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Resumen: Este articulo tiene como objetivo explicar el proceso
de transformacion de la accion pastoral de la diocesis de San
Cristobal de Las Casas, Chiapas, y la nueva fase en la pastoral
diocesana, heredera de la “catequesis integradora”y de la teologia
de la liberacion que ha llevado a una “nueva pastoral indigena”. A
través de un ejercicio etnogrdfico de la Mision de Guadalupe y su
labor en las canadas tojolabales, proporcionaré un acercamiento
sobre la forma en que los agentes de pastoral han implementado
estrategias frente a las dificultades para integrar esta pastoral y
la meta de construir una Iglesia autctona.
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Abstract: This paper aimstoexplainthe process of transformation
of the pastoral action in the diocese of San Cristébal de Las Casas
Chiapas, and a new phase in the diocese pastoral action inherited
from the so-called “inclusive catechesis” and the theology of
liberation leading to a “new indigenous pastoral”. Through
an ethnographic search about the “Mision de Guadalupe” and
its work in the “Tojolabal Canadas” I will show how these
missiondries have implemented different strategies so they can
put into practice this new pastoral whose goal is building an
Autochthonous Church.
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Introduccion

a historia de la Iglesia catolica en Chiapas en

el siglo XX, sobre todo de la diocesis de San
ristobal de Las Casas, ha dado lugar a un

sinfin de trabajos académicos, periodisticos y de otra
indole, en los que descuella la figura del otrora obispo
Samuel Ruiz Garcia por su compromiso social con los
pueblos indigenas. Sin embargo, “Samuel Ruiz es un
referente pero no es la diocesis” (Figueroa, 2002: 130).
Existen muchas personas antes, durante y después
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de ¢él, involucradas en el proceso de transformacion y
desarrollo de la pastoral indigena de esta diocesis, en
el que han influido una serie de ideologias locales y del
exterior, circunstancias politicas y sociales a nivel global
y local, y un proceso historico complejo que caracteriza
aladiocesis y al estado de Chiapas.

En la actualidad, atn se asocia a los misioneros
o0 agentes de pastoral de la teologia de la liberacion
con el levantamiento armado del Ejército Zapatista
de Liberacion Nacional (EZLN) ocurrido en enero
de 1994. También se habla de una Iglesia catolica
con rostro indigena. Pero, salvo algunas obras que
aportan un valioso material al respecto,’ son escasos
los trabajos que rompen con esta idea y poco se habla
de la accion pastoral actual, que aqui llamaré “nueva
pastoral indigena” o “pastoral indigena renovada”, y
que forma parte de una nueva fase de la pastoral de
la diocesis de San Cristobal, heredera, por supuesto,
de la catequesis integradora y de las teologias de la
liberacion e inculturacion (Harvey, 2001; Morales, 2005
y Valtierra, 2009).

El anhelo de estos modelos de pastoral ha sido
construir una Iglesia autoctona. Sin embargo, en la
actualidad, el camino y los mecanismos para alcanzarla
son distintos, empezando porque cada vez hay una
menor tendencia a lo doctrinario y una accion pastoral
politizada, y una mayor orientacion a acciones que
promuevan la autosuficiencia de los pueblos indigenas
y la fidelidad a sus propias raices culturales que,
manifestadas en su religion, conlleven a la autoctonia
de la catolicidad y no s6lo a una Iglesia local.?

En el presente articulo intento explicar de manera
breve el proceso de transformacion teoideologica y
teopolitica de la pastoral indigena de la diocesis de San
Cristobal de Las Casas que lleva ala fase de una pastoral
indigena renovada. Para tal efecto, he tomando el caso
de una region, Las Canadas, en la Selva Lacandona, y
una mision catolica, la Mision de Guadalupe, en donde
he hecho investigacion etnografica durante casi cuatro
anos. Esta region geografica es conocida por el equipo
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de pastoral de la mision como “las cafiadas tojolabales”
porque es una zona que esta conformada, en sumayoria,
por comunidades tojolabales.

Enun primer apartado presento una breve sintesis
de los fundamentos que sustentan una ideologia y
praxis eclesiasticas —la teologia de la liberacion— a
raiz de una serie de coyunturas politicas a nivel global
que coinciden con cambios profundos dentro del
organismo catolico desde la década de 1960 que han
influido mucho en el quehacer pastoral de la Iglesia
catolica mexicana, en especifico la diocesis de San
Cristobal de Las Casas.

El siguiente apartado explica el proceso y evolucion
teopractica de la diocesis de San Cristobal de Las Casas,
con Samuel Ruiz como obispo, y sulegado, que ha dado
una base firme para el desarrollo de otras pastorales,
promovidas algunas desde otras partes de América
Latina a partir de la catequesis integradora.

En un tercer apartado, hago un recuento de como
esta catequesis integradora se va insertando en las
canadas tojolabales hasta el comienzo de su proceso
de transformacion y, finalmente, en el cuarto y altimo
apartado abordo el caso especifico de la Mision de
Guadalupe, que ha intentado reintegrar la pastoral
indigena en las canadas tojolabales, lo que ha generado
una serie de cambios y estrategias en el modelo pastoral
para lograr una mejor recepcion de éste y asi lograr la
anhelada Tglesia autoctona.

De la doctrina a la praxis: arribo del liberacionismo
alaIglesia mexicana

Hace anos, el tema de la globalizacion se abordaba
con términos como “capitalismo” o “imperialismo”
indistintamente, a partir de los cuales se identificaban
las principales causas de la desigualdad social y
economica de las llamadas “periferias” (Giménez, 2000:
20), es decir, las naciones que rodean a los centros de
concentracion del poder. Esta, sostiene Giménez, es
una de las razones por las que muchos movimientos a
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lolargo del siglo XX emergieron en busca de la denuncia
contra el abuso y el dominio de los ntcleos de poder.

Frente a esta atmosfera de desigualdad e
inconformidad, la Iglesia cato6lica no hizo oidos
sordos. Desde mediados de la década de 1960, un
sector de este organismo religioso asumio6 una postura
comprometida social y politicamente con muchos
de estos movimientos, basandose en una importante
reforma de sus instituciones: el Concilio Vaticano 11
(1962-1965).

Es cierto que siglos atras ya habia posturas de la
Iglesia en defensa de la gente que sufria desigualdad y
pobreza, cuando otros sectores de la sociedad colonial
gozaban deriquezay privilegios a costadelaexplotacion
de otros —como las de fray Bartolomé de Las Casas o
fray Alonso de la Veracruz en el caso de México—.
Pero se trataba de posicionamientos minoritarios y de
mediana trascendencia si se equipara con la accion de
un sector de la Iglesia en las décadas de 1960 y 1970 en lo
que se conoce como teologia de la liberacion (Berryman,
1989; Dussel, 1995). Ahora bien, antes de la teologia de la
liberacion las luchas de denuncia que se realizaban por
iniciativa de algunos miembros del clero contemplaban
un criterio, por lo general, asistencialista y doctrinario
que no manifestaba una contundente perspectiva
social como tal. Fue varios siglos después cuando la
Iglesia catolica fue modificando su caracter meramente
doctrinario y lo elevo a una posicion y perspectiva,
primero social —con la enciclica Rerum Novarum— 'y
luego politica sustentada en los acuerdos del Concilio
Vaticano II (1962-1965).%

Este concilio causo gran efecto en la composicion
estructural de la Iglesia, que en realidad nunca ha sido
monolitica, porque acentud su heterogeneidad y las
diferentes posiciones e intereses de cada uno de sus
miembros. Estos documentos significaron toda una
revolucion y una serie de reformas que actualizaban
el discurso politico y la perspectiva de mision de
las instituciones de la Iglesia frente a una acelerada
modernidad que exigia una apertura del organismo
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eclesiastico hacia las coyunturas sociopoliticas y la
diversidad sociocultural cada vez mas evidenciada en
el mundo (Hernandez, 2006; Camp, 1998).

Mientras tanto, en América Latina el ambiente de
lucha y descontento conformaba un escenario ideal
desde el que podia tomarse el mensaje conciliar, que
inspiro la direccion de la segunda conferencia episcopal
latinoamericana celebrada en 1968 en la ciudad de
Medellin, Colombia, y en donde se determin6 como
un reto eclesial poner en marcha una pastoral con
bases progresistas y tomar la opcion preferencial por
los pobres. Asimismo, lo que pregonaba el Concilio
Vaticano II era el dialogo con las culturas, lo cual fue
muy tomado en cuenta en un continente en el que
gran parte de su poblacion, en estado de pobreza y
explotacion, estaba conformada por grupos indigenas
y afrodescendientes.

Los documentos Gaudium et Spes y Lumen Gentium
de Vaticano 11, la enciclica Populorum Progressio (1967)
y Medellin (1968), por lo menos en América Latina,
no solo fueron significativos para abrir espacios de
discusion acerca de la situacion a nivel global, sino
para modificar gran parte de su doctrina —doctrina
social cristiana— en una ensenanza social de la
Iglesia que lleva en si misma un tono absolutamente
liberador (Blancarte, 1994: 8).* La consecuencia
de esto fue que un gran sector del catolicismo de
corte oficial se alejo de su ntcleo en las ciudades de
blancos y mestizos y se aproximo al ambito rural
que era preponderantemente indigena, tomando en
cuenta de forma paulatina su cultura expresada a
través de sus antiguos cultos y religiones, los cuales
sobrevivieron junto con el cristianismo en un amplio
paisaje sincrético o de coexistencia religiosa (Dussel,
1998: 74). Pero no se llego a este nivel de discernimiento
de forma inmediata.

Es importante aclarar que el mensaje conciliar de
dialogo con las culturas no se tomo como un dialogo
intercultural. La Iglesia latinoamericana liberadora,
es decir, de la teologia de la liberacion, asumio un
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firme compromiso social y politico a favor del pobre
y el oprimido, aun en contra de Roma. Sin embargo,
no se identificé con una cultura en concreto. Esto se
debe a que la Iglesia —y el cristianismo— aunque ha
tratado de modificar esta tendencia, es por antonomasia
universalizante y etnocentrista (Mariz y Theije, 2008).
Esto significa que la teologia de la liberacion, a pesar de
surgir de muchas discusiones dentro de los espacios que
organizo6 la Iglesia y otros ambitos académicos, comola
Primera Declaracion de Barbados en 1971, no enfocaba
su lucha a una cultura en especifico, sino a cualquiera
que fuera “pobre”.

El discurso y la praxis inspirados en la teologia de
la liberacion no consideraban la diferencia cultural y
étnica en ese entonces, ni se detenian en comprender
las particularidades y necesidades de cada grupo,
viendo la poblacion de América Latina como un “todo”
pauperizado y explotado uniformemente que habia que
liberar y asistir.

En México, en las décadas de los sesenta y setenta,
Cuba y su proceso revolucionario tuvieron una fuerte
influencia enlaizquierda, y esto animo a un buen sector
del episcopado a declarar los peligros que implicaba
el comunismo; incluso ofrecio ayuda al gobierno para
oponerse a esa amenaza. Sin embargo, la relacion entre
una parte de la Iglesia posconciliar y los movimientos
de izquierda empezaba a estrecharse.

Las actitudes intolerantes y violentas del Estado
hacia movimientos de izquierda como la sangrienta
represion a los movimientos estudiantiles acaecida en
la Plaza de las Tres Culturas en Tlatelolco (1968) y a las
afueras dela Escuela Normal Superior de México (1971),
fueron eventos que impactaron ala Iglesia, sobre todo al
sector simpatizante con la izquierda. Hubo opiniones
encontradas; sacerdotes y religiosos que condenaban
esos actos —sobre todo aquellos que tenian un vinculo
estrecho con organizaciones estudiantiles y obreras, y
unos pocos pertenecientes al alto clero— y otros que
pedian prudencia y no involucrarse en esos asuntos
extraeclesiasticos (Concha, 1986: 88).
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Esta coyuntura en México se auno a lo obtenido
en la segunda conferencia episcopal de Medellin en
1968 y en las discusiones posteriores: una simpatia
de muchos miembros del clero hacia una posicion
progresista que dio lugar en la Iglesia mexicana a una
suerte de escision entre la jerarquia y los sacerdotes
con ideas mas progresistas “que marca una crisis
dentro de la institucion, en particular en los crecientes
conflictos internos de autoridad y en la ruptura de la
homogeneidad ideologica estable desde 1929 (Camp,
1998: 51), afo en que culmina nominalmente la Cristiada
y la politica anticlerical.

Los efectos de Medellin en México coincidieron con
un periodo en el que habia fuertes cuestionamientos
hacia el gobierno, la situacion economica y la politica.
La Iglesia, pese a la diferencia de posturas ideologicas,
encontro en Medellin una reflexion que, sino convencio
atodos por completo, por lo menos silogro que algunos
jerarcas latinoamericanos modificaran sus posturas
ideologicas, entre ellos Samuel Ruiz Garcia por parte de
Meéxico, que ya era obispo de la diocesis de San Cristobal
de Las Casas (1960-2000).

Ademas de estas fuentes de influencia, algunos
autores atribuyen el cambio de jerarcas como don
Samuel Ruiz al contacto estrecho que durante su gestion
tuvieron con la multietnicidad de las comunidades
indigenas de la diocesis y sus problemas. Pero también
debe considerarse que la Iglesia en Chiapas pudo
asumir su postura de denuncia por una politica agraria
que no habia funcionado y por los abusos de poder de
los gobiernos federal y local gracias a que, a diferencia
del resto del pais, la politica anticlerical del Gobierno
mexicano no fue tan profunda y se dio de una manera
distinta.’

Antes de Samuel Ruiz, el obispo Lucio Torreblanca
(1944-1959) ya habia notado una situacion de explotacion
en la poblacion indigena que no cesaba a pesar de las
politicas agrarias. Seguian o surgian nuevos cacicazgos
y la paulatina desaparicion de las fincas dejaba a los
indigenas aun sin la exigua proteccion que tenian
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cuando estaban acasillados. La Iglesia chiapaneca en
esa época no habia vivido el Concilio Vaticano 1I ni
Medellin, pero Torreblanca, consciente de una realidad
desfavorable para el pueblo indigena, vio la necesidad
de comenzar, después de largos afios de ausencia de la
Iglesia, una accion pastoral indigena que se concretizo
en 1952.° Esta accion pastoral indigena fue continuada
por don Samuel a su llegada en enero de 1960, ya en una
época en la que se sentaban las bases de una Iglesia de
los pobres y liberacionista.

La diocesis de San Cristobal de Las Casas y la
catequesis integradora

Es evidente que la pastoral indigena en Chiapas que
surge durante la gestion del obispo Lucio Torreblanca
en 1952, tenia una estructura de trabajo muy diferente
a la de la época de Samuel Ruiz, empezando porque
era mas doctrinaria y asistencialista. Tampoco debe
pensarse que fue la primera iniciativa doctrinaria de este
tipo dirigida alos pueblos indigenas en el siglo XX, pues
desde 1940 algunos organismos y grupos religiosos no
catolicos ya habian comenzado a actuar en esa tonica,
como es el caso del Instituto Lingfiistico de Verano (ILV)
(Estrada, 2004: 204).

Laimportancia de la diocesis de San Cristobal en la
época de Torreblanca consiste en que, previo al Concilio
Vaticano 11, reflejaba una “Iglesia social” heredera de la
Rerum Novarum. La caracteristica de esta Iglesia es que
dirigia su vista a la injusticia social chiapaneca, sobre
todo alosindigenas que eran quienes conformaban una
parte demografica importante de la entidad.

Otra postura muy firme de la Iglesia en la época
de Torreblanca, ademas de la conciencia social y,
podria decirse, indigena, era el anticomunismo y
la descalificacion de la entrada y accion de otras
confesiones cristianas (Rios Figueroa, 2002). Es esto lo
que heredo6 Samuel Ruiz. Pero, con el paso del tiempo,
el discurso anticomunista se fue diluyendo e incluso su
posicion de rechazo ala accion protestante disminuyo.
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Lo que Ruiz fortaleci6 bajo su gestion fue el trabajo
pastoral con los indigenas. Para ¢€l, de hecho, fue la
prioridad en su agenda de accion pastoral, de tal forma
que no solo fomento una Iglesia de los pobres con una
pastoral indigena, sino la construccion de una Iglesia
con rostro indigena.

El periodo en que Samuel Ruiz estuvo al frente de
la diocesis de San Cristobal paso por distintas etapas
o fases de accion pastoral. No siempre fue una Iglesia
con rostro indigena incluyente. Marco Estrada (2004
y 2007) ubica una primera etapa asistencialista y
desarrollista que va de 1960 a 1968, y que es la herencia
de una pastoral doctrinaria y dirigida a los indigenas
por ser éstos los mas pobres de la diocesis de San
Cristobal, no por ser indigenas simplemente. Esto
significa que la Iglesia social, la de la Rerum Novarum,
habia asumido con el tiempo una opcion preferencial
por el pobre que se confirmaria mas adelante en el
Concilio Vaticano II. Pero esta iglesia de los pobres
estaba mas bien basada en la connotacion moral y/o
religiosa de pobreza en tanto actitud de humildad
y fidelidad al contenido evangélico. Su mision era
ensenar la palabra de Dios, pero no a través de una
accion politica y liberadora.

Los primeros anos de la pastoral de Samuel Ruiz
consistieron en dar continuidad al trabajo de su
antecesor y hacerlo mas amplio, por lo que promovio
la fundacion de escuelas de catequistas y formacion
cristiana que se ocuparon de instruir a los indigenas
dentro del territorio que abarcaba la diocesis, en
estudios biblicos y otros trabajos y oficios. Uno de estos
centros de formacion de gran importancia fue la Mision
de Guadalupe, fundada en 1962 en San Cristobal de Las
Casas, y dirigida por la congregacion de los Hermanos
Maristas de la Ensefianza.

La funcion de esta mision consistia en formar y
preparar una gran cantidad de catequistas de distintas
partes de la diocesis para dar continuidad al trabajo
catequético, lo que era a veces imposible por la dificil
geografia que obstaculizaba el trabajo de un muy

78 Revista LiminaR. Estudios Socidles y Humanisticos, afio 10, vol. X, nam. 2, julio-diciembre de 2012, San Cristobal de Las Casas, Chiapas, México. ISSN: 1665-8027



Articulos

escaso namero de sacerdotes y religiosos en esa tarea.
Los catequistas indigenas eran vitales porque podrian,
ademas, comunicar lo aprendido en su propia lengua y
con su propia gente, pero también paliaban la escasez de
agentes de pastoral y sacerdotes. Asi pues, comenzaria
una labor distinta a la que habia hecho la Iglesia catolica
en México a lo largo de casi cinco siglos.

Desde Torreblanca, el territorio de la didcesis era
ya concebido como un territorio de mision y privilegio
al clero local y a las ordenes religiosas que le apoyaran
en su plan pastoral. Fue €l quien le dio un caracter
sistematico y organizado al quehacer pastoral. En este
sentido, Ruiz solo continuo con ese sistema. Pero,
ademas de lo que se explico en el apartado anterior con
respecto a la coyuntura politica, social y economica
como motivos que influyeron en la puesta en marcha
de una accion teopractica distinta a la doctrinaria y
asistencialista, existen algunos elementos que para
el caso de la diocesis de San Cristobal de Las Casas
es de suma importancia considerar: la emergencia de
una corriente ideologica y politica del indigenismo
del Estado mexicano; la inspiracion a partir de la
promocion desde el Vaticano de clérigos y religiosos
indigenas en los distintos paises africanos y asiaticos en
donde comenzaban los movimientos anticolonialistas
(Morales, 2005: 92); y el intercambio de ideas con el
tedlogo de la liberacion Edgar Beltran, quien planteaba
la necesidad de hacer una nueva teologia con una
metodologia de interpretacion de la realidad social
sustentada en teorias sociologicas del momento
(Morales, 2005).

Surge asi un cambio teoideologico que Marco
Estrada (2004: 207) califica de liberacionista. Pero dos
de los eventos de cambio de mayor importancia que
le dieron a la diocesis de San Cristobal un caracter
inclusivo mas que liberacionista, fueron la evaluacion
del ministerio catequistico en 1968 y el Congreso
Indigena en 1974. Este fue el punto de partida de una
pastoral que estableceria como meta definitiva la
construccion de una Iglesia autoctona.
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En el primer caso, la evaluacion del ministerio
catequistico destaca el testimonio expresado por Pablo
Iribarren en el que los catequistas indigenas advierten
que la Iglesia y la palabra de Dios contienen el mensaje
para salvar sus almas, pero faltaba saber como salvar
sus cuerpos que padecian hambre y pobreza (De Vos,
1997: 95; Estrada, 2004: 208). En el segundo caso, se trata
de un congreso que se distingue no sélo por trabajar
temas de suma importancia como educacion, salud,
tierra y justicia, sino por haber sido un espacio en el
que los lideres indigenas alzaron la voz y pidieron que
se legalizaran las tierras comunales, denunciaron las
invasiones a sus tierras por los rancheros, la corrupcion
de los funcionarios del departamento de asuntos
agrarios y colonizacion, los abusos de los intermediarios;
exigieron educacion en sus idiomas y la defensa de sus
culturas, etcétera (Harvey, 2001: 96).” Esto impacto a
Ruiz y determin6 la delimitacion de la diocesis como
un actor politico a la par de un movimiento campesino
indigena cuyos lideres eran o habian sido por lo general
catequistas indigenas.

Estos eventos fueron muy oportunos en una época
aun de mucha desigualdad social, aunados a otras
circunstancias fuera de la diocesis de San Cristobal
y a una fuerte influencia también de las ciencias
sociales en el pensamiento de Ruiz que se resumieron
y discutieron en el Primer Sinodo Diocesano en 1975.
De esta manera, la etapa liberacionista trascenderia a
otro modelo pastoral basado en: 1) la encarnacion del
Evangelio en las culturas indigenas de la region sin
desplazar sus costumbres, tradiciones y religiosidad;
2) una nueva forma de catequizar en donde la
comunidad participara y se enfocara en la solucion
de los problemas comunitarios y en el analisis de las
circunstancias de opresion economica y politica; y 3)
una mayor presencia o acompanamiento de los agentes
de pastoral insitu. Esto, en sintesis, es lo que se conoce
como “catequesis integradora”, esdecir, no es exclusiva
del clero sino incluyente; su centro de atencion no es
el individuo sino la comunidad, y adapta el mensaje
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cristiano a las particularidades socioculturales y
sociorreligiosas.

Esta catequesis también se basa en lo que
conformaria mas adelante la teologia de la encarnacion
o inculturacion bajo el mensaje del documento Ad
Gentes del Concilio Vaticano II acerca de la insercion
de laIglesia, similar al plan de la Encarnacion, para una
acomodacion a las costumbres mas profundas en cada
territorio sociocultural (Ad Gentes, 22).8

La catequesis integradoray el plan de la Encarnacion
de la Palabra de Dios no se alejaron, sin embargo, de
ciertos tintes liberacionistas. Prueba de ello es que
fueron un motor para el desarrollo de bases de apoyo
en las comunidades y para el logro de formas de
representacion mas autonomas. De ahi que algunos
autores consideren a los agentes de pastoral como
“caudillos potenciales™. Pero st hubo modificaciones en
las practicas pastorales que dentro del liberacionismo
contenian caracteristicas negativas. Un ejemplo de
esto son los cursos de formacion de catequistas que
al principio suprimian muchas practicas culturales
autoctonas para superponer modelos occidentales de
cambio social. La modificacion que se hizo al respecto
fue la consideracion de los rasgos culturales étnicos en
los que debia encarnar la palabra de Dios, y desde ese
punto empezar a construir una Iglesia autoctona, es
decir, una iglesia construida por y para los indigenas."

El cambio de la tonica pastoral de la diocesis se
vio concretizado con la reubicacion de algunos de sus
colaboradores en puntos estratégicos para tener un
mayor acceso a las comunidades. Uno de estos casos es
el de la Mision de Guadalupe, que se traslado ala ciudad
de Comitan de Dominguez para colaborar junto con la
Mision Tojolabal —conocida como La Castalia— en la
catequesis de campesinos tojolabales en la “zona fria”.
Una vez alli, los agentes de pastoral notaron que su
radio de accion debia abarcar un territorio mayor porque
muchos tojolabales habitaban en la Selva Lacandona,
donde se encuentra la subregion de Las Canadas. A raiz
delo que se conoce como la colonizacion de la Lacandona,
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valdria la pena hacer una breve sintesis porque éste fue
también un escenario propicio para que la catequesis
integradora alcanzara su maxima expresion.

La catequesis integradora en las canadas
tojolabales

La retirada de las companias madereras tabasquenas
y extranjeras de la Selva Lacandona en las primeras
décadas del siglo XX la habia dejado libre para su
colonizacion. Elinicio del poblamiento de esta zona se
dio en el periodo presidencial de Lazaro Cardenas (1934~
1940) y culmino alrededor de 1970. Pero esta colonizacion
se debio a varios factores, segtin sugieren especialistas
en el tema.

Neil Harvey explica que en esta época de reparto
agrario, y quiza antes, uno de los factores que orillo ala
colonizacion de la Lacandona fue la formacion de una
comunidad revolucionaria institucional y un caciquismo
indigena que oblig6 a muchos otros indigenas a migrar
y colonizar las tierras disponibles en la selva (2001: 74).
Jan De Vos (2004) indica que gran parte de este proceso
colonizador se da a partir del poblamiento de la selva
por parte de campesinos sin tierra, de los que un 80%
provenia de las fincas. En realidad, el motivo basico
de la colonizacion tiene que ver mas con solucionar
el problema de la escasez de tierra disponible, lo que
conlleva hambre, aunque también existe otro sentido
que es el de buscar una vida y comunidad nuevas mas
alla del sistema de haciendas con peones acasillados,
es decir, encontrar una autonomia que se ha logrado
a partir de la comunidad ejidal y la organizacion de
bases de apoyo en donde la diocesis de San Cristobal
debio influir de forma definitiva (Estrada, 2004: 201). Sin
embargo, la colonizacion no solo significo la ocupacion
de tierras, sino un proceso complejo de recreacion de
laidentidad étnica.

Lo que intervino para esta recreacion identitaria
fue la labor concientizadora de la Iglesia catolica,
el activismo de grupos de izquierda de inspiracion
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maoista, la instalacion de campamentos de refugiados
guatemaltecos, la conformacion sociopolitica de las
comunidades que se establecian y, sobre todo, una
militancia y credo compartidos (De Vos, 2004: 11).
Fueron estos ultimos factores los que propiciaron
la recreacion de una nueva identidad étnica en un
escenario multiétnico que la pastoral contribuyo a
homogeneizar en la categoria de “hermanos” de fe, y
que ha sido un importante eje de unidad politica (Leyva,
2002: 399; Leyva y Asencio, 1991: 43).

La consolidacion social de las comunidades
en la praxis se fue dando, en gran medida, por la
accion pastoral de la diocesis que asesoro a los
indigenas, aunque también participaron otros grupos
no religiosos de izquierda. Esta asesoria en conjunto
coadyuvo a que las comunidades alcanzaran un alto
grado de estructuracion sociopolitica, surgida, entre
otros factores, por la concientizacion nacida de la
evangelizacion y la asesoria de grupos organizados
por algunos religiosos, y también por militantes y
guerrilleros de las Fuerzas de Liberacion Nacional en
las décadas de 1970 y 1980 (De Vos, 1997: 90; Leyva, 2002:
388; Estrada, 2011).

Entre los actores religiosos involucrados, destaco la
participacion de los jesuitas de la Mision de Bachajon
y los dominicos de la Mision de Ocosingo, aunque los
maristas de la Mision de Guadalupe, a su llegada a
Comitan en la década de 1970, tuvieron una accion muy
importante en la zona de Las Canadas que atin era poco
explorada. El interés de la diocesis en Las Canadas y
la franja finquera en los limites de la Selva Lacandona,
se debia a que era la zona mas pobre de la entidad, y
en esa época la “opcion por el pobre” habia cobrado
mucha fuerza.

Un factor que debe considerarse en esta zona
en el proceso de transformacion pastoral en esta
region es la multietnicidad, porque es parte de lo que
complico el quehacer pastoral que debia adaptarse
a las caracteristicas de cada grupo étnico. Pero esta
multietnicidad de las Canadas, més que verse como un
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gran reto para la catequesis integradora de la diocesis,
era una oportunidad para comenzar a construir la
anhelada Iglesia autoctona.

El panorama en Las Canadas es complejo porque no
se consideraba hasta hace poco que los individuos que
ahi habitan presentaran caracteristicas culturales muy
distintas entre si. S6lo se hacia una diferenciacion basada
enlalengua que hablaban. Al norte de Las Canadas, por
ejemplo, se ubica una mayoria de poblacion tseltal,
mientras que en las canadas del municipio de Las
Margaritas la mayor parte de la poblacion es tojolabal.
Sin embargo, el acercamiento etnografico me ha hecho
ver que no todos los tojolabales son iguales como para
clasificarlos dentro de un mismo grupo, empezando
por la memoria historica y las costumbres que llegan
a variar mucho entre comunidades de una zona y otra.

De cualquier forma, estas caracteristicas que en
realidad poco se han trabajado o tomado en cuenta
desde las ciencias sociales o desde el trabajo pastoral,
han hecho dificil la comprension de la complejidad
de Las Canadas tojolabales y sus habitantes. Por
ejemplo, el conocimiento ancestral de las plantas
medicinales no llega a ser tan profundo como se
supondria por los efectos de la colonizacion, es decir,
por el hecho de que no son sus tierras originarias. Se
fueron asentando poco a poco y sus rasgos culturales
se han ido transformando a partir de su nuevo
entorno natural y de la memoria histérica mas o
menos clara que conservan.

Enel caso, por ejemplo, de la religiosidad autoctona,
ésta no se presenta de la misma manera que en otras
comunidades 0 zonas de la diocesis. Esto se debe, al igual
que ocurre con el conocimiento y manejo de su entorno
natural, a que estuvieron largo tiempo acasillados en
las fincas, lo que los mantuvo “aislados”. Es decir, el
proceso de aculturacion en los tojolabales fue muy lento
y paradojicamente los conservo como grupo social (Ruz,
1992; Mattiace, 2001; Estrada, 2007).

Bien es sabido que la religiosidad autoctona, como
en el caso de muchos tseltales, tsotsiles u otros grupos
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“mayenses” del estado, es producto de la pérdida de
preponderancia del clero después de las Leyes de
Reforma en 1856, es decir, el abandono de los “pueblos de
indios” implico una gran oportunidad paralos indigenas
de recrear muchas costumbres, “partiendo de elementos
coloniales y prehispanicos ingeniosamente adaptados
a la situacion de campesinos decimononicos” (De Vos,
1994:72). Esto no ocurrio asien el caso de los tojolabales,
que durante esta época permanecieron acasillados y
cuya religiosidad era en suma tradicional.!

Es verdad que en Las Canadas pudo haber un
sector que aprendio a “recibir lo a ellos predicado y
hacerlo suyo” (De Vos, 1997: 100) en un proceso de
reinterpretacion religiosa, pero en la zona tojolabal el
caso es distinto y lo dice su misma historia en la finca,
donde conservaron un ritual cristiano mas tradicional,
administrado muchas veces por el propio patron, que
se reafirmo con la doctrina de los cursos de catequistas
de la década de 1960. Sin embargo, si existen algunos
elementos autoctonos que se conservaron por tradicion
como cuando participan en las romerias rumbo a su
lugar mitico de origen, San Mateo Ixtatan, Guatemala
(Mattiace, 2001; Ruz 1992; Gomez, 1999). Pero no se
trata precisamente de una religiosidad autoctona. Al
respecto, refiere un habitante de la comunidad de Rio
Corozal en Las Caniadas cuando le pregunté por el
culto a la “madre tierra” y al altar maya como parte de
su religion:

[...] mire hermano. Mi religion es la catolica; es la
Palabra de Dios. Pero respetamos el agua y la tierra
porque nos da comida. Agradecemos a la naturaleza
connuestra palabrita a Dios, prendemos una candela...
Pero no muy entiendo la cruz maya o por qué semos
mayas. Quiere explicacion pues... (Amador, Rio
Corozal, 14 de septiembre de 2008).

Desde la perspectiva de los agentes de pastoral, la
interpretacion difiere un poco, pero se reafirma que en
Las Canadas no hay una practica religiosa autoctona
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per se dentro de la dinamica recreada por la pastoral
indigena: “Aqui en Las Canadas es distinto. Los
hermanos no hacen altar maya, aunque si hacen sus
cultos, oran al olomja’ [ojo de agual,alas cuevas, la ceiba”
(Jorge Paz, 1 de febrero de 2011).

La diferencia que se observa en estos aspectos, la
religion y la historia del pueblo tojolabal, es un indicador
de la dificultad para poner en marcha e integrar una
pastoral indigena renovada como en otras areas. En su
momento, la catequesis integradora tuvo mucho éxito
en Las Canadas, sobre todo en cuanto a la organizacion
sociopolitica que se articulaba entre la década de 1970y
principios de 1990 con diversas unidades ejidales, en lo
que se conoci6 como Union de Uniones. Pero después
de 1994 esta union se dividio en cinco organismos
diferentes, entre los que se encontraba el EZLN. A partir
de entonces, muchas comunidades de Las Canadas
perdieron su autonomia (Leyva, 2002) y la catequesis
integradora fue debilitandose considerablemente.

Lafasealaque trascenderiala catequesis integradora
se irfa concretizando después de un margen amplio de
tiempo entre discusiones, reflexiones y en espera de
un ambiente mas favorable. Esta nueva fase, la de la
pastoral indigena renovada, tenia una fuerte base en la
catequesis integradora en cuanto a ser inclusiva, seguir
la opcion por el pobre y tener en mente la inculturacion
del Evangelio; pero ponia mas énfasis en alcanzar
una Iglesia autoctona a partir de la identificacion de
otros problemas fundamentales, y no necesariamente
teopoliticos, como la resolucion de problemas en
materia de salud, ecologia, cultura y educacion.

Ecos de interculturalidad: la nueva pastoral
indigena en las canadas tojolabales

La accion pastoral en las canadas tojolabales puede
entenderse a partir de dos momentos distintos, es
decir, uno anterior y otro posterior a la catequesis
integradora, y a partir de la actividad de dos misiones
que abarcan estas dos fases: la Mision de Guadalupe y
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La Castalia. Ambas misiones han colaborado a lo largo
de mas de cuatro décadas en proyectos que no solo
estan enfocados a la evangelizacion de las comunidades
tojolabales, sino también a la organizacion de talleres de
oficios diversos, con el fin de otorgar herramientas ttiles
para los tojolabales de acuerdo con su vida cotidiana y
su entorno natural y social.

Esta mecanica pastoral fue significativa porque
empezaba a modificar su caracter doctrinario propio de
ladécada de 1960y parte de la de 1970 (supra), por uno mas
adhoc alas necesidades y realidades de las comunidades
indigenas. La Mision de Guadalupe, por su parte, abria
un espacio en el que los cursos de catequistas y oficios
seguian impartiéndose, mientras La Castalia hacia lo
propio e instalaba desde principios de los afos setenta
talleres de costura y otros oficios, asi como programas
de alfabetizacion.

Con el tiempo, el area de trabajo de estas misiones
debio dividirse debido a la gran cantidad de
comunidades tojolabales que habia en el Valle de las
Margaritas, Comitan, Independencia y, sobre todo, en
las inaccesibles cafiadas de la Selva Lacandona. Asi,
la Mision de Guadalupe dividio su foco de accion en
nueve zonas, caracterizada cada una de ellas por ciertas
condiciones geograficas, étnico-culturales y lingfiisticas.
Hoy las canadas tojolabales son parte, casi en su
totalidad, de su area de trabajo, mientras que La Castalia
mas bien trabaja con comunidades mas cercanas a la
ciudad de Comitan y en el Valle de las Margaritas.

Entre los grandes obstaculos para la puesta en
marcha de un plan pastoral en Las Canadas, no se
encontraban precisamente las organizaciones ejidales
o la presencia de las Fuerzas de Liberacion Nacional, a
las que muchos catequistas, por cierto, se integraron.
En un principio, el obstaculo mayor era el dificil acceso
a esta zona. La catequesis integradora fue exitosa por
la formacion de catequistas indigenas que llevarian el
mensaje evangélico. Pero, ademas, esta formacion fue
la base de la emergencia de lideres que, a la postre, se
organizaron y participaron en estos movimientos de
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liberacion, por lo que existia un cierto agradecimiento
y respeto hacia los agentes de pastoral catolicos y sus
ensefanzas, aunque no crefan que fueran suficientes
para resolver sus problemas (Estrada, 2007: 298). Sin
embargo, hubo otros factores que complicaron el trabajo
pastoral atn antes de la salida de Samuel Ruiz de la
diocesis. Entre otros, se pueden considerar la lucha
armada y la presencia del ejército en los alrededores
de Las Canadas, el constante cambio de agentes de
pastoral y sus visitas irregulares a estas comunidades
por las mismas circunstancias y la enorme proliferacion
de otros grupos cristianos no catolicos que han traido,
en consecuencia, una division comunitaria.

La comunidad tojolabal de San Arturo las Flores es
un buen referente de la pastoral en Las Cafiadas y de
los obstaculos a los que se ha enfrentado el agente de
pastoral que trabaja en esta zona:"

San Arturo es uno de tantos casos en esta zona.
Ellos se quejan de que no habia acompafamiento de
los pastorales de antes, pero no era tanto la lejana,
que de por si es muy pesado el camino, sino que
habia dificultades porque estaban los zapatistas
por ahi; luego, el ejército andaba rondando la zona
y eso era muy peligroso. También la llegada de los
hermanos protestantes que le decian a los hermanos
[tojolabales] que el catolicismo no era bueno, y luego
el diacono de la comunidad, pues no tenia ya mucha
influencia por todala division ideologica y de criterio
que zapatistas y protestantes crearon en esta region
(Jorge Paz, 26 de marzo de 2011).

Alolargo del texto he usado el término “nueva pastoral
indigena” para referirme a aquella que se desarrolla
después de la catequesis integradora liberacionista
en busca de un camino distinto de liberacion para
contrarrestar la situacion de division comunitaria, en
este caso en las canadas tojolabales, y que desequilibra
su sociedad y entorno en todos los sentidos. La
mecanica de esta pastoral se diferencia de la catequesis
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integradora por estar menos involucrada en una accion
politica de adoctrinamiento cristiano o en el combate a
grupos no catolicos. He aqui las palabras de una agente
de pastoral de la Mision de Guadalupe, que llamaré con
el pseudonimo de “Reina”™

[...] aunque habia cierta simpatia por las causas del
EZLN —sobre todo la de los tojolabales, no tanto
Marcos— no todo podia arreglarse con la lucha
armada. Se tenia que lograr un pueblo tojolabal
autosuficiente de toda institucion, sin necesidad
de violencia; se tenia que buscar la manera en que
ellos recuperaran su dignidad. Se habia avanzado
con la pastoral indigena después del congreso de
74, en que no solo se llevaba la Palabra de Dios,
sino se orientaba a una organizacion social que era
necesaria. Pero se debia poner mas atencion en lo
que se le ha quitado desde hace afios, siglos y con
tanto sufrimiento: su cultura. La Iglesia Autoctona
representa eso. La cristiandad de los hermanos
indigenas debe expresarse desde su cosmovision,
desde su manifestacion religiosa, desde su vida. No
necesitan que el Estado esté presente en su vida
o que se les diga como rezar. Esa etapa ya paso.
Entonces, la Mision, porque ellos siguen buscando
la presencia de la Mision, debe renovar la pastoral
indigena, apoyar con una educacion, una orientacion,
un acompafamiento, no una imposicion; romper
con los vicios y dependencias que se han creado alo
largo del tiempo. Es ésa la pastoral indigena que se
necesita, una con nuevos brios. Es ésala organizacion
que se requiere y que debe perdurar. Lo que perdura
es el Reino de Dios, no un régimen antigobiernista
que ayuda, pero no soluciona” (28 de septiembre
de 2008).

La nueva pastoral indigena en Chiapas ha retomado
algunos aspectos de la catequesis integradora y ha
hecho mayor énfasis en la nocion de inculturacion y en
laIglesia autoctona. Pero, al mismo tiempo, ha cambiado
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lanocion del indigena pobre e infantil, asi como las vias
paralograr suliberacion. La nueva pastoral indigena en
la Mision de Guadalupe no consiste en “asistir” y “dar”
al tojolabal, sino en proponer soluciones para valerse
por si mismo y programas que frenen la devastacion
ecologica para que ellos puedan vivir de su entorno
natural sin consumir productos manufacturados o
depender de subvenciones otorgadas por el Estado, o
para comprar agroquimicos, nixtamal, medicamentos
u otros productos que su entorno no les proporciona
de forma natural.” Sin embargo, esta mision ha
trabajado en identificar cuales son los problemas de los
tojolabales, incluyendo Las Canadas, y comprenderlos
cultural y socialmente.

Losresultados iniciales de esta busqueda indicaban
la necesidad de discernir la tojolabalidad, es decir, su
cultura, su cosmovision, su pasado, su realidad, etc.
Habiendo poco conocimiento sobre el pasado tojolabal,
se cayo facilmente en la reinterpretacion cultural, su
asociacion con elementos y circunstancias asociadas
a un pasado historico y religioso glorioso que dista
mucho de la propia memoria tojolabal y los resultados
de investigaciones serios al respecto, empezando por
categorizarlos como mayas en general en una suerte
de panmayanizacion. Existen algunos tojolabales que
llegan a rechazar los elementos que se supone que les
pertenecen porque no los consideran como suyos.
Otros los integran momentaneamente, pero regresan
asuritualidad tradicional en una suerte de resistencia
velada (De Vos, 1994: 68).

La Mision de Guadalupe ha identificado un
problema mayor aresolver que es el de la comunicacion
para conocer y entender las necesidades e intereses de
los tojolabales. Ahora, la comunicacion es una prioridad
enlaagenda de lamision y la primerainiciativa es buscar
que los agentes de pastoral aprendan la lengua tojolab’al
no imitando el modelo de trabajo de otras confesiones
no catolicas, sino con el objetivo de comprender mejor
su cultura, sus conocimientos ancestrales —como
herbolaria, la forma en la que trabajan la tierra—y su

84 Revista LiminaR. Estudios Socidles y Humanisticos, afio 10, vol. X, nam. 2, julio-diciembre de 2012, San Cristobal de Las Casas, Chiapas, México. ISSN: 1665-8027



Articulos

mecanica sociocultural que no podria entenderse igual
en espanol que en tojolab’al.

Esto conforma, entonces, una transformacion
importante y una nueva etapa del proceso pastoral
de la zona sureste de la diocesis de San Cristobal de
Las Casas que aun esta en proceso de transicion y
consolidacion. En lo personal, puedo identificar como
punto de origen los cambios que el movimiento armado
zapatista trajo ala zona y que propiciaron una situacion
delicada que menguo6 la accion pastoral por un periodo
de tiempo suficiente para reflexionar e identificar otros
problemas de fondo mas alla de la cuestion de la tierray
la autonomia de las comunidades. Yaavanzadaladécada
del 2000 se vio con mas claridad que el seguimiento de
la encarnacion de la palabra de Dios y la inculturacion
como tal eran vividas por los agentes de pastoral de otra
forma. Ademas de la Palabra de Dios, ellos mismos eran
los que se inculturaban (Valtierra, 2009), y era necesario
ese proceso para comprender al otro. La mecanica,
entonces, era considerar esos elementos de la catequesis
integradora, de una inculturacion in situ, y encontrar
los “nuevos brios” de los que habla Reina (supra) en la
pastoral indigena.

La apuesta de la nueva pastoral indigena y el
proyecto de comunicacion de la Mision de Guadalupe
es hacer una nueva reflexion alrededor de esta
inculturacion in situ e in praxis; elegir otros caminos de
liberacion basandose en el dialogo con los tojolabales,
transformar incluso la perspectiva de otredad que se
tiene del tojolabal, y emprender planes de trabajo no
solo con el equipo de pastoral, sino en conjunto con los
tojolabales. Pero para eso se tiene que establecer primero
una interaccion misionero-indigena que logre cimentar
de forma firme las bases de una interaccion catolicidad-
tojolabalidad, es decir, una Iglesia autoctona.

Consideraciones finales

El proceso de transformacion de la pastoral indigena
de la diocesis de San Cristobal de Las Casas ha dado
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como resultado la implementacion de una pastoral
indigena renovada a partir de una reflexion a través
del tiempo y de la improcedencia de una ideologia
liberacionista homogénea en un entorno pluricultural
y pluriétnico. Pero también a partir de la identificacion
de problemas ecologicos, identitarios y economicos en
las comunidades, sobre todo por la dependencia de
elementos externos que no buscaron o no pudieron
evitar el movimiento zapatista ni la catequesis
integradora, tales como los programas gubernamentales
de ayuda, el uso de agroquimicos, la tala inmoderada,
etcétera, que persisten en la actualidad y conforman
el motivo principal que los mantiene sujetos a otras
instituciones.

La meta inmediata de la nueva pastoral indigena en
la praxis es lograr que las comunidades tojolabales no
dependan, incluso desde una perspectiva autocritica,
del etnocentrismo de las instituciones ni de los
lineamientos de la Iglesia catolica. Esto ha implicado
un trabajo arduo que, al parecer, ha tenido poco éxito
en algunas zonas, sobre todo en las canadas tojolabales.
Por lo mismo, la conclusion a la que las misiones
que trabajan en estas zonas han llegado es que urge
establecer escenarios en los que las comunidades
indigenas puedan desarrollar sus propias estructuras
sociales, culturales, productivas y sociopoliticas, sin la
dependencia del Estado, el activismo o lasiglesias, sean
la catolica u otras.

Mereceria la pena mencionar que los obstaculos
identificados que han impedido un rotundo éxito de esta
nueva pastoral indigena en Las Canadas se relacionan
con la falta de discernimiento sobre la cultura tojolabal
y sus necesidades, pues de esa forma no se puede saber
cual es el bien comtn que debe alcanzarse. En algunas
comunidades de Las Canadas ya se manifiestan algunos
problemas que padecen comunidades mas cercanas alas
ciudades, como la dependencia creciente de recursos
materiales, la devastacion ecologica o el desplazamiento
lingfiistico. Estos son aspectos por los que la Mision
de Guadalupe se ha mostrado preocupada y por ello
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busca integrarlos en su quehacer pastoral apoyandose
en técnicos y organizaciones no gubernamentales.

Estos proyectos, menos politizados y mas dirigidos
a la autosustentabilidad y emancipacion de las
comunidades tojolabales, se llevan a cabo a la luz del
mensaje cristiano como un ejemplo de accion cristiana,
no como una doctrina acompanada de proyectos
altruistas y que podria fungir como proselitismo
religioso. Se dirige a la implementacion de acciones
en beneficio de las comunidades indigenas y no a
la confrontacion y desarticulacion de otros grupos
religiosos, partidistas o activistas con ideologias
progresistas y antirreligiosas como en etapas previas.
La nueva pastoral indigena intenta ser una respuesta
a las necesidades de las comunidades indigenas, pero
busca a su vez no ser una imposicion de la Iglesia como
ha sucedido a lo largo de la historia.

Pareciera, sin embargo, que la intencion de esta
pastoral de resolver conflictos intra e intercomunitarios,
de restablecer la cohesion social, de revertir los efectos
de la devastacion ecologica, etcétera, cae en una accion
de reeducacion. Esto lo ha sabido identificar el equipo
de pastoral de la Mision de Guadalupe y se ha discutido
la posibilidad de focalizar esta nueva pastoral indigena a
partir de un trabajo analitico mas minucioso en relacion
con la cultura.

Si bien el anhelo de esta pastoral es la construccion
de la Iglesia autoctona, la principal accion a la que
se enfoca la mision para lograrlo es comprender la
tojolabalidad, y esto ha dado lugar a que haya un mayor
interés en conocer la historia tojolabal y su lengua para
poder comunicarse, es decir, dialogar o acordar, desde
sus referentes culturales y su perspectiva, cudles son las
necesidades e intereses que tienen y en los que quieren
que la mision les apoye.

En el caso de las canadas tojolabales pareciera
que urge la puesta en marcha de esta accion, pues
gran parte de lo que han expresado los tojolabales
de esa zona es que lo que quieren es una presencia
mas constante de los agentes de pastoral en sus
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comunidades, dado que esto “anima a la gente, se
acercamas a la ermita y se olvida de convertirse a otra
religion” (Ramiro, tojolabal de San Arturo las Flores,
14 de septiembre de 2008).

Quiza una de las debilidades de esta nueva pastoral
indigena que, dicho sea de paso, muchos cientificos
sociales y activistas también tienen, se relaciona con
la idealizacion y esencialismo hacia los tojolabales
que conlleva una reinterpretacion de su cosmovision,
cultura e historia, partiendo de un pasado glorioso que
dista mucho de sus caracteristicas socioculturales y
sociohistoricas. Pero lo que es un hecho es que se trata
de una accion pastoral que esta atn en proceso de
consolidarse y que cada vez esta mas abierta a dialogar
con otros actores sobre teorias y corrientes ideologicas
utiles para la estructuracion de un plan de accion
dentro de los limites del respeto a la cosmovision y a
las culturas étnicas.

Notas

!'Una obra fundamental es la de Marco Estrada (2007)
sobre la comunidad armada rebelde y el EZLN. Dedica
buena parte de este libro a la historia de la Mision de
Guadalupe y su trabajo pastoral. También, un articulo
del mismo autor sobre la construccion del reino de
Dios a través de la catequesis y la pastoral en Las
Caniadas de la Selva Lacandona (Estrada, 2004). Otras
obras importantes sobre la diocesis de San Cristobal
y el diaconado permanente son las de Rios (2002),
Mosqueda (2011) y Morales (2005).

2 La nocion de Iglesia autoctona aparece en el Concilio
Vaticano II. En el documento Ad Gentes 6 y 22, se
habla de iglesias particulares jovenes o iglesias
autoctonas particulares como aquellas arraigadas en
sus costumbres y culturas. Esta nocion ha cambiado
con el paso del tiempo. En el momento algido del
liberacionismo latinoamericano, se entendia como
lo originario que aplicado a la Iglesia se refiere a la
fidelidad con las propias raices culturales (Marzal, 1973:
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107 y 108). Ahora conlleva otra perspectiva que para la
nueva pastoral indigena es el concepto de comunidad
en armonia con el entorno natural y cultural, sin estar
separada de la catolicidad.

Lallamada “Iglesia social” tenia que ver con una politica
social que la Iglesia catolica concretiza a finales del
siglo XIX en la enciclica Rerum Novarum, promulgada
por el papa Leon XIII el 15 de mayo de 1891. Esta
presenta la postura de Roma acerca de la situacion
laboral de aquella época, apoyando la formacion de
uniones y sindicatos que garantizaran el bienestar de
los trabajadores y obreros.

Un aspecto importante que poco se ha considerado
en la literatura sobre el tema es la enciclica Populorum
Progressio que, dos afos después de los acuerdos del
Concilio Vaticano II, Paulo VI promulga, provocando
un conflicto de autoridad al interior de la Iglesia porque
trata del creciente desequilibrio entre los paises ricos
y pobres, critica el neocolonialismo, el capitalismo y
alienta la cooperacion entre los pueblos y el derecho de
todos al bienestar. Esta enciclica es el marco previo a la
CELAM de Medellin 1968 (Concha, 1986: 65-86).

La represion del catolicismo en Chiapas tiene que
ver con una fuerte influencia y apoyo del tabasqueno
callista Tomas Garrido, pero el ambiente de represion
se ejercio alli sobre todo entre 1933 y 1935. Para 1940,
las relaciones entre el gobierno de Chiapas y la Iglesia
ya se habian restablecido. No hubo un largo periodo
anticlerical tan restrictivo como en el resto del pais que
diera lugar a que la Iglesia guardara silencio y actuara al
margen de lo que exigia el gobierno.

Entre la salida del obispo Francisco Orozco y Jiménez
en 1913 y la llegada de Lucio Torreblanca en 1944,
los efectos de la “desfanatizacion” del maximato,
las politicas anticlericales del Estado mexicano y la
escasez del clero por la misma situacion, dieron lugar
alaimposibilidad de plantear una vida pastoral. Hubo
destierros y una accion débil de la Iglesia, la cual en
realidad no representaba un peligro significativo
para el Estado (Rios, 2002: 50). Durante esta época
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se puede pensar que no habia una presencia de la

Iglesia catolica en Chiapas, sino hasta el periodo de

Torreblanca en el que éste pone en marcha un plan de

doctrina cristiana dirigida a los indigenas en 1952, y

al que dio continuidad Samuel Ruiz (Morales, 2005;

Rios, 2002).

Para mas informacion sobre este congreso puede
consultarse la obra de Neil Harvey (2001), asi como lade
Morales (2005), quien trata el tema con mayor analisis.
¥ De forma muy general, la teologia de la inculturacion se

centra en encarnar el Evangelio en todas y cada una de
las culturas, pero también a los agentes de pastoral y
la Iglesia, buscando quitarse todo el ropaje occidental
que amenace con anular e impedir el desarrollo y la
manifestacion de las formas culturales y religiosas
autoctonas (Valtierra, 20009).

? Neil Harvey (2001: 88) habla de los agentes de pastoral
como caudillos potenciales por sus caracteristicas de
lideres naturales que los hacen convincentes y obtienen
la confianza de la gente para organizarse. Es un hecho
que desde la version de algunos catequistas y diaconos
tojolabales de Las Canadas que simpatizaron con
movimientos como el EZLN, el papel de los agentes de
pastoral en los afos setenta y ochenta era formarlos y

~

eso conllevaba ensenarles a organizarse, a saber luchar
por sus derechos y a ser lideres (San Arturo las Flores,
notas de campo noviembre 2010).

10 Es a partir de ese momento y del nuevo modelo
pastoral cuando comienza “la diaconia indigena o
embrion del clero autoctono, tan anhelado por el
obispo” (Morales, 2005: 234). El diaconado indigena
culmina en el ano 2000, quedando muchos indigenas
en proceso de ordenarse. A éstos se les denomina
prediaconos.

'Uno de los aspectos “autoctonos” que si conservan en
su ritualidad e incluso comparten con otros grupos
étnicos es tocar los tambores y flautas antes de ingresar
a la ermita y/o “hacer caracol”, es decir, una suerte de
procesion circular al ritmo de los tambores (De Vos,
1997: 98; Diario de campo 2008, 2010 y 2011).
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12 San Arturo Las Flores es una comunidad ubicada en
Las Canadas que lleg6 a ser zapatista. En la actualidad
existen comunidades que se autodenominan zapatistas
perootrasque yano pertenecen al movimiento zapatista,
sobre todo por cuestiones religiosas. Tuvo mucho que
ver la adhesion a grupos no catdlicos que prohibian
la participacion en movimientos ateos basados en la
violencia y las armas, pero también la decepcion de la
gente creyente porque el movimiento se burlaba de sus
creencias y tampoco “cumplieron su palabra” (notas de
campo, marzo 2011; Estrada, 2007: 478).

B En algunas comunidades, los proyectos de la Mision de
Guadalupe se enfocan en la busqueda de instrumentos
que ayuden a frenar la devastacion ecologica creando
abono, composta y pesticidas a partir de productos
naturales. Dan también tecnologicas
sustentables para consumir menos lefia; buscan
mejorar la salud y la economia de las comunidades
con la medicina alternativa y el fomento de la cultura
de la prevencion; dan educacion no oficial que sea util
para su contexto; y la teologia india, que no solo busca
respetar la sociorreligiosidad étnica, sino fomentar el
rescate cultural en el que se incluye lo religioso, que se
ha perdido por las practicas coloniales de occidente y la

soluciones

misma Iglesia catolica doctrinaria.
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