavenhagen, Informe sobre misién a México, Op. cit., p. 13).

150 “Taller de recuperacion de la memoria histérica del CDHFPLN”, Op. cit.

151 Véanse el Marco de referencia de esta investigacion y Hernandez, Rosalva Aida y Héctor Ortiz Elizondo, "Diferentes
pero iguales: los pueblos indigenas en México y el acceso a la justicia”, en Arturo Alvarado Mendoza et al. (ed.), La reforma
de la justicia en México, COLMEX, México, 2008.
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La diferencia radica en el reconocimiento de la naturaleza del sujeto de derecho: la persona (in-
dividuo) o los pueblos indigenas (colectivo). En suma, desde la perspectiva del derecho positivo
mexicano, los derechos humanos garantizan la proteccién de los derechos individuales y de aque-
llos que se ejercen a partir de un grupo, pero no ve ni reconoce el ejercicio de los derechos colec-
tivos de los pueblos.

Por ello, diversas organizaciones indigenas como el CDHFPLN han desarrollado una critica multi-
cultural contra la perspectiva liberal de extensién de los derechos individuales, la cual se centra
en la reivindicacién de los derechos colectivos a la autonomia y la libre determinacién.'s2 Sobre la
diferencia entre estas dos perspectivas de los derechos, un promotor del CDHFPLN afirmo:

Derechos humanos como los reconoce la Declaracién Universal pues es como individualizar, co-
mo quedar nomds para las personas, pero aqui en la vida comunitaria primero tiene que haber
un derecho colectivo y después son los derechos individuales [...], que no te puedan matar, tortu-
rar, incomunicarte; cuando te detienen, que tienes que tener un abogado. En el mundo mestizo,
es primero el derecho humano y para nosotros lo mds importante son los derechos colectivos.

En el Fray Pedro hablamos mds de derecho indigena; para nosotros los indigenas, antes de vivir
un derecho individual —que son los derechos humanos— estdn los derechos colectivos. Por
ejemplo, territorio; no puede haber un derecho individual si no existe un territorio de los pueblos
indigenas [...] podriamos decir que es un derecho humano de un pueblo indigena tseltal |[...] Por-
que sin ello, sin el territorio, pues no puede haber el derecho a la alimentacidn, el derecho a tener
nuestras autoridades, el derecho de la administracion de justicia, ;dénde se ejerceria? Al tener
un territorio, es ahi donde se ejercen los derechos humanos.153

En este tenor, la lucha por el pleno ejercicio de sus derechos colectivos se ha trasladado al terre-
no de la practica politica, mas alla de las formas y procedimientos juridicos formales, lo que cons-
tituye una estrategia politica a la que ellos(as) mismos(as) han denominado “autonomia y auto-
determinacion en los hechos”, conscientes de que no es suficiente reformar las leyes y la consti-
tucion mexicana para transformar la relacion de los indigenas con el Estado, ni mucho menos las
estructuras sociales en su conjunto.

Para poder continuar esta introduccion, es necesario referirnos al tema de la justicia y los dere-
chos de las y los indigenas, pues es en este terreno donde el CDHFPLN ha tenido un papel funda-
mental, por ser la experiencia de la injusticia uno de los ejes de conformacién identitaria de las y
los promotores, y por revelarse con toda claridad la relacién asimétrica entre los dos ambitos del
derecho arriba descritos. En el citado informe de 2003, Stavenhagen escribi6:

Es precisamente en el campo de la procuracién y administracién de justicia que se expresa
claramente la vulnerabilidad de los pueblos indigenas, quienes denuncian ser victimas de dis-
criminacion, vejaciones y abusos. Los informes recibidos sefialan que muchos indigenas indi-
ciados se encuentran desamparados ante los agentes del ministerio publico o el juez por no
hablar o entender el castellano y no contar con un intérprete en su lengua, a pesar de que la
ley establece este derecho. Son pocos y generalmente poco capacitados los defensores de ofi-

152 Esta situacién se manifiesta en la demanda por la vinculacién en las leyes mexicanas de la Declaracion de las Naciones
Unidas sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas, adoptada en septiembre de 2007, misma que reconoce a los pueblos
indigenas como sujetos de derecho y les reconoce el derecho a la autonomia y la libre determinacion.

153 Ja’'meto, sexo masculino, 29 afios, abogado indigena, promotor del CDHFPLN y Coordinador general del mismo duran-
te el periodo 2005—2006, Ocosingo, Chiapas, julio 2008, entrevistado por Alberto Clara.
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cio que operan en zonas indigenas, en donde la gente por lo comun no tiene recursos ni posi-
bilidades de contratar los servicios de un abogado defensor.

Los juicios en que se ven involucrados los indigenas estan con frecuencia plagados de irregu-
laridades, no solamente por la falta de intérpretes y defensores capacitados, sino también
porque el ministerio publico y los jueces suelen ignorar las costumbres juridicas indigenas. En
ocasiones las sentencias dictadas estan fuera de toda proporcién a los delitos imputados, co-
mo sucede en casos vinculados a delitos ambientales o contra la salud o a las leyes federales
de armas y de telecomunicaciones.

A pesar a la progresiva mejora de la situacién de los indigenas en el sistema de justicia falta
aun mucho por hacer. En varias entidades se han establecido ‘juzgados indigenas’ para aten-
der las necesidades de justicia de las comunidades, pero en muchas partes las organizaciones
indigenas y las autoridades comunales reclaman el derecho de aplicar sus propias costumbres
juridicas, las que son respetadas en algunas entidades, pero el poder judicial, que ha convoca-
do a una préxima reforma judicial, se ha interesado poco en la materia hasta ahora. La CDI in-
terviene en algunos casos con peritajes culturales que pueden ser tomados en cuenta por la
justicia en beneficio del inculpado.154

Por medio del siguiente testimonio de un promotor comunitario del CDHFPLN, se retrata la expe-
riencia de la injusticia que han vivido las y los indigenas de Chiapas a lo largo de mucho tiempo:

Lo que sabemos de las leyes es que no entendemos sus palabras elevadas, que no estan escri-
tas para nosotros; ademas la mayoria de la poblacién indigena no sabe leer. Dicen que tene-
mos derecho a un traductor, pero cuando se nos culpa de un delito que no hemos cometido y
se nos lleva ante una autoridad que nos hace declarar lo que quiere y nos obliga a firmar. ;Qué
podemos entender de las leyes? sino que son un instrumento para ir en contra nuestra, no pa-
ra hacer justicia, sino para cometer injusticias.155

En 2008, durante un encuentro de promotoras y promotores de derechos humanos, una mujer
pregunté a la reunidén: ;qué pasa cuando un(a) indigena se le aplica una ley que no conoce?
(cuando se presenta en la oficina de gobierno? La lluvia de ideas que se suscité después fue sinte-
tizada de la siguiente manera:

Cuando nosotros como indigenas no conocemos las leyes, no podemos hacer nada, definitiva-
mente nos llevan a la carcel. Por ser campesinas y campesinos no es tomado en cuenta nues-
tro derecho; también porque somos indigenas tseltales que no sabemos leer ni escribir. Y si no
tenemos ningln cargo en la comunidad, no somos respetados por las autoridades del gobier-
no; cuando tenemos algin cargo, las autoridades del gobierno les gusta que no defendamos a
nuestro pueblo, nos ve que nosotros no tenemos experiencia y valor para defendernos. 156

154 Stavenhagen, Informe sobre misién a México, Op. cit., p. 15.

155 Citado en “Programa de Defensa, Educacién y Promocion de los Derechos Etnicos y Derechos Humanos. Proyecto de
trabajo de los Promotores de Derechos Humanos 1999, Op. cit.

En el informe ya citado, Stavenhagen escribié al respecto: “En este cuadro existe también la corrupcion y la impunidad en el
sistema de justicia, por lo que muchos indigenas desesperan de acudir a la procuraduria y a los tribunales, y aun a las ins-
tancias publicas de proteccién de los derechos humanos por carecer de confianza en los mismos. También se reportan ca-
sos de abusos o incluso delitos (eg. violaciones) cometidos por elementos del ejército contra la poblacién civil indigena en
zonas de conflicto o de agitacion social” (Stavenhagen, Informe sobre mision a México, Op. cit., p. 16).

156 “Encuentro de promotores/as”, Archivo del CDHFPLN, Ocosingo, octubre de 2008.

También se preguntaban: ;qué hacer para que esto no suceda? Y se respondian: “Conocer los derechos de las garantias
individuales para defendernos de los problemas en nuestras familias, comunidades y organizaciones. Conocer bien nuestros
derechos en cada uno de nosotros como seres humanos. Profundizarnos en conocer mas los derechos humanos de los
indigenas. Lo mas importante es valorar nuestros conocimientos, perder el miedo de participar en nuestra comunidad si
compartimos en nuestra lengua. Trabajar con la justicia tradicional de las comunidades y organizaciones de la region” (/bi-
dem.).
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En diversas oportunidades, las promotoras y los promotores del CDHFPLN han reflexionado so-
bre su experiencia en cada una de las dos institucionalidades (la via de la costumbre y la consti-
tucional) en términos de “ventajas y desventajas”.’s’ Por ejemplo, cuando una o un indigena se
presenta ante el Ministerio Publico, se involucra en un largo proceso que demanda seguimiento e
implica trasladarse constantemente de la comunidad originaria a la cabecera municipal de Oco-
singo,158 para lo cual se ocupan recursos econémicos en transporte, alimentacion y hospedaje
que muchas veces no se esta en condiciones de gastar. Ademas, sufren maltratos y desprecios por
parte del Ministerio Publico, como se sefiala en el siguiente testimonio:

Somos discriminados, o sea, que no te atienden rdpido, cuando llegas a un juridico [Ministerio
Publico] te hacen como que... espérate a las horas que se le pegue la regalada gana te atiende; y
eso vemos pues la dificultad en las comunidades que vienen mucho a pedir favor [al CDHFPLN]
para irlos a acomparfiar para que sean aceptados rdpido [en el Ministerio Publico]; su compren-
sion pues del juridico, que no nos atiende; eso lo hemos visto muchas veces, eso nos ha sucedido a
nosotros muchas veces.1s9

Al mismo tiempo, no obstante que el derecho a un traductor esta reconocido en diversas leyes del
pais,i® muchas veces -por omisiéon o comision, en ocasiones racismo velado— los agentes del
Ministerio Publico de Ocosingo no permiten que las y los indigenas utilicen su lengua materna. En
este sentido, la exclusiéon se manifiesta cuando la cultura del pueblo dominado no es reconocida,
la integridad de sus valores, sus practicas y sus instituciones no son respetadas, sus conocimien-
tos y tradiciones son discriminados y no se transmiten por la via escolar, la jurisdiccién indigena
no tiene valor legal, las autoridades indigenas y sus decisiones son menospreciadas e ignoradas
por las autoridades estatales. De la misma manera, los pueblos indigenas estan en situacion de
dominacién cuando el gobierno toma medidas legislativas o administrativas que los afectan sin
que puedan tomar posicion y expresar sus reservas y propias aspiraciones.

Sin embargo, a pesar del contexto de exclusiéon que aun prevalece en Chiapas, el CDHFPLN en-
cuentra algunas ventajas de esta institucionalidad, pues

Somos mucha gente que estamos acostumbrados a tener problemas, problemas y problemas
[como si fuese una caracteristica exclusiva de su condicién cultural], cuando llegas a una auto-
ridad [exterior] que te castiga [como el Ministerio Publico], que ya te pone un hasta aqui, en-
tonces a veces uno reflexiona.161

En este tenor, el estigma es uno de los reproductores fundamentales de la imposicion cultural. En
la medida en que la experiencia social de las y los indigenas se ha diversificado y se han visto
obligados a sostener relaciones multiples y mdas intensas con la sociedad dominante, el estigma

157 EI CDHFPLN busca fortalecer el trabajo de defensa de los derechos humanos mediante la documentacion y tramitacion
juridica de casos de violaciones a los mismos y la participacion en las tareas de mediacion y acompafiamiento en la
busqueda de solucion a los conflictos internos. Este trabajo se realiza utilizando tanto los procedimientos establecidos en la
institucionalidad nacioanl, como los procedimientos propios de las formas juridicas del pueblo tseltal y tzotzil.

158 Los traslados pueden llegar a durar hasta 8 horas cuando los caminos de “terraceria” estdn en buenas condiciones.
Durante la temporada de lluvias, es casi imposible salir de la Selva Lacandona debido a las malas condiciones de los cami-
nos.

159 Ek’, sexo femenino, 19 afios, soltera, promotora de la Region Estrella del CDHFPLN, Ocosingo, Chiapas, julio 2008,
entrevistada por Alberto Clara.

160 A pesar que el Art. 2.B.VIII de la Constitucidn mexicana establece que se garantizara el acceso a la jurisdiccion del Es-
tado mediante intérpretes y traductores, este es un derecho poco implementado.

161 “Taller de recuperacion de la memoria histérica del CDHFPLN”, Op. cit.
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cumple su mision aflictiva en la autopercepcién. La conviccion de la institucionalidad dominante
sobre la inferioridad de lo indigena, se manifiesta en todas sus acciones, en todos los proyectos
que conforman la imposicién cultural, ya que “el acoso, la exigencia permanente de que el indio
reniegue de su propio ser, es la razén ultima de la presencia de la cultura impuesta”.162

La relacion conflictiva entre la sociedad indigena y la sociedad no indigena, nos dice Bertely, se
basa en un vinculo que lejos de ser horizontal, armdénico y respetuoso, se caracteriza por el ejer-
cicio de una dominacién/sumision reflejada tanto en las condiciones econémicas, sociales, politi-
cas y legales que prevalecen en los pueblos indigenas, como en las disposiciones, las actitudes y
los valores asimétricos, desiguales —pero de algin modo complementarios—, que se expresan
en las conductas, en las rutinas y en los esquemas de accién personales.163

Por otro lado, respecto con la institucionalidad indigena, el CDHFPLN ha encontrado que:

Con una autoridad tradicional que no sea de tu misma organizacion y no te entienda bien, no re-
suelve bien los problemas; pero la mayoria es ventaja porque es indigena, te entiende, le puedes
hablar fuerte, puedes comunicarte con esa persona;16* a veces hay autoridades tradicionales que
te identifican, o sea, si tu eres familiar te ayudo, pero si no eres mi familia no te ayudo, o si tu
[autoridad tradicional] y yo tenemos diferencias desde hace tiempo, pues no hace justicia; pero
no son desventajas graves, ahi si se soluciona. La ventaja de la resolucién de problemas locales
[via costumbre], es que ahi no jalas recurso econédmico, no jalas mucho tiempo.165

El CDHFPLN revela que existe “lo bueno y lo malo” en ambas institucionalidades. No obstante, a
partir de su experiencia histérica como organizacién, toman una definiciéon por “el costumbre”.
En este sentido, el CDHFPLN se define como una instancia indigena que esta luchando por “una
justicia autbnoma”, reconociendo los “errores” que se comenten en ella, apostando ante todo a la
reconciliacién antes que sanciones punitivas, como ocurre casi siempre en los espacios juridicos
nacionales:

Nuestro compromiso es la busqueda de solucién de los conflictos internos por la via tradicio-
nal, es decir, acompafiando el trabajo de las autoridades comunitarias, buscando con esto for-
talecer la autonomia indigena y el reconocimiento y valor de nuestros propios caminos de
hacer la justicia. Entonces es eso el reto que tenemos, apostar por lo nuestro, por lo propio.
Esta responsabilidad nos obliga a hacer trabajo de mediacién, asesoria y orientacién de mane-
ra coordinada con autoridades.166

De este modo, asumir una filiacién étnica por medio de la reivindicacién de la autonomia y la jus-
ticia tradicional supone entonces, en uno de sus niveles, superar los estereotipos denigrantes ad-

162 Bonfil, México profundo, Op. cit., p. 203.

163 Bertely Busquets, Maria, Conflicto intercultural, educacién y democracia activa en México. Ciudadania y derechos indi-
genas en el movimiento pedagdgico intercultural bilingiie en los Altos, la Region Norte y la Selva Lacandona de Chiapas,
CIESAS, México, 2007, p. 36—37.

164 La lengua indigena, que es considerada a veces desde el exterior como un obstaculo, se vive desde el interior como
una proteccién. La experiencia concreta del indigena se describe de manera velada, “inaccesible a quienes quieren aplastar-
lo. La lengua preservaba la intimidad de las comunidades” (Ruiz, Op. cit., p. 58).

En el mismo tenor, el CDHFPLN destaca la importancia del uso de la lengua indigena en su labor cotidiana: “nuestras co-
munidades nos tienen confianza por la experiencia y actividades que realizamos en cuanto lo necesitan; somos parte de la
comunidad y por eso decimos que es nuestra raiz, porque facilitamos la comunicacién en la misma lengua” (“Documento
interno de reflexion colectiva”, Op. cit.).

165 “Taller de recuperacion de la memoria histérica del CDHFPLN”, Op. cit.

166 “Presentacion del grupo de promotores y promotoras de la Regiéon Ocosingo”, Archivo del CDHFPLN, Ocosingo, 2006.
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judicados a la condicién indigena, aunque este paso no necesariamente se da de un momento a
otro. A partir de ello, el aprendizaje que a lo largo de sus procesos de trabajo en las comunidades
el CDHFPLN ha logrado consolidar, se puede apreciar en la diversificacion del tipo de problemati-
cas abordadas, en tanto que en los inicios de sus labores se tuvo que encargar principalmente de
documentar y dar seguimiento a las violaciones derivadas de la ocupacién militar por parte del
Ejercito federal; ahora la problematica se desplaz6 a un area de derechos econdmicos, sociales,
culturales y ambientales, por lo que impartir capacitacién en todas estas areas se hizo igualmente
necesario.

El gran salto dado por el CDHFPL a este respecto en un contexto socio—politico y econémico que
habia variado cualitativamente, fue la inclusién en sus consideraciones no s6lo de las garantias
individuales, derechos civiles y politicos, sino aquellos &mbitos de la vida que se veian vulnerados
con la aplicacidn selectiva de las politicas publicas y que en suma constituyen la plataforma mate-
rial y social necesaria para el 6ptimo desarrollo de la vida humana.

En este sentido, los Derechos Econémicos, Sociales, Culturales y Ambientales (DESCA)¢7 consti-
tuyen la nueva plataforma sobre la cual el CDHFPLN plantea los horizontes por venir y aborda
temas fundamentales como los derechos de las mujeres, que constituye uno de los mas grandes
avances, aunque haya implicado enfrentarse a nuevas dificultades operativas y exija implementar
otras metodologias de participacion. Al respeto, en un informe a una agencia internacional que
tiene un convenio con el CDHFPLN, se leia:

La falta de servicios de salud, educacion y vias de comunicacién sigue siendo un arma a través
de la cual se intercambian beneficios politicos y el control del territorio. Creemos que un paso
importante es la denuncia y los reportes alternativos de cémo se viven y atienden los Dere-
chos Econdémicos Sociales y Culturales, pues la politica social estatal y federal, trata los pro-
blemas estructurales como si fueran a resolverse en cada sexenio, no existe una visién de pro-
ceso y de largo plazo, ni se considera en la elaboracién de los planes a los beneficiarios.

Las tensiones al interior de las comunidades también se vive al acceder a los proyectos de
politica social gubernamental pues son beneficios focalizados que no resuelven la pobreza y
confrontan a las personas de las comunidades.168

El gran reto que suponen los DESCA esta dado a partir de su interpretacion e implementacion al
interior de las comunidades. Por ejemplo, hablar de derechos econdmicos, no supone Uinicamente
una mirada productivista respecto de los recursos que por si mismos pudieran expresar una
condiciéon de mayor o menor desarrollo; se piensa que en efecto las comunidades tienen derecho
a recibir la cantidad necesaria de recursos econdmicos que les permita elevar los indices de pro-
ductividad de sus cosechas, pero se entiende al mismo tiempo, que esos recursos deben ser ad-
ministrados segun las formas concretas en las que los miembros de la comunidad entienden los
procesos productivos, que estan mediados por formas culturales de distribucién de la tierra y del
trabajo. Por ejemplo en cuanto a la perspectiva sobre los DESCA una promotora reflexiond lo si-
guiente:

167 La CNDH identifica once areas relacionadas con tales derechos: educacion, condiciones de trabajo, sindicalizacion,
seguridad social, proteccién y asistencia de la familia, nivel de vida adecuado, salud fisica y mental, educacioén, ensefianza
gratuita y obligatoria, acceso a la vida cultural, calidad del medio ambiente y el uso adecuado de los recursos naturales.
Véase CNDH, Derechos Econémicos, Sociales, Culturales y Ambientales en México. Un indice de cobertura por entidad
federativa, México, CNDH, 2008.

168 “Informes narrativo y financiero final del proyecto Una Mazorca, Muchas semillas: Derechos Etnicos en las cafiadas”,
Archivo del CDHFPLN, Ocosingo, 2007.
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Los derechos econémicos son: es que ya nosotros ya no tenemos mucho producto, ya no produci-
mos mucho porque estdn dando lo que es fertilizantes quimicos y todos estamos matando la ma-
dre tierra y eso ya no fortalece, ya no hay un buen producto, los companieros porque ellos mismos
no lo saben que lo estdn matando a la madre tierra, pues por eso ya no hay una buena produc-
cién; y también estamos dando a conocer que ellos [...] [que ya no acepten] que no les sigan
dando proyectos del gobierno porque sélo no nos viene a beneficiar, que al contrario, no nos be-
neficia lo que nos da el gobierno sino nos regala poquito pero no es para bien, sino que ya son
puros transgénicos que nos va dando y nosotros lo que tenemos son originales y se nos va aca-
bando. Después alguin tiempo que se acabe qué vamos a hacer después de eso, sé que vamos a su-
frir pero qué mds vamos a hacer si aceptamos lo que es proyectos del gobierno y por eso estamos
dando esos talleres de DESCA, que ellos conozcan ya pues, que ellos ya no acepten los proyectos
del gobierno que les lleguen a ofrecer, como el Chiapas Solidario [se refiere al proyecto Maiz so-
lidario], ese maiz ya no es de ahi, tiene mucho gramoson, fertilizantes y eso todo dan en Chiapas
Solidario el paquete verde que dicen, eso lo estdn dando en las comunidades.16°

Lo mismo podriamos argumentar con el derecho a la salud, educacién, infraestructura, igualdad y
equidad de género. Por tanto se trata de un trabajo que remite nuevamente a la idea de incultu-
racion, es decir, apropiacion de valores culturales ajenos y critica de aquellos elementos que a
pesar de ser parte de las vivencias cotidianas pueden llegar a ser un factor de opresién o exclu-
sion. Esta situacidn, forma parte a su vez de un proceso de cuestionamiento identitario que toma
tiempo asimilar, pues va de por medio un intento permanente por redefinir dimensiones de la
vida social y comunitaria que no habian sido puestas en duda nunca.

Esta puesta en entredicho abre la posibilidad también para replantear y alcanzar nuevos signifi-
cados respecto de las ideas de autonomia y dignidad humana que se manejan en el seno de las
comunidades. En efecto, conocer, promover y defender los derechos humanos, y alin mas en ese
nuevo contexto que ofrecen los DESCA, amplia el didmetro de conocimiento respecto de aquello
por lo cual se puede luchar, de frente a quiénes hay que posicionarse como comunidad para de-
fenderlos y qué tipo de valores y relaciones se fomentan al interior para que su lucha tenga un
sentido vigente. Cuando se supone alcanzada una nueva definicion cultural e identitaria de la co-
munidad, en realidad, se esta a la puerta de un nuevo proceso de cuestionamiento. Frente a lo di-
cho, ¢las promotoras y los promotores tienen herramientas suficientes para abordar adecuada-
mente este universo de problematicas?:

No todos contamos con capacidad para hacer nuestro trabajo. Tenemos experiencia de traba-
jo, pero aun necesitamos mas capacitaciéon de derecho penal y derecho civil. Tenemos pocas
herramientas y conocimiento pero ha habido avances porque nos sentimos comprometidos en
el trabajo con las comunidades.170

En este sentido, ;cudles son los resultados de la participacién de promotoras y promotores en los
casos de violacion a derechos humanos? Con miras a una respuesta, las y los promotores afirman
que:

La mayoria de las personas ya saben con quién acudir cuando tienen dudas sobre sus proble-
mas; ya se dieron cuenta que si tienen derechos primordiales que estan establecidos en las le-
yes y saben con quién se apoyan para defenderlos. El primer conocimiento que han adquirido

169 Ek’, Op. cit.
170 “Documento interno de reflexion colectiva”, Op. cit.
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las comunidades es que tienen derechos, y cuando sienten que son afectados por algunos pro-
blemas, acuden al promotor de la regién o al Comité de Derechos Humanos Fray Pedro Loren-
zo de la Nada; acuden para manifestar sus inconformidades y a pedir asesoria para interponer
una queja.l7t

En suma, el CDHFPLN pretende tener incidencia en la institucionalidad nacional para impedir la
violacion a los derechos mas elementales; frenar la privacion ilegal de la libertad y la amenaza del
despojo de su territorio y de sus recursos naturales; colaborar con mas eficiencia en la adminis-
tracion de la justicia al interior de las comunidades de las cafiadas; analizar los casos y los pro-
blemas sociales que se suscitan en las comunidades donde tiene presencia; y asi vincularse con
las organizaciones no gubernamentales y las agrupaciones indigenas afines en cada region de la
Selva Lacandona.

En este punto es necesario introducir al lector(a) al debate sobre los derechos humanos y la cos-
tumbre indigena. Sé6lo por citar un ejemplo, bajo el firme principio de que las violaciones a los de-
rechos humanos de las personas o de los pueblos se derivan de actos de autoridades reconocidas
o legitimadas por el pueblo (como idealmente tendria que ocurrir en ambas institucionalidades,
la indigena y la nacional), e independientemente de si ese reconocimiento y legitimidad tenga ca-
bida en la institucionalidad nacional, las y los promotores del CDHFPLN argumentan lo siguiente:

En violencia intrafamiliar si hay violacion a derechos humanos. En una familia, por ejemplo, si la
mujer es golpeada o lesionada, si hay violaciones a derechos humanos. En casos de brujeria,
también si se le acusa a alguien de brujeria y le ponen un castigo elevado, también se le violan
sus derechos. Si ves a una persona cargando cosas pesadas [castigo en el mundo de la costum-
bre] si es una violacién. Conocemos las violaciones a derechos humanos cuando hay una autori-
dad involucrada que va contra la comunidad. En lo intrafamiliar, si no se respeta, si no se da li-
bertad de expresidn, si se estdn violando sus derechos [de las mujeres]. Debe haber respeto. 172

A partir de tal perspectiva, ;dénde reside el acto de autoridad en el marco de la violencia que su-
fren las mujeres en el hogar? ;es un esposo una autoridad reconocida y legitimada por una mu-
jer? Como se analizard en los apartados siguientes, las y los promotores tienen serias dificultades
para comprender “las palabras elevadas”, es decir, entender a cabalidad una lengua que no es la
suya, y se encuentran carentes de una formacién y competencias técnicas suficientes para enten-
der de leyes; todo ello es parte del contexto de una forma de “pensar, ver y actuar” sobre el mun-
do, culturalmente distinta e histéricamente dominante frente a la cual han tenido que adaptarse e
“inculturarla” en su propio beneficio.

En otros términos, el proceso que se ha descrito en esta investigacién como “inculturacién” o
“apropiacion cultural” no es una traslacion lineal y automatica de elementos culturales ajenos,
sino una reinterpretacion o reinvenciéon de los mismos sobre la base de los patrones culturales
propios. Esta situaciéon puede ser ilustrada en el siguiente ejemplo sobre el suicidio de un joven
indigena reportado por un promotor comunitario:

El 5 de junio del afio en curso a aproximadamente las 20:30 horas se falleci6 un joven de 17
afios de edad que se mat6 solo, tomé veneno que es de liquido, herbicida; después de estar
mareado se fue al rio a aventarse y se aparecié hasta el dia sabado 9 de junio.

171 Ibidem.
172 “Taller de recuperacion de la memoria histérica del CDHFPLN”, Op. cit.
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El motivo de su muerte es que estaba enamorado con una muchacha que ambos se querian,
sus padres no estaban de acuerdo que se casaran por que son padrinos y también segin ellos
que son parientes, asi es que el joven lo presionaron mucho para que no se casaran; como son
del EZLN ellos trataron de presionar ahi los dos jovenes para que dejaran de ser novios. Los
responsables de la organizacién trat6 de citar dos veces a los jovenes, a la Gltima vez de su cita
le dijeron que iban a pagar multa de $50 (cincuenta pesos) cada uno y aparte el joven fallecido
que lo iban a mandar en el Municipio Auténomo para recibir su castigo en esa misma fecha (5
de junio), se iba a preparar su maleta para que se iba al municipio. El joven no contest6 si le
acepta, nomas terminando se sali6 y directo se fue a matarse, ya cuando se habia desapareci-
do el dia seis nos invitaron a una platica los responsables [autoridades auténomas], yo como
promotor de derechos humanos con el tihunel [religioso de la comunidad] y un delegado de
la ARIC Independiente, para darnos en nuestro conocimiento el motivo de los hechos; después
de un buen rato platicando le dijimos que no podemos decir nada cuando su padre del fiando
no esta presente. Pero le dijimos que por qué se le olvidaron [por qué no turnaron el caso a los
servidores de] la Iglesia si esta ahi el tihunel y los principales para que pudieran analizar o di-
rigir con la Mision o bien con la Di6cesis.

Por mi parte analicé que fue culpa de los padres y también con los responsables [autoridades
auténomas], cometieron la privacién de la libertad y privacion de la vida. Yo creo que es im-
portante que nos sentamos analizar esta situacién.173

Desde un punto de vista exterior se podria argumentar que las y los indigenas del CDHFPLN no
entienden “correctamente” cudndo y como se violan los derechos humanos, es decir, que desde la
perspectiva del derecho positivo, sélo autoridades constitucionalmente reconocidas pueden in-
currir en violaciones a los derechos de las personas; asi también, la institucionalidad nacional no
podria aceptar las imputaciones que formula el promotor luego de analizar el caso, pues efecti-
vamente carecen de fundamento.

Sin embargo, la apropiacién axiomatica de los derechos humanos que esta transformando las cos-
tumbres de las comunidades de la Selva Lacandona, lleva a reflexionar sobre el sentido que han
adjudicado las y los indigenas del CDHFPLN al tema de los derechos, donde se reivindica el dere-
cho de un pueblo a decidir sobre sus procesos, asi como los derechos que estos pueblos brindan a
sus individuos y comunidades, enriquecidos con la propuesta de los derechos humanos y el dere-
cho nacional, en un proceso permanente de inculturacién y renovacion.17+

Bajo esta perspectiva, las y los promotores pueden afirmar que la violencia contra las mujeres y
los suicidios no sélo son asuntos entre particulares, sino que son responsabilidad colectiva, en
cuya primera instancia estdn las autoridades comunitarias, elegidas, reconocidas y legitimadas
por medio de los “reglamentos internos” o la costumbre.

173 “Reporte sobre suicidio de un joven”, Archivo del CDHFPLN, Ejido La Soledad, Ocosingo, 20 de junio de 2001.
174 “Taller sobre los DESCA”, Archivo del CDHFPLN, Ocosingo, noviembre de 2005.
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2.2. Una crisis cultural

Nosotros como Comité impulsamos el fortalecimiento de la autonomia en la
administracién de justicia en la via de la costumbre indigena, sobre todo es
importante saber como se esta dando el cambio en nuestra vida, asi pode-
mos pensar y proponer nuevas formas o caminos de solucionar los proble-
mas.175

A continuacién el andlisis se centrara en descubrir como y por medio de qué recursos se desarro-
lla la praxis del CDHFPLN, sobre todo en cuanto a la relacién entre procesos de educacién de las y
los promotores, el cambio cultural que estan experimentando y la reflexion que han venido
haciendo de si mismas y de si mismos.

En apartados anteriores se han analizado los procesos de conformacién identitaria de los indige-
nas acasillados y las transformaciones culturales que vivieron al abandonarlas e iniciar la coloni-
zacién de la Selva Lacandona. A continuacion, se describira la forma en la que opera el sistema
tradicional de imparticién de justicia al interior de las comunidades indigenas —y con ello remi-
tirse brevemente hasta el sistema de “justicia” en las fincas— pues, como se explic6é anteriormen-
te, es en esta drea donde el CDHFPLN ha tenido una incidencia fundamental.

En el antiguo sistema de justicia, la poblacién indigena subordinada a las fincas tenia como auto-
ridad principal al patrén, al encargado o al caporal. Las autoridades indigenas que habian existido
en sus pueblos de origen fueron desapareciendo y el sistema de cargos sigui6 vigente en las fin-
cas pero bajo el control de los propietarios.i’s El patrén establecia su propio cddigo o normas que
definia en funcién exclusiva de su criterio de lo que se debia y no hacer en cada una de las
haciendas, y éstas eran aceptadas y acatadas tanto por los familiares del patréon como por todas
las categorias de trabajadores y habitantes de la hacienda, aun cuando violaran diversas leyes es-
tablecidas por el Estado nacional. La permanencia del patrén en la hacienda el mayor tiempo po-
sible, asi como el hecho de que hablara tzeltal, no sélo obedecia a la necesidad de controlar la or-
ganizacién econdmica, sino también a la de recrear el orden politico e ideolégico de dominacién
establecido al interior de la misma.177

Sobre los “arreglos a los problemas” en la finca, las y los promotores indigenas del CDHFPLN ex-
plicaron qué tipos de castigos les aplicaba el patron: “amarrarnos, hacernos cargar cosas dos dias,
quitarnos los zapatos cuando caminabamos y también nos hacian pagar con dinero. [Ademas]
cargaramos a la esposa del patrén vigilados por un policia [encargado o caporal]”.17¢ En un ejerci-
cio de recuperacion de la memoria histdrica, luego del éxodo hacia la selva, las y los promotores
han reflexionado lo siguiente:

175 “Documento interno de reflexion colectiva”, Op. cit.

176 Leyva Solano, Xdchitl y Araceli Burguete Cal y Mayor (coords.), La remunicipalizacién de Chiapas: lo politico y la politi-
ca en tiempos de contrainsurgencia, CIESAS / M.A. Porria / Camara de Diputados LX Legislatura, México, 2007, p. 53.

177 Legorreta, Desafios de la emancipacién indigena,Op. cit., p. 165.

178 “Reflexiones y pensamientos que encontramos en nuestro caminar: autonomia, justicia tradicional y perspectiva de
género en relacion con la tierra y el territorio”, Archivo del CDHFPLN, Ocosingo, agosto de 2009.
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Nuestros MadresPadres hace tiempo, cuando salieron en las fincas, no tenian autoridades, y
cuando surgia algiin problema buscaban, dentro de nuestro pueblo, personas con conocimiento
para que resolvieran ese problema. Asi vivieron muchos anos nuestras comunidades: no pagaban
multa y entre ellos existia el perdén.17°

A lo largo del tiempo, la presencia de las instituciones estatales se ha ido incrementando de ma-
nera significativa, por lo cual la institucionalidad indigena esta siendo poco a poco desplazada,
sobreviviendo al inculturarse.:s En las regiones donde tiene presencia el CDHFPLN, las comuni-
dades indigenas tienen un conjunto de ja'teletik (personas con cargo) que trabajan para organi-
zar la vida comunitaria desde aspectos especificos: realizar las fiestas, cuidar de la escuela, intro-
ducir y mantener el agua potable, resguardar el orden, mediar en los conflictos,8! trabajar por la
paz interna, organizar la parcela escolar y el ejido, velar por la salud, mantener los caminos, cons-
truir y darle mantenimiento a las obras publicas que lo requieran, etcétera.

Cada uno de estos servicios comunitarios supone personas encargadas de convocar asambleas,
llegar a acuerdos y vigilar que se realice lo acordado. Cada servicio requiere de una pequeifia or-
ganizacién promotora, formada con frecuencia por un presidente, secretario y tesorero. Desde
esta organizacion se convoca a la comunidad para reunirse en la asamblea, invitar y facilitar di-
versos trabajos y obras, asi como celebrar los logros realizados. Estos cargos duran normalmente
un afio. Ninguno de los ja'teletik cobran por sus servicios; regularmente tendran que poner dine-
ro y recursos para cumplir su objetivo. Aquél que hace bien su trabajo gana autoridad moral y
estd en posibilidades de llegar a ser un principal. La autoridad en los pueblos indigenas va unida
al prestigio social, que se adquiere a lo largo de la vida mediante la demostracion de la capacidad
de servicio a la comunidad. En el &mbito de la vida publica, el servicio a la comunidad se realiza a
través de la participacién en el sistema de cargos. En muchas ocasiones, los principales son diri-
gentes politico—religiosos y consejeros de calidad en la organizacién comunitaria, por ello tienen
una fuerte autoridad moral que los dota de capacidad de convocatoria para facilitar la mediacién
en los conflictos internos.

Las y los tseltales no zanjan sus diferencias directamente, sino que regularmente buscan un in-
termediario, un principal o anciano, o un servidor de la Iglesia, o alguna otra persona con cargo. A
partir de lo anterior, es posible que si las partes en conflicto dialogan, puedan llegar a un acuerdo.
Ademas de los principales, las personas que pueden intervenir como agentes de la reconciliacion
y el perdén pueden ser: el Comisariado ejidal, el Consejo de vigilancia (ambos se ocupan de las
cuestiones agrarias de la comunidad); el Agente auxiliar municipal (con frecuencia atiende con-
flictos familiares y/o vecinales); el Comité de la escuela; el Comité de la organizacién; la Presiden-
ta del Comité de mujeres (casi siempre este cargo depende de la estructura de la Iglesia y/o de la
organizacion politica comunitaria); los promotores de salud; y los servidores de la Iglesia, que se
ocupan de las celebraciones religiosas (algunas comunidades cuentan con jueces tradicionales).

179 Sobre la forma de usar este término se dijo: “No hablamos de ‘nuestros padres’ privilegiando la figura del hombre, como
hacen los k’axlanes [mestizos]; nosotros decimos jMejTatic, o MeilTatil; en nuestra tradiciéon se les ponemos juntos a los
dos, y primero se pone la palabra que refiere a la mujer en esta unidad sagrada entre lo femenino y lo masculino” (“Reflexio-
nes y pensamientos que encontramos en nuestro caminar”, Op. cit.).

180 Leyva y Burguete han destacado la presencia de la influencia inversa, que se manifiesta cuando las autoridades consti-
tucionales requieren las viejas usanzas de los pueblos para legitimar su poder. Véase Leyva y Burguete, Op. cit.

181 Conflicto se traduce en tseltal: jachem c’op o jachem tulan c’op. Cuando hay problemas, conflictos y/o enfrentamientos
se dice: ay tulan c’op o jachem tulan c’op. Pero esta es una palabra que antes de 1994 no se usaba, pues “en la regidn don-
de vivimos no se hablaba de conflicto, se usaba mas la palabra problema, después de 1994 se empezé a escuchar la pala-
bra conflicto, porque hubo la guerra, enfrentamiento entro dos partes: EZLN y gobierno Federal” (“Memoria del seminario
taller: Transformacion Positiva de Conflictos”, Archivo del CDHFPLN, Ocosingo, marzo de 2008).
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El didcono es responsable de brindar sacramentos, celebrar bautizos, primeras comuniones y ca-
samientos; el Presidente de la Iglesia tiene bajo su responsabilidad la Ermita; y el catequista pre-
dica “la palabra de Dios”. En este contexto, cuando los servidores de la Iglesia:

Arreglan diversos problemas no se basan en un reglamento, sé6lo se apoyan en la palabra de
Dios, que esta escrita en la Biblia, ya que en ella se nos sefiala qué camino debemos seguir pa-
ra solucionar los problemas. A quien le entr6 en la cabeza el consejo encuentra ayuda por la
palabra Dios y, sin necesidad de multa, pide perdén por el delito que cometié. Quienes son
partes en el conflicto s6lo se piden mutuamente perdén y restauran lo que dafiaron.182

En aquellos problemas que no es posible “arreglar” de este modo, intervienen las autoridades
formales de la comunidad. Se analiza el caso en una audiencia publica o, en casos mas graves, en
la asamblea general del pueblo, donde se fija una sancioén, la cual puede consistir en la expulsién
de la comunidad, la realizacién de trabajos comunitarios, la reparacion del dafio o una multa (en
efectivo o en especie). Aqui también el primer acuerdo que se busca es la reconciliacién y el
perddn. Cuando esto sucede, las autoridades comunitarias elaboran un acta de acuerdo y “no se
paga multa”. Sobre el trabajo de mediacién, Antonio Paoli explica lo siguiente:
2
Es importante que el intermediario, o quien acepta ponerse en medio (mach'a ya yak’ sha ta
ohlil), tenga algun cargo en la comunidad, a fin de hacer a la propia sociedad intermediaria al
estar representada por esa persona, o personas, de tal manera que no se afronten los proble-
mas desde las partes sino desde quien tiene un trabajo comunitario ad hoc, o como diriamos
desde nuestra perspectiva hispana, desde quien tiene autoridad formal y moral en la sociedad
[...] El mediador no soluciona de entrada, sino que con su buen criterio y su tranquilidad dis-
minuird la agresividad [...] Hay verdaderos artistas, psic6logos especialistas dentro de muchas
comunidades, que ainan su posicién, su credibilidad a su habilidad en el trato.183

Si el problema es muy grave y una de las partes en conflicto no esta dispuesta a perdonar ni re-
conciliarse, pidiendo se le repare el dafio, entonces se cobra una multa segun el reglamento in-
terno de la comunidad#* o el acuerdo que se tome en ese momento.!85 Asimismo, existen quienes
buscan el arreglo con las autoridades de la organizacién politica comunitaria; en los tltimos afios
muy frecuentemente se dirigen al Municipio Auténomo zapatista cuando no se encuentra la re-
conciliacién en las instancias arriba descritas. Al respecto, se cita una reflexiéon de las y los pro-
motores:

Los problemas que suceden en las comunidades ahi mismo se pueden arreglar, como el problema
de las mujeres con sus maridos [violencia de los hombres contra las mujeres], los chismes [tra-
dicionalmente vinculados con la brujeria], alcohol, robos, pleitos. Aun cuando es muy grave el
problema, muchas veces se arregla ahi mismo mediante el desemperio de las autoridades; pero
para que eso suceda, quien tiene el problema debe obedecer. Si no, atin siendo un pequefio pro-
blema, no se encuentra arreglo o acuerdo de las partes en la comunidad, por ese motivo hay mu-
chas querellas que pasan a las manos del gobierno municipal [constitucional]. Sin embargo, es
comun que no se arregle tampoco alli, ya que, frecuentemente, quien tiene el problema no tiene
dinero para viajar [de la pequefia comunidad en la Selva Lacandona a la cabecera municipal de

182 “Reflexiones y pensamientos que encontramos en nuestro caminar”, Op. cit.

183 Paoli, Educacién, autonomia y lekil kuxlejal, Op. cit., pp. 203—-204.

184 Segun los testimonios recabados a lo largo del trabajo de campo, cada comunidad tiene un reglamento propio de
acuerdo con el contexto politico y social, la costumbre e historia locales. Los reglamentos y acuerdos por lo general no son
escritos y las declaraciones e intervenciones de las autoridades o de las personas presentes se hacen en su legua materna.
185 Las multas oscilan entre $500 y $5000.
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Ocosingo] y por eso mismo su problema no halla solucién. De todas formas es menos costoso [la
justicia comunitaria, a pesar de las multas], y se firma un acta de acuerdo, que lleguen a un en-
tendimiento las dos partes.186

De la misma manera, hay situaciones que rebasan la competencia de la administracion de justicia
comunitaria pues los asesinatos, robos con violencia en los caminos y casa habitacion, violencia
extrema entre personas, violaciones contra mujeres, prostitucién forzada, narcotrafico, entre
otros, dada su “naturaleza juridica”, estan mas alla de los esquemas culturales de las y los tselta-
les; es decir, cuando se trata de delitos graves, no siempre conviene la mediacién, sino acudir di-
rectamente ante las autoridades constitucionales correspondientes. Una persona que comete un
delito grave puede ser perdonado por la victima y la comunidad “si pide ayuda y obedece” a las
autoridades de la comunidad y a los servidores de la Iglesia (exceptuando las violaciones contra
mujeres y la prostitucion forzada).1s7

Cuando los problemas no se pudieron resolver en comunidad por falta de acuerdo y no se
puede resolver en lo interno de las comunidades, ya sea con autoridades tradicionales o auté-
nomas [Juntas de Buen Gobierno zapatistas], entonces se puede ir a la justicia de gobierno ofi-
cial, que se conoce como ‘Derecho Positivo Mexicano’. El Derecho Positivo Mexicano se basa
en leyes y disposiciones escritas. En esta justicia se utiliza un lenguaje propio y muchas veces
se necesita de una abogada o un abogado para los tramites.188

En este sentido, el CDHFPLN busca reflexionar sobre las costumbres juridicas tradicionales “bue-
nas”, ya que éstas privilegian soluciones pacificas, tomando muy en cuenta la transformacién so-
cial y cultural que se nutre de novedades juridicas ttiles a la poblacién indigena para defenderse,
referida también a un cambio generacional cada vez mas visible. Por ejemplo, con relaciéon a los
derechos humanos y la brecha generacional, un promotor comenté que:

Los viejitos dicen que los derechos humanos es algo que viene de fuera, que no se hablaba antes y
que derechos humanos piensan que asi se llama la persona que va a la comunidad: ‘ahi vienen
los derechos’, asi dicen. Y para los chavos, muy modernos, es muy conocido ya, que parte de una
ley, de una garantia para todos y para todas también.189

Sin embargo, las creencias y los criterios que rigen las pautas de los jovenes indigenas en materia
de derechos y obligaciones contintan referidas en gran medida a las normas tradicionales del ko-
cheltik (“nuestro derecho y obligaciéon”). ;En qué proporcién predomina uno u otro? ;Cémo tien-
de a desarrollarse esta mezcla?

186 “Taller de recuperacion de la memoria histérica del CDHFPLN”, Op. cit.

187 CDHFPLN y Centro de Derechos de la Mujer de Chiapas (CDMCH), Mujeres construyendo nuestros derechos. Material
de apoyo en el camino de la defensa de los derechos humanos de las mujeres, Serie Rutas juridicas para las mujeres,
CDHFPLN / CDMCH, San Cristébal de Las Casas, 2006.

188 Ibidem.

189 Tut, sexo masculino, 26 afos, abogado indigena y miembro del equipo Koltaywanej del CDHFPLN, Ocosingo, Chiapas,
diciembre 2008, entrevistado por Alberto Clara.
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2.2.1. Los procesos de educacion y el cambio cultural

(Bantiwan ya scoltayotic, ja’bal yu’'un ajwalil o yu'un comonaltic? ;Bin
yu'un? (;Cudl nos ayuda mas, instancias del gobierno o de la comunidad?
(Por qué?).190

Los vertiginosos avances en tecnologia de las comunicaciones y todos aquellos impulsos técnicos
que llevan a la vida material de las sociedades hacia horizontes inexplorados, afectan no sélo las
relaciones sociales de produccién sino sobre todo la experiencia de las personas respecto con su
mundo de vida, o sea, sus vivencias en términos sociales y culturales.

El proceso de transformacidn que esta sufriendo la cultura tradicional de las comunidades tselta-
les deja ver una verdadera crisis, donde lo viejo estd muriendo y lo nuevo no acaba de nacer. Las
transformaciones econdmicas y sociales que han venido experimentado las comunidades indige-
nas de la Selva Lacandona en las ultimas décadas estan revolucionado las necesidades y expecta-
tivas culturales de las y los jovenes tseltales, y destruyendo la autoridad de las expectativas con-
suetudinarias. En este marco, la fe en la cultura tseltal se ha debilitado en las mentes de las y los
jovenes tseltales; sin embargo, no pueden romper del todo con ella. Cuando se trata de hablar y
actuar con respeto, las y los jovenes tseltales s6lo conocen sus formas tradicionales de respeto,
cuando se necesita de la reconciliacion, retoman sus formas culturales de reconciliacion.1st Para
un boton de muestra de cual es la percepcion acerca de como se esta dando tal crisis, reproduci-
mos el siguiente testimonio sobre el comportamiento de los jovenes en las comunidades indige-
nas:

Ya no respetan a los mayores, a las MadresPadres, ni a los vecinos. Muchos jovenes ya casi
s6lo piensan en tomar, en hacer pleitos por trago, en robar, en fumar mariguana y hacer traba-
jos sucios [venta de drogas y alcohol] que les descomponen la vida a ellos mismos y a los de-
mas.192

De la misma manera,

Los jovenes estan perdiendo su dignidad, porque estdn cambiando sus costumbres, en la for-
ma como se peinan y se visten. Ya no quieren bailar las musicas regionales, quieren musica
moderna; nosotros como indigenas no sabemos dénde se fue nuestra dignidad. Los jévenes y
mujeres cambiaron mucho; hay muchos que se visten bien [porque tienen dinero], pero hay
muchos que no tienen nada que comer dentro de su casa. Queremos todo lo que es de moda,
agarramos las costumbres de lo que pasa en la television, pero lo que queremos es que no se
pierda nuestra dignidad.193

190 “Documento interno de reflexion colectiva”, Op. cit.

191 Paoli, Educacioén, autonomia y lekil kuxlejal, Op. cit., p. 221.

192 “Reflexiones y pensamientos que encontramos en nuestro caminar”, Op. cit.

193 “Taller con catequistas en la colonia Morelos (Zona San Pedro, Zona Sibaca, Zona Altos)”, Archivo del CDHFPLN, Oco-
singo, febrero de 2008.

Se reproducen estos testimonios para hacer manifiesto como se percibe el cambio cultural que se desarrolla en la cultura
indigena chiapaneca. Sin embargo, cabe aclarar que quienes hablan de las y los jévenes no necesariamente lo son; por eso
hay que tomar en cuenta las oposiciones cultural e histéricamente construidas entre jévenes y “viejos” que funcionan como
reforzadores de la identidad, la diferenciacién social, los “roles” y las jerarquias sociales. Véase Bourdieu, Pierre, “La juven-
tud es solo una palabra”, en Cosas dichas, Gedisa, Barcelona, 1988.
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En términos socioldgicos, se viene desarrollando una remodelacion de la necesidades historica-
mente construidas en visperas de una elevaciéon del umbral de expectativas materiales y cultura-
les, lo que esta provocando una devaluacién de las satisfacciones tradicionalmente adjudicadas a
las y los jovenes. De esta forma, las reglas necesarias, las expectativas y los valores de acuerdo
con los cuales tradicionalmente las y los jévenes habian vivido las relaciones sociales concretas,
estan en crisis por abrirse la posibilidad de experimentar un modo de vida diferente y mas cerca-
no al de la sociedad dominante exterior, lo cual esta provocando el surgimiento de valores an-
tagonicos que ponen en serio cuestionamiento las légicas consuetudinarias de regulacion social.
Estos cambios han impactado fuertemente la conformacién de las relaciones familiares de los
tseltales,9¢ destacdndose la creciente reivindicacién de las y los jévenes en torno al acceso a la
instruccién escolar universitaria.

Desde esta perspectiva, el CDHFPLN gestiona ante agencias de cooperacion internacionales becas
para estudiantes indigenas comprometidos con servir a sus comunidades. A lo largo de 2009 res-
paldé las becas de cuatro jévenes (una mujer y tres hombres),'%s ya que bajo condiciones muy li-
mitadas, éstos(as) habian venido buscando fondos de manera informal para poder cubrir sus gas-
tos y, antes de recibir la beca, dificilmente habrian podido continuar estudiando. El caso del pro-

Para brindar mayor claridad, léase la siguiente cita: “En las comunidades indigenas de América, desde Alaska hasta la Pa-
tagonia, la madurez de la persona no se mide segun la edad, sino segun su estado civil. Un individuo de veintiocho o treinta
afos que esté soltero, es considerado como un nifio. Aqui la posibilidad de madurar no existe sin una participacién minima
en la estructura mas pequefia de la sociedad, que es la familia. Una persona sin experiencia familiar carece de madurez [...]
‘Ta, nifo, ¢ por qué hablas aqui?’, le dijo un sefior mayor. Era un hombre de veintiocho afios, jefe de los catequistas, cierto,
pero era soltero. Se sentd y se quedd callado. El soltero no tiene madurez alguna, nunca sera aceptado como guia de la
comunidad” (Ruiz, Op. cit., p. 99).

194 De acuerdo con Bonfil, el ndcleo familiar es el ambito mas sélido para reproducir la cultura propia de los pueblos indige-
nas, pues es ahi donde se dan formas consecuentes de organizar el trabajo:

“La familia, que frecuentemente es extensa y esta compuesta por varias generaciones que conviven bajo la autoridad del
jefe de familia (el abuelo, o bisabuelo de los mas pequefios), funciona como una unidad econémica. Hay division del trabajo
entre hombres y mujeres, cuyas normas se imbuyen a los nifios desde muy temprana edad; hay obligaciones de colabora-
cion y participacion que descansan generalmente en una base de reciprocidad. Se da un intensa convivencia familiar, por el
trabajo en comun o complementario, por el rito y la celebracion, por la disposicion del espacio doméstico, concebido mas
para la continua relacién colectiva, que para la privacia. Se comparten mas plenamente los problemas y las alegrias del
trabajo porque todos saben, por experiencia propia, su significado y sus consecuencias.

“Las relaciones en el seno de la familia reflejan claramente la condicidon de ésta como unidad de produccién y consumo;
pero, por supuesto, la funcién econémica no es la Unica ni permite por si misma comprender la riqueza y la importancia de la
vida doméstica” (Bonfil, México profundo, Op. cit., pp. 58-59).

195 Sus carreras son: Contabilidad (una mujer), Derecho (una mujer y un hombre) y Ciencias de la Educacion (un hombre).
Las becas proceden de Espafia (agencia de cooperacién Pan Para el Mundo), el CDHFPLN avala a las y los becarios y
ellos(as) le corresponden con sus servicios con regularidad. Cuando no pueden colaborar al mismo tiempo que realizan sus
estudios, deben hacerlo durante dos afios posteriores al termino de sus carreras. Uno de ellos(as) estudia Ciencias de la
Educacion, es padre de familia, tiene un cargo en su comunidad y coordina un equipo de promotores, razén por la cual no
puede tener un trabajo adicional. Otro promotor se instalé permanentemente en San Cristobal de Las Casas, ciudad donde
realiza sus estudios, lo cual le habia permitido tener un trabajo de medio tiempo.

Ek’, promotora indigena que estudia Derecho en una institucién privada de nombre “Instituto Manuel José de Rojas” en San
Cristobal de Las Casas, comenzd a colaborar en el CDHFPLN como voluntaria, es decir, no fue elegida por su comunidad; y
tiene mas de cuatro afos trabajando para la organizacion. Ademas de estudiar, trabaja de lunes a viernes como secretaria
en un despacho con lo cual paga sus colegiaturas, pues con la beca que el CDHFPLN gestiond, no le alcanza para cubrir
todos sus gastos. Indica que estudiar la Licenciatura en Derecho fue una necesidad, de ella y de su comunidad, pues mu-
chos de las y los indigenas no tienen dinero para afrontar algun problema legal. Destaca que los abogados mestizos siem-
pre cobran mucho dinero y que “no les preocupa de las comunidades, pero como nosotros nos preocupa ver de las comuni-
dades, por eso me animé a estudiar Derecho” (Ek’, sexo femenino, 19 afios, soltera, promotora de la Region Estrella del
CDHFPLN, Ocosingo, Chiapas, diciembre 2008, entrevistada por Alberto Clara.). En suma, para ella es importante que haya
abogados(as) indigenas, por lo que afirma que al terminar su carrera trabajara en las comunidades, probablemente dando
algunos cursos de derecho penal de manera gratuita, para retribuir al COHFPLN la beca concedida mediante dos afios de
colaboracion.
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motor comunitario Jaguar ilustra la serie de complejidades y obstaculos que sortean las y los
jovenes indigenas cuando de estudiar se trata.

Jaguar tiene 28 afios y vive en el Ejido Nuevo Jerusalén, poblado cercano al municipio oficial de
Ocosingo y asentado en tierra recuperada por el EZLN en 1994. Dej6 la “escuela oficial” cuando
cursaba el cuarto afio de primaria a raiz del levantamiento armado del EZLN, donde su padre par-
ticipa desde 1986. Cuando cumplié 14 afios (edad minima para ser aceptado como combatiente
del EZLN) decidi6 hacer carrera militar en el movimiento armado zapatista, logrando avanzar dos
grados en la jerarquia militar. En 1998 la Misién de Ocosingo gird invitaciones a través de sus ca-
tequistas para participar en cursos de derechos humanos en el marco del trabajo del CDHFPLN,
lo cual le intereso y se ofreci6 a participar como voluntario, pues nadie mas de la comunidad es-
tuvo interesado. La asamblea del pueblo avalé su nombramiento por medio de una carta y el re-
presentante del mismo lo acompafié y “entregé” a las y los capacitadores de derechos humanos
en la puerta de la Parroquia de Ocosingo (entonces sede del CDHFPLN).

A partir de ese momento, ha participado en distintos cursos de capacitaciéon en derechos huma-
nos e indigenas y en el manejo de “medios de comunicacion” (software, cAmara fotografica, vide-
ocamara, etcétera), asistiendo a diplomados, eventos, foros, talleres, reuniones y trabajos en co-
ordinacion con otras organizaciones civiles. Es integrante y socio fundador de la Asociacién Civil
en donde ha participado como Coordinador regional de las y los promotores de la Regiéon Ocosin-
go (1999—2000), Auxiliar del Area de comunicacién (2003—2004) y en un segundo periodo
como Responsable del Area de comunicacién (2005—2006). Hasta 2008, estuvo a cargo de la co-
ordinacién del Centro de Atencion Regional Para los Pueblos Indigenas en Lucha. Actualmente
esta encargado del Area de investigacion, analisis y difusién.

Todo ello significé un cambio radical en la vida de Jaguar: descubri6 la importancia de estudiar y
capacitarse en diversas materias; opté por abandonar el camino militar a punto de ser ascendido
a un tercer grado en el EZLN y siguid el ejemplo de otros de sus compafieros que a partir de su
labor como promotores de derechos humanos emprendieron una carrera escolar. De igual forma,
su participacion politica se ha caracterizado por mantener el vinculo con su comunidad, donde ha
podido dar diferentes servicios, pues se le reconoce su formacién y experiencia en el trabajo co-
mo promotor de derechos humanos y como estudiante universitario.t

En general, la autonomia zapatista implica una independencia absoluta con respecto al gobierno,
no sélo en términos politicos, sino también financieros, que para el caso significan lo mismo. De
forma tal que, para muchas y muchos zapatistas, tener algin vinculo con el “mal gobierno” (asi
sea estudiar en una escuela “oficial”) significa renunciar a la resistencia y la lucha autonémica.
Tomando como punto de partida las formas en que las bases de apoyo zapatistas sefialaron cémo
la interrelacion entre categorias “étnicas, raciales, de clase y de género” reproduce jerarquias so-
ciales en que los pueblos indigenas se encuentran hasta los escalones mas bajos, Mora detalla la
producciéon de identidades politicas indigenas como parte de la construccion cotidiana de la au-

196 Los servicios que ha podido realizar en su comunidad son: 1) Agente auxiliar en el periodo 2005—2006 (el trabajo con-
sistio en atender, mediar y resolver conflictos internos de la comunidad); al finalizar los dos afios de servicio hubo un reco-
nocimiento por parte de su comunidad por haber realizado su trabajo con compromiso y responsabilidad; 2) en el mes de
julio de 2007 fue nombrado “Patronato de Luz”, cargo que se da en la comunidad para resolver los problemas relacionados
con la energia eléctrica y que durara hasta que se termine la gestiéon de la instalacién de luz en la comunidad (“Candidato a
beca Jaguar’, Archivo del CDHFPLN, Ocosingo, 2007).
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tonomia que transforma las politicas identidarias hacia politicas transformadoras. Bajo la pers-
pectiva de Mora, la autonomia indigena

No es por naturaleza transformadora ni genera de facto rupturas a los procesos de recoloniza-
cion neoliberal. Genera las posibilidades de reventar y de revertir procesos hegemonicos en la
medida en que los individuos y colectivos que la implementan en lo cotidiano ejercen practi-
cas que conllevan a la produccién de conocimientos, sentidos del quehacer politico, alianzas
con otros actores y formas de entenderse y de actuar en el mundo distintos a las expresiones
mas recientes y residuales de dominaci6n.197

Es en ese sentido que se puede afirmar que las practicas autonémicas han mejorado la calidad de
vida de las comunidades zapatistas —la participacion politica activa, la educacién bilingiie y cul-
tural, el mayor acceso a los niveles de salud, la ampliacion de técnicas agroecoldgicas— y han si-
do fuente de la resignificacion del ser indigena que estad transformando el orden “étnico racial”
del k’axlan. Es decir, el lograr una mejora en los indices considerados en términos dominantes de
"desarrollo" no esta vinculado con "desarrollar” mejor la cultura desde un punto de vista desin-
dianizante,'* sino es sobre todo resignificar los atributos asociados con el ser indigena, confi-
riéndoles nuevos valores.

Segun el dicho de Jaguar, en la zona Selva—Tseltal zapatista, a la que pertenece Nuevo Jerusalén,
la calidad de la educacién es basicamente “mala”,1»9 incluso para los propios(as) zapatistas que
poco a poco la abandonan e inscriben a sus hijos(as) en escuelas “oficiales” controladas por otras
organizaciones, lo cual provoca conflictos al interior de las comunidades.200

En este contexto, Jaguar tuvo que estudiar “clandestinamente” en el Instituto Nacional para la
Educaciéon de los Adultos (INEA) tanto la primaria como la secundaria y concluyé la educacién
media superior en el Bachillerato Técnico Bivalente Bartolomé de Las Casas (con reconocimiento
oficial), ubicado en Guaquitepec, municipio de Chilén.201

197 Mora, Mariana, "La descolonizacion de la politica: la autonomia zapatista en un contexto de gobernabilidad neoliberal"
(avances de la tesis doctoral), en Seminario de Antropologia Juridica: Género y Etnicidad (octubre), CIESAS, México, |2008,
pp. 4-5.

198 De acuerdo con Bonfil, la “desindianizacion” es un proceso histérico a través del cual poblaciones que originalmente
poseian una identidad particular y distintiva, basada en una cultura propia, se ven forzadas a renunciar a esa identidad, con
todos los cambios consecuentes en su organizacion social y su cultura. La desindianizacién no es resultado del mestizaje
bioldgico, sino de la accion de “fuerzas etnocidas” que terminan por impedir la continuidad histérica de un pueblo como uni-
dad social y culturalmente diferenciada. Por ello, no implica necesariamente la interrupcién de una tradicién cultural, aunque
si restringe los ambitos en que es posible la continuidad y dificulta el desarrollo de la cultura propia.

199 Cabe aclarar que se rescata solo el punto de vista del entrevistado con base en su experiencia de vida. Para un analisis
profundo de la educacion en los municipios auténomos zapatistas, véase Baronnet, Bruno, Autonomia y educacién indigena:
las escuelas zapatistas de las Cafiadas de la Selva Lacandona de Chiapas, COLMEX, México, 2009.

200 Como en cualquier organismo o institucion estructurada segun criterios politico—territoriales, el EZLN tiene un desarro-
llo “regional” desigual. La comunidad de Nuevo Jerusalén pertenece a la Junta de Buen Gobierno (JBG) Francisco Gémez,
mejor conocida como “La Garrucha”, regién Selva—Tseltal de los zapatistas. Esta region, junto con la Norte (JBG Roberto
Barrios), presentan un “bajo nivel” en la cuestidon educativa, en contraste con regiones como Altos (JBG Oventik), Tsoj Choj
(JBG Morelia) o Fronteriza (JBG La Realidad).

201 El modelo pedagogico del Bachillerato Técnico Bivalente Bartolomé de Las Casas es la “educacion popular’. Bivalente
se refiere a la posibilidad de continuar los estudios profesionales o comenzar la vida laboral con la capacitacion técnica reci-
bida. Lo particular de esta institucion educativa radica en la instruccién de las y los alumnos en el servicio a sus pueblos de
origen y en “el compromiso social con los oprimidos”. La mayoria de los maestros pertenecen a organizaciones civiles de
Chiapas “comprometidas en la lucha contra el neoliberalismo”; y aspira en el futuro cercano a que sean los propios indige-
nas graduados quienes administren la institucion (Jaguar, sexo masculino, 28 afios, promotor comunitario de la Regién Oco-
singo del CDHFPLN, Ocosingo, Chiapas, julio 2009, entrevistado por Alberto Clara).

96



De acuerdo con la experiencia de Jaguar, las autoridades locales y regionales zapatistas han ar-
gumentado en diversas ocasiones que la educacion en instituciones oficiales “no sirve” y que para
eso existe la educaciéon autébnoma, a pesar de no contar ésta con “reconocimiento oficial” y abar-
car casi exclusivamente el nivel basico. Ante ello, Jaguar ha llevado propuestas en materia de
educacion a dichas autoridades con el objetivo de instrumentar estrategias para “subir” el nivel
educativo de la region sin conseguir condescendencia en alguna (Jaguar elabor6 un proyecto al
respecto como parte de sus formaciéon en Guaquitepec; ahora estudia Ciencias de la Educacién en
una escuela privada de Comitan, la Universidad Valle del Grijalva, y sigue reivindicando el modelo
de educacion popular que recibié en el bachillerato).

Jaguar explica que las autoridades zapatistas de “rango medio y bajo” dan mdas importancia a
hacer llevaderos problemas coyunturales e inmediatos que hagan mas o menos viable la convi-
vencia en el interior de comunidades divididas en términos politicos (como es el caso del Ejido
Nuevo Jerusalén, donde hay bases de apoyo zapatistas y de la organizacién ORCAO), frente a pro-
yectos estructurales de largo plazo como es el caso de la educacion.

Las autoridades tradicionales de la comunidad de Jaguar son campesinos indigenas formados
politicamente en las luchas agrarias de los afios setenta y ochenta, asi como en la clandestinidad
de la lucha armada, quienes a raiz de esas experiencias de vida han desarrollado una perspectiva
autonomica de creciente antagonismo frente al “mal gobierno”.

Por otro lado, estan los jovenes indigenas como Jaguar, con una instruccién escolar conseguida
en instancias sino bien controladas del todo por el “mal gobierno”, si con alguna vinculacion fi-
nanciara o institucional con el Estado (INEA, bachillerato, universidad privada de Comitan, el
CDHFPLN), quienes ademads no ven “mal”, o necesitan recibir apoyo financiero de alguna institu-
cién para seguir estudiando.

Por estos y otros motivos, la educacion “oficial” de un zapatista como Jaguar ha tenido que ser
“clandestina” e inventar toda clase de vericuetos para justificar su ausencia en reuniones o acti-
vidades que como base de apoyo tendria que haber cumplido en su comunidad (reuniones, traba-
jos colectivos, cooperaciones, etcétera).

Desde la perspectiva de muchas y muchos zapatistas, el CDHFPLN es identificado politicamente
con el Estado, por lo cual, desde ese punto de vista, es incompatible militar en el CDHFPLN y al
mismo tiempo en el EZLN.202 Ademas por un lado, Jaguar ha sido desde hace tiempo becado por el
CDHFPLN para sacar adelante sus estudios y, por otro lado, ha estado recibiendo apoyo econémi-
co bajo la figura de “honorarios” como integrante del Equipo de coordinacién.

Esta situacion molesté a las y los zapatistas de su comunidad, pues habian tolerado que no cum-
pliera con los trabajos colectivos bajo el supuesto de su labor voluntaria como promotor de dere-
chos humanos. Asimismo, cuando se enteraron que estudié en instituciones de educacion “oficial”
y recibié una beca, decidieron someter “el problema” ante la Junta de Buen Gobierno (JBG).203

202 De acuerdo con diversas versiones, en el marco de las reuniones de la Sexta Declaracion de la Selva Lacandona, las y
los promotores del CDHFPLN explicaron al Sub Comandante Insurgente Marcos la labor que desempefian, su independen-
cia del gobierno y que algunos zapatistas colaboran en esta institucion. A raiz de ello, “oficialmente” fueron reconocidos co-
mo una organizacion indigena hermana de los zapatistas.

203 La tendencia colectiva de los pueblos y comunidades indigenas a “homogeneizar” a sus miembros, es decir, por medio
de diversos mecanismos sociales y simbdlicos, sancionar la diferenciacion social, se ha abordado en esta investigacion
desde el punto de vista de la costumbre.
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En un principio, la JBG advirti6 a Jaguar que lo expulsaria de la comunidad por “salirse de la re-
sistencia”. Sin embargo, al final de cuentas esto no ocurri6 y se le sugiri6 declararse “neutral”
politicamente, sin saber nadie en ese momento exactamente qué significado tendria esto; sin em-
bargo, un miembro de la JBG dijo: “lo iremos descubriendo en el camino”.20+

A nivel de su comunidad, la declaratoria de “neutral” fue interpretada de manera tal que se le ex-
cluyé de toda actividad de la organizacién zapatista, lo que signific6 también de responsabilida-
des y obligaciones econémicas que Jaguar ahora festeja no tener que seguir haciendo. Por una
parte, los miembros de la JBG entendieron que en el futuro, gracias a su carrera académica, Ja-
guar puede ser un elemento positivo para el EZLN; pero por cuestiones politicas no puede per-
manecer en la organizaciéon mientras el “mal gobierno” lo eduque (incluido ahi el CDHFPLN); en-
tonces, como lo describié el propio Jaguar: “cuando termine de estudiar, ya veremos”. No obstan-
te, otras voces argumentan que esto es poco probable, pues es “mal visto” que alguien se salga de
la organizacion zapatista y tiempo después intente regresar, ya que eso representa una actitud
incongruente e inestable que puede convertirse en una amenaza a la cohesién interna.

Por otra parte, los miembros de la ]JBG entendieron que Jaguar puede llegar a ser un factor de
desestabilizacion en la dinamica de convivencia comunitaria, pues pudo haber utilizado los re-
cursos culturales del derecho positivo y su instruccién escolar en contra de una resoluciéon que
implicara su expulsion de la organizacion y de la comunidad zapatista. En un momento dado, Ja-
guar penso6 en levantar una demanda ante el Ministerio Publico en caso de haber sufrido el des-
tierro, como se lo sugirié a uno de sus compafieros promotores indigenas que estudian derecho y
al que le solicité asesoria legal para tal caso.

Finalmente, algo fundamental a destacar en el periodo de formacién de Jaguar es que ha tenido la
oportunidad de complementar tres sistemas de aprendizaje fundamentales: la educacién “infor-
mal” —impartida por organizaciones indigenas y civiles—, la formal —instituciones oficiales— y
la practica politica constante.

Por otro lado, Jaguar relaté que muchos jévenes zapatistas abandonan sus comunidades de ori-
gen por necesidad y se ofrecen como mano de obra batata en las ciudades de Chiapas o en los
centros turisticos de otras entidades, “lamentandose” de haber sido instruidos en la educacién
auténoma, pues sin reconocimiento oficial, s6lo pueden desempefiarse como ayudantes de alba-
fil, personal de limpieza “de los ricos” en los hoteles de las playas, sirvientas, etcétera, todos ellos
oficios de muy poca calificacion. Asi, educados en la resistencia, siguen siendo servidumbre.205

El orden dominante es por definiciéon excluyente; los propoésitos de la dominacién se cumplen
s6lo en la medida en que el subalterno cambie su forma de vida para ajustarla a las necesidades y
los intereses de la empresa hegemonica. Segiin Bonfil, estos cambios imprescindibles no condu-
cen a la asimilacién del subalterno en la cultura dominante, sino sélo a su adaptacién al nuevo
orden en su papel de vencido, de subordinado. La diferencia se mantiene, porque en ella, descan-
sa la justificacion de la dominacién cultural.zo

204 Jaguar, entrevista julio 2009, Op. cit.

205 Jaguar, entrevista julio 2009, Op. cit.

206 Por ejemplo, adquirir la aptitud y hacer uso de la lengua dominante es parte de las estrategias de lucha simbdlica para
“abrirse camino” y “sentirse digno de estar y vivir en la ciudad” y, de este modo, tener derecho de ascender socialmente.
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En entrevista, a pregunta expresa, Ek’, cuyos padres son bases de apoyo del EZLN, mencion6 por
qué prefirié ser promotora del CDHFPLN y no trabajar en cambio en la estructura organizativa
del EZLN: “yo pensé que es mejor venir a estudiar acd que alld, porque alld son los que no tienen pa-
peles, algunos pues que les dan clases en los salones pero no sacan nada, ni un papel, sélo que sepa
escribiry leer nada mds”.207

En contraparte, Lup, promotor comunitario de la Region Estrella conté que debido a que milita en
el movimiento zapatista, no pudo seguir estudiando en las escuelas oficiales. Con cierta nostalgia
cuenta que si hubiera seguido estudiando “ahorita ya tendria una licenciatura terminada” 208

Frente a estos problemas, ;cual es la posicion de CDHFPLN al respecto? En septiembre de 2004,
la entonces Area de atencion a casos y resolucidn de conflictos se dirigia en estos términos a la
JBG El Camino del Futuro:

Queremos comentarles que el dia 2 de septiembre, se presenté en el Comité de Derechos
Humanos el Sr. Angel Cruz Hernandez de la Comunidad San Jerénimo de Municipio Auténomo
Ricardo Flores Magén (Ocosingo). El Sr. Angel manifiesta que junto con 24 integrantes de su
comunidad quieren ingresar a un programa educativo, que estan dialogando con ustedes para
que se le autorice dicha educacién que estdn pidiendo, sabemos que como indigenas estamos
en el proceso de la autonomia de los derechos indigenas, pero desgraciadamente algunos en-
tendemos diferente, de igual manera sabemos que cada individuo tiene Derechos Individua-
les, como los derechos colectivos, que estan escritos en el convenio 169 de la OIT, otro de los
derechos esta plasmado en el Art. 3 de la Constitucién Politica de los Estados Unidos Mexica-
nos que todo individuo goce de la educacién que le convenga y ademas que es obligatoria.209

En este punto, es necesario dejar claro que el CDHFPLN es una organizacién que busca espacios
de participacién politica y en ese marco promueve oportunidades educativas que generen al
mismo tiempo procesos de autoreflexion desde lo indigena sobre sus propios valores e identidad;
mientras que el EZLN se plantea como un movimiento social con alcance nacional que persigue
cambios sociales estructurales.2to En esta logica, la investigadora Mora describié cémo la auto-
nomia desde el punto de vista zapatista implica una postura politica radical contra el neolibera-
lismo y el “mal gobierno”, construyéndose una “indianizacién” de todos los espacios y actividades
politicas, incluso las cotidianas, sobre todo con relacién a las mujeres y sus derechos.

Sin embargo, al emplazar su movimiento en términos de cambio estructural como estrategia de
autopreservacion, del cual deriva su concepciéon de autonomia, el EZLN deja de lado cuestiones
fundamentales como la educaciéon “formal” de sus bases, descuidando al mismo tiempo el que
éstas no sean vulnerables frente al mundo k’axlan, donde las y los indigenas son discriminados.

Por su parte, el CDHFPLN reivindica que con una preparaciéon académica las y los indigenas pue-
den acceder a mejores condiciones de vida y no ser discriminadas y discriminados, bajo el princi-
pio de que deben volver a sus comunidades y apoyarlas en la defensa de sus derechos.

207 Ek’, entrevista diciembre 2008, Op. cit.

208 Lup, sexo masculino, 27 afos, promotor comunitario de la Regién Estrella del CDHFPLN, Ocosingo, Chiapas, julio
2008, entrevistado por Alberto Clara.

209 “Carta del Responsable del Area de atencion a casos y resolucién de conflictos a la Junta de Buen Gobierno El Camino
del Futuro”, Archivo del CDHFPLN, Ocosingo, 2 de septiembre de 2004.

210 Véase el Marco de referencia de esta investigacion.
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El caso de Jaguar es un ejemplo basico de la disyuntiva de los dominados planteada por Pierre
Bourdieu: ;resistencia alienante o sumisién liberadora? Este encuentra que oponerse al sistema
escolar como lo hacen los “muchachos” de la clase obrera inglesa por medio de la bufonada, la
bellaqueria y la delincuencia, es excluirse a si mismo de la escuela y encerrarse a si mismo en la
propia condiciéon de dominado. Por el contrario, aceptar la asimilaciéon adoptando la cultura esco-
lar equivale a ser cooptado por la institucion. Bourdieu afirma que los dominados estan condena-
dos muy a menudo a esos dilemas, a elegir entre dos soluciones que, desde un cierto punto de vis-
ta, son igualmente malas.21t

En dicho caso, encerrarse en la condicion de dominado implicaria “conformarse” con la educacién
auténoma a pesar de valorar que ofrece escasas oportunidades, pues para él esta claro que cuan-
do las y los jévenes, hijas o hijos de militantes del EZLN, migran hacia las ciudades o centros
turisticos en busqueda de satisfactores materiales y culturales que ya no encuentran en el entra-
mado social de sus comunidades de origen, sélo pueden conseguir trabajos “mal pagados” donde
en muchas ocasiones son discriminados debido a su condicién étnica y su escasa o inexistente
instruccién escolar en términos de la institucionalidad dominante. Esto se impone como un pro-
ceso de integracion de las y los indigenas a las pautas del comportamiento de la cultura hegemo-
nica y los arrastra hacia el mercado simbolico y material en el cual son inscritos como domina-
dos, pues carecen de los insumos para sobrevivir en él.

Por otro lado, Jaguar ha aceptado la asimilacion institucional adoptando la cultura escolar, ya que
ha continuado con sus estudios en las escuelas oficiales a pesar de la presiéon de su medio social.
Sin embargo, como veremos a continuacion, lejos de haber sido acritica y reproductora, se vis-
lumbra un proceso de apropiacion de elementos de la cultura escolar en beneficio de los procesos
autonomicos locales.

La educacién formal e informal al interior del CDHFPLN ha sido fundamental para que las y los
indigenas reflexionen sobre su cultura y costumbres, resignificando su indianidad y contribuyen-
do a las luchas de los pueblos indigenas de Chiapas, pues han desarrollado un proceso de autore-
flexion que conlleva la apropiacién real de instrumentos de conocimiento y accién que puedan
ponerse al servicio de los proyectos de diversas organizaciones indigenas. Recientemente se titu-
laron como abogados dos indigenas que colaboran con el CDHFPLN y recibieron una beca de una
institucion religiosa alemana de promocion de derechos humanos;?12 uno de ellos contintia siendo
promotor comunitario y otro trabaja actualmente en una organizacion cercana (SERAPAZ).213

Ja’meto abandono6 sus estudios a los 13 afios por lo que sélo pudo concluir el primer afio de se-
cundaria; en ese momento comenzd6 a militar en la ORCAO y se involucr6 con los problemas pro-
pios de la lucha politica por la tierra y el territorio. Seria esta experiencia, aunado a las diferen-
cias politicas a lo interno de su comunidad, asi como el tipo de relaciones asimétricas entre las
autoridades y las bases de las organizaciones, los incentivos que le despertaron una profunda in-
quietud por la defensa de los derechos humanos. Fue en esta dinamica que en 1997 los catequis-

211 Véase Bourdieu, Pierre, “Los usos del pueblo”, en Cosas Dichas, Gedisa, Barcelona, 1988.

212 Obra Diaconica de Iglesias Evangélicas de Alemania.

213 Quienes estudian derecho lo hacen en instituto de ensefianza privado “Manuel José de Rojas” en San Cristébal de Las
Casas. Estudian también ahi otras y otros indigenas de la Red de Defensores Comunitarios. Esto se debe a que en la ciu-
dad de Ocosingo no hay instituciones de educacién superior y, ademas, para la mayoria de los indigenas de Chiapas es
casi imposible acceder a estudiar Derecho en la Universidad Auténoma de Chiapas, universidad publica estatal, debido a los
férreos controles de seleccion que aplica. No sobra decir que la Facultad de Derecho de esta universidad es, a su vez, el
simbolo académico por antonomasia del poder coleto (mote de los ladinos de San Cristobal de Las Casas).
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tas de la Misién de Ocosingo lo invitaron a participar en los talleres de derechos humanos del
CDHFPLN; asi fue como comenzo6 a vincularse con éste. Una vez que se integro6 de lleno a las acti-
vidades de la organizacion civil, tuvo la inquietud de seguir preparandose académicamente. En
este sentido, refiere que el profesor Antonio aPoli, quien fue parte del Equipo de coordinacion
hasta 2004, le recomendd que continuara estudiando. Termind la secundaria en el INEA y entré a
la preparatoria abierta con la intencion final de estudiar Derecho. En seguida se reproduce su tes-
timonio:

Desde el primer momento yo queria estudiar agronomia, cuestiones de la tierra, y médico veteri-
nario, pero cuando vine aqui [...] fui responsable del Area de atencién de casos, que ahora se
llama Area de asesoria y transformacién positiva de conflictos. [...] y ahi fui viendo la necesidad
de la gente que se presentan en el Fray Pedro; yo tenia el problema porque no habia terminado
la secundaria, pues mi redaccién estaba pésima, me dificultaba leer, comprender la ley, interpre-
tar la ley, y hablar bien el espariol |[...] y queriendo ayudar a la gente pues era dificil [...] Enton-
ces, empecé a trazar las lineas de terminar la secundaria, la preparatoria, y la universidad, y por
las opciones, porque también ya estaba fuera de la edad escolar, buscar una escuela semi escola-
rizada, por lo menos para ir los sdbados y domingos; y pues una opcion fue el Instituto Manuel
José de Rojas. Fui Coordinador general, pues [de esta manera] pude mantenerme y mantener a
mi familia [econdmicamente, ya que en este cargo del CDHFPLN se reciben honorarios] que es
lo bdsico para poder ir aprendiendo, porque son muchas las cosas que hay que aprender para
poder ayudar. Ayudar a la gente consiste desde la orientacidn, brindar un servicio pues cada vez
mejor.214

En suma, fue su vinculo desde 1997 con el CDHFPLN y con las “necesidades de los pueblos indi-
genas” (los problemas cotidianos que se presentaban en las comunidades y su trayectoria de cin-
co afios relacionada con casos de defensa de los derechos indigenas), los factores que lo impulsa-
ron a emprender una formacion académica. Su apuesta es ahora lograr una formacién integral:
combinar la experiencia que ha adquirido como promotor comunitario con los conocimientos
que le aporté estudiar la Licenciatura en Derecho. En este sentido, el promotor destaca que:

Hay que fortalecer en la parte académica [a las organizaciones sociales y sus lideres], que te-
nemos que estar formados en una carrera, hdblese de Derecho, Educacién, Agronomia, etcétera,
para trabajar con la comunidad; porque hay muchas necesidades que tenemos en las comunida-
des, [...] pues, ;quién lo va a ser si no estamos superados? ;todo el tiempo vamos a depender, co-
mo gente de comunidades, de personas externas? [...] No digo que no vengan o que no estén, pero
que también estemos ahi participando como miembros de la organizacién y al mismo tiempo es-
tar preparados en cuestiones académicas; eso es mi idea; y también porque habia enfrentado ca-
sos donde necesariamente te requiere el titulo, es otra limitante [...] que son cuestiones de for-
malidades [tener un titulo], aunque también ahi se aprende mucho.?15

De este modo, la universidad lo transformé de forma tal, que se siente “diferente” puesto que co-
noce diversas materias del Derecho (civil, laboral y penal), puede “diferenciar un problema poli-
tico de un problema social” y sabe de qué manera intervenir adecuadamente para la atencién de
casos que llegan al CDHFPLN. Asimismo, afirma que fue perdiendo el miedo y ganando confianza
frente la actitud de desprecio de los ministerios publicos y del personal de las dependencias de
administracion de justicia constitucionales locales contra las y los indigenas. Ademas, como con-

214 Ja’meto, entrevista julio 2008, Op. cit.
215 Ja’meto, sexo masculino, 29 afios, abogado indigena, promotor del CDHFPLN y Coordinador general del mismo duran-
te el periodo 2005—2006, Ocosingo, Chiapas, diciembre 2008, entrevistado por Alberto Clara.
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secuencia de su formacion académica, se siente capaz de intervenir como mediador o propiciador
del didlogo frente a cualquier actor politico, sean Juntas de Buen Gobierno, organizaciones cam-
pesinas —incluso antagénicas—, iglesias, partidos politicos, etcétera. Ello a consecuencia de que

La escuela me obligd a leer, me obligé a investigar |...] el Fray Pedro [me ensefié] a mirary rela-
cionar con el contexto, con las necesidades y las problemdticas de las comunidades; entonces [en
el CDHFPLN] es mds aterrizar y poner en ejercicio la profesion.216

Durante su estancia en la universidad, manifiesta, nunca sintié que hubiera un trato diferenciado
hacia él por ser indigena, aunque no fue la escuela donde hubiera querido estudiar, pues conside-
ra que en las universidades privadas “todo lo quieren vender”; en cambio, en las publicas cree
que hay “una ética para ensefiar”. Ahora se dedica a ejercer su profesion, lleva algunos asuntos
como abogado particular, pero no estd acostumbrado a cobrar por los litigios, pues reflexiona que
vive en un lugar donde “la pobreza es mucha”, y él desea llevar casos “sélo para que haya justi-
cia”.217

En su labor como promotor de derechos humanos dice sentirse mas seguro, debido a que maneja
de mejor forma el espafiol y con ello tiene la enorme ventaja de traducir al tseltal todo lo que lee
y escribe sobre derecho procesal, penal, agrario y civil. Dentro de sus planes futuros, expresa que
una vez concluido su tramite de titulacion tal vez se dedique a dar clases y seguira apoyando al
CDHFPLN de 2009 a 2010 (periodo de tiempo que retribuira la beca otorgada); también pretende
colaborar con otras organizaciones indigenas como la ARIC UU y la ORCAO. Manifiesta que estara
dispuesto a dar el tiempo que sea necesario para apoyar a las y los “hermanos indigenas”, pues
“cuando la gente necesita algo y se le apoya, las personas lo valoran”.21s

Por otra parte, Tut, el segundo estudiante indigena que se ha titulado, explica los motivos que lo
impulsaron a estudiar Derecho:

En estas tierras hay mucha necesidad de tener gente preparada para conocer las leyes porque ha
habido ciertos casos de violaciones a los derechos humanos; y yo pensé en prepararme para ayu-
dar o empujar algo, porque mucha gente se estd preparando ahorita en Derecho en comunida-
des indigenas, y yo miré esa necesidad, y por eso estudié las leyes [...] hay necesidad de saber por
qué las politicas del gobierno han entrado en las comunidades y han generado ciertos conflictos;
entonces la gente se preguntardn el por qué los programas del gobierno, o cémo se resuelve un
conflicto, empezando por los problemas particulares de la gente en distintas materias: naturale-
za, civil, agrario, mercantil, de migracidn, entre otras cosas.?19

Desde su perspectiva, entre un abogado k’axlan y uno indigena las percepciones son totalmente
distintas porque un abogado mestizo sélo defiende a “gente de su misma clase”, aunque acota que
desconoce si todos litigan “sélo por dinero”. En las comunidades, la percepcion de las y los indige-
nas sobre las abogadas y los abogad