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A mis padres.
Quienes sin medida alguna, todo me dieron. ..

>1isiera comenzar agradeciendo a todos los hermanos indigenas de las Organizaciones
nidias por los Derechos Humanos en Oaxaca (OIDHO A.C.), quienes durante tantos afios
me han abierto su corazon y su confianza, para hacer posible la presente investigacion.
Muy en especial, quisiera anotar a las compaifieras y los compaifieros del Consejo
Directivo: Carlos, Pedro, Alejandro, Zeferina y Felipa; a las compaiieras y compaiieros de
las cooperativas de producciéon: Monse, Xochitl, Froylan y Felipe; al comité juvenil
encargado de las Radios Comunitarias: Nuevo Amanecer “la voz chatina de la montaiia”
y Radio Roca “el despertar de la conciencia zapoteca’; asi como a los Comités de Base
de cada localidad donde se tiene presencia como organizacién. Gracias por toda su
valentia y férreas convicciones en su encomiable labor de llevarles palabras de aliento,
critica y esperanza, a nuestros hermanos indigenas en desgracia.

La presente investigacion, aspira a sumarse a los notables esfuerzos, que tanto en el
ambito de lo académico como en el de lo politico; buscan instalar a la propuesta del
comunalismo indigena, en el conjunto de las utopias posibles, desentrafiando nuevas vetas
de reflexion sobre dicha estrategia de transformacion social. Ciertamente, seria absurdo
querer transplantarla al resto de la sociedad, sin mediar una reflexién profunda sobre sus
alcances y limitaciones historicas; pero el comunalismo es una experiencia viva, licida y
necesaria, capaz de hacer frente al oscurecimiento hoy en dia, de las perspectivas sociales
de emancipacion. Se trata pues de iniciar un proceso de reinterpretacion historica, en el
cual se traiga la narracion del hecho social pasado al mundo presente, en funcién de una
proyeccion efectiva de futuro; hasta lograr constituir, una triple mimesis hermenéutica,
como le llamara el filésofo e historiador francés Paul Ricoeur; el cual nos propone una
licida estrategia para alcanzar la reinterpretacion del hecho histdrico narrado, a través de
la recuperacién de la memoria histérica, en funcién de una proyeccion de futuro, capaz de
resignificar la narracion histérica misma y el propio devenir, desprendidos ya del funesto
olvido, pues como lo subrayara el novel escritor Milan Kundera: “..La lucha del hombre
contra el poder, es la lucha de la memoria misma contra el olvido inexpugnable..”.

Ricoeur, con gran precision, define este proceso de la siguiente manera:

“.E[ relato entrafia por necesidad una representacion figurada del pasado histérico. La
ideologizacion de la memoria se hace posible, gracias a los recursos de variacion que ofrece el tra-
bajo de configuracion narrativa. Las estrategias del olvido se injertan directamente en ese trabajo
de configuracion: siempre se puede narrar de otro modo, suprimiendo, desplazando los momentos
de énfasis, prefigurando de modo diferente a los protagonistas de la accién al mismo tiempo que
los contornos de la misma. Configurando y prefigurando, desde la constitucion de la identidad
personal hasta la de las identidades comunitarias que estructuran nuestros vinculos de perte-
nencia, el peligro principal, el manejo de la historia autorizada, impuesta, celebrada,
conmemorada —de la historia oficial—. El recurso al relato se convierte asi en trampa, cuando
poderes superiores toman la direccion de la configuracion de esta trama e imponen un relato
canénico mediante [a intimidacion o la seduccion, el miedo o el halago. Se utiliza aqui una forma
ladina de cfvido, que proviene de desposeer a los actores sociales de su poder originario de narrarse
a si mismos..” (*).

La utopia comunalista, no es un suefio indtil ni un dogma de fe; es el reconocimiento
mismo de la fortaleza real de los pueblos indios, de reinventar perennemente, su historia,

(MRicoeur Paul, La memoria, la historia, el olvido, Fondo de Cultura Econémica, Argentina, 2000. Pag. 571-572.
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su cultura y su devenir. La comunalidad indigena, no es un estado perfecto de
convivencia, ni mucho menos, las poblaciones indias son el paraiso; pero es justamente en
su horizonte comunalista de naturaleza identitaria, mas que en sus formas de exterioridad,
donde se puede ubicar su potencial utépico. La defensa misma de sus pueblos a través de
la resistencia de ese ethos comunalista, les posibilita la reestructuracién de su tejido social
comunitario.

En Oaxaca, la resistencia estd viva, la comunidad reproduce su cultura y la juventud no
confia s6lo en los libros de ciencia, sino sobre todo, en la experiencia ancestral de sus
ancianos y en el respeto a la costumbre. El futuro lo estdn encarando con gran tesén,
padeciendo a cada momento el precio de su rebeldia, frente a los constantes actos de
corrupcién y soberbia del inefable desgobierno del sefior Ulises Ruiz Ortiz, presunto
Gobernador Constitucional del Estado Libre y Soberano de Oaxaca. Tal es el caso de los
tres compaifieros indigenas zapotecos presos desde el inicio de su régimen de terror,
arrancados de sus comunidades por el solo hecho de defender sus Usos y Costumbres
comunitarios, Abraham Ramirez Véasquez, Juventino y Noel Garcia Cruz, miembros de la
organizacion CODEDI-Xanica (Comité por la Defensa de los Derechos Indigenas de
Santiago Xanica).

Deseo por tltimo, aprovechar estas lineas para sefialar mi gratitud perenne a todos mis
maestros y amigos quienes a lo largo del programa de posgrado en Ciencias
Antropoldgicas de nuestra querida UAM-Iztapalapa, me permitieron enriquecer mi
formacién profesional. Lugar preponderante tiene la Dra. Angela Giglia Ciotta, directora
de la presente investigacion, quien a través de su orientacion eficaz, sus acertadas criticas
y sus oportunos comentarios, doto de mayor coherencia y solidez mis periodos de trabajo
de campo. Su noble paciencia y dedicacién me permiti6 llevar a buen puerto estos afios
aciagos de mi vida. Sirvan estas palabras, para refrendarle mis més gratos deseos en su
bienestar entrafiable profesora. Agradezco a su vez, al Centro de Investigaciones y
Estudios Superiores en Antropologia Social (CIESAS); quien a través de uno de sus
proyectos de Investigacion CIESAS-CONACyYT (G34045-S), "Cambio Social y Procesos
Electorales en Regiones Indigenas”, coordinado por el Mtro. Francois Lartigue y el Dr.
Victor Franco Pellotier(+); permitié dotar de recursos técnicos y financieros, a la presente
investigacién.
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La sociedad nacional reconoce a los “chjota énna” como uno de los 62 grupos

étnicos que conforman este pais. Les llaman mazatecos, palabra derivada del gentilicio
nahuatl “mazatecatl”, que significa gente del lugar donde abundan los venados; el origen
de este término, se remonta a la época prehispanica durante la presencia mexica sobre la
Sierra Mazateca. Pero hacia el interior del grupo, esta categoria de identificacién, no es
muy significativa, pues ellos se denominan a si mismos como los “chjota énna”, que
significa los nuestros, la gente que habla nuestra lengua (“chjota”, gente; “én”, palabra o
lengua y “nd”, es nuestra). Los “chjota éena” son el tercer grupo étnico més numeroso
de Oaxaca y uno de los mas importantes a nivel nacional; lo cual les confiere un caracter
de mesoetnia, es decir, que su rango poblacional suma centenares de miles de habitantes,
el ultimo conteo poblacional, report6 un total de 177, 112 hablantes, tan sélo en el Estado
de Oaxaca.

Actores directos de una cultura ancestral, su basto territorio, queda comprendido entre los
hermosos contrafuertes de la Sierra Mazateca, en la regién de la Caiflada, al norte de la
ciudad de Oaxaca. La serranfa mazateca, representa un hébitat étnico de excepcional
frescura y vitalidad. Su exuberante mitologfa recrea el origen étnico y la identidad social
y cultural de sus pobladores, forjando una préictica comunalista de vida cotidiana.
Benjamin Maldonado y Maria Cristina Quintanar, lo sefialan asf:

“.El universo simbélico mazateco mantiene una gran vitalidad, por ello funge como un hidbil

mecanismo que contribuye a fortalecer la identidad colectiva del grupo, pues a través de ellos, sus

miembros logran compartir una imagen sobre si mismos y el mundo que habitan.. Asi, la identidad

colectiva, o mejor dicho, los intrincados procesos generadores de pertenencia y diferenciacién

social, respecto a la autoadscripcion de un pasado comiin compartido, juegan un papel central

como substrato de las formas de reproduccién social; debido a que la nocion de pertenencia al

grupo social, estd determinada por campos de relaciones y acciones sociales dentro de su hidbitat y

hacia fuera de el..’(").

En cuanto a los niveles de pertenencia y auto adscripcién étnica, entre los “chjota énna”,
son cuatro los pilares del sedimento identitario. El grupo etnolinguistico, la comunidad, el
municipio y la regién. En relacion de la nocién de pertenencia a la comunidad, o
“nashinanda”, intervienen dos factores, pilares del comunalismo indio, el principio del
origen, y el principio de la participacion, requisito indispensable, a través del cual se
establece la filiacion comunitaria. En este sentido, existe un complejo sistema de
intercambios reciprocos gracias a los cuales cada individuo queda inserto en la compleja
red de reciprocidades comunitarias. Dichas mutualidades, contribuyen a reforzar una
representacion filosoéfica de su comunalidad india, en la que se concibe a cada individuo
como un integrante fundamental, de la colectividad humana. Los ambitos de la
comunalidad india, en los que se participa colectivamente, son las solidaridades y ayudas
mutuas, (“/o que damos nosotros entre todos para el bien comin™), y las faenas, tequios o
“xabasen”, (“el trabajo colectivo para el bien comunitario y el cumplimiento de los
deberes y compromisos de los cargueros”). El poder local comunitario o poder comunal,
se ve cristalizado asi, en la Asamblea Comunitaria y en el sistema de encomiendas
comunitarias; este “contra poder”, se manifiesta en el reconocimiento de la poblacion a
sus autoridades comunitarias, elegidas de manera tradicional y en ejercicio de la voluntad
colectiva al trabajo comunal; el cual se oferta, para la realizacién y el mantenimiento de

" Benjamin Maldonado y Maria Cristina Quintanar, "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota enna
(mazatecos)", En: Barabas Alicia y Bartolome Miguel(coords), Configuraciones étnicas en Oaxaca. Perspectivas
etnograficas para las autonomias, Vol. I1., INVINAH-CONACULTA, México, 1999. Pag.25.
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obras con fines colectivos. El disfrute comunal es el aprovechamiento festivo de la
produccién, que se comparte con todos los miembros de la comunidad.

Los pueblos “chjota énna”, han sido en estructura, y siguen siendo en forma,
colectividades comunalistas; las cuales, han logrado resistir con cierto éxito, las
arremetidas incesantes de la voracidad capitalista, en contra de los fundamentos de su
comunidad, su cultura y sus tradiciones. El poder local comunal, asume aqui, un lugar
privilegiado; pues desde este 4mbito nuclear de resistencia, se edifican los gérmenes de
una participacién comunitaria, capaz de conformar una democracia real, directa y
participativa, muy distinta a aquella de corte formal y electorero, que solo los convierte
en simples espectadores, de las disputas por el poder politico y econémico de los grandes
capitalistas¢). Dentro de estos espacios comunitarios de “Poder” y "contra poder", la
dimensién comunal, representa hoy en dia, una veta privilegiada de resistencia frente al
poder instituido, por parte de los grupos sociales hegeménicos¢). El "contra poder", en
las comunidades mazatecas, reside en ellas a través de la asamblea general comunitaria
en la que participan todos los ciudadanos, sin distincién de sexo o edad. La asamblea
elige a sus propias autoridades, de acuerdo con un peculiar sistema, de encomiendas y
reciprocidades comunitarias, (“es el momento de reunién de toda la comunidad, el lugar
donde se toman las decisiones en colectivo™), la oportunidad para el ejercicio pleno de
una democracia directa. Es una instancia de decisién colectiva, que se fundamenta en el
consenso, el respeto y la diversidad de ideas, (“es el foro en donde la capacidad
argumentativa, tanto del parlante como del silente, se conjugan y coexisten. En ella,
participan libremente, tanto los letrados como aquéllos que no han ido a la escuela, con
las mismas oportunidades sean hombres o mujeres”).

En cuanto a los llamados Usos y Costumbres de los “chjota énna”, encontramos que
estas comunidades indigenas, sobre todo las de la zona Alta, han defendido a costa de
sangre, su derecho a elegir sus propias autoridades comunitarias, de acuerdo con su
sistema tradicional de cargos; llegando incluso a impedir la instalacién de las urnas de
votacién para cualquier tipo de eleccién partidista, basada en burdos esquemas de
“democracia formal y representativa”. Peligrosamente, en esta defensa incesante de su
cultura y tradiciones, los “chjota énna” se han visto seriamente amenazados por el
Estado, quien al tratar de garantizar el control politico y econémico en la region, los ha
convertido en un punto rojo de perpetuo conflicto:

"€l primer caso ocurrié en las elecciones de diputados federales en 1997, cuando Eloxochitiin y

Mazatldn anunciaron que no permitirian la instalacion de casillas. EL argumento era muy claro.

Si se instalan urnas para cualquier eleccion, los priistas lo aprovecharin para hacer que se acepte

@ Para los pueblos indigenas, el nivel de lo local comunal, es decir, su entorno geografico nuclear; representa el historico
escenario de la produccion y reproduccion de sus culturas y cosmovisiones; (siendo su gran reto, ¢l lograr trascender
el ambito de lo local/comunitario hacia lo global/externo, manteniendo su identidad diversa). En otras palabras, sc trata
de cimentar con gran solidez, las intrincadas vias de articulacion, en pro de una nacion multiétnica, pluricultural y
multilingiie, basada en relaciones de igualdad, respetuosas de una interculturalidad plena. Las cuales, si bien habran de
partir desde las realidades particulares del ambito de lo local, tendréan como objetivo, el lograr confluir al interior de la
vida nacional

“Los recientes procesos de descentralizacion y desconcentracion municipal, arrancados al Estado centralizador:
sociedad cada vez mas organizada y decidida a disputarle los espacios de conduccion politica, han permitido otorgarle a
este nivel nuclear de gobierno, cada vez mayores espacios de participacion y acceso a los recursos de las alcaldias;
convirtiéndolos en opciones claras, para el desarrollo local y la participacién politica ciudadana, mucho mas alla de las
ofertas coyunturales de los partidos politicos oficiales. Ver al respecto el riguroso trabajo de investigacion de: Lopez
Monjardin Adriana y Cobo Rosario, “Poder Local, Indigenas, Derechos Y Municipios”. En: Cuadernos Agrarios, nueva
¢poca, ano 9, num. 18, México junio de 1999. Respecto al delicado binomio democracia parlamentaria via partidos
politicos & democracia directa via asambleas comunitarias, es pertinente remitirnos al interesante articulo de: Vera
Herrera Ramon, “Dislocacion o cercania, democracia directa & partidos politicos, Localidad & Nacién”, En: Boletin
de Antropologia Americana, nim26, IPGH, México, diciembre de 1992.

por una
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en todo tipo de eleccion, lo que implicaria un tremendo retroceso; ademds, ni los diputados ni el
gobernador representan a los mazatecos, por lo que su eleccion se convierte en imposicion
inevitable y en esas condiciones no nos interesa elegir.. Esta actitud insubordinada, geners un
problema mayor para el gobierno, pues en 1998 se habrian de realizar el nuevo ciclo de elecciones a
tres niveles: de presidentes municipales, de diputados y de gobernador del Estado. En [a
legislacion local, se encontraba estipulado que dichos procesos de eleccion, se habrian de realizar el
mismo dia, pero los priistas se lanzaron a separar las fechas a toda costa, pues esto detonaria un
grave conflicto en la region, pues no hay forma de elegir al gobernador y los diputados, bajo el
sistema de Usos y Costumbres, es decir, sin la participacién de los partidos politicos. Los
municipios indios no iban a aceptar elegir a sus autoridades en las umas. Este conflicto en la
Sterra Mazateca continia vigente... (*).

De esta manera, la sierra mazateca, muestra una vida politica intensa y multidimensional.
En donde el arraigo de la institucién municipal, es resultado de la defensa territorial y de
las formas de organizacion politica de la comunidad indigena a lo largo de su devenir, asf
como de una trama juridica mas o menos favorable. Histéricamente, esta 16gica de
reproduccion sociocultural, les ha permitido conquistar espacios municipales y defender
sus confines territoriales. Los “chjota énna”, se han caracterizado siempre, por enarbolar
una tenaz disputa, en busca de lograr su libre autodeterminacion, en tanto pueblos indios.
Ha sido una zona rebelde al priismo y por lo mismo, asiento de grupos de oposicién. La
ciudad serrana de Huautla de Jiménez, fungié durante muchos afios, como un polo de
disputa politica contra el priismo caciquil y autoritario. Esta oposicién al PRI-gobierno, si
bien no se dio de forma articulada, permitido el desarrollo de una conciencia de oposicion
que, al confluir con la perspectiva étnica, cimenté la lucha de los mazatecos méas alla de
los partidos, dando lugar a una propuesta de base, que sigue creciendo en la Mazateca, en
busca de construir una regién libre de los partidos politicos y su oportunismo electorero.
Benjamin Maldonado y Cristina Quintanar, nos seflalan que esta propuesta etnopolitica
de corte autonomista, se encuentra expresada, en los acuerdos del “Congreso de Nuestros
Pueblos Nahuatl, Mixteco y Mazateco™, la cual esta basada en dos aspectos centrales:
“La division causada por los partidos politicos en el seno de las comunidades indias y la
defensa de su derecho a la eleccién tradicional de sus propias autoridades
comunitarias”.
“.E[ PRI ha tenido en la Mazateca a varios de sus cuadros mds beligerantes, en respaldo a la
construccion de caciquismos y a la contencién de la pérdida de espacios. Los conflictos
poselectorales de 1995, en los que el priismo local se desbords en violencia, lo muestran
claramente. En el caso de Eloxochitlin de Flores Magon, el palacio fue tomado y después
baleadas las autoridades municipales, ambos hechos realizados por priistas. El palacio Sue
recuperado por el pueblo dias después, ante la inmovilidad de la policia destacamentada en el
lugar; los agresores fueron aprefiendidos y encarcelados en Oaxaca. Sin embargo, extrafiamente, se
les libers y en agosto de 1997 wvolvieron a disparar contra las autoridades municipales,
nuevamente fueron aprehendidos y otra vez liberados. EL caso de Mazatlin Villa de Flores, fue
mucho peor, pues hubo muertos, secuestros y mantuvieron en estado de sitio a la poblacién
durante semanas; el presidente municipal fue acusado de asesinato y encarcelado a raiz de la
balacera ocurrida cuando los priistas intentaron instalar urnas estando reunida en asamblea (a
poblacion, el pueblo se organizé y salié libre dos meses después, sin embargo, los priistas querian
imponer presidente. Meses después el gobierno reconocié como legitimo al presidente electo por la

“Benjamin Maldonado y Maria Cristina Quintanar, "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota enna
(mazatecos)”, En: Barabas Alicia y Bartolome Miguel(coords), Configuraciones étnicas en Oaxaca. Perspectivas
etnogrificas para las autonomias, Op, Cit. P4g.42. En las elecciones municipales de 1995, los resultados en los 21
municipios mazatecos, resultaron esclarecedores: Trece elecciones hechas bajo el sistema de Usos y Costumbres y ocho
por partidos, (cuatro en la Alta y cuatro de la Baja), siete de estos ocho municipios que participaron de las elecciones
via partidos politicos, correspondicron a victorias del PRI. La fragmentacion partidista es muy marcada, sobre todo en
la zona Baja, en donde, salvo el poblado de San José Independencia donde el PRI, se llevé el total de los votos. En cl
resto de los municipios, en donde la abstencién electoral fue muy significativa, la poblacion tuvo que dividir sus
preferencias de voto entre las multiples fuerzas contendientes.
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comunidad. Lo interesante del caso es que los jévenes priistas que se armaron para luchar contra
la voluntad de la comunidad'y sitiaron al pueblo, son descendientes de los caciques contra los que
el mismo pueblo luchs, cinco décadas atrds. Esa violencia histérica de los prifstas, impune durante
anos por la complicidad de legisladores y funcionarios, estd siendo enfrentada organizadamente
por los comuneros y sus autoridades..” ().

En esta region serrana, cotidianamente se tejen lazos estrechos de articulacion interétnica,
entre las diversas comunidades, de acuerdo con su sistema tradicional de cargos.
Podemos mencionar que el principal intento aglutinador de los “chjota énna”, por darse
una organizacién étnica propia, lo constituye el Consejo Indigena Regional Auténomo
Mazateco (CIRAM), creado en marzo de 1995 por acuerdo del “Congreso de Nuestros
Pueblos Nahuatl, Mixteco y Mazateco”, celebrado en la cuna del magonismo,
Eloxochitlan de Flores Magon, al que asistieron los nueve presidentes del (FUPMISM),
con autoridades de 53 comunidades y representantes de trece organizaciones().
Maldonado y Quintanar, nos sefialan, que estas comunidades indigenas, sobre todo las de
la zona Alta, defienden dia con dia con gran tesén, su caracter comunalista basado en el
apoyo mutuo y la solidaridad colectiva, solventando exitosamente los acechos y
amenazas constantes, por parte del Estado:

“.Las elecciones de noviembre de 1995 y los conflictos posteriores pusieron a prueba la

continuidad del FUPMISM y del CIRAM, organizaciones que lograron subsistir aunque

reorganizadas; a la fecha el FUPMISM estd constituido por siete presidentes mazatecos:

Eloxochitidn, Acatepec, Mazatlin, Jalapa, Tecéatl, Ateixtlahuaca y Huehuetlin (éste ultimo, no

tiene representante en el CIRAM); electos todos via usos y costumbres, incluyendo al de Jalapa

de Diaz. EL CIRAM derivé en una organizacién sumamente interesante, constituida por los

Consejos Indigenas Centrales o Consejo de Ancianos de seis municipios y por once organizaciones

productivas de cinco municipios: Eloxochitidn, Tecéatl Jalapa, Acatepec y Cuaunecuiltitla, que

suman unos 400 socios en total. Por sus caracteristicas, el CIRAM es la tinica organizacion

mazateca independiente intermunicipal, con presencia en ambas zonas, sobre todo en la Alta, con

estrechas relaciones con la mds importante organizacién politica étnica: el FUPMISM. La

creacion del Frente Unico de Presidentes Municipales Independientes de la Sierra Mazateca,

constituyd toda una experiencia de formacién de redes politicas de suma importancia en la region;

una verdadera iniciativa originalmente independiente y plural.. El Frente es un actor politico de

peso, pues se ha constituido, en un espacio de gestion politica; en la medida en que permite a los

municipios grandes como Huautla,, establecer amplias relaciones con los mds pequeiios, a fin de

crear coaliciones capaces de construir puentes de relacién con el gobierno central.’(’).

De cara al futuro los “chjota enna ™, tienen sus principales propuestas etnopoliticas en la
zona Alta; donde sus principales actores politicos, (el magisterio en constante brega, las
autoridades tradicionales unificadas, y los productores agricolas organizados), edifican
dia con dia, desde una perspectiva comunalista, novedosos espacios de confluencia y
articulacion. Asi, la convocatoria nacional a declarar el “Aiio Ciudadano Ricardo Flores
Magon”, lanzada por el FUPMISM vy el CIRAM en octubre y realizada en noviembre de

“Benjamin Maldonado y Maria Cristina Quintanar, "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota enna
(mazatecos)”, Op,Cit. 40-42.

‘“La experiencia organizativa intermunicipal, no es para nada un fenémeno reciente en la region; pues hace ya varios afios,
los municipios de la Sierra, (con la excepcién de Santiago Texcalcingo y Teopoxco por cierto, los Gnicos pueblos que
hablan como lengua franca al nahuatl y no el mazateco); estuvieron agrupados hacia 1975 en una asociacion llamada
“Union de Municipios Libres de la Sierra Mazateca (UMLSM)”. Esta asociacién tenia su sede en Huautla de Jiménez y
estaba formada por un Presidente, un Vicepresidente, un Secretario, un Subsecretario, un Tesorero, un Sub-Tesorero y
doce Vocales. La presidencia le correspondia al Presidente Municipal de Huahutla, la vicepresidencia al Presidente
Municipal de san Mateo, la secretaria al Presidente Municipal de San José Tenango, etcétera. Cada puesto estaba
ocupado por el Presidente Municipal de algin municipio de la Sierra. Su principal objetivo, ademaés de la unién politica
ante problemas comunes, era la realizacion de obras de infraestructura tales como lograr la pavimentacion de la
carretera Teotitlan-Sierra, la electriticacion del area, los sistemas de agua potable, etcétera.

“Benjamin Maldonado y Maria Cristina Quintanar, Op,Cit. Pag.40.
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1997 mediante una marcha-caravana del municipio serrano de Eloxochitldn de Flores
Magoén a la Ciudad de México, en la que habrian de participar mas de mil mazatecos de
ocho municipios de la Sierra Mazateca, representé sin lugar a dudas la mayor
concentracion politica de indigenas organizados que se recuerde en toda la regién. Dicha
manifestacion fue posible gracias al potencial de convocatoria que represento la insigne
figura sefiera del anarquista oaxaquefio Ricardo Flores Magén, nativo de la regién, cuya
fuerza unificadora entre los mazatecos, confirma su prosapia revolucionaria inmersa en
una cultura ancestral:

“..Hermanos mexicanos, hablantes de mazateco y de todas las lenguas del territorio nacional: Los

presidentes municipales mazatecos, electos por nuestras asambleas indigenas, a la manera

tradicional de nuestras comunidades, es decir de acuerdo a nuestros "usos y costumbres”y [as

organizaciones sociales independientes que conformamos el Consejo Indigena Regional Auténomo

Mazateco. Convocamos a las autoridades de todos los municipios, comunidades y ejidos del pais, a

las organizaciones indias y mestizas independientes, a las instituciones académicas y mno

gubernamentales, a sumarse a declaracion del “Afio Ciudadano Ricardo Flores Magon”: que

tendrd lugar del 21 de noviembre de 1997 (75 aniversario de su asesinato en E.U.) al 16 de

septiembre de 1998 (125 aniversario de su nacimiento en Eloxochitlin de Flores Magon,

Oax,).." ().

La llamada “revoluciéon mexicana”, tal como y como lo denunciaron los propios
magonistas en su momento, fue una revolucion traicionada, por eso no cambié en nada la
situacion de opresion y miseria, en la que la dictadura tenfa sumergidos a los pueblos
indios. Opresién y miseria, que de manera incansable denunciara Ricardo Flores Magén y
sus valerosos compaiieros. De esta manera, los “chjota enna”, continian sumergidos en
el mas lacerante de los olvidos y las exclusiones, a causa a de un Estado totalitario y
corrupto; en este escenario, la legitimacion politica de su movilizacién resulta evidente:

“..Hoy, los pueblos indios no llamamos a la nacién a la lucha armada ni nos lanzamos a ella, pero

somos conscientes de que solo hasta que nuestros fiermanos zapatistas se levantaron en armas, el

gobierno mexicano acepté que los indios existimos y tenemos derechos que son pisoteados. No

queremos ir a las armas, pero sabemos y sentimos que los zapatistas son la reserva armada de los

indios mexicanos; por eso es que no vamos a permitir que el gobierno federal los siga agrediendo.

Ellos no estdn solos, como nosotros ya tampoco lo estamos.. México requiere una transformacion

profunda. Si existe voluntad de que ésta se haga de manera pacifica, se tiene que garantizar

libertades a la ciudadania, escuchando la voluntad del pueblo y actuando en respuesta a su

mandato. De otra manera, los cambios no serdn pacificos. Y la violencia no empezari en las filas

indias: ya empezd en las filas del gobierno..” ().

@A partir de una cruda descripcién de la realidad mexicana, el texto declaratorio del “dsio Ciudadano Ricardo Flores
Magon™, comenzaba con una cita insigne del revolucionario anarquista Ricardo Flores Magon, fechado hacia 1907, en
el cual Magon trataba de explicar los motivos por los que el Partido Liberal Mexicano llamaba en 1906 a la revolucion
armada. Las motivaciones que aducian las autoridades indigenas convocantes al evento civico-politico, eran precisas:
iiPorque es acuerdo y mandato de nuestras asambleas!! [jPorque el magonismo es una experiencia que sigue
produciendo vida!! ;jPorque necesitamos extender su obra entre nuestros nifios y jovenes!! jiPorque el gobicrino
central no tiene derechos de exclusividad sobre nuestros dirigentes histéricos!!.

“Declaracion del Aiio Ciudadano Ricardo Flores Magén, Multicopiado, Oaxaca de Judrez, noviembre de 1997. Los
pueblos indios y las agrupaciones politicas que lo suscribian eran: Organizaciones mazatecas: Frente Unico de
Presidentes Municipales Indigenas de la Sierra Mazateca. FUPMISM (Autoridades municipales de los municipios;
Eloxochitlan de Flores Magon , Santa Cruz Acatepec, Mazatlan Villa de Flores y San Felipe Jalapa de Diaz). Consejo
Indigena Regional Auténomo de la Mazateca. CIRAM20 (Consejos de Ancianos de los municipios de Eloxochitlan de
Flores Magon, Santa Cruz Acatepec, Mazatlan Villa de Flores, San Felipe Jalapa de Diaz , San Jerénimo Tectatl y
Santa Ana Ateixtlahuac. Frente Civico Huautleco. FCH . Unién Regional de Apicultores "Miel Mazateca". Grupo
Piscicola "La Esperanza" de San Jerénimo Tecéatl. Grupos Piscicolas "NDA NSDIKA" de Eloxochitlan . Grupo
Piscicola "Agua Hierba Santa" de Eloxochitlan. S.S.S. "Margarita Magon” de Eloxochitlan. Grupo de Productores de
Palma Camedor de Eloxochitlan .A. L. de Productores de Café de Santa Cruz Acatepec .S.S.S. "NDA XOO" de San
Felipe Jalapa de Diaz .Federacion de Sociedades de Solidaridad Social de San José Tenango . Comuneros de San Juan
Coatzospan. Cafetaleros de San José Buena Vista, Eloxochitlan .Mujeres Cafetaleras de San José Tenango.. Unién de
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La Sierra Mazateca, representa una regién de extrema miseria; segin los propios datos
oficiales, el pueblo donde nacié Ricardo, San Antonio Eloxochitldn, se encuentra entre
los municipios de mas alta marginalidad a nivel nacional. De esta manera, enféticos los
“chjota enna”, debelan al corrupto sistema politico mexicano:
“..Hoy, los pueblos indios vemos la descomposicion del sistema politico mexicano y padecemos sus
violentos intentos por evitar [a muerte. La sierra mazateca ha sido uno de los principales
escenarios de guerra del pritsmo apoyado por el gobierno: recordamos con coraje el estado de sitio
que desde finales de 1995 vivié durante meses el pueblo de Mazatlin Villa de Flores (lugar de
nacimiento de Don Teodoro Flores, padre de los Flores Magon) a manos de priistas armados.
Recordamos en esas mismas fechas la toma del palacio y la emboscada a las autoridades de
Eloxochitlin de Flores Magon a manos de priistas, los mismos que, protegidos por la 'justicia’,
dispararon contra las autoridades municipales de Eloxochitlin hace unos meses y que volvieron a
disparar contra ellas hace unos dias..” (*°).

Elaborando un llamado urgente a la nacion:

“.Llamamos a la nacién a organizarse para _forzar al Estado mexicano a aceptar soluciones no
armadas a nuestros problemas, pero no debemos perdernos en negociaciones burocrdticas que
nublan la vision del conjunto de nuestros problemas e intereses. ®or esto, los llamamos también a
leer y releer los textos e historias del movimiento magonista, para que su perspectiva radical nos
ayude a mirar de manera critica nuestras estrategias de lucha..Los pueblos indios de México, ya
no estamos dispuestos a seguir pagando las consecuencias de los errores de nuestros bisabuelos,
quienes no secundaron con mds decision el llamado de los magonistas a impulsar una revolucién
completa, es decir econémica y politica y no sélo cambiar de amos, a través del embuste electoral.
Ellos no lograron una solucién definitiva a los problemas que padecemos los mexicanos 3y, como
vemos, siguen siendo los mismos 90 afios después. Tampoco estamos ya dispuestos a seguir
cruzados de brazos y que nuestros hijos nos reclamen nuestra irresponsabilidad.. E[ “Aiio
Ciudadano de Ricardo Flores Magon”, al que invitamos a la nacién a sumarse y cuya declaracion
haremos en [a tumba de Rjcardo en el Distrito Federal, es un marco oportuno para_fomentar en
todo el pais esta reflexion y discusion impostergables..” (*").

El anuncio publico de este, “Ario Ciudadano Ricardo Flores Magdn”, causo una enorme
expectacion entre un movimiento indigena en plena efervescencia, a raiz del alzamiento
armado zapatista de enero de 1994. Este llamado, representaba la voluntad manifiesta de
las asambleas comunitarias participantes, las cuales lanzaban un llamamiento a toda la
nacion, para alzar la voz e increpar un jya basta!, capaz de poner al magonismo en la
discusion ciudadana a nivel nacional; enmarcado, en la conmemoracion del entonces, 75
aniversario del asesinato del insigne anarquista oaxaquefio, Ricardo Flores Magon,
acaecido en la penitenciaria federal norteamericana de Leavenworth, Kansas; el 21 de
noviembre de 1922 y el 125 aniversario de su nacimiento ocurrido el 16 de septiembre de
1873, en la comunidad mazateca de San Antonio Eloxochitlan, re bautizada en su honor,
hacia 1973, como Eloxochitlan de Ricardo Flores Magén. Dicho llamado, consistia, en la
elaboracion de una invitacién, a las mas variadas organizaciones sociales y civiles
independientes, a los municipios e instituciones académicas de todo el pais a impulsar en
sus asambleas la posibilidad de sumarse a esta declaracion, la cual se harfa publica en
noviembre de 1997. Se proponia en ella, que fuera el presidente municipal de

Unidades Econdmicas Productoras de Caté, de Jalapa de Diaz. 09 .Unidén de Mujeres Organizadas "Margarita Magon"
Sociedad de Solidaridad Social de Mujeres "Nashinanda Kabesutjien". Asociacion de Gestores Comunitarios de
Mazatlan Villa de Flores. Frente Unificador Mazateco de Jalapa de Diaz.

""Declaracion del Afio Ciudadano Ricardo Flores Magén, Op. Cit.

"Declaracion del Aiio Ciudadano Ricardo Flores Magén, Idem. El texto, es firmado con la rubrica histérica del
magonismo revolucionario: FRATERNALMENTE jVIVA TIERRA Y LIBERTAD!. Teotitlan de Flores Magén, Oaxaca,
19 de noviembre de 1997. Resulta evidente, la correlacién directa que encontramos entre figura sefiera de Ricardo
Flores Magon, (nativo de la region), y la presencia de una emergente proyeccion del magonismo dentro de las
comunidades indigenas y sus agrupaciones dentro de la Sierra Mazateca.
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Eloxochitldn de Flores Magon, quien hiciera la declaratoria nacional del “Afio Ciudadano
de Ricardo Flores Magon”, el dia 21 de noviembre, en la Rotonda de los Hombres
Ilustres del Pante6n Dolores en el D.F., (lugar en donde descansan sus restos):
".Queremos advertir que no es un afio 'oficial’, decretado verticalmente por el gobierno centralista
mexicano para ser implementado por el PRI, sino que es un acuerdo de las asambleas generales de
nuestras organizaciones y comunidades mazatecas (de donde son originarios los Flores Magdn)
tanto declararlo como invitar a los municipios y organizaciones independientes de ciudadanos del
pais a que [leven [a propuesta a sus asambleas para considerar la posibilidad de que se sumen a
esta declaracion.. s necesario refrescar en la memoria ciudadana la importancia y caracteristicas
de las propuestas y acciones del magonismo como critico del sistema opresor, como convocante a
construir un México nuevo (recordando que fue el iinico movimiento revolucionario que sugeria
aprender de la experiencia comunal de los pueblos indios) y como radicalizador de movimientos
tan importantes en México a principios de siglo XX como el zapatismo (hay que recordar que fue
el magonismo el que desde 1910 lanzé la consigna jTierra y Libertadl, un afio antes de que el
zapatismo naciera al escindirse de Madero y lanzar el Plan de Ayala)."('?).

El caracter de agitacion y reflexion social, que pretendia esta gran caravana mazateca, en
torno al papel jugado en la historia nacional, de este procer libertario oaxaquefio; trajo
consigo el despertar critico de las conciencias y los corazones de sus paisanos; a partir de
este momento, comenzarian a surgir nucleos solidarios de estas ideas libertarias por
doquier. La gran mayoria de estas agrupaciones que habrian de florecer al fragor de las
actividades desarrolladas entorno al “Asio Ciudadano de Ricardo Flores Magén”, no se
tratarfan de pequefios grupos, sin ningun trabajo o representatividad. Varias de estas
agrupaciones, habran de prolongarse hasta nuestros dias, como los mas ficles
continuadores del ideario magonista:
“.Hoy, cuando México vive un prometedor renacer de la dignidad indigena, varios miles de
indigenas mazatecos recorrimos a pie, durante largos dias, parte del trayecto emprendido el siglo
pasado por la familia Flores Magén, en su arduo transitar desde la Sierra Mazateca hasta [a
capital de la Repuiblica, en busca de mejores condiciones de vida taly como hoy, miles de sus
paisanos lo siguen haciendo.. En recuerdo de este gran revolucionario anarquista oaxaquefio y del
importante movimiento que encabezd, un nutrido grupo de organizaciones y autoridades
tradicionales y municipales (alcaldes) de diversas comunidades magonistas de la Sierra Mazateca
(lugar de origen de los Flores Magon) convocamos "por acuerdo y mandato de nuestras asambleas’,
a la nacion entera, a declarar el Afio Ciudadano de Ricardo Flores Magon y durante todos los
[unes de este Afio Ciudadano, recordaremos alguna fecha importante en el magonismo y leeremos
alguno de los mas bellos y combativos escritos de nuestro paisano a nuestros paisanos..
Celebraremos un afio de homenagjes a un luchador vivo, apasionado defensor de la causa india, al
infatigable Ricardo Flores Magon por su inagotable teson y admirable ética libertaria.. Justo es
que sus paisanos, le rindamos este merecido tributo..”("®).

""Declaracion del Afio Ciudadano Ricardo Flores Magén, Ibi dem.

“PLa Seccion 22-SNTE, acordd en su asamblea estatal el 4 de octubre y lo impulso en el congreso nacional de la CNTE
(24-26 Oct), (Mesa 4) ; la declaracion del afio ciudadano Ricardo Flores Magon. Se elabord una seleccion de fechas v
textos para leer todos los lunes en las ceremonias escolares y se entregd a CMPIO (Coalicién de Maestros y Promotores
Indigenas de Oaxaca) en su asamblea de consejo para impulsarlo en sus 310 escuelas y con la seccion 22. Se envid
correos electronicos a 3000 ONG's. Se entregaron cartas a varios sindicatos, entre ellos la delegacion del INAH.
También a UGOCP. Se reparti6 informacion, dentro del Congreso Nacional Indigena de octubre de 97. Los mazatecos
ditundieron la declaracion con organizaciones y compafieros. Se entregd carta a la Asociacion de Mujeres Periodistas
de Oaxaca. La propuesta politica hacia los maestros que suscribieran dicha declaracion, no sélo consistiria en leer
durante un ano, las efemérides magonistas, a lo largo de las ceremonias escolares.de todos los lunes; sino que también
se incorporasen algunos de estos textos a los ejercicios de escritura. En el aspecto filoséfico, se proponia que los
maestros les pidieran a los nifios que les leyesen algunos textos del magonismo a sus familiares y les solicitaran algtn
tipo de comentario al respecto. También que aprovecharan toda reunion con sus familias, para iniciarlas con alguna
lectura magonista traducida a la lengua de la comunidad. En todos los casos, se planteaba que se invitara a las
autoridades municipales y tradicionales y padres de familia a las ceremonias en donde se declarase el “dio Ciudadano
Ricardo Flores Magon”.
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A partir de aqui, habran de suscitarse una serie de actividades politicas, en los mas
variados escenarios que correran desde las plazas publicas, los barrios y las escuelas de
las comunidades indigenas involucradas; hasta la realizacién de mitines informativos en
locales sindicales, centros sociales, prisiones y bibliotecas. Buscando ahondar en los
corazones nobles de los indigenas oaxaquefios, que al igual que Ricardo Flores Magon,
mantienen aun el fervor incesante a la justicia, la tierra y la libertad de todos los pueblos
oprimidos. A lo largo de estas emotivas jornadas de lucha y resistencia, continué el
clamor por la utopia del comunalismo magonista, €l cual gano las conciencias y prefio los
corazones de centenares de nifios indigenas y profesores rurales, que se dieron cita para

atender las proclamas magonistas.

“.A pesar del tiempo, Magon continua vivo en el corazon digno del México de abajo, el de
verdad, el de los pobres y los desheredados. En efecto, Magon vive en los grupos de jévenes
(estudiantes, sindicalistas, campesinos e indigenas) que ven en é[ un ejemplo a seguir, en los
niicleos obreros que se inspiran en su obra anticapitalista, en el municipio rebelde que [leva su
nombre en las tierras libres y dignas de los indigenas zapatistas y también, especialmente, en esta
su tierra, el municipio auténomo de San Antonio Eloxochitldn, enclavado entre las montafias
oaxaquefias que [o vieran nacer. Ricardo Flores Magon y el Partido Liberal Mexicano
emprendieron una [ucha propagandistica, organizativa y militar sin descanso en contra de la
dictadura de Porfirio Diaz y del sistema capitalista y autoritario de su época. La obra de Flores
Magon se levanta como uno de los faros utdpicos mds importantes de las luchas libertarias,
anticapitalistas y autogestionarias en nuestro pais. Magén es y serd inspiracion de todo
revolucionario que aspire a destruir el poder y a promover la autogestion social del pueblo
mexicano. El suefio de Magén de un pais en el que sus habitantes tengan pan, educacion, tierra,
libertad, trabajo libre no asalariado, en el que todo sea para todos y no de propiedad privada,
conserva su vitalidad... El ideal de que los pueblos conduzcan sus destinos sin jefes, vanguardias
o caudillos y autogestionen sus organizaciones y sus luchas, para que no sean utilizados por los
burdcratas de los partidos, los militares y la clase intelectual como carne de cafion en su ascenso al

poder, es hoy mas vdlido que nunca..” (**).

Esta prueba de organizacion intermunicipal, daba entrada a un nuevo proceso, de accién
y gestion de la politica, entendida esta no solamente en su ambito restrictivo de referencia
marcadamente electorera; sino y sobre todo a un ejercicio directo de constitucién de
esquemas propios de representacion politica comunalista, los cuales fueran capaces de
dotar de forma y fondo a los ejercicios cotidianos de la democracia real y no meramente
formal, "procedimental"; todo esto, apelando a las ancestrales practicas asamblearias y
comunitaristas., con que cuentan las comunidades “chjota enna”, en su enorme transitar

de lucha, en busca del respeto a su libre determinacion.

Extracto de una entrevista realizada al presidente de la Asamblea Indigena Magonista de Eloxochitlan de Flores Magon,
Oaxaca. Jaime Betanzos Fuentes, noviembre de 2004. Tras la realizacion del Afio Ciudadano RFM, la semilla sembrada
por el Magonismo, habria de germinar y de ella emanarian un caudal de organizaciones oaxaqueiias, que reivindicaban
en su ideario politico, la figura insigne de aquel anarquista oaxaquefio. Tal es el caso de la conformacion de una red de
redes sin precedente historico en el Estado. Cuyo nombre fue el de Consejo Indigena y Popular de Oaxaca "Ricardo
Flores Magon” (CIPO-RFM), las maés nobles rebeldias abrigaban este esfuerzo conjunto de las siguientes
organizaciones indigenas y campesinas: (OIDHO), (CODECI), (UCIZONI), (UCD), (FIOB) y (CODEP). Las
demandas centrales de esta convergencia politica estatal, eran el cumplimiento de los Acuerdos de San Andrés, la
desmilitarizacion de las zonas indigenas del pais y la atenciéon inmediata a las demandas de los pueblos indios y grupos
populares de Oaxaca. El dia 19 de Noviembre de 1997, con una movilizacion por las calles de la ciudad de Oaxaca, el
Consejo bloquea el Palacio de Gobierno y da a conocer su declaracion politica al pueblo de Oaxaca. Un dia después,
llevaria a cabo una manifestacion por las calles de la ciudad, concluyendo con un acto ante el Busto de Ricardo Flores
Magon, donde el Consejo se adhirio a la Declaracion del Afio Ciudadano Ricardo Flores Magon. Ahora bien, al paso de
los anos, para noviembre de 2001, habiendo dejando fuera al oportunismo y las ambiciones personales de algunos
oportunistas, dicho consejo popular, transitaria a un proyecto mucho mas acabado e integrador como lo es la Alianza
Magonista Zapatista (AMZ), la cual estaria conformada en esta nueva etapa por (OIDHO), (CODEDI-Xanica), (FUDI),
(COSIC) y (CAMA); con dicha alianza, ya no solo integra a organizaciones oaxaquefias, sino que se trata de un
proyecto mucho mas amplio, de indole regional, nacional e internacional, enraizado en las luchas libertarias de los

pueblos y barrios, del campo y de la ciudad. Asi pues la voz rebelde del magonismo cabalga de nuevo.
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“.En el pueblo indigena de San Antonio Eloxochitlin, hacia 1873 nacié el politico, periodista,
dramaturgo y precursor de la Revolucion Mexicana, Ricardo Flores Magon. Hijo de don Teodoro
Flores y Margarita Magon, abrevé de los indios mazatecos una filosofia libertaria y de
cooperacion, que después nos retransmitiria, a través de sus ideales anarquistas y comunalistas.
Este prolifico  oaxaquefio, autor de miltiples articulos y ensayos periodisticos, y de
obras dramdticas como [Verdugos y Victimas! y !Tierra y Libertadl, consigna libertaria, que
después retomara Emiliano Zapata y su ejercito libertador del sur, como bandera de lucha.
Ricardo Flores Magon, a través de “El Demdcrata”, “Regeneracion” y “EL Hijo del Ahuizote”,
dorganos periodisticos de agitacion social contra la dictadura porfiriana; logré expresar en gran
forma una buena parte de la cosmovisién indigena “chjota enna”, ya que la teoria y pricticas
magonistas se enfundaban en el comunalismo indio, resultado de su convivencia permanente con
las formas y esquemas organizativos de los distintos pueblos indigenas que habitaban esta nacion.
®or todo esto, su revaloracion como idea y praxis de liberacion; no es otra cosa, que una mirada
critica y autocritica, al mundo nuestro; que el revolucionario comprendio -y miré siempre, como el
ideal para la convivencia plena entre los pueblos que integribamos esta nacion..” (*%).

Asi pues, tal y como fuera proclamado en aquel “Ario Ciudadano de Ricardo Flores
Magon”, la voz rebelde del magonismo cabalga de nuevo por las serranias, jPorque sus
ideas nunca seran solo historia, viven hoy vigorosas, fuera de los museos y de las
academias, en las raices comunitarias de nuestros pueblos indios y las luchas libertarias
del campo y la ciudad!. El pensamiento libertario de Ricardo Flores Magoén subsiste y se
recrea en el comunalismo indio de los “chjota enna”. Al igual que la lucha de Emiliano
Zapata y su Ejercito Libertador del Sur, la experiencia revolucionaria de las milicias
magonistas, llegan hasta nuestros dias, con la mas probada vigencia que les otorga, su
emblematica consigna en pos de la batalla por ;Tierra y Libertad!. A mas de ochenta afios
de la muerte de su constructor, la utopia magonista, se manifiesta desafiantemente viva
entre las numerosas comunidades indigenas mazatecas, quienes han rechazando
abiertamente cualquier ingerencia de los partidos politicos corrompidos y se lanzan sin
freno a recuperan sus tradicionales usos organizativos comunitarios, emanados de la
costumbre y la resistencia de sus pueblos; recreando con ello, verdaderas pricticas
libertarias, llenas de autogestion, solidaridad y apoyo mutuo.

"WExtracto de una entrevista realizada al presidente de la Asamblea Indigena Magonista de Eloxochitlan de Flores Magon,
Oaxaca. Jaime Betanzos Fuentes, Op. Cit.
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("tradicion y comunidad en la utopia del comunalismo indio")

Al momento del arribo espafiol al Continente Americano, en el
territorio que ahora comprende la Repiblica Mexicana, se
hablaban aproximadamente 170 idiomas indigenas. Para el siglo
XIX quedaban sélo 100 de aquellos idiomas. Hoy sobreviven
unicamente 62, de los cudles 24 estin en serio peligro de
extincion.

(Eas la brutal conflagracién que significo el encuentro con occidente, hacia la

segunda mitad del siglo XVI, las formas de organizaci6én politico territoriales existentes
en Mesoamérica, fueron drésticamente alteradas por la imposicién de los nuevos cabildos
ibéricos, una moderna estructura a la vez territorial y politica que se instauraria en los
otrora sefiorios indigenas, trastocando por completo los restos de las estructuras politicas
preexistentes.

" Antiguamente, las autoridades indigenas respondian a su "calpulli” o barrio. Cada barrio tenia

un gobierno propio y era mds o menos independiente de los demds barrios. Eran los ancianos de

cada barrio, reunidos en consejo, los encargados de nombrar a los funcionarios responsables de

[llevar a cabo sus instrucciones en la comunidad. Este consejo elegia al "tlatoani” (el que habla),

que era propiamente el gobernador del grupo indigena. Elegia también al "tlacatecuhtli" (el jefe de

los hombres), que era el encargado de los menesteres militares. La autoridad suprema, a pesar de la

fuerza de estos cargos, nunca dejaba de estar en manos del consejo de ancianos. Asi lo podemos

observar todavia, en el caso de varios grupos étnicos de hoy en dia, por ejemplo los Auicholes (con

el Consejo de Kawiteros) y los mixes (con el Consejo de Ancianos Principales) entre muchos

otros.. (").

Las llamadas “Republicas de indios”, adquirieron personalidad politica plena
yuxtaponiéndose a las antiguas figuras politicas prehispanicas. De esta manera, para
finales del siglo XVI, la mayoria de las republicas de indios, no se correspondian en lo
absoluto, con los viejos sefiorios prehispanicos, pues éstos habian sido ya despoblados,
fragmentados y/o recongregados en modernos referentes territoriales. Los pueblos
indigenas quedaron asi, divididos en numerosas y pequeiias aldeas, poco relacionadas
entre si y subordinadas a las cabeceras municipales que eran la sede de las autoridades
espanolas.

Asi, los respectivos regimenes de usos y costumbres de sus comunidades, fueron
sancionados por la corona espafiola mediante un decreto expedido por el Emperador

Carlos Tello, “Formas de gobierno indigena”, En: Tello Diaz Carlos, Usos y Costumbres en Comunidades Indigenas
y Procesos Politicos-electorales, Instituto Federal Electoral/ Direccién Ejecutiva de Capacitacion Electoral y
Educacion Civica, México, 2001. En este interesante articulo, el autor sefiala que, las autoridades indigenas anteriores a
la Conquista, mantenian nutridos esquemas de administracién y gobierno, los cuales, si bien resultan dificil de recrear a
primera vista, es factible elaborar un estudio hermenéutico, que logre darle luz a los textos elaborados por parte de los
cronistas espanoles de la época, quienes utilizaban un lenguaje muy inapropiado para describirlas, (a lo sumo se trataba
de soldados y sacerdotes de bajo rango), pues se referian a los esquemas de gobierno indigenas como "reinos" ¢
"imperios”, cuando en realidad el poder en esas comunidades estaba diseminado en pequefios grupos, atados entre si de
una manera muy flexible. Carlos Tello, se propone aqui, plantear la forma en la que las comunidades indigenas han
entendido el principio de autoridad a lo largo de su historia. Analizando con ello, doce casos concretos con el fin de
destacar sus similitudes y diferencias en la actualidad.
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Carlos V, el 6 de agosto de 1555. Dicho decreto fue recogido en la ley 4, titulo I, libro
segundo de la “Recopilacion de leyes de los reynos de las Indias”, aparecida hacia 1680,
en el siguiente tenor:
ORDENAMOS y mandamos que las leyes y buenas costumbres que antiguamente tenian los
indios para su buen gobierno y policia y sus usos y costumbres observadas y guardadas después
que son cristianos y que no se encuentren con nuestra sagrada religion y las que han hecho y
ordenado de nuevo, se guarden y ejecuten y siendo necesario por la presente las aprobamos y
confirmamos con tanto que nos podamos afiadir lo que fuéremos servidos y nos pareciere que
conviene al servicio de Dios nuestro sefior y al nuestro y a la conservacién y policia cristiana de
los naturales de aquellas provincias no perjudicando a lo que tienen hecho ni a las buenas y justas
costumbres y estatutos suyos.."().

Esta orden se mantuvo como un principio de derecho, mas no de hecho a lo largo del
régimen colonial, con fuertes discrepancias respecto a su tratamiento y aplicacion en
épocas y lugares de nuestro territorio.
“.La Conquista destruyd en buena medida la estructura de las autoridades tradicionales de [os
indios. Pero si bien, a los indigenas no se les permitid el acceso a los puestos directivos de [a
Colonia, les fue concedido un gobierno local semiauténomo, modelado conforme a una institucién
occidental: el ayuntamiento. A la cabeza del ayuntamiento estaba el corregidor, que era una
autoridad espafiola nombrada por el virrey. ®ero el encargado de transmitir las Grdenes del
corregidor en la comunidad indigena, era la figura del cacique, un indio principal por ellos
designado, que contaba con la anuencia y el apoyo de las autoridades espafiolas, el cual servia
como efectivo vehiculo de mediacion. El puesto de moderno cacique, era hereditario, lo que
contradecia el cardcter democrdtico de las viejas autoridades indias, que siempre habian sido
elegidas por el consejo de ancianos, asegurando con esto, que resultara elegido en el mando, solo
aquel personaje que tuviera el don de la escucha y la obediencia en [a conduccién de los asuntos
del bien comin..” ().

De esta manera, la moderna institucion del cabildo ibérico, nacié de un desigual combate
entre dos cosmovisiones radicalmente encontradas, abriendo la puerta a una frontera
indefectible tanto para la reproduccion de las formas de organizacioén social y productiva
de origen mesoamericano, como para el ajuste del nuevo orden colonial:
“.La dindmica territorial de Oaxaca prehispdnica, estaba basada en unidades domésticas en
donde predominaba una organizacién politica sustentada en linajes o grupos parentales
descendientes de un antepasado mitico comin, lo que les asignaba ciertos derechos sobre el
territorio que habitaban.. Al momento del contacto con los espaiioles, la estructura de la
organizacion politica y la distribucion territorial dieron [a impresion al conquistaador de una
solicitud con las formas estamentarias propias de la sociedad medieval europea. Con la idea de que
estas estructuras politico-religiosas eran sefiorios y poco preocupados por entender la trama
politica y religiosa latente, los espafioles impusieron la institucién municipal en las tierras
conquistadas, como una modalidad de administracién y gobierno colonial, formada por un concejo
conocido como cabildo o ayuntamiento.. De acuerdo con algunas fuentes histéricas, las élites de

@ Edicto Colonial, citado por: José Luis de la Peza, “Los usos y costumbres indigenas en materia electoral en cl
ordenamiento constitucional mexicano. Santiago Yaveo, Qaxaca, un andlisis de caso”. Ponencia presentada En: Cuarto
Congreso Internacional de Derecho Electoral, Morelia, México, 2002. Al respecto de la condicion indigena que permeo
en Oaxaca a lo largo del periodo Colonial, podemos revisar los siguientes trabajos: Chance John Keron, "La dindmica
étnica en Qaxaca colonial", En: Alicia Barabas y Miguel Bartolomé(coord.), Etnicidad y pluralismo cultural. La
dindamica étnica en Oaxaca, INAH/CNCA, México, 1990. P4g.143-172. Y Olivera, Mercedes y Ma. de los Angeles
Romero, "La estructura politica de Oaxaca en el siglo XVI". En: Revista Mexicana de Sociologia, vol.35, nim.2,
México DF, abril-junio de 1973. Pag.227-288.

®Tello Diaz Carlos, “Formas de gobierno indigena”, Op Cit. Pag.4. Ahora bien, en el México Precolombino existieron,
como todos sabemos, una gran variedad de etnias y culturas que conformaban un mosaico multicolor, en donde la gran
caracteristica era precisamente, la enorme diversidad prevaleciente. Por esta razon, resulta muy complicado encontrar
un denominador comun, respecto la evolucion y el desarrollo de las formas juridicas propias de los distintos pucblos,
tras el contacto con occidente. Al respecto, podemos consultar el valioso trabajo de: Charles Gibson, Los Aztecas bajo
el dominio Espaiiol (1519-1810), Siglo XXI, México, 1980.
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las sociedades de origen prehispdnico encontraron en la ripida aceptacion del cabildo una forma
de establecer alianzas con los espafioles a fin de mantener sus viejos privilegios, y al mismo
tiempo, el orden social anterior. Mds preocupados por la exaccion econdmica y menos por
transformar los sustentos politicos prehispdnicos, los espafioles impusieron el cabildo con un
cardcter mds administrativo que politico, para lograr dominar las élites indigenas equivalié a

dominar al resto de [a poblacion..” (*).

El historiador Lorenzo Meyer, en un interesante articulo, titulado: "EI municipio

mexicano. Historia, obsticulos y posibilidades”, nos desarrolla este intrincado acuerdo:
“El “municipal”, fue la unidad administrativa bdsica del Imperio Romano, que a su vez tenia su
raiz y razon de ser en las identidades y divisiones tribales preexixtentes.. Esta estructura,
permitia cierto grado de autonomia a los gobiernos locales y a las costumbres de estos, que no se
opusieran a las leyes romanas. Tras la caida de Roma, la institucion subsistié en la Europa
Latina.. Dicha institucion en su modalidad 16érica, crué el Atlintico y hecho raices en la América
espaiiola. En el caso concreto de México, la organizacién municipal surgio con la llegada misma
de Herndn Cortés y sus tropas conquistadoras. Asi, el 22 de abril de 1519, en la lamada Villa
Rica de la Vera Cruz, Cortés nombro al primer municipio y ayuntamiento mexicanos —alcaldes y
regidores-, para acto sequido demandar y obtener de ellos su cargo como autoridad mdxima de la
gran empresa de conquista y quedar formalmente independiente del gobernador de Cuba.. T
municipio se mantuvo como la unidad bdsica de gobierno en la Nueva Espafia, tanto en las
Repiiblicas de Indios como en las Repiiblicas de Espatioles, manteniendo ciertas atribuciones
legislativas,  ejecutivas, administrativas y judiciales, que les permitian su  [ibre
administracion.. ¢).

Paulatinamente, estas nuevas disposiciones, fomentaron de facto la instauraciéon de una
serie de instancias indias de administracién, interlocucion y gobierno; que les permitieron
desarrollar una compleja estrategia de preservacion identitaria, a partir de la defensa
territorial de sus pueblos. Asi, mientras que para los espafioles, (més preocupados por la
exaccion econdémica que por los transformacion de los sustratos politicos prehispanicos),
la imposicién del cabildo ibérico, se guiaba por un caracter mas administrativo que
politico. Para las sociedades de origen prehispanico, la répida adecuacion del cabildo
impuesto, represento una forma excepcional de establecer alianzas con los espaiioles, a fin
de preservar en cierta medida, aquellos viejos esquemas de equilibrio simbdlico y
regulacién social precedentes. En este sentido y como bien lo anota el antropdlogo
mexicano Andrés Medina:

“. A pesar de la imposicion del cabildo en las sociedades existentes al momento de la Conquista,

éstas transitaron al nuevo orden colonial [levindose el conjunto de representaciones simbdlicas

que definian su matriz agraria mesoamericana; permitiendo por tanto, su continuidad.. Pues si

bien, la organizacion actualmente conocida como gobierno tradicional, fue en gran medida, una

imposicion de los evangelizadores ibéricos, sobre los principios de la organizacion comunitaria

existente antes de la Colonia. Su reapropiacion india, significo la preservacion misma de la

comunidad. Y si bien, el otrora, tlatoani se convirtid en el nuevo gobernador tolerado, en un

esquema que abiertamente reproducia los principales cargos de los ayuntamientos espafioles de la

época. También se facilito de cierta manera, la reproduccion cultural encubierta’(°).

“Romero Frizzi Maria de los Angeles, El Sol y la cruz. Los pueblos indios del México colonial, CIESAS/INI, México,
1996. Pag. 55-57. .

®Meyer Lorenzo, "El municipio mexicano. Historia, obstaculos y posibilidades"”. En: Mauricio Merino (coord.), En
busca de la Democracia Municipal. La participacion ciudadana en el gobierno local Mexicano, El Colegio de
México, México, 1994. Pag. 231-235.

©Medina Andrés, "Los sistemas de cargos en la Cuenca de México: una primera aproximacion a su trasfondo historico".
En: Revista Alteridades, afo 5, nam. 9, UAM-Iztapalapa, México, 1995. Pag.7-23. Para una discusién mucho mas
profunda, respecto de la continuidad de la cosmovision indigena en los esquemas contemporéaneos de administracion y
gobierno dentro de sus comunidades, es pertinente consultar el excelente trabajo de: Alfredo Lopez Austin, Los Mitos
del Tlacuache, UNAM, México, 1990.
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Asi, la evolucién de aquella institucién impuesta, se podria considerar como una garantia
histérica de la supervivencia de las identidades culturales indigenas y de defensa
territorial de sus pueblos. De esta manera, Adriana Lépez Monjardin afirma:
“ Durante la Colonia, [a administracién virreinal se propuso para afianzar su dominio; dividir a
los mixtecos y zapotecos de Oaxaca, en una multitud de pequenias aldeas que tuvieran una minima
relacion entre ellas, y quedaran en cambio, articuladas con las autoridades coloniales ibéricas. Sin
embargo, la desestructuracion territonial indiana, tuvo un alto costo para la corona; debido al
proceso de reconstitucion étnica, que fue impulsado por los mativos. Ya que, sin entrar en
contradiccion con los organismos politicos formales, (los alcaldes 'y regidores reconocidos
legalmente por el régimen colonial), las comunidades lograron preservar o fundar una red de nexos
que los unia a lo largo y ancho de las regiones mds extensas, a la vez que mantenian la cofesion
interna y la organizacion de la vida social, haciendo aflorar la capacidad de resistencia contenida
en un poder dual de facto..”().

Asimismo, de forma paralela a la dindmica del poder Colonial, apareci6 una segunda
oleada fragmentadora de los viejos seflorios prehispanicos; la cual provenia de las propias
comunidades indigenas, hébilmente reformuladas, quienes estratégicamente buscaban
separarse administrativamente de las cabeceras municipales impuestas por los
administradores y encomenderos ibéricos, para lograr adquirir ellas mismas la categorfa
de municipios y con esto alcanzar, una serie de disposiciones legales que les permitieran
manejar sus propias tierras y gobiernos. Este doble proceso de division territorial y
politica que encapsulé las identidades, instituciones, simbolos e historia en una dimension
local, seria recurrente en diferentes momentos histéricos y responsable de las actuales
identidades geograficas residenciales, tan  circunscritas a la comunidad india.
Paraddjicamente, aunque la fragmentacion significo6 en un primer momento, una
reduccion del potencial organizativo de los grupos indigenas, la vida social comunitaria
contribuyé a mantener su autonomia como pueblos y a reforzar y consolidar la tradicion y
la costumbre de los ancestros.

“.En Oaxaca por ejemplo, a diferencia de otras regiones del pais, debido probablemente a la

historia y a la dindmica politica entre los pueblos existentes al momento del contacto espaiol; asi

como al aislamiento geogrifico y a las dificultades para colonizar la region; los pueblos indios, no

sufrieron una tajante "hispanizacion” politica con la introduccion del cabildo; mds plausible es

pensar que en Oaxaca los pueblos 'indianizaron" la institucién municipal, y a lo largo de los siglos,

st bien padecieron diversos procesos de ajuste sociopolitico, lograron mantener sus propios aspectos

organizativos, diferenciados por completo del resto de la poblacion, debido en buena medida, a

esta trama juridica colonial, que mantuvo (a diferenciacion entre cabildos de indigenas y cabildos

de espaioles; al papel jugado por la Iglesia catdlica en la reproduccion de lo religioso a lo politico;

a la continuidad de la figura de Repiblica de indios en la cadtica legislacion decimondnica de

Oaxaca; y a la tenaz rebeldia de los pueblos oaxaquefios en contra de las leyes de privatizacion de

tierras que se habrin de impulsar a partir de la segunda mitad del siglo X1X..”(*)

"Lépez Monjardin Adriana, La lucha por los Ayuntamientos, una utopia viable, Siglo XXI, México, 1986. Pag.21-22.
Debido a intrincados procesos de resistencia, a contra corriente del resto del pais, en Oaxaca, encontramos varias
experiencias en las cuales, de los sefiorios indigenas continuaron existiendo contenidos ahora en la nueva figura, como
por ejemplo Teozacoalco, Yanhuitldn, Tilantongo y Teposcolula en la region Mixteca. Baste revisar el valioso trabajo
de: Diaz-Polanco Héctor, (coord.), El fuego de la inobediencia. Autonomia y Rebelién India en el Obispado de
Oaxaca, CIESAS, México, 1992. Por otra parte, encontramos al caso paradigmético de los indigenas en el norte del
pais, quienes contaron durante un largo periodo, desde el siglo XVIII hasta los dos primeros tercios del siglo XIX, de
una autonomia casi irrestricta, ya que se les concedia como colonos, el derecho a elegir sus propias autoridades locales.
La autonomia estaba mas que garantizada debido al aislamiento y atomizacién en que se encontraban dichos
asentamientos. Ver a: Figueroa Alejandro, “Derechos politicos y organizacién social. El caso de los yaquis y los
mayos”', En: Nueva Antropologia, nim.40. México, 1999.

®Marfa Cristina Velasquez, “Fronteras de gobernabilidad municipal en Oaxaca, México. El reconocimiento juridico de
los "usos y costumbres” en la renovacion de los ayuntamientos indigenas”, En: Willem Assies y Gema Van der Haar
(edits), El reto de la diversidad, Pueblos Indigenas y Reforma del Estado en América Latina, COLMICH,
Michoacan México, 1999. P4g.289-313. Un interesante articulo, que nos permite profundizar al respecto, lo
encontramos con: Bartolomé, Miguel, “La identidad residencial en Mesoamérica: fronteras étnicas y fronteras
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Tras la proclamacién de su independencia de la Corona Espafiola en 1821, la nacién
mexicana reconocié a la institucion municipal casi en los mismos términos en que lo
habia hecho la constitucién novohispana, promulgada en 1812. Manteniendo el principio
que abolia las viejas diferencias institucionales entre las llamadas “republicas de indios” y
de “esparioles”, pues su meta era claramente la homogenizacién politica del conjunto
social, y hacer de todos los mexicanos ciudadanos de una sola y tnica republica, con
iguales derechos y obligaciones.

“.Los resultados de esta ficcion juridica que de golpe hizo iguales a todos los que habian sido

desiguales por tres siglos, fueron particularmente desventajosas para la parte mds numerosa y

débil de la sociedad; pues los pueblos indios en la prictica, quedaron en una situacién de mayor

vulnerabilidad con esta nueva condicion, ya que la distincién original entre indigenas y no

indigenas, conllevaba para los primeros [a proteccién de la Corona. La igualdad juridica pero no

econdmica y cultural de los habitantes del México independiente, eliminé de hecho una buena

parte de la autonomia tradicional de las antiguas repiiblicas de indios, privatizé muchas de sus

propiedades comunales, alenté aiin mds la concentracion de la propiedad'y finalmente, auments la
polarizacién social.. ().

El municipio reconstruido por el emergente Estado nacional en el siglo XIX, desdibujo
aun mas el concepto de territorio indigena. Resquebrajada la Republica de Indios, todos
los habitantes del municipio, indios y no indios, tuvieron entonces acceso a la tierra de la
comunidad, cortando los derechos territoriales histéricos de los pueblos originarios y en
muchos casos oscureciendo también el conocimiento local sobre ellos. El conflicto asi, se
torno con un caricter interétnico, ya que los indigenas se oponian al creciente poder
mestizo que se apropiaba de las tierras que antes arrendaba y de los propios cabildos
locales; pero también se resentia fuertemente la injerencia del Estado que facilitaba a sus
intermediarios politicos el acceso irrestricto al ayuntamiento, introduciendo una incipiente
modernidad, que la sociedad local no demandaba. La nueva concepcién del municipio
como auxiliar del Estado intentaba mantener a las comunidades amarradas a la politica
dictada por el gobierno estatal, y para ello un procedimiento comtn era degradar a las
cabeceras municipales indigenas al estatus de agencias dependientes de las cabeceras
mestizas y criollas.

“.En 1821 el Plan de iguala reconocié al municipio en los mismos términos que la Constitucién de

Cddiz de 1812: con jefes politicos designados por autoridades exteriores que controlaban la vida

econdmica, politica, administrativa y judicial de los municipios. S6lo los pueblos mayores de mil

habitantes pudieron acceder a la categoria de municipios, en tanto que durante la Colonia para

que un pueblo pudiera tener gobierno auténomo bastaban 360.. En Oaxaca, hacia 1826 en [a

Mixteca, solo habia unos seis pueblos con cerca de mil personas. Situacién similar se registraba en

la Sierra 'y en los Valles Centrales. De acuerdo con a nueva ley muchos pueblos mds pequeios que

eran auténomos, dejaban de serio y se convertian en agencias de cabeceras municipales

mestizas.. ().

comunales", En: América Indigena, nums. 1 y 2, vol.III, México, 1992. Ahora bien, es importante sefialar aqui, que la
feroz resistencia que los grupos indigenas le impregnaron al proceso de "convivencia pasiva" con los invasores
europeos; les valio la posibilidad de edificar verdaderos contrafuertes espaciales en sus respectivos territorios, los
cuales llegaron a contar con cierta autodeterminacion, respecto al poder hispano de la Corona. Asi encontramos que el
descontento indigena, durante la colonia transité por diversos caminos, desde la resistencia callada, a los suicidios
masivos, pasando por sublevaciones locales, hasta las grandes insurrecciones y rebeliones armadas. Ver a: Josefina
Oliva de Coll, La resistencia indigena ante la conquista, Siglo XXI, México, 1976.

“Barabas Alicia M., “La Construccion del Indio como Bdrbaro. De la Etnografia al indigenismo”, En: Revista
Alteridades, UAM-Iztapalapa/Division de Ciencias Sociales y Humanidades, Aiol10 nam.19, México (enero-junio) de
2000. Pag.9-20. Buscando profundizar mas en este complejo proceso de la historia nacional, resulta importante revisar
¢l valioso trabajo de: Fernando Escalante, Ciudadanos imaginarios, El Colegio de México, México, 1992.

19Pastor Rodolfo, Campesinos y Reformas: la Mixteca 1700-1856, El Colegio de México, México, 1987. P4g.430-446.
La institucion municipal es el escenario en el que se desenvuelve la dindmica politica y administrativa a nivel local. Si
bien, el municipio ha representado historicamente, el espacio de articulacion subordinante con respecto al orden
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Muchos pueblos perdieron sus gobiernos locales ante las leyes postindependentistas de
municipalizacién, pero otros aprovecharon la debilidad inicial del sistema
constitucionalista para autoproclamarse municipios; de esta manera, en ciertos reductos de
la geografia nacional, estas nuevas leyes y disposiciones legales, en lugar de frenar y
revertir la fragmentacién politico territorial existente, contribuyeron a aumentarla.
“..La guerra de Independencia moviliz6 a sectores muy vastos de la poblacién indigena de México.
Su situacion, sin embargo, no mejord. Quizds, incluso, empeord. Tl triunfo de los liberales
significé un cambio para mal en la vida de las comunidades. Las Leyes de Indias, que fiabian
protegido a los indios durante la Colonia, fueron de pronto abolidas. Se habia abolido la
esclavitud y el sistema de castas, y desde entonces todos los habitantes de la antigua Nueva
Espania -criollos, mestizos, mulatos, indios y negros- se [lamaron ciudadanos. Todos los
ciudadanos eran iguales ante la ley y no podia haber entonces un sector de la poblacién -como los
indios- con leyes privativas -como las Leyes de Indias. La reaccién de los indios fue de protesta:
exigieron a sus 'liberadores" el derecho a gobernarse a si mismos de acuerdo con sus tradiciones.
Pero no fueron escuchados..” (*').

Posterior a la proclamacién independentista, los proyectos de naciéon que enarbolaron
tanto los grupos liberales como los conservadores, no contemplaron a los pueblos indios
en la construccion de la nueva nacion; pues estos fueron vistos como un serio obsticulo
para el desarrollo anhelado. De tajo se daba por concluido el derecho indiano, en vista de
la necesidad imperante de adoptar una ley suprema para la joven nacién mexicana. Se
integr6é un congreso constituyente, cuyos trabajos cristalizaron la constitucién federal de
1824, la cual se inspirada en los supuestos juridicos de la igualdad, la libertad y la
fraternidad, emanados de la Revolucion Burguesa en Francia. En su gran mayoria, los
integrantes de dicho congreso, se encontraban imbuidos en una “razén” modernizante e
ilustrada, que les impidié la busqueda de un horizonte de reflexiéon propio, multiple y
diverso, basado en la enorme complejidad cultural que predominaba entre la poblacién. A
partir de lo cual, la heterogeneidad se encapsulé en la falacia homogenizante del
“ciudadano” y simplemente buscaron emular el proceso constitutivo de la federacion
norteamericana y sus legislaciones.

“..La pluralidad siempre se ha pretendido negar en la leyes mexicanas y en las politicas piiblicas

impulsadas por el Gobierno. Asi, al constituirse el Estado Mexicano en 1824 y con la expedicion

de lo que seria la primera Constitucién de este pais, el trato dado a los pueblos indigenas fue

semejante al trato que se impartia a los extranjeros.. En primer término, no se hizo mencion

alguna de la existencia de los pueblos indigenas en México y muchos constituyentes de aquel

entonces propusieron abiertamente desechar del lenguaje constitucional la palabra 'indigena” Tn

su pretension de imitar siempre el modelo de estado-nacion extranjero, dijeron que el trato a dar a

los [lamados indios mexicanos debia ser similar al que habian recibido los indios en la repiiblica

Sfeliz de los Estados Unidos de América, es decir, acabarlos e intentar aislarlos del resto de la

sociedad nacional mediante las reservaciones.. A partir de este esquema empiezan a ponerse los

colonial y posteriormente con el Estado nacional; es posible encontrar escenarios locales y regionales, que en cierta
medida han logrado escapar a esta 16gica de subordinacion al poder central; en donde ¢l municipio aparcce también
como, el producto de la tenaz defensa territorial de los pueblos indigenas, para la reproduccion de sus formas propias de
gobierno local. Un claro ejemplo de esto, es el Estado de Oaxaca, a quien se le reconocen 570 municipios, el 23 por
ciento del total nacional. Este, curioso fendmeno, esta presente debido a razones de caracter historico, relacionadas con
la defensa de los pueblos indios, de sus propias categorias municipales y territoriales; asi como a los propios cambios y
confusiones en las legislaciones respectivas. Para profundizar este punto, respecto a la distribucion municipal en el
estado y los mecanismos de resistencia indigena, registrado desde el contacto mismo de la conquista espafiola, y que
operaron en esta defensa politico/territorial, durante el periodo de la Colonia, la Independencia y los ensayos de
conformacion del México Contemporaneo, resulta oportuno consultar ¢l interesante trabajo de: Jorge Gonzéles, La
conformacion de los municipios en Oaxaca, Tesis Doctorado en Historia, El Colegio de México. México, 2003.
""Tello Diaz Carlos, “Formas de gobierno indigena”, Op Cit. Pag 4
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cimientos de [a naciente nacion mexicana, que tendrd como propésito lograr una homogeneizacion
de [a poblacién en todos los sentidos..”("?).

El establecimiento meramente formal y no material, del principio juridico fundamental de
la igualdad entre los hombres, (inspirado en la inasible declaracién francesa de los
derechos del hombre y del ciudadano acaecida hacia el afio de 1789); hacia caso omiso a
la composicién social de nuestro pueblo y su realidad cultural tan heterogénea y diversa.
Dicha promulgacion juridica, no vino a solucionar la multiple marginaciéon en que se
encontraban los grupos indigenas, sino a profundizarla, puesto que este enjambre juridico,
individualista y ajeno, fue impuesto a rajatabla y no podia mas que confrontar a los
cientos de comunidades indigenas, que basaban su vida cotidiana en activas logicas
comunales, donde el individuo se encontraba contenido dentro del bien comun.

“.Ambas facciones, entre las que se debatia la vida politica nacional, se dieron a la gris tarea de

instrumentar una campara sistemdtica de “6orramiento” de toda referencia del “ser indigena ", que

fuera capaz de escapar a los estrecfios mdrgenes de la vision idilica construida en la época,

respecto al origen mestizo de la nueva nacién, a partir del estrepitoso choque cultural, que

significo la Conquista Espafiola del Imperio Azteca. De esta manera, el “indio muerto”, el mitico

guerrero nahuatl vencido en el cruento enfrentamiento que significo la Conquista, fue edificado

como el pristino origen de esta gran nacién. Ahora bien, este “indio muerto”, nada tenia que ver

con el miserable y pauperizado “indio vivo”, pues este significaba una burda aberracion del otro,

pues siendo tan “flojo y mezquino para el trabajo’, era una verdadera vergiienza nacional.."(").

Asi, las constituciones nacionales de 1824 y 1857 mantuvieron el régimen municipal pero
delegaron su reglamentacion en las legislaturas y ejecutivos estatales, quienes
endurecieron la politica de centralizacién y reduccion de atribuciones municipales; entre
ellas las judiciales, administrativas y territoriales. Por otra parte, las leyes juaristas de
desamortizacién de bienes comunales y las leyes de colonizacién, fueron hitos claves en
el proceso de expropiacion territorial, contrario a los pueblos indios. Asi, las politicas
impulsadas por el gobierno central, fueron encaminadas al despojo sistematico de sus
tierras y la destruccion de sus formas de vida y cultura. Con la aplicacién de la Ley Judrez
en 1855 y la ley Lerdo en 1856 se desatd un proceso de expropiacion y despojo de las
tierras comunales indigenas y la destruccion de sus propias comunidades(*).
“.Los pensadores modernos del Renacimiento y la Ilustracion dedicaron mucho tiempo a la
concepcién de un Estado conformado por individuos iguales y fhiomogéneos. Todos los individuos —
por su seguridad y bienestar— pactaban un contrato social para dar forma y contenido a una
organizacién juridico-politica, distinta a los feudos. Esto mismo quiso aplicarse de manera
rigurosa en tierras americanas, borrando todo wvestigio de diversidad y heterogeneidad.. Esta
tendencia se siguid en las “politicas de concentracion” o en las famosas encomiendas
implementadas desde tiempos de [a Colonia. La misma actitud se implement desde [a
constitucion del Estado mexicano, siendo la “exaltacion del individuo” la regla de oro para
normar la convivencia juridico-politica. Asi, en la Constitucion de 1824 las colectividades serian
tajantemente olvidadas y el trato dado a los pueblos indigenas fue semejante al que se impartia a
los extranjeros, procurando en todo caso reducirlos a un régimen de reservaciones y aisldndonos de

1DRegino Montes Adelfo, “Los pueblos indigenas: diversidad negada”. En: Revista Chiapas, nim7, ERA/IIEc-UNAM,
México, 1999. Pag.21-44. Ver al respecto el interesante trabajo de: Ismael Colmenares y Miguel Angel Gallo, De
Cuauhtemoc a Judrez y de Cortés a Maximiliano, Ediciones Quinto Sol, México, 1990. Pdg.408-553.

U9Barabas Alicia M., “La Construccion del Indio como Bdrbaro. De la Etnografia al indigenismo”, En: Revista
Alteridades, Op. Cit. P4g.9-20. Al respecto, resulta muy ilustrativo el poder consultar el interesante trabajo de: Guy
Rozat, Indios Imaginarios e Indios Reales, Editorial Tava, México, 1993.

U9La Ley Lerdo decretaba que todas las propiedades rurales y urbanas que estuviesen en manos de corporaciones civiles y
eclesiasticas se adjudicaban en propiedad a sus arrendatarios. Dicha ley, daba a los arrendatarios u otros ocupantes tres
meses para reclamar las propiedades. A partir de ese plazo, estarfan a disposicion del publico. A partir de la
proclamacion de la ley numerosas decisiones judiciales dejaron bien claro que los liberales tenfan toda la intencion de
acabar con la propiedad comunal de las tierras campesinas. Ver a: John Tutino, De la Insurreccién a la Revolucién en
México. Las bases sociales de la violencia agraria, ERA, México, 1986.
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la sociedad nacional. A partir de este esauema empiezan a ponerse los cimientos de la nacienie
nacién mexicana, que tendrd como propésiio lograr una homogeneizacion de la poblacién en todos
los sentidos. Con ¢! gobierno (iberal del movimicnto de la Reforma las cosas no cambiaron mucho,
« pesar de que ta’ corriente era encabezada por un indic zapoteco, Benito Judrez Garcia. En este
contexto se expidio la Constitucién de 1857 que volvié a excluir de toda consideracion a los
pueblos indigenas, a pesar de que algunas versonas como Ignacio Ramirez “El Nigromante”
propusieron tratar el asunto relativo a los puebos originarios de México. Pere su voz no tuvo eco
en aquél entonces..” (**).

La respuesta de los pueblos indins a 2stas politicas liberales, que solo trajeron una pérdida
sustantiva en e! caricter de su autonomnia comunal y la expropiacion de grandes
extensiones de su tierritorio, fue generalizada y se suscitaron numerosas rebeliones e
insurrecciones indigenas a lo argo y ancho del pais. De esta marnera, en todo el convulso
siglo XIX, la vida politica de México, qued6 répidamente envuelta en una atmosfera de
caos e insolvencia por parte de la autoridad central. Mientras tanto, los pueblos indigenas
que lograron resistir el embate de la conformacién nacional, vivieron fuera del estrecho
margen de la legalidad, en una libertad de facto a partir de la debilidad cronica de los
sucesivos gobiernos nacionales de corte centralista(®).

Regino Montes Adelfo, “La comunalidad, raiz, pensamiento, accién y horizonte de los pueblos indigenas”. En: Revista
México Indigena, Nueva Fpoca, vol. 1, nim. 2, noviembre de 2002. Publicacion trimestral del Instituto Nacional
indigenista. Kesulta conveniente sefalar aqui que en el Congreso Constituyente de 1856-1857, Don Ignacio Ramirez
(El Nigromante) tuvo una brillante intervencion scialando el error historico que se cometia al tratar de adaptar modelos
extranos a la composicion étnica nacionai. Desatortunadamente, las ideas de la ilustracion prevalecieron nuevamente v
sus principios quedaron plasmados en la Constitucion de 1857.

"9Un claro ejemplo de estas respuestas indigenas, lo encontramos registrado en los valiosos trabajos de: Evelyn Hu-
DeHart, “Rebelion campesina en el noroeste: los indios yaquis de Sorora, 1740-1975” y Leticia Reina, “Rebeliones
Campesinas de la Sierra Gorda (1847-1850) ", ambos artizulos En: Friedrich Katz (compilador), Revuelta, rebelion y
revolucion, Tomo . ERA, México, 1990. Pags. 135-163 y 245-267. Algunas de estas revueltas tenfan como substrato
de su levantamiento, fa articulacion con los diversos sectores exeluidos de la emergente nacion, lo cual les otorgaba
gran legitimidad a sus demandas, aunque al estar estas circunscritas al lecalismo inmediarista, perdian su posibilidad de
propagacion. Tal es el caso del valle del mezquital y de los pobladores ai sur de Xochimilco donde los campesinos
amenazaban o empleaban la violencia en las disputas por la tierra, el agua, los impuestos y el control de los puestos
oficiales locales. También los campesinos del centro de México consideraban que esos afios de posguerra eran ¢l
momento preciso parz protestar por la serie de limitaciones impuestas a su autonomia local. Véase el trabajo de John
Tutino, “Cambio social agrario y rebelicn campesina en el México decimononico: el caso de Chalco™, En: Friedrich
Katz. (compilador) Revuelta, rebelion y revolucion, Op. Cit. Pag. 109-134. Otras movilizaciones, llegaban a
plaiitearse verdaderos proyectos alternativos de convivencia social, como es ¢l caso del “Manifiesto a todos los
oprimidos y pobres de México y el umverso”, expuesto y promulgado por el indigena socialista, Julic Lopez Chavez.
Julio Lopez Chavez fue un carismatico lider indigena, quien lograra desarrollar un peculiar movimiento agrario para
1868 ¢n el poblado de Chalco, actual Estado de México. Este movimiento, a lo largo de su duracién, repartid las tierras
arrebatadas de los grandes latifundios e impidié que log werratenientes de la region, trabajaran en ias tierras y montes
usurpados por el gobierno a los campesinos explotades “..Queremos lo tierra para sembrar en ella pacificamente y
recoger tranquilamenie, quitando desde luego el sistema de explotacion. Queremos abolir todo lo que sea seial de
tirania entre los mismos fnombres..”. Ver a: Pérez Anaya Marco, Rebelién y Revolucion en Chalco-Amecameca,
Estado de México, 1821-1921, INEHRM/Universidad Auténoma Chapingo/UNAM-Facultad de Filosofia y Letras,
Méxice, 1997. Resulta algo impaciarte para la época, la declaracién del indigena guerrillero Julio Lopez Chavez, poco
antes de caer prisionero bajo el control de las fuerzas dei gobierno federal, “.Soy socialiste porque soy eneniigo de
todos los gobiernos, y comunista porque mis hermanos guieren trabajar las tierras en comim.”. José C. Valades El
Seocialismo Libertaric Mexicanc en el siglo XiX, Universidad Aaténoma de Siraloz, México, 1984, Pég.40. Para
intentar un rasireo inicial de estas luchas agrarias, podemos consultar a: Alicia Barabas, “Rebeliones e Insurrecciones
Indigenas ern Oaxaca: la trayectoria  historica de la resistencia ética”, En: Barabas Alicia y Bartolome
Miguel(coords.), Etnicidad y pluralismo cultural. La dindmica étnica en Oaxaca, INAH, México, 1990. Y Leficia
Reina, Las Rebeliones Campesinas en México (1819-1906), Siglo XXI editores, México, 1980. Ahora bien, esta
condicion de debilidad estructural del Estade mexicano, si bien permitié que en la practica, muchos pueblos indios
lograran preservar sus antiguas formas de convivencia y regulacion social y territorial, también motivo el surgimiento
de numerosos caciques regionales, civiles y militares, que por mas de medio siglo fueron los verdaderos amos y senores
del México politico. Fue la ley de los caciques la gue constituyd el verdadero entorno en el que se desarroll¢ la vida
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A contra corriente de esta historia de gris exterminio, las comunidades indias lograron
resistir los cruentos embates gubernamentales y articular intrincados esquemas de
preservacion, resguardo y adecuacion de sus sistemas normativos tradicionales, respecto
a la administracién impuesta por el gobierno central. A lo largo del complejo proceso que
significo, la conformacién del Estado mexicano, los grupos indigenas consiguieron erigir
renovados esquemas de preservacion cultural, a través de una férrea identidad de
resistencia hacia sus précticas y costumbres tradicionales. Asi, apartados, del resto de la
poblaci6én, que trémula emergia esperanzadora de un porvenir soberano, los pueblos
indios, continuaron preservando sus particulares esquemas de reproduccion social, a partir
del enérgico impulso de sus peculiares dispositivos simbélico/materiales de articulacion
comunitaria. Jaime Torres, nos reitera:
“.Los pueblos indios, han usado la estrategia de [a resistencia para preservar Sus culturas por mds
de quinientos afios, pero es curiosamente a lo largo del siglo XIX, que estas estrategias cobran una
gran relevancia, a raiz del ataque sistemdtico del Estado fiberal hacia las comunidades indijenas.
Paraddjicamente, hay que anotar que of mayor ataque fechio a las comunidades indigenas, fue
después de lograr la independencia nacional. Nunca antes se les fabia quitado tanta tierrd, ni se
(os fiabia tratado de penetrar y horadar de tal manera en todos los niveles de sus prdcticas
culturales. Asi, de pronto; los usos y costumbres indigenas, se convirtieron en un sistema juridico
subordinado, clandestino y negado. Un bastardo del derecho positivo, excluido de fa normatividad
impuesta. De esta manera, se Sfue gestando en (a oscuridad, una decision consciente por parte de
los pueblos indigenas de conservar sus propias mormas, aun con tan altos costos y de crear y |
defender su identidad distinta. La fuerza actual de la identidad y organizacién indigenas en
nuestro pais, se observa a través 4o [a fistoria, como un fiilo continuo de ¢ficaz rebeldia a la
imposicién de las formas ajenas de “convivencia” social.” ().

Benjamin Maldonado, nos refiere asi, que dicha resistencia y preservacion, no fue otra
cosa, mas que la voluntad conciente de los pueblos indios, por preservar de una manera
articulada los distintos aspectos de sus culturas; a partir de los cuales, habrian de auto
adscribir su ser indigena:
“ ra resistencia india es la voluntad cotidiana, permanente, de los pueblos indios por conservar

de manera articulada los distintos aspectos de sus culturas, con los cuales se identifican. Esa

voluntad no es inercia pasiva o activa sino deseo organizado de nombrar lo pronuncia!iﬁz, de creer

en lo creible, de saber todo, de gobernar lo colectivo, de amar lo vivo, de entibiar a la muerte, de

heredar lo fieredable, etc.. Esta resistencia es cotidiana y permanente porque cotidiana y

permanentemente las culturas indias han sido asediadas de diversas formas por la cultura

colonial, tanto espafiola como nacional; en ocasiones las respuestas han sido violentas, armadas y,

por lo mismo, esporddicas; pero, en realidad, los indios reafirman diariamente su voluntad de ser

contra [a intencién occidental de impedir que sigan siendo..” ("®).

politica misma de la gran mayoria de las congregaciones municipales del pais. En donde, las jefaturas politicas y el jucz
de distrito fueron los instrumentos primordiales para lograr el control politico y econémico de la vida municipal. Para
revisar este algido momento de nuestra historia, desde una perspectiva regional, es pertinente remitirse a: Jaime Bailon
Torres, Pueblos, elites y territorio: Oaxaca, formacién y reproduccion de un sistema de dominio regional en ¢l
sur de México. El Colegio de México, México, 1999. Y Friederick Katz, La guerra secreta en México, Editorial Era.
México, 1984.

("Torres Diaz Jaime, Las disputas indias por el poder local: Los casos de Huchuetla y Rancho Nuevo de la
Democracia, CIESAS-Centro, Tesis de Maestria en Antropologia, México, 2001. Pag.32. Se puede revisar al
respecto, el interesante esfuerzo hecho por el IEEO, para lograr claborar un catdlogo de cémo es que s€ reproducen y
vivencian, al interior de los pueblos indios oaxaquefios, los usos y costumbres en la actualidad. Ver asi a: Méndez Lugo
Luis Adolfo y Velasquez Cepeda Maria Cristina, Catilogo Municipal de Usos y Costumbres. Los Usos y
Costumbres para la renovacién de los Ayuntamientos en Oaxaca, (Catalogo Municipal de las Regiones Caiada y
Sierra Norte. Distritos Electorales de: Teotitlan de Flores Magon, Ixtlan y Ayutla. Periodo 1995-1996), CIESAS-
Unidad Istmo/IEE, Oaxaca, México, 1997.

(8 Benjamin Maldonado, “Reflexiones acerca de la resistencia india y la liberacion”, En: Maldonado Alvarado Benjamin,
La Utopia de Ricardo Flores Magén: Revolucion Anarquia y Comunalidad India, Instituto de Investigaciones ¢n
Humanidades-Universidad Autonoma Benito Juérez, Oaxaca México, 1994. Pag.75-90.
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En este sentido, la resistencia étnica, cobro fuerza y relevancia, en tanto les permitié
reorganizarse como comunidad, a la vez que desarrollaban, la capacidad de enfrentarse a
Sus agresores:

“..Por resistencia no entendemos solamente fortaleza o cualidades desarticuladas Y pasivas. Una

tabla de madera, por ejemplo, tiene una constitucion resistente al agua que le permite no hundirse

en ella, pero va hacia donde las olas la llevan sin poder librarse de su inercia. En cambio, para los

pueblos indios, resistencia no significa sélo que puedan soportar el oleaje de agresiones ilimitadas,

sino, ademds, que tienen la capacidad para oponerse a su agresory de organizarse para intentar

liberarse de [a agresion. EL concepto resistencia lleva implicita la no aceptacion de la dominacién y

la inconformidad con la imposicion, en una actitud creativa de defensa de lo propio -oprimido-

Srente a o ajeno -opresor- y, por supuesto, en el deseo de poder vivir lo propio libremente... Tn

tanto que es voluntad de resistir, la resistencia obliga a pensar ya rastrear la existencia de un

conjunto de acciones decididas por los indios -porque no les fueron impuestas ni propuestas-,

mediante (as cuales preservan sus estilos de entender y reproducir la vida. Esto, a diferencia de

pensar en una actitud pasiva -naufragio cultural- como la tabla que no se fiunde sélo porque tal es

su constitucion natural, y porque no se le fia podido cargar de peso suficiente que venza su

resistencia y la hunda, poniendo fin a su naufragio..” (*.

Asi, encontramos que la resistencia cultural indigena se vio cristalizada a través de la
comunalidad, la cual representaba la articulacion manifiesta de su organizacion colectiva.
Sin tener que confiar religiosamente en la etnografia moderna y recurriendo a la més llana
evidencia, podemos ver que en Oaxaca, y en otras partes del pais, subsisten comunidades
indigenas fuertemente enraizadas. Desde luego, que no se trata ya de aquellas sociedades
prehispénicas; pero de forma conciente y activa, dia con dia los pueblos indios contintian
preservando su ser comunal, y eso es innegable a menos que el dogma antropologico
declare inexistentes a los indios porque no ha tenido la capacidad siquiera de definirlos.
“.8i los indios sobreviven a una dominacién, se debe a que asi lo han decidido y se han

organizado para lograrlo, y no deben su supervivencia a la incapacidad de los colonizadores por

exterminarlos sino a su propia voluntad colectiva de existir. Esto significa que se resistieron a

morir, defendiendo sus culturas a través de diversas estrategias. En algunos casos optaron por

simular la aceptacion de la derrota y la sumisién para poder conservar lo suyo, como es el caso de

sus costumbres y creencias mdgicas y religiosas, que bajo la mdscara de adopcion sincrética del

cristianismo ocultaron tras la iglesia para seguirlas practicando hoy en dia; algo similar ocurre con

sus lenguas, que se siguen fablando tras a aparente aceptacion o no rechazo del espaiiol

(bilingiiismo); en el caso del poder, la imposicion espafiola fue re simbolizada en funcién de que su

presencia inevitable no de construyera sino reforzara conceptos indios del poder, en otras

ocasiones se tuvo que defender lo propio practicindolo desafiantemente desde la clandestinidad,

como es el caso de la herbolaria y la medicina tradicional; y por iltimo, hay que recordar que la

lejania de las comunidades indias respecto a las metrpolis, les permiti6 sustraer sus costumbres y

conocimientos a las exigencias homogeneizadoras del poder colonial, pudiendo seguir hoy

practicando, por ejemplo, la curtiduria con técnicas prehispdnicas..La resistencia, entonces, ha

permitido a los indios resguardar activamente sus culturas con miras a organizar su liberacion

como sociedades, pues es algo obvio, a veces olvidado, que [a resistencia no es un fin en si mismo

sino un medio para lograr (a liberacion desde lo propio. Esta resistencia, alo largo del tiempo, no

se da sélo como lucha armada o politica sino también como defensa de su cultura, en todos sus

aspectos, frente a las agresiones de la cultura totalitaria. Por tanto, [a resistencia es cotidiana yse

organiza en tomo a algo tan profundo que constituye el fundamento de las culturas indias. Ese

fundamento de lo indio, Y por tanto de su resistencia, es la comunalidad..” ().

En palabras Juan José¢ de Rendén, esa manifestacion organizativa de vocaciéon comunal de
los pueblos indios, es “la base misma de su subsistencia y su lucha por conservar su

" Benjamin Maldonado, “Reflexiones acerca de la resistencia india yla liberacion”, Op. Cit. Pag.75-90.

“"Benjamin Maldonado, “Magonismo, Comunalidad y Resistencia Indigena. El México salvaje, frente al México
barbaro™, En: Maldonado Alvarado Benjamin, La Utopia de Ricardo Flores Magén: Revolucién Anarquia y
Comunalidad India, Op. Cit. Pag.65-74.
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identidad’’("); la cual se encuentra cimentada en los cuatro pilares sustantivos de sus
respectivas colectividades, que le dotan de raiz, horizonte y sentido, a su quehacer
cotidiano de histérica resistencia. Los cuatro pilares integrantes de la comunalidad
indigena son asf:
“. a)La defensa del Territorio comunal: Capaz de dotarles de un sentido de pertenencia y un
cardcter de auto adscripcion espacial identitaria; 6) El poder comunal: Que se expresa en la
Asamblea comunitaria, en el sistema de cargos y en los cabildos indigenas de gobierno; ¢)E[
trabajo comunal: Que es la realizacion y el mantenimiento de las obras del pueblo, la ayuda
mutua que se entiende sobre todo en las intrincadas redes de parentesco; d) El disfrute comunal:
que es el aprovechamiento de todos los miembros de la comunidad sobre los excedentes de [a
produccion.. Estos cuatro elementos, pueden concretarse en dos grandes reivindicaciones, el uso
comunal de la tierra y la organizacion politica, social'y cultural, que se da alrededor de este uso.
Es decir, la posibilidad de manejar autogestivamente su espacio vital de reproduccion social..”’(*).

Maldonado, por su parte nos sugiere que la comunidad india, ha representado el nucleo
tradicional de la reproduccién cultural de los pueblos y es el espacio articulador por
excelencia, de su propia resistencia. Pues en su seno, confluyen los referentes basicos de
su identidad y su experiencia comunal, que caracterizan a los pueblos indios. Asi, nos
define:

“..Una comunidad india no es sélo el lugar donde habitan sus pobladores, también es el lugar

donde transcurre la mayor parte de su vida, un lugar donde todos se conocen y establecen una

gran cantidad de relaciones. La comunidad es entonces un territorio colectivo en el que transcurre

la vida de una comunidad, entendida como un grupo de familias interrelacionadas. La primera

comunidad de cada persona es su familia, donde todos encuentran un sentido de pertenencia 'y con

la que todos tienen compromisos claros, cuyo cumplimiento cabal es la mejor forma de construir

esta comunidad sélida y saberse parte de su construccion. Cada uno tiene tareas que cumplir,

desde los nifios hasta los ancianos, para proveer lo necesario. Incluso, cuando algunos miembros

tienen que migrar para obtener trabajo remunerado, lo hacen para enviar y traer recursos para la

familia y la comunidad, mds que para enriquecerse individualmente. La familia posee tierras de

trabajo que puede heredar a sus miembros —generalmente a los hijos varones—, incluso rentarlas a

otras_familias o personas, pero no puede venderlas porque la propiedad es comunal. Las familias

se vinculan entre si a través del matrimonio, el compadrazgo y la ayuda mutua, relaciones regidas

por la obligacion moral de corresponder a la ayuda recibida. Esta reciprocidad en las relaciones

nitualizadas o sin ritualizar les ha permitido hacer frente a los distintos momentos de carencias,

asi como mantener un principio de cohesion selectiva pero amplia. La red que conforman estas

relaciones colectivas es parte fundamental de la estructura social que caracteriza a la comunidad

india precisamente como comunidad, la cual no puede entenderse si no se gobierna a si misma

como asamblea, a través de sus autoridades por ella electas’(®).

En este sentido, Adelfo Regino manifiesta que, la comunalidad y el equilibrio fundado en
la complementariedad espacial, vienen a ser dos categorias basicas para entender la raiz,
el pensamiento y la accion de los pueblos indigenas. De ahi se deriva la percepcion de un
universo integral en el que se relacionan mutuamente la tierra que da vida al pueblo, ser
humano comun, mediante el trabajo familiar y colectivo. Es en la tierra donde nosotros
existimos como seres humanos comunes, es decir, como pueblos, y en ella recreamos
nuestra naturaleza y vida mediante el trabajo familiar y colectivo. En este contexto se hace
enteramente explicita una “actitud humana hacia lo comun”, es decir, la comunalidad.
Esto es lo que da sentido y explicacion a una buena parte del mundo indigena, buscando

@UJuan José Renddn, “Dominacion y resistencia de los pueblos indigenas”, Ponencia presentada en la Escuela Nacional

de Antropologia e Historia (Unidad-Oaxaca), Oaxaca de Judrez México, 21 de agosto de 1991. Pag.3-7

@ Juan Jos¢ Rendon, “Notas sobre identidad, lengua y cultura”, En: Méndez L.1. (comp.), I Seminario sobre Identidad,
ITA-UNAM, México, 1992. Pag.36.

“Maldonado Alvarado, Benjamin, “De la comunidad al pueblo con base en la comunalidad”, En: Revista México
Indigena, Nueva Epuca, vol.1, nam. 3, diciembre de 2002. Ptiblicacion trimestral del Instituto Nacional Indigenista
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sin duda alguna la complementariedad entre lo singular y lo plural, entre lo bueno y lo
malo, entre el individuo cuya dimensién s6lo puede ser entendida en el seno de una
comunidad que lo hace vivir y sofiar y la propia comunidad en su conjunto:
“..Nuestra raiz —como todas las raices no puede concebirse sin la tierra; [a tierra que, desde el
punto de vista indio, es comun”. La tierra desde [a perspectiva indigena se entiende bdsicamente
en dos sentidos: A) Como espacio material en donde se reproduce nuestra existencia, y en donde
trabajamos para obtener nuestros alimentos y sustento general. B) Como espacio espiritual, dado
que en ella viven nuestras raices, nuestros ancestros, nuestros nafiuales, que [a convierten en
nuestra madre, quien al nacer nos amamanta y al morir nos abre su seno. ®or eso, se convierte en
un elemento esencial de nuestra pervivencia, junto al agua, el aire y el fuego, y por eso mismo [o
debemos tener en comiin. Incluso no podemos pelearnos por ella, porque se enoja y se muere..”(**).

Abhora bien, nacer en una comunidad india no es suficiente para sentirse y ser reconocido
como su integrante. Es necesario expresar reiteradamente la voluntad de ser parte de ella
mediante trabajo o cooperaciones. El espacio propio de la vida cotidiana, es pues
esencialmente el entorno de la comunidad, el cual se vive y se simboliza comunalmente.
De esta manera, todos sus participantes, estan comprometidos a donar trabajo a la
comunidad a cambio de prestigio y derechos. Este tipo de trabajo gratuito consiste
basicamente en el cumplimiento de cargos y servicios para el bien comn, la participacion
en la asamblea comunitaria, la asistencia al tequio y la colaboracién y presencia en las
fiestas  civico-religiosas, que se encuentran sefaladas. Rearticulandose asi,
permanentemente y con gran prestancia, sus respectivas formas de organizacién y
gobierno(®).

““Regino Montes Adelfo. “La comunalidad Raiz, pensamiento, accién y horizonte de los pueblos indigenas”. Op. Cit.

®Pacheco Ladron de Guevara Lourdes, “;Comunidades o Municipios?. De la organizacion tradicional india a la
municipalizacion”. Ponencia presentada En: Cuarto Congreso Internacional de Derecho Electoral, Morelia, México,
2002. Para el caso de los huicholes, que habitan en el noroeste de Jalisco y en el este de Nayarit, a lo largo de la cuenca
del rio Chapalagana, la autora expone que: “..Las comunidades indias organizan sus relaciones sociales a partir de sus
gobiernos tradicionales comunales. La estructura de tales gobiernos, en la mayoria de los casos, cuenta con un
gobernador, un segundo gobernador, un juez, un comandante, dos topiles, una tenanche. La vida religiosa incluye
ademas. un marakame, el cual se hace cargo de la conduccion espiritual del grupo durante un afio. Sus caracteristicus
primarias son: La designacion de autoridades por consenso de una colectividad. La asignacion de cargos ocurre
dentro de un procedimiento consensual a través del mecanismo tradicional del suefio colectivo. Las autoridades
anuales son escogidas en un proceso de seleccion por el grupo de ancianos de la comunidad -kawiteros-, los cuales se
ponen de acuerdo sobre las personas que deberan ocupar los cargos durante el afio siguiente. El proceso de seleccion
ocurre sin conflicto, ya que los nombres de estas personas, al ser sofiadas colectivamente, son reveladas por los
dioses.. La legitimidad de la autoridad. Las autoridades seleccionadas segiin el procedimiento comunitario, gozan de
legitimidad al interior del grupo y frente a las autoridades de otras comunidades, por lo que no existe conflicto de
designacion. Tampoco tienen posibilidades de renunciar al cargo o de no aceptarlo ya que el origen divino de los
cargos impide que la voluntad humana trastoque la designacion.. La socializacién de la experiencia de gobierno.
Durante la ceremonia de cambio de autoridades tradicionales cada uno de los funcionarios del gobierno saliente
platica a todos los nuevos funcionarios su experiencia de un afio de gobierno y realiza una sintesis de la forma de
gobernar de los funcionarios anteriores. El grupo recupera por transmision oral la experiencia de gobierno de las
generaciones anteriores.. La complementariedad de los cargos y la no subordinacién de jerarquias. Las funciones que
se ejercen distan mucho de contener un sistema jerarquico de autoridad. Los funcionarios no son subordinados al
primer gobernador porque no le deben ejercer el cargo. Son funcionarios de la misma jerarquia. Cada uno ejerce el
cargo que le toca. No se crea un grupo especializado en gobernar. El sistema anual de rotacion de cargos provoca que
practicamente todos los hombres adultos, y sus esposas, ejerzan en algiin momento, un cargo de autoridad. Ello impide
generar una élite que ejerza el poder permanentemente. No se explotan los cargos de autoridad. Los cargos se ejercen
de manera honoraria por lo que la seleccién recae sobre aquellos indios que han tenido mayores posibilidades de
acumulacion. El cargo se ¢jerce simultdneamente con sus ocupaciones, de tal manera que es gobernador y jornaleros
agricola, juez y artesano, policia y recolector de frutos silvestres.. La elaboracion de consenso alrededor de las
decisiones de autoridad. Las decisiones tomadas por la autoridad tradicional son acatadas por individuos particulares,
una familia o un grupo de familias. Los afectados participan en el mismo proceso de la toma de decisiones.. La rapidez
en la imparticion de justicia. La cercania del gobierno tradicional en las comunidades permite la aplicacién de justicia
en un plazo breve, de manera tal de recuperar el equilibrio perdido en la comunidad cuando se comete algiin hecho
considerado como delito. Las decisiones sobre la organizacion del trabajo. La autoridad tradicional decide, en caso de
controversia, como debe asignarse el uso de la propiedad comunal en cada ciclo de siembras. También el gobierno
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Esta renovada comunalidad india, basada en las intrincadas redes del gobierno tradicional,
les ha permitido histéricamente a los pueblos indios, que el primer contacto con el sistema
de poder centralizado, fuese a partir de la identidad colectiva y no la individualizacién
amorfa. Pues es la comunidad misma, la que asume la representacién de los miembros y
se convierte en una forma de intermediacién entre el indio pretendidamente
individualizado y el poder lacénico. Asi, como bien lo expone la antropdloga
norteamericana Laura Carlsen; en las comunidades indigenas dispersas a lo largo y ancho
del pais, los pueblos indios, hoy por hoy, siguen practicando sus propios esquemas de
autogobierno y regulacioén al interior de sus comunidades, a partir de la aplicacién de
intrincados sistemas normativos, los cuales han venido reinvent4ndose desde los tiempos
pre-coloniales hasta nuestros dias. Definidos como “usos y costumbres”, en la actualidad,
son la base misma que fundamenta la comunalidad india.

“.La clave de [a persistencia de estos sistemas normativos en las comunidades indigenas no radica

en su marginacion ni en una falta de interés por parte de las elites gobernantes, por integrarlos en

el proyecto nacional. Aunque estos elementos claramente existen, no bastan para explicar la

sobrevivencia de formas especificas de gobierno indigena, y mucho menos, su renovacion y

resurgimiento. De fondo, existe una decision consciente por parte de los pueblos indigenas de

conservar sus propias normas --aun con altos costos-- y de crear y defender su identidad distinta.

La fuerza actual de la identidad y organizacién indigenas en nuestro pais se ve a través de la

historia como un hilo continuo de resistencia a la imposicion de formas ajenas. Esta lucha ha

llevado a la plaza piblica debates que antes se dieron casi exclusivamente en los salones

académicos. En aras de defender o atacar a la autonomia indigena, entran a la discusion viejos

temas de la historia, antropologia, derecho y politica. ;Como entender qué es realmente o

indigena? ;Qué significado damos a la comunidad y cémo definir a la comunidad indigena?

¢Como funciona el autogobierno indigena en México hoy y cuales son sus miiltiples modalidades?

Las respuestas a estas prequntas nos pueden [levar a un mejor entendimiento del reto mayor:

construir un Estado pluriétnico que garantice la plena y diferenciada ciudadania a un sector

negado por la justicia durante siglos..” (*%).

La persistencia de estos sistemas normativos en las comunidades indigenas, es una
decision activa y consciente, por recrear y defender sus propias formas de vida, basadas
en su caracter comunalista. La fuerza actual de estas reivindicaciones comunalistas,
puede verse a través de la historia, como un hilo continuo de resistencias a la imposicién
brutal por parte de las elites gobernantes, de formas y modos de vida completamente
ajenos a las culturas precolombinas. El despertar de la larga noche de engafios y
oscurantismos etnocidas, esta por llegar.

Comunalidad, raiz y utopia de los pueblos indios

A contra corriente, los pueblos indigenas, han reiterado una y otra ves, los grandes
beneficios, que para la reproducci6n de su cultura ha significado, la preservacién de sus
sistemas normativos que regulan su vida en colectivo, a través de sus respectivos sistemas
comunitarios de cargos y corresponsabilidades comunitarias; los cuales, constituyen una
defensa efectiva contra la asimilacién de sus culturas por parte del Estado nacién y les han
permitido hasta hoy, la generacién de mecanismos comunitarios de solidaridad, apoyo

tradicional toma decisiones respecto de la vida privada de los miembros de la comunidad. Reconoce las uniones
Jamiliares o las disuelve, resuelve los conflictos de la convivencia comunitaria, reconoce los datos de parentesco de las
personas, lo que permite mantener la armonia entre el grupo, minimizando los posibles conflictos de la convivencia
diaria..”

““Carlsen Laura, “Autonomia indigena y usos y costumbres: la innovacién de la tradicién”. En: Revista Chiapas, nim?7,
ERA/IIEc-UNAM, México, 1999. Pag.45-70.
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mutuo y cooperacién. En muchas comunidades el sistema de cargos refuerza la
solidaridad entre familias y vecinos, ya que éstos tienen que asumir, una buena parte del
trabajo cotidiano del carguero. Varios estudios y testimonios resaltan la manera en que el
tequio funciona como un mecanismo de sobrevivencia de la misma comunidad. Asi, Wim
Gijsbers, en un interesante estudio titulado: "Usos y Costumbres, caciquismo e
intolerancia religiosa", sefiala casos como el de San Pablo Yaganiza, Oaxaca, en donde,
el equipo del Comisariado de Bienes Comunales, defendié de esta manera, la cultura,
tradicién y costumbre de su pueblo:

".Los usos y costumbres no los inventamos nosotros pero, eso si, gracias a esta normatividad

sobrevivimos. Ciento veinte hombres dan su tequio gratis. Seria un dineral pagarles un sueldo a

todos ellos... Claro que nos afecta la carestia, el maiz no basta, pero no tenemos deudas, tenemos

un pueblo alumbrado, y tenemos nuestra tortilleria. E[ apoyo mutuo dentro de la comunidad, los

tequios y las cooperaciones de los comuneros son fundamentales para poder sobrevivir. No

debemos nadaa a nadie y lo que hemos logrado es por nosotros mismos.. ®or eso exigimos respeto a

nuestros usos y costumbres..'(*’)

Este ejemplo, ilustra de buena forma, la manera en que los usos y costumbres, compensan
de manera efectiva, el incumplimiento sistemético del gobierno federal, en tareas basicas
de infraestructura y bienestar en las comunidades indigenas. Desde una perspectiva
Juridica, la antropdloga mexicana Teresa Sierra, afirma el importante papel, que
desarrollan los sistemas normativos indigenas en la sobrevivencia cultural de los pueblos
indios, y desde esta esfera, argumenta también, su relevancia para compensar las carencias
¢ inadecuaciones del sistema nacional de justicia, al interior de las comunidades
indigenas. Asi, frente a la estulticia de los debates, sobre el supuesto “primitivismo”, de
estos usos, costumbres y tradiciones indias, ella insiste en la fuerza y centralidad de los
usos y costumbres, como eje rector de su vida comunitaria:
".El reconocimiento del sistema normativo indigena, implica reconocer [los espacios
Jurisdiccionales que han ido funcionando de facto, y clave de la sobrevivencia de las comunidades
Y pueblos indigenas. La fuerza de los sistemas normativos ha servido para canalizar tensiones
internas y manejar vinculos con el exterior, reforzando asi, un sistema nacional de Justicia
incapaz en si mismo de atender a los asuntos comunitarios.. I reconocimiento de los sistemas
normativos indigenas contribuiria a Sortalecer la sociedad, [a cual al asumir un caricter
multicultural real] abre la posibilidad de contrastar y enriquecer su sistema Juridico en la
perspectiva de construir un orden legal plural.."(*®)

En muchas comunidades indigenas el sistema de cargos organiza e integra la vida
municipal, asi que en estas comunidades sus normas y oficios son factores importantes
para la construccion de la autonomia y la reconstitucién de los pueblos indigenas¢). El

“"Gijsbers Wim, Usos y Costumbres caciquismo e intolerancia religiosa, Centro de Apoyo al Movimiento Popular
Oaxaqueiio, A. C., Oaxaca, México, 1996. Pag. 54

®®Sicrra Maria Teresa, “El reconocimiento de los sistemas normativos indigenas”. En: Ojarasca, (suplemento de La
Jornada), No.1, México, mayo de 1997.

®Ahora bien, si bien existe un consenso béasico en torno a ciertas funciones del llamado “sistema de cargos™ en las
comunidades indigenas: la adquisicion de prestigio al interior de la comunidad, el fortalecimiento de la etnicidad
identitaria, y la multiplicidad de funciones juridicas y sociales, que se desprenden de estos. El andlisis de los sistemas
de cargos al interior de las comunidades indias, se ha visto enriquecido y profundizado de forma constante, al pasar de
los anos. En un principio, antropélogos como Sol Tax, Manning Nash y Eric Wolf, quienes en su gran mayoria
provenian de la escuela estructuralista-funcionalista; analizaron el llamado sistema de cargos al interior de las
comunidades indias, a través de las relaciones politicas, sociales y econoémicas, que en cllas se entretejian, hasta lograr
definir las funciones especificas, de cada miembro de la colectividad. Asi, tue el antropdlogo norteamericano Sol Tax,
quien pioneramente sometié al andlisis tedrico al patrén de encomiendas colectivas, que se registraban en ciertas
regiones indigenas. Asi, en un ensayo titulado: "Los municipios del altiplano meso-occidental de Guatemala",
aparecido en 1937. Tax, nos ofrece, una definicion del “sistema”, aun sin llamarle “sistema de cargos”. Tax, emite una
declaracion sencilla, pero que revolucionaria por completo, el estudio etnografico: "..Los estudios sobre la etologia,
deben comenzar con los estudios de las culturas éicas, como entidades individuales..”. Mas adelante, Eric Wolf por
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“sistema de cargos” es una forma compleja de autogobierno local que en muchas
comunidades forma parte de los llamados “usos y costumbres". Ahora bien, es importante
entender que el término “usos y costumbres" no se refiere a un cédigo informal de
creencias religiosas, culturales y sociales; sino a un complejo sistema de normas
colectivas, que ha sido interiorizadas en las comunidades indigenas tras los siglos, un
sistema que como todos no es infalible pero que ha probado su flexibilidad, coherencia y
capacidad de coexistir con el Estado moderno. Francisco Lépez Bércenas, abogado
mixteco y estudioso de los derechos indigenas; sefiala que, dado su car4cter formal y
consensuado y el valor juridico de sus normas, los llamados “usos y costumbres”
indigenas, tienen que ser reconceptualizados, dado que:

“..Los llamados "usos y costumbres'; son un término muy poco adecuado; mejor seria referirse a los

sistemas normativos indigenas, para sefialar su validez politica y juridica frente al sistema de

derecho positivo, que se encuentra plasmado en nuestra constitucién politica y las leyes y

ordenamientos que de ella emanan..”(*").

El sistema de cargos regula la vida comunitaria para muchas comunidades indigenas y
rurales, en extensas regiones del pais. Miles de ciudadanos viven bajo sus normas y
principios; el reconocimiento del “sistema de cargos” y los llamados “usos y costumbres”,
ha sido una demanda reiterada del movimiento indigena, sobre todo en Oaxaca. En donde,
si bien encontramos una gran multiplicidad de formas y practicas, que encierra la
reproduccion del “sistema de cargos”, de una comunidad a otra; es posible distinguir una
serie de rasgos fundamentales, en su reproduccion. Asi:

".El sistema de cargos estd conformado por un cierto nimero de cargos, o responsabilidades

comunitarias, reconocidos y respetados por los miembros de la comunidad. Los responsables de

cargos [levan un bastén, simbolo del mandato que les ha dado la comunidad. Los cargos se turnan

su parte, interpreto el sistema de cargos y las fiestas religiosas en las comunidades indigenas, como “..Un mecanismo
de redistribucion que sirve para prevenir la acumulacién de la riqueza entre miembros de la misma comunidad..”.
Segun el, “.La sobrevivencia del sistema de cargos, dependia como condicion de posibilidad, de un alto grado de
homogeneidad al interior de la comunidad..”. Dado que, las diferencias de clase entre individuos que poseian mas
terrenos o en general una posicion econémica, politica o social, mas acomodada que el resto de pobladores, amenazaba
el equilibrio comunitario. El equilibrio, se veia reestructurado, cuando estos individuos “poderosos”, al interior de la
comunidad, se veian obligados a asumir los cargos civico-religiosos, que la comunidad les encomendaba, con el fin de
lograr que redistribuyeran su excedente acumulado, a toda la comunidad, a través de los fuertes gastos que implicaba ¢l
apadrinar un encargo individual, con fines colectivos. Trabajos subsecuentes indicaron, que esta tesis, no operaba en
todas las comunidades, pues habia lugares en donde el sistema de cargos, reforzaba ain mas, la evidente estratificacion
economica al interior de la comunidad. Estudiosos como Frank Cancian, trabajando en Los Altos de Chiapas,
documenta las maneras en que el sistema, mantenia las diferencias de clase. Lugares en donde el "complejo de
estratificacion", resultaba mucho mas importante que el "complejo igualitario", debido a la estricta jerarquia y el hecho
de que las comunidades mostraban altos niveles de estratificacion que se veian reforzados, con el funcionamiento del
sistema de cargos. Esta situacion se explicd, a partir de la delimitacion puntual, del nivel de “ladinizacién” y mestizaje
en que la mayoria de las comunidades indias se encontraban; lo cual les obligaba a adherir valores y practicas ajenas al
modo ancestral de su redistribucién econdémica. Gonzalo Aguirre Beltran, incluso logro documentar, algunos casos en
los cuales, el sistema de cargos, subordinado a una ldgica de acumulacion econdmica mestiza, facilitaba la explotacion
de los indigenas por parte de los mestizos. Paulatinamente, los estudios sobre el sistema de cargos, se habran de apartar
de las temdticas de estudio de la escuela estructural-funcionalista, y comenzaran a retomar para su andlisis, los aspectos
culturales y sociales, hasta ese momento, poco observados. Asi, antropélogos como Andrés Medina, hacen un recuento
y ala vez una critica del desarrollo de los estudios funcionalistas, y les contraponen, el concepto de “la matriz agraria”,
como eje de la organizacion actual, en las comunidades indigenas. El sistema de cargos, entonces; es definido como;
“..La estructura organizativa en la que se articulan de una manera compleja y original los procesos socioecondmicos,
politicos. religiosos y étnicos que constituyen a la comunidad tradicional, pero principalmente la india, de raiz
mesoamericana..". Esta interpretacion, lograra destacar la reafirmacion de la identidad indigena, aparejada a la vida en
comunidad, en el ceno de la vida cotidiana y cultural de los pueblos indios; particularmente inmersos, en el contexto de
la multiplicidad de tuerzas que amenazan la preservacion de sus propios sistemas normativos. Ver a: Medina Andrés,
“Prologo para una Introduccion al sistema de cargos”. En: Leif Korsbaek, Introduccion al sistema de cargos,
Universidad Autonoma del Estado de México, México, 1996. Prélogo a cargo de Andrés Medina. Pag.8-20.

“ULopez Barcenas Francisco, “Los derechos indigenas en la legislacion de los Estados”, En: Renato Rosaldo y Jorge
Alonso, Elderecho a la identidad cultural, Instituto de Investigaciones Legislativas, México, 1999. Pag. 159-193.
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entre los miembros adultos de la comunidad, generalmente hombres, en forma rotativa.
Generalmente duran un afio, aunque en algunos casos pueden ser asta tres. Después del periodo
del cargo, la persona regresa a sus actividades normales y no tiene que responsabilizarse de otro
cargo por un tiempo relativamente largo. Los cargos no son remunerados y pueden absorber entre

la mitad y la totalidad de las horas laborales..” (*").

Los cargos implican gastos personales en la mayoria de los casos. Los miembros de la
comunidad que sirven de mayordomos o en otros cargos deben patrocinar parte de las
fiestas religiosas y pagar otros gastos de la comunidad, ademdas de apartarse de sus
actividades econdmicas y agricolas durante el tiempo que tome su mandato. Por otro
lado, reciben compensacién en forma de prestigio dentro de la comunidad. Para
sociedades occidentales individualistas que explicitamente relacionan riqueza con
prestigio, esta compensacion puede parecer meramente simbdlica, sin embargo, dentro de
las comunidades indigenas el prestigio y respeto tiene un valor real y reconocido. De esta
manera vemos que:

"..Los mandatos dentro del sistema de cargos ascienden en prestigio y responsabilidad a lo largo

de la que ha sido llamada la escalera civico-religiosa, porque en el transcurso de la vida la carrera

de cargos alterna entre los religiosos y los civicos. Tn sistemas todavia integrados, los miembros de

la comunidad no distinguen entre los dos tipos de responsabilidades. Sus vidas religiosas y civicas

se entrelazan dentro de la cosmovisién indigena en donde almas, animales, plantas y clima, dioses

Y santos juegan papeles indivisibles e interdependientes..” (**)

Los cargos politicos incluyen desde alcalde, regidores (administradores), encargados de
educacién y jueces hasta los primeros escalones de policias y mensajeros (alguaciles,
topiles, etc.). Los puestos religiosos son mas dificiles de entender por sus titulos, porque
no tienen contrapartes politicas conocidas en comunidades donde no hay sistema de
cargos y estan profundamente vinculados a los rituales comunitarios de la Iglesia. Sus
funciones incluyen cuidado y limpieza de la iglesia y encargado de la figura del santo,
entre muchas otras. Estos cargueros organizan y patrocinan las fiestas religiosas. Ya que
las fiestas constituyen el medio principal para el desarrollo y conservacién de la identidad
y cohesién comunitarias, los cargos religiosos tienen peso en el sistema politico de
autogobierno local y representan poder y prestigio dentro de la comunidad junto con los
cargos politicos. En muchas comunidades indigenas, el sistema de cargos también integra
los puestos de comisario asociados con bienes comunales o ejidales. Finalmente, después
de asumir todos los cargos, generalmente en un proceso de treinta o treinta y cinco afios,
un miembro de la comunidad llega a nivel de pasante o principal, la cumbre de la
jerarquia. Asi, los ancianos ya no sirven en cargos y son respetados y consultados como
autoridades locales:

"..Los cargos dentro del sistema varian. Sin embargo, segin la mayoria de los estudios, se dividen

en cuatro categorias generales. El aguacil o topil es el primer escalon donde un fombre joven

empieza su servicio a la comunidad [levando a cabo tareas de mensajero, policia o custodio de

inmuebles piiblicos. Sus responsabilidades no requieren de gastos personales y son desemperiadas

en grupos.. Después de casarse y fundar su_familia, un hombre puede ser nombrado mayordomo.

Estos son cargos exclusivamente religiosos e implican gastos significativos como el patrocinio de

las fiestas. La figura del santo del pueblo puede (levarse a la casa del mayordomo, y alli donde se

mantiene su altar hasta el término del periodo del cargo.. Subiendo la escalera, sigue el regidor,

cargo que combina tareas religiosas y politicas. Un regidor se responsabiliza de tareas

administrativas, entre ellas, la recaudacién de impuestos, la resolucién de conflictos y la

supervision del tequio (trabajo comunitario). También participan en nombrar gente a los cargos

menores.. EL alcalde es el jefe de la administracion local. [ alcalde representa a la comunidad en

sus relaciones con otras comunidades, oficinas gubernamentales, etc. €[ (son muy pocas las

mujeres que sustentan este cargo) estd encargado de resolver conflictos que no han sido resueltos

“UCarlsen Laura, “Autonomia indigena y usos y costumbres: la innovacion de la tradicién”, Op. Cit. Pag. 45-70.
U3 Carlsen Laura, Idem. Pag. 45-70.
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en niveles inferiores y de nombrar, muchas veces junto con regidores 'y principales, a los cargos.
Esta persona también leva a cabo funciones religiosas. El alcalde debe haber pasado
honorablemente por los otros cargos, y tener [as caracteristicas de ser tradicional y tener una
situacion econémica relativamente acomodada.. Finalmente, el principal merece el mds alto
respeto de la comunidad, por haber pasado por todos los cargos y llegado a una posicién de mucho
prestigio por su historia de servicio comunitario. En algunas comunidades los principales estdn
organizados en un consejo de ancianos conformado por todos o algunos principales de [
comunidad. En otras, todos los principales sirven como autoridades reconocidas. Ellos pueden
nombrar cargos junto con, o en lugar del alcalde..” (*)

Si bien, a ultimas fechas, hemos visto escenificada una triste disputa, respecto al nivel de
“pureza” étnica, que encierra la manufactura y reproduccion del llamado “sistema de
cargos”, al interior de las comunidades indigenas. El hecho real, es que a través de estas
logicas comunalistas, los pueblos indios, hayan logrados subsistir hasta nuestros dias,
preservando de forma colectiva, sus ricas cosmovisiones, sus coloridas tradiciones, usos y
costumbres comunitarias; hasta lograr convertirlas, en un referente identitario de enorme
relevancia, en su perenne resistencia, por no perecer ante el asedio de un Estado nacién,
racista, xen6fobo y excluyente. Asi, vemos a connotados socidlogos como Roger Bartra,
describirlos de la siguiente manera:

" Su cardcter ‘indigena’ es en muchos casos la transposicion (real o imaginaria) de formas

coloniales de dominacién. Es decir que ciertos rasgos propios de [a estructura colonial espafiola

fian sido elevados a la categoria de elementos normativos indigenas (con peculiaridades étnicas
prehispdnicas)..'(**)

Bartra, continia con su dilucidacion y elabora una lista de estos “rasgos” coloniales:
“ &( baston de mando, como simbolo de poder [levado por la mdxima autoridad, los sistemas
colectivos de gobierno local; la_fusion de los poderes civiles y los religiosos, y [a omnipresencia de
[a iglesia catdlica 'y la jerarquia autonitaria, a veces cuasi-militar..” (*%).

Mostrando un sorprendente desatino etnografico, concluye que el origen de la identidad
indigena, es por completo una “verdad colonial”; aduciendo, que hay que tener en cuenta
esto, para no reproducir estos “vicios coloniales™: “.Es sumamente relevante para no
reproducir vicios coloniales, como si fueran patrimonio prehispanico..” ().

En este mismo sentido, encontramos también, a dos antropdlogos, Chance y Taylor,
quienes situan los origenes del llamado “sistema de cargos”, en el periodo pos-colonial:
1.8 bien [a jerarquia civil'y las comisiones de las fiestas, ya existian en las comunidades indigenas
de las tierras altas, en tiempos de la Colonia; [a jerarquia ctvico-religiosa, fue bdsicamente un
producto del’ periodo posterior a la Independencia, en el siglo XIX.'C"y

A su ve, algunos historiadores han cuestionado también, las raices prehispanicas de las
comunidades indigenas de hoy, sefialando que las sociedades indigenas fueron mucho
mas urbanizadas antes de la Conquista, hasta que las epidemias diezmaron sus
poblaciones y las leyes espafiolas dispersaron a la gente en multiples comunidades
rurales. De esta manera, Johanna Broda, sostiene que:

“ Las sociedades indigenas prehispinicas, eran altamente estratificadas, por el hecho de

que no todos los miembros de las comunidades prehispdnicas poseian tierras; lo cual

@9 Carlsen Laura, [bi dem. Pag. 45-70.

(YR oger Bartra, Presentacion, Revista Fractal no.8, México, ¢/f. Citado por: Laura Carlsen, “4utonomia indigena y usos y
costumbres: la innovacién de la tradicién”™, Op. Cit. Pag. 45-70.

9Bartra Roger, Fractal no.8. Idem..

“Bartra Roger, 1bi dem.

Chance, J.K. y Taylor, W. "Cofradias y cargos: una perspectiva histdrica de la jerarquia civico religioso
mesoamericano", Revista de Antropologia, suplemento no.14, INAH, México, mayo-junio 1987.

27




R R RRRRRRRRRRRSRB=EBiSCSSSSD=m=m==mR===_==n===n_=___nnmnmnmm=m=m==m=mmmm e .

Raiz, y Utopia de la Resistencia “Usos y Costumbres, Comunafidad y Resistencia Indigena en Oaxaca”

habria dado [ugar a vinculos comunales débiles o simplemente inexistentes..”(**).

De esta manera, encontramos que la mayoria de los autores que niegan un origen
prehispanico a las formas actuales de organizacion indigena, sugieren que las
comunidades indigenas precolombinas, eran parte de las jerarquias imperiales y su
estructura distaba mucho de las practicas de consenso y horizontalidad, que las
caracterizan hoy en dia. Basando sus analisis, de forma simplista y reducida, en burdos
parangones con estructuras formales de jerarquia. Mientras que la realidad politica y
social de los pueblos indios, es muchisimo mas compleja, que una extrapolacién simplista
de estructuras jerarquicas ajenas. En este sentido, Andrés Medina, de forma didfana y
precisa, sostiene que:

".El sistema de cargos se inscribe fundamentalmente en [a matriz comunitaria india, y si bien es

cierto que la estructura politico-religiosa es impuesta por los colonizadores espafioles o vigilada

muy de cerca por el clero regular, (responsable y mediador entre la poblacion india y las

autoridades coloniales), la base del modo de vida del campesino indio permanece inalterable.. La

clave estd, no sélo en el reconocimiento de la vigencia de las estructuras politico-religiosas, que

expresan una antigua raiz mesoamericana; sino sobre todo en el proceso mismo de la reproduccién

de una cosmovision, que mantiene las premisas culturales e historicas en que basa su

identidad..(*)

Medina, destaca de forma correcta, la importancia de la conservacién de las técnicas e
ideologias relacionadas con el trabajo agricola, que tienen un papel clave en la
reproduccion del campesino indio y de su cultura de raiz mesoamericana.
".Todo el conocimiento y [a experiencia en torno a la agricultura, se mantendria en el marco de la
cosmovision, es decir, de aquellos sistemas de representaciones que explican las relaciones bdsicas
generales entre los hombres y de éstos con [a naturaleza y el universo..”(*)

Es asi que, paraddjicamente, vemos como las raices prehispanicas de la costumbre
indigena, se disciernen precisamente, en el asunto mismo de la resignificacién simbélica
de dichas raices. El calendario religioso de las comunidades indigenas, gira alrededor del
culto de los santos, pero también de los ciclos del afio agricola prehispanico. Los ciclos
agricolas de la produccion de maiz, aun dominantes hoy a pesar de que muchos
campesinos se ven en la necesidad de migrar 6 buscar trabajo de jornaleros, y de las
politicas gubernamentales que intentan destruir la cultura de maiz para el auto-consumo,
reflejan y refuerzan una cosmovision desarrollada mucho antes de la Colonia. De la
misma manera, el sistema de cargos, por un lado, y los ritos agricolas asociados mas
directamente con la geografia sagrada, forma parte de esta cosmovisién, y como tales son
vitales para el entendimiento de las comunidades indias(").

“MBroda, Johanna, "Las comunidades indigenas y las formas de extraccion del excedente: Epoca prehispanica v
colonial', En: Enrique Florescano (comp.), Ensayos sobre el desarrollo econémico de México y América Latina
(1500-1975), México, FCE, 1979. Pag.54-92

“Andrés Medina, "Los sistemas de cargos en la Cuenca de México: una primera aproximacion a su trasfondo historico".
Op. Cit. Pag.7-23.

“"Andrés Medina, [dem. Pag.7-23.

“VEs por esta razon que lamentablemente, no en pocas ocasiones, estos estudios son guiados por una intencionalidad
politica explicita, destinada al control de dichos pueblos; un claro ejemplo, lo tenemos en ¢l equipo de investigacion
norteamericano, el cual trabajé en Yucatan a principios del siglo XX, manteniendo fuertes vinculos, con el
departamento de inteligencia de Estados Unidos. A su vez, algunos de los primeros estudios sobre el sistema de cargos
en Guatemala, tueron utilizados para consolidar el golpe militar guatemalteco después de 1954, por parte del gobierno
norteamericano. Baste decir que, para muchos gobiernos y politiqueros, que aspiran dolosamente a la asimilacion de los
pueblos indigenas, han reconocido la enorme importancia, que mantiene el sistema de cargos, en la resistencia de los
pucblos indios. Asi, encontramos declaraciones como la siguiente: "E1 sistema de cargos es la principal institucion que
se interpone entre las comunidades y su modernizacién”. Lo anterior, fue la conclusion de un simposio sobre los
cambios politicos, que en comunidades indigenas guatemaltecas se registraban, hacia 1957. Resulta obvio, el sefialar
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El sistema de cargos es una sintesis de la cristiandad colonial y las religiones
prehispanicas y asi expresa tanto la influencia de la iglesia catdlica como la sobre
vivencia de las creencias prehispanicas. Como todo lo humano, es un sistema dindmico y
no el resultado de tradiciones congeladas en el tiempo ni de la imposicién de un esquema
hecho desde afuera. El sistema de cargos, como se vive y se desarrolla en las
comunidades indigenas de México, ejemplifica la interaccién permanente, entre visiones
muy distintas del mundo y de la sociedad. En muchas comunidades indigenas, la defensa
del sistema de cargos, recae tanto en la tradicién misma, como en su enorme vigencia, que
hoy en dia se preserva. Esto queda perfectamente plasmado, en la solicitud que hiciera el
municipio indigena de San Jorge Nuchita, al Estado de Oaxaca; para lograr mantener su
régimen de usos y costumbres, en la eleccién de sus autoridades comunitarias:

“..Les solicitamos [a permanencia de nuestro municipio en el régimen de usos y costumbres para la

renovacion de concejales, realizdandose cada tres afios. Considerando: -Que desde que tenemos uso

de la razon, siempre han sido electas de esta manera, -Que bajo este procedimiento hemos

promovido y mantenido la unidad de nuestro pueblo, -Que el procedimiento es “piiblico y abierto a

través de la asamblea del pueblo..(*?)

Usualmente, se suele criticar a los sistemas normativos indigenas por la naturaleza
jerarquica de su sistema de cargos. Sin embargo, esta critica ligera, no toma en cuenta ni
el caracter rotativo de los cargos, ni que la autoridad maxima colectiva, sea la propia
asamblea comunitaria. Miguel Bartolomé, antrop6logo que ha trabajado en varias
comunidades del estado de Oaxaca, en un interesante articulo titulado: "El antropologo y
sus indios imaginarios", desmiente de forma tajante, la absurda idea, de que un grupo
limitado de “principales”, en contubernio con el alcalde, ostentan la maxima autoridad, al
interior de las comunidades indigenas.

" A nivel normativo y a pesar de que existan muchas excepciones y desviaciones, el papel de las

autoridades ha sido siempre presidir las asambleas comunales, donde se tratan las cuestiones que

afectan a la gente, y en los que los mecanismos de toma de decisiones se basan por lo general en el

consenso y no en la mayoria. Asistir a estas asambleas, a veces interminables, ensefia otra_forma

de vivir [a politica..”" (**)

La asamblea general es un espacio politico conocido, en que la poblacién en colectivo,
dirime los asuntos publicos de interés general. Sin embargo, en las comunidades
indigenas la asamblea general desempefia multiples y diversas funciones, mas alla de la
toma de decisiones comunitarias. Floriberto Diaz describe en detalle la asamblea de su
comunidad, Tlahuitoltepec Mixe. La describe en tiempo pasado ya que el procedimiento
que narra ha ido cambiando desde los afios setenta, segin €l, perdiendo algunas de sus
virtudes presentadas aqui por culpa de influencias externas.

“..La asamblea general, compuesta por todos los comuneros y comuneras con hijos, es la que tiene

la facultad de encargar el poder a las personas nombradas para dar su servicio anual a la

comunidad. Era una obligacion de las autoridades realizar las asambleas que fueran necesarias

durante su afio de servicio, para informar, consultary adoptar las decisiones mds aceptables para

casi todos los comuneros-ciudadanos de ambos sexos. Para los comuneros-ciudadanos, era una

obligacion asistir, porque de otra forma se establecian castigos. Todas las autoridades tenian la

obligacion de presidir las asambleas, nadie podia faltar, ni estar en estado de borrachera. De lo

aqui, que la tan afnorada “modernizacion” de las comunidades indias, estaba patrocinada por la dictadura golpista,
impuesta en aquellos afios, por los Estados Unidos de América.

““Maria Cristina Velasquez, El nombramiento. Las elecciones por usos y costumbres en Oaxaca, Instituto Estatal
Electoral, Oaxaca México, 2000. Pag.258-259. Una profundizacion al respecto, la podemos encontrar en: David
Recondo, “Usos v Costumbres. Procesos Electorales y Autonomia Indigena en Oaxaca”. En: Lourdes de Ledn Pasqud]
(coordinadora), Costumbres leyes y movimiento indio en Oaxaca y Chiapas, CIESAS/Miguel Angel Porraa editores,
México, 2001. Pag. 91-113.

“WBartolomé Miguel Alberto, "El antropélogo y sus indios imaginarios”. En: Ojarasca, (suplemento de La Jornada) No. 6,
México, octubre de 1997.

29




fad, Raiz topia de fa Resistencia “Usos y Costumbres, Comunafidad y Resistencia Indigena en Oaxaca”

(@

contrario, se tomaba como una evidente falta de respeto a las autoridades y era posible esperar
una sancion de la misma asamblea... Las autoridades comenzaban por informar de todo lo que
habian estado haciendo, en relacion a las decisiones adoptadas en la asamblea anterior, si la hubo.
Cuando habia asuntos que merecian la discusion y aprobacion de la asamblea, tenian que plantear
claramente el asunto: por qué, como, cudndo, con qué, por donde. Normalmente terminaban
pidiendo con humildad [a palabra de la asamblea, sefialando sus equivocaciones y cémo
| enderezarse.. Hecho todo esto, comenzaba el cuchicheo de los asambleistas en grupos espontdneos.
Todo el patio municipal se convertia en un espacio en donde podria suponerse la existencia de
miles de abejas. Asi como comenzaron a cuchichear, asimismo se iban apagando las woces,
quedando los mds ancianos con el encargo de pasar la palabra, el mensaje, a las autoridades. A
estas alturas el papel de las autoridades se convertia en los recolectores de las opiniones para irlas
agrupando, segin sus parecidos porque al final tenian que presentarlas ante la asamblea para
corroborar si estaban en lo correcto o no. Finalmente las autoridades se volvian a la asamblea
presentando las propuestas o respuestas que hubiesen coincidido, buscando la manera de cémo no
desechar ninguna de las menos coincidentes sino tomando elementos de ellas para enriquecer las
primeras. Asi, ninguno podia sentirse rechazado y las decisiones se consensaban sin mayor

problema, aunque seguramente podia haber algiin disidente radical.."(*).

La concepcion de las autoridades como simples, “recolectores de la fe publica”, en lugar
de auto erigirse en los dignatarios, que solo se dedican a “dar las drdenes"; viene de una
larga trayectoria indigena, que es posible rastrearlas a través de la multiplicidad de
cronicas y relatos, de los colonizadores europeos tras su contacto con el mundo
prehispanico . Asi tenemos el testimonio de un cronista espafiol de nombre Tomés de la
Torre, quien hacia 1544, en plena campaifia de colonizacién de los Altos de Chiapas,
destaca que: “..Entre los principales, no se hace ni se rige nada, sin el parecer de los
viejos, y asi se juntan cada dia a sus puertas, para tratar de lo que se ha de hacer.."(*)

Es notoria, la profunda diferencia que existe entre estas practicas indigenas del “buen
gobierno" y las formas occidentales, de concebir el orden de lo “politico”, restringido a
una burda dicotomia entre “gobierno & gobernados”. Un estudio de Gemma Van Der
Haar y Carlos Lenkersdorf, en San Miguel Chiptik, pueblo tojolabal del sureste mexicano;
destaca que este pueblo, tiene palabras completamente distintas para denotar las formas

“Floriberto Diaz, “Comunidad y comunalidad”, En: La Jornada Semanal, Nim.314, México 11 de marzo de 2001.
Ahora bien, en este caso como en el de la gran mayoria de comunidades indigenas, participan hombres y mujeres por
igual, pero lamentablemente no siempre es el caso. En Oaxaca, por ejemplo, en 314 de 412 municipios que se rigen por
usos y costumbres (76.2%) las mujeres votan en las asambleas. En 18% de los 412 municipios las mujeres no tienen el
derecho de votar y en el resto no hay datos claros. Cabe aclarar que subsiste una amplisima gama de formas de
participacion: en algunas comunidades las mujeres asisten a la asamblea pero no pueden votar, en otras pueden asumir
cargos pero no votar en asambleas, en algunas mas las decisiones sobre la votacién se toman entre la pareja en la casa y
el marido vota, y en otras las mujeres estan excluidas de practicamente todos los niveles de participacion politica
formal. Sin lugar a dudas el rubro de la equidad de género es una dura batalla por librar tanto en las comunidades
indigenas, como en las propias sociedades occidentales en donde el panorama no es nada promisorio. Ver a: David
Recondo, “Usos y Costumbres, Procesos Electorales y Autonomia Indigena en Oaxaca”. Op. Cit. Pag. 91-113.

“YFray Francisco Ximénez, Historia de la provincia de San Vicente de Chiapas y Guatemala, tomo III, Guatemala,
Ministerio de Educacion. 1965. Citado por: Van Der Haar Gemma y Carlos Lenkersdorf, San Miguel
Chiptik,Testimonios de una comunidad tojolabal, Editorial Siglo XXI, México, 1998. Pag.142. Esta relacion entre
las autoridades y los otros miembros de la comunidad, en la actualidad, la vemos refleja en los principios declaratorios,
enunciados por el Congreso Nacional Indigena, en su Declaracion del Primer Congreso, celebrado el 1y 2 de octubre
de 1996: "servir, y no servirse; representar, y no suplir; construir, y no destruir; proponer, y no imponer; convencer, y
no vencer: bajarse, y no subirse". Un factor innegable en la defensa actual de los usos y costumbres ha sido la rebelion
zapatista. Los Acuerdos de San Andrés reconocen el derecho a la autonomia y autogobierno de los pueblos indigenas
(con algunas limitaciones). Por eso, insiste el Subcomandante Marcos en que la construccion de los municipios
autonomos es la aplicacion de los Acuerdos firmados y la respuesta concreta a la demanda legitima de autonomfa de los
pueblos indigenas. Estas comunidades se rigen por sistemas normativos que combinan elementos indigenas con otras
practicas de democracia directa. Los zapatistas y el Congreso Nacional Indigena explicitamente han retomado los
principios basicos de formas de gobierno indigena como practicas de organizacion, reforzando, modificando y viviendo
estas formas en un proceso constante de innovacion de la tradicion.
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de autogobierno interno de su comunidad y el gobierno dominante, a nivel local, estatal o
federal. La primera palabra, “iaitijum”, quiere decir trabajadores de la comunidad. La
segunda “mandaranum”, de clara raiz castellana, significa mandar y se entiende como
mandén o dar 6rdenes. A partir de un analisis lingiistico e histérico, los autores
concluyen que:

“.La experiencia de los tojolabales de este pueblo, antes acasillados en las fincas, ha sido el
padecimiento de un gobierno autoritario, el cual representa una estructura autoritaria y
verticalista, cuya linea de mando va en una sola direccion, desde arriba y hacia abajo.. ®or otro
lado, el gobierno interno de trabajadores de la comunidad, se basa en relaciones horizontales y
decisiones por consenso y no contempla una figura que les da érdenes inapelables.. 9.

José Alejos, en un interesante estudié del pueblo chol, titulado: “Mosojantel: Etnografia
del discurso agrarista entre los choles de Chiapas”; sefiala que la junta comunitaria es un
concepto clave en el pensamiento social chol, y sus raices se extienden claramente, hacia
su pasado ancestral maya. Alli nos narra, el festivo encuentro entre dos ancianos, cuando

enfrentan la necesidad de tomar una decisién importante, para todo el pueblo:
‘.. Ahora que vengan, vamos a hacer nuestra junta. Vamos a ir a la cueva, vamos todos, pensemos
juntos cémo le haremos nosotros mismos, para reflexionar, para quedarnos solos en nuestra tierra;
vengan, vamos a planear cémo hacer... unidos pensemos en hacer nuestra junta.. (@)

A lo largo de su completo trabajo, Alejos destaca la relacion intrinseca que existe, entre la
toma de decisiones comunitarias y la cosmovisién indigena. En donde incluso, la rica
cosmogonia simbélica y ritual de la cultura maya, refuerza y da certidumbre a las
deliberaciones colectivas. Asi, las asambleas mas importantes, se ven ritualizadas
ordinariamente, por la geografia sagrada del territorio; de esta manera, los cenotes y las
cuevas, (considerada la morada de los dioses y un centro de gran poder), se convierten en
el recinto asambleario.

Ponerse de acuerdo con la cueva da a la junta un cardcter solemne y formal. La junta tiene sus

antecedentes en una importante institucion politica prehispdnica, a la que los yucatecos [lamaron

“popolna” o casa de concejo..(**).

Las diferencias entre el autogobierno indigena y los sistemas politicos y juridicos
occidentales son profundas. Sin embargo, estas diferencias nos dan la clave para entender

“O\Van Der Haar, Gemma y Carlos Lenkersdorf, San Miguel Chiptik,Testimonios de una comunidad tojolabal, Op.
Cit. Pag.134.

“NAlejos Garcia, José. Mosojantel: Etnografia del discurso agrarista entre los choles de Chiapas, UNAM, M¢xico,
1994. Pag.68. Al respecto, podemos revisar el esclarecedor trabajo de: Gudrun Lenkersdorf, “Gobiernos concejiles
entre los mayas: tradicion milenaria”’, En: Revista Chiapas, nim14, ERA/[IEc-UNAM, México, 2002.

W Alejos Gareia, José, Mosojantel: Etnografia del discurso agrarista entre los choles de Chiapas, Cit. P4g. 68. En este
contexto, el gobierno mexicano mostré una enorme ignorancia de los mecanismos de gobierno indigena o distorsiono a
proposito su conocimiento cuando acusé al EZLN de utilizar las consultas como manera de obstaculizar el proceso de
paz. Las asambleas generales, aunque parezcan largas y poco eficientes, constituyen la manera de construir consenso al
interior de una comunidad y entre comunidades indigenas. Ningtn proceso de paz puede olvidar este hecho; por eso, los
usos y costumbres del poder, acostumbrados a negociar con la ctpula e imponer desde arriba los resultados, no fueron
capaces de producir una paz digna y duradera. Por otro lado, el lugar central de la asamblea en la organizacion de las
comunidades indigenas, no ha sido ignorado por los misioneros y otros agentes externos, quienes han buscado
convencer o convertir a los pueblos indios a su causa. Un misionero presbiterio estadounidense, escribio en 1979 que su
iglesia, tenia menos éxito que los pentecosteses en cuanto a conversiones, dada su incapacidad de adaptarse a las formas
locales de organizacién: “..El mandato presbiteriano, estd conformado por un cuerpo, elite de pastores y elders; esto
crea una estructura de poder. que es ajena al padrén de los pueblos, en el cual la comunidad nombra sus autoridades
en colectivo, a través de juntas. Mientras la Iglesia Pentecostés, esta gobernada por una junta de pastores,
trabajadores v coordinadores, junto con miembros de la iglesia. Este padrén se asemeja mas al sistema de gobierno
del pueblo, en el cual todos los hombres estan presentes y tienen voz. El sistema presbiteriano pone todo el poder de
decision, en manos de unos cuantos elders, a menudo hombres jovenes, negando asi la participacion a muchos de los
hombres mavores..”. Para lograr profundizar, podemos consultar a: Gudrun Lenkersdorf, “Caciques o concejos: dos
concepciones de gobierno ", En: Revista Chiapas, niml11, ERA/IIEc-UNAM, México, 2001.
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la identidad indigena y el pensamiento y filosofia indias. En comunidades donde las
decisiones se toman por consenso, en las asambleas que parecen interminables, la
comunidad misma sale fortalecida y reafirmada. En estos procesos, la meta principal es la
cohesién de la comunidad en su conjunto asi que se hace todo lo posible para integrar la
postura minoritaria al proceso. Los servidores publicos que no reciben ninguna
remuneracién para sus servicios y que consideran el honor de servir compensacién
adecuada para un afio de su labor, trabajan desde una perspectiva radicalmente distinta a
la gran mayoria de los funcionarios gubernamentales. Esta es la raiz del "mandar
obedeciendo", entre los pueblos indios. Lejos de ser un ideal impuesto por alguna vision
utdpica, es una realidad para las autoridades indigenas en las comunidades. Asi vemos
que, incluso en lugares en donde el sistema de cargos, pareciera debilitarse, la asamblea
comunitaria sigue funcionando basicamente, para la toma de decisiones al interior de la
“comunidad’(®).

Ahora bien; si bien es posible determinar como una constante en los estudios de corte
antropol6gico, el sitio preponderante que mantiene la reflexion sobre la relacién que juega
la “comunidad”, para las culturas precolombinas mesoamericanas, tanto en la
reproduccion de su vida cotidiana como en la concepcién de su horizonte cosmogdnico.
Esto no implica, que el término mismo de “comunidad”, no suscite acaloradas discusiones
en los ambitos académicos, debido a su caricter difuso e inasible y las multiples
interpretaciones y significados que despierta. Asi, es fécil distinguir tres grandes
cuestionamientos.

El primero de ellos, vendria respecto al origen mismo que se le asigna a la “comunidad
indigena”; pues se suele cuestionar por ciertos grupos de intelectuales, el nivel de
originalidad de esta, es decir si representa una continuidad prehispénica o es una simple

construccién colonial(®). Lo que subyace al interior de este debate, respecto a los origenes

“”Ahora bien, la angustiosa pobreza, la migracion, las permanentes politicas de asimilacién y las multiples formas de
exclusion social; estan provocando importantes alteraciones en los sistemas normativos de los pueblos indigenas. Una
tendencia marcada por la literatura antropoldgica reciente, es hacia el reflejar la separacion de los cargos civicos y
religiosos, dentro de las comunidades indias y hacia un cierto debilitamiento, del sistema en su conjunto. En donde,
curiosamente observamos, que la asamblea general y la organizacion de las fiestas, suelen ser las estructuras
tradicionales que sobreviven, mas alla de las alteraciones que sufran el conjunto de la jerarquia de cargos. Al respecto,
podemos ver los interesantes estudios de: Maria Teresa Rodriguez, "Sistema de cargos y cambio religioso en la Sierra
de Zongolica, Veracruz" Y Fernandez Repetto Francisco, "Celebrar a los santos: sistema de fiestas en el noroccidente
de Yucatdn", En: Revista Alteridades, Afio 5, No. 9, UAM-Iztaplapa, México, 1995.

“YEI cuestionamiento respecto de los origenes de la comunidad indigena, es una de las discusiones més polémicas. Pues
nos encontramos por un lado con autores como Juan Pedro Viqueira, que en su articulo titulado: "La comunidad india
en Meéxico en los estudios antropolégicos e historicos”. Se dedica a “recabar” pruebas documentales, para lograr
demostrar que las caracteristicas de las comunidades indias contemporéneas, consideradas legados del pasado
prehispénico, son burdos mitos que dominan los andlisis y reflexiones, nublando por completo, las contradicciones
historicas que existen a su interior. Criticando sobre todo, la tendencia de atribuir a la comunidad indigena un alto grado
de homogeneidad, igualdad econdmica y consenso social. Viqueira cita algunos estudios etnograficos de la Sierra
Guerrerense y trabajos histéricos del México prehispanico y colonial, para argumentar su tesis central, de que dichas
comunidades son una construccion ideal y, por lo general, no existen ni han existido en el pasado. Segin el autor, el
problema radica en poder explicar, la fuerte cohesién de las comunidades indias y su importancia como fuente de
identidad étnica, sin recurrir a mitos. Ver a: Viqueira, Juan Pablo,"La comunidad india en México en los estudios
antropolégicos e histéricos”, En: Anuario 1994, Centro de Estudios Superiores de México y Centroamérica,
Universidad de Ciencias y Artes del Estado de Chiapas. Chiapas, México, 1994. Por otro lado, encontramos otros
destacados antropélogos como Andrés Medina, que defienden la permanencia de ciertas raices prehispanicas en las
comunidades indias de hoy y destacan la preservacion de caracteristicas etnolinguisticas precolombinas, tanto en su
orden y estructura social interna, como en su particular horizonte cosmogénico comunitario. Medina, en su valioso
trabajo titulado: "Los sistemas de cargo en la Cuenca de México". Sefiala que tanto los cargos, el papel central de las
relaciones de parentesco, los ciclos agrarios y el vinculo con la tierra, es la manera en que la comunidad se
autodelimita; pues la construccién de identidades en el seno de la colectividad son constantes desde la época
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de la comunidad, no es otro més que el posicionamiento analitico desde el cual se elabora
la reflexién en turno. Los estudios que enfatizan la ruptura y reconstruccién de la
comunidad indigena, analizan estructuras politicas especificas y mecanismos de
vinculacién al exterior y concluyen que la forma actual de las comunidades indigenas, es
una construccion relativamente nueva. Desde luego, la conquista trajo consigo rupturas de
la vida mesoamericana que no pueden subestimarse, las cuales el antropblogo
norteamericano Peter Gerhard, enumera de una manera excepcional:

“..Fueron tres factores principales que cambiaron definitivamente las comunidades indigenas y

contribuyeron a la construccion de la_forma que tienen actualmente. Primero, las epidemias que

borraron poblaciones enteras y diezmaron muchas mds; s6lo en el estado de Oaxaca se calcula que

de una poblacion indigena de 22 millones se redujo a un millon en el primer siglo después de la

Conquista. Segundo, el proceso de colonizacion que reubicé grandes sectores de la poblacion para

desmantelar los centros urbanos y establecerse en comunidades rurales. Esta politica colonial se

cita con frecuencia para sostener la hipotesis de que la estructura bdsica de las comunidades

indias hoy es una creacion de la Corona. El tercer elemento de cambio radical, viene de la

imposicion de formas politicas, sociales y religiosas ajenas; a través del pleno arribo de la

Iglesia.."(").

Sin embargo, frente a la explosiva mixtura de la formula continuidad versus
ruptura, que padecieron los pueblos indios tras la dominacién ibérica, destaca una
rica perspectiva, que enfatiza las caracteristicas etnoculturales, que aun persisten en
coloridas formulaciones resignificantes, que articulan y sedimentan a la identidad
de miles de mexicanos. Analizar la cosmovisién indigena y las précticas
comunitarias subrayan la manera en que la vida cotidiana refleja sus raices
prehispanicas en muchas comunidades indias. Las précticas agricolas que rigen la
vida cotidiana en los pueblos a través de sus calendarios, ritos y concepciones de las
fuerzas naturales, asociadas con sus ciclos agricolas de siembra y cosecha, muestran
sus origenes indudablemente prehispanicos(?).

El segundo gran debate respecto a la “comunidad indigena”, hace alusion a su condicion
historica del devenir, ya como un agente social genérico, ya como una dindmica histérica
especificac®). Las respuestas vienen de los antrop6logos mesoamericanistas, y han sido

precolombina, y son también rasgos que definen a la comunidad actualmente. Ver a: Medina Andrés, "Los sistemas de
cargo en la Cuenca de México: una primera aproximacion a su trasfondo histérico", Op. Cit. Pag.7-23.

“UGerhard Peter, A guide to the Historical Geography of New Spain, Cambridge University Press, (Cambridge Latin
American Studies #14), Cambridge, USA, 1972. Pag.28.

Y Andrés Medina, “Prologo para una Introduccion al sistema de cargos”, Op. Cit. P4g.8-20. Para un estudio de caso,
respecto a la relacion entre la cosmovision indigena, el ciclo agrario y la organizacion social ver, por ejemplo, Eckart
Boege, "Mito y naturaleza en Mesoamérica: los rituales agricolas mazatecos” En: Etnoecologia, Vol. lII, n® 4-5,
agosto, México, 1996.

“YEste segundo cuestionamiento tiene que ver con el lente, a partir del cual se ve a la comunidad indigena. Mientras
algunos ven en ella un espejo hacia un pasado autéctono a menudo romantizado, otros ven una construccion historica,
sujeta a constantes modificaciones segun las fuerzas externas y las dinamicas internas que entrenta. El antropdlogo
norteamericano Evon S. Vogt, fundador del proyecto de investigacion etnogratica en Zinacantan, Chiapas, (campo de
entrenamiento para toda una generacion de antropélogos desde 1961), en su obra: “Los zinacantecos: un pueblo tzotzil
de los Altos de Chiapas”, ve en estas comunidades "una vision casi inalterada del pasado maya”. El buscd en estas
sociedades mayas, las claves del pasado, sin analizar con el mismo cuidado sus dinamicas contemporineas y sus
crecientes vinculos con la modernidad capitalista. Asimismo, otros estudios antropoldgicos toman como premisa la
existencia de sociedades indigenas "puras" que van civilizandose o “‘contaminandose”, segin el grado de contacto con
el exterior. En esta linea se puede colocar la perspectiva evolucionista que Morgan, desarrolla en su obra: “La sociedad
primitiva”, en donde nos propone una linea evolutiva (primitivo & civilizado), aplicada a las comunidades indigenas de
Mesoamérica, de una forma a critica, pues niega por completo, la existencia de un Estado teocratico en la sociedad
azteca. Por su parte, el antropélogo pionero Robert Redfield, en su interesante trabajo: “The Folk Culture of Yucatin”,
nos propone una valiosa categoria de andlisis del cambio social, al plasmar su categoria del “continum folk-urbano”,
para describir los cambios socioculturales, registrados en algunas comunidades del Yucatan maya. Para profundizar
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formulada, entre otros, por Andrés Medina, el cual propugna por la edificacién de "una
perspectiva etnoldgica sensible a los grandes procesos histéricos implicados en la
configuracion y dindmica de Mesoamérica como un drea cultural”¢). Utilizando los
conocimientos y herramientas de la lingiiistica, la arqueologia, la antropologia fisica y la
etnohistoria, los antrop6logos mesoamericanistas analizan las continuidades entre las
comunidades indias actuales y sus antecedentes prehispénicos, evitando por un lado una
visién totalizadora de la colonizacién y por otro el concepto de una pureza indigena
antihistérica. Reconociendo en la obra del antrop6logo indigenista Gonzalo Aguirre
Beltrén, a un gran pionero, el cual logra introducir el analisis de las figuras de estructura y
organizacién social precolombinas, como es el caso del Calpulli (antiguo esquema de
comunidad néhuatl), en el anilisis eficaz de los pueblos indios de hoy, obteniendo
resultados sorprendentesc).

Y finalmente, la tercera critica, va dirigida a reflexionar sobre la especializacién o
mitificacién de la comunidad indigenac%). Al respecto, el antropdlogo mixe Floriberto
Diaz, elabora una definicién de la “comunidad indigena”, en funcién de su caricter
eminentemente cosmogdnico y de articulacién entre el mundo natural y el mundo social,
la cual refiere de la siguiente manera:
*. No se entiende una comunidad indigena solamente como un conjunto de casas con personas,
sino de personas con historia, pasada presente y futura, que no solo se pueden definir
concretamente, fisicamente, sino también espiritualmente en relacién con la Naturaleza toda.
®ero lo que podemos apreciar de la comunidad es lo mds visible, lo tangible, lo fenoménico
sustentado en cinco niveles: a) La Tierra, como Madre y como espacio territorial, demarcado y
definido. 6) Una historia comiin, que circula de boca en boca y de una generacién a otra. ¢) La
lengua, los ritos y ceremonias, como expresion del don comunal a partir del cual nos
identificamos. d) E[ consenso en asamblea para la toma de decisiones, como reflejo de una
organizacion social, que define lo politico, cultural; civil, econdmico y religioso. ¢) Un sistema
comunitario de procuracién y administracién colectiva de Justicia, como ejercicio de la autoridad
comunitana..” (*").

Diaz, junto con muchos otros antropélogos, insisten en que la comunidad deber4 de ser
definida, mas allé de sus aspectos fisicos o funciones basicas, incapaces de reflejar una de
las dimensiones mas fundamentales dentro de la cosmovision indigena, la comunalidad:

mas al respecto, es pertinente remitirnos al valioso trabajo de: Andrés Medina, “Prologo para una Introduccién al
sistema de cargos”. En: Leif Korsbaek, Introduccion al sistema de cargos, Op. Cit. Pag.8-20.

““Medina Andrés, "Los sistemas de cargo en la Cuenca de México: una primera aproximacion a su trasfondo historico",
Op. Cit. Pag.7-23. En este valioso trabajo, Andrés Medina, nos ubica los cuatro elementos integrantes y fundamentales
de la comunalidad indigena, a la cual concibe como una ideologia viva, que destaca los valores colectivos sobre los
individuales, y en conjuncion con la lengua propia de sus comunidades y su cosmovision; son el ¢je del proyecto
civilizatorio de los pueblos indios de hoy.

“Ver al respecto, la interesante reflexion de Aguirre Beltran en: Gonzalo Aguirre Beltran, Formas de gobierno
indigena, Fondo de Cultura Econdmica, México, 1991.

““Las concepciones de la comunidad indigena, hecha por algunos estudiosos del tema, advierte de una tendencia hacia la
"especializacion” o "mitificacion” de ésta. Maria Teresa Sierra en un articulo titulado: "Esencialismo ¥y autonomia:
paradojas de las reivindicaciones indigenas”, advierte que el discurso esencialista conlleva el peligro de absolutizar la
identidad y entenderla como sustancia y no como expresion de relaciones sociales histéricamente construidas y
negociadas. "El que la costumbre o la tradicion adquieran legitimidad para justificar la diferencia tiene que entenderse
como el reconocimiento en la coyuntura contempordnea de précticas y discursos que tienen un sentido actual para la
colectividad,”. Ver a: Sierra, Maria Teresa. "Esencialismo y autonomia: paradojas de las reivindicaciones indigenas”
En: Alteridades, Ao 7, No. 14, México, 1997. Pag.131-143. Las formas de autogobierno de la comunidad deben de ser
reconocidas como practicas en un proceso constante de cambio y cualquier esfuerzo por conservar a los usos y
costumbres como herencia precolombina, que resiste adecuaciones a la experiencia actual, puede ser contraproducente,
como en el caso de obstaculizar la participacion de la mujer.

“"Diaz Gémez Floriberto, "Comunidad y Comunalidad", Op. Cit. Pag.8
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“. ¢Qué es una comunidad para nosotros, los indios? Como se sefiala en los “Derechos

Sfundamentales de los pueblos indigenas”, se trata de una palabra no indigena, pero que es la mds
cercana a lo que queremos decir. La comunidad indigena es geométrica, por oposicién al concepto
occidental. No se trata de una definicion en abstracto, pero para entenderla, en el articulo
mencionado se serialan los elementos fundacionales que permiten la constitucién de una
comunidad concreta. En la variante tlahuitoltepecana de ayuujk, la comunidad se describe como
algo fisico, aparentemente, con las palabras ndjx, Rajp (ndjx, tierra; kdjp, pueblo). Interpretando,
ndjx_ hace posible (a existencia de Rdjp, pero Rijp le da sentido a ndjx, A partir de aqui podemos
entender la interrelacion e interdependencia de ambos elementos Y, en este sentido, se puede dar
una definicion primaria de la comunidad como el espacio en el cual las personas realizan acciones
de recreacion y de transformacion de la naturaleza, en tanto que la relacion primera es la de [a
Tierra con la gente, a través del trabajo..” (*%).

Esta definiciéon de comunidad, destaca las diferencias fundamentales entre la comunidad
indigena y el concepto occidental de comunidad politica, la cual se refiere basicamente a
un asentamiento de individuos regidos por un mismo sistema de gobierno. Miembros de
una comunidad politica pueden o no compartir una visién del mundo, una religion o una
cierta orientacion hacia la tierra, pues estos elementos, no son los que definen su
pertenencia a dicha comunidad. Sus miembros se incorporan a la entidad como individuos
gobernados, que no necesariamente comparten una identidad comun¢®). Mientras que en
una comunidad indigena, sus miembros comparten intereses, actividades y perspectivas
comunitaristas, conformando un horizonte identitario de auto adscripcion, que da sentido,
comparte y articula a sus naturales, definiendo su pertenencia y adscripcién colectivista.
Asi, Maldonado asevera que:

“.Una caracteristica bdsica de la vida india en Mesoamérica, es su cardcter colectivista. No

parece exagerado afirmar que esto se encuentra documentado de diversas maneras en los estudios

antropologicos realizados en el drea. Pues, se trata de la forma consciente de vida en estas

comunidades, por lo que no es forzosamente explicita, pero siempre estd presente y se hace

evidente sobre todo cuando alguna actitud individualista a confronta. Reconocer y registrar este

cardcter ha sido un trabajo académico de la antropologia, la cual, deconstruye la realidad para

lograr analizarla y presentar esquemas de interpretacién o reconstrucciones sociales a partir de los

modelos empleados, a través de los cuales se fia mostrado ese caricter colectivista indio y sus

manifestaciones en las distintas esferas de la actividad humana..” (*).

La comunalidad es la forma de nombrar y entender al colectivismo indio, un componente
estructural de los pueblos indios. La ldgica con la que funciona la estructura social y la
forma en que se define y articula la vida en colectivo.
“.Las comunidades indias, tienen todas una historia centenaria; una cultura con una
multiplicidad de aspectos fisicos, de conocimientos y pricticas que los diferencia de otros grupos
de comunidades; una lengua propia y por tanto una identidad. s posible suponer que su vocacién
comunal de organizacion también es centenaria, aunque sus formas se iayan transformado. De la
misma manera en que se sabe que pueblos prehispdnicos como los zapotecos del valle de Oaxaca
Sfueron una sociedad oral con escritura a partir del periodo Clisico sin que ello sea una
contradiccion, se puede sugerir que la vida de las mayorias prefispdnicas estaba organizada en

*¥Diaz Gomez Floriberto, "Comunidad y Comunalidad", Idem. Pag. 7

“Norberto Bobbio, en su Diccionario de Politica, nos ofrece la siguiente definicion de comunidad: “La comunidad
politica es el grupo social con base territorial que retine a los individuos ligados por la divisién de trabajo politico..
definido por la distincion entre gobernantes y gobernados". Ver a: Bobbio, Norberto, Diccionario de Politica, Siglo
XXI, México, 1995. Pag.330

“Benjamin Maldonado, “La comunalidad como una perspectiva antropolégica india”,En: Maldonado Alvarado
Benjamin, Autonomia y comunalidad india. Enfoques y propuestas desde Oaxaca, Centro INAH-Oaxaca/Secretaria
de Asuntos Indigenas del gobierno del estado/Coalicién de Maestros y Promotores Indigenas de Qaxaca/Centro de
Encuentros y Didlogos Interculturales, Oaxaca, México, 2002. P4g.91-100.
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torno a lo comunal aunque el poder en cada sefiorio estuviera en manos de linajes
gobernantes.."(*").

La vida india se da en un territorio concreto, entendible, propio y apropiado
simbdlicamente, un territorio natural sacralizado, compuesto de gentes, naturaleza y
fuerzas sobrenaturales que interactian en €l y cuyas relaciones estan mediadas ritualmente
y estan fundadas y explicadas en mitos fundacionales y multiples narraciones. Mauricio
Espinosa, al respecto, elabora una rica tipologia:

“.El territorio es el espacio geogrifico adscrito a un ser, a una comunidad, a un ente de cualquier
naturaleza, fisica o inmaterial: el espacio de vida de un animal, el drea de aparicién de una
especie vegetal, el dmbito de difusion de una lengua o de cualguier otra prictica social, etc...
Cuando se atribuye a un grupo humano complejo, se convierte en uno de los integrantes
Sfundamentales de su proyecto comiin: en soporte y recurso bdsico, dmbito de vida, paisaje propio e
invariante en la memoria personal’y colectiva. En definitiva en el espacio geogrifico en el que se
vive y que corresponde manejar y administrar para bien de los individuos y del conjunto de la
comunidad..” ().

El hombre, modela y aprovecha un entorno, lo categoriza y le otorga significados y
valores; en otras palabras, el hombre humaniza su entorno, lo construye, lo dota de usos y
costumbres, de esta manera edifica su territorio:
.. Una formacién social, elabora y organiza su propia formacion espacial, adecuando un escenario
natural segin sus necesidades y posibilidades. Considerando que un modo de produccién abarca la
totalidad de la cultura material de un grupo humano, incluye como atributo inferente un modo de
produccién de espacios y hdbitats. En conclusion, considerada como dimensién fisica, dmbito y
escenario concreto de una sociedad, la_formacion espacial es la adecuada expresion territorial que

adoptan los hdbitats correspondientes a una formacion socioecondmica particular, en un momento
histérico dado..” (%).

El territorio contiene, pues, una serie de elementos dindmicos que nunca son estaticos ni
en el espacio ni en el tiempo. El hombre, interactia con el territorio por cuanto éste es
objeto de cosmovisiones, saberes populares, representaciones simbdlicas, identidades
étnicas y lazos grupales. Asi, tenemos que:
".E[ ternitorio existe gracias a los seres humanos que establecidos en una cultura y agrupados en
sociedad; lo definen, lo re-crean, lo dibujan, le dan vida.. Pero decir territorio, no es decir
solamente [ugares de ocupacion, es decir también identidad. Identidad que se refleja en los
imaginarios establecidos de los distintos espacios creados para ocupar y desarrollar una actividad
humana. Cuando digo imaginarios, hago referencia a la creacién y establecimiento de conceptos,
representaciones y usos sociales, que los nativos de un determinado territorio, manifiestan en sus
prdcticas sociales.. (**).

Hace referencia directa, al nivel de aprehension, que una colectividad determinada,
mantiene de un espacio geografico en extenso. Por ello, la pertenencia a un territorio
determinado; es ante todo, un elemento de cohesion espacial que anuda lazos sociales. El
sitio “donde” se habra de edificar el ser comunal(®).

“"Benjamin  Maldonado, “La comunalidad como una perspectiva antropolégica india”, En: Maldonado Alvarado
Benjamin, Autonomia y comunalidad india. Enfoques y propuestas desde Oaxaca, Op. Cit. Pag. 91-100.

““Mauricio Espinosa Henao, “La tierra, el territorio v los conflictos agrarios en contextos rurales: una aproxinacion
conceptual”. En: Lopez Barcenas Francisco (comp.), Nuestro Territorio, Ce-Acatl, México, 2005. Pag.11-32.

“Gilma Mosquera, “Habitats y espacio productivo y residencial en las aldeas parentales del Pacifico”. En: Camacho
Juana y Restrepo Eduardo, De Montes, Rios y Ciudades, Fundacion Natura-Ecofondolcan, Bogotd, Colombia, 1999.
Pag. 49-50.

““Nates Cruz Beatriz, De lo bravo a lo manso. Territorio y sociedad en los Andes, Abya-Yala, Ecuador, 2000. Pag. 33

“JEn este punto vale retomar del antropélogo espafiol, Jos¢ Luis Garcia, la acepcion de “territorialidad metafrica”, la
cual se puede entender como el punto intermedio entre el sustrato espacial y la estructura social que subsiste, en un
territorio determinado; en el cual, se da un cuerpo de representaciones y significados que revisten de sentido cada lugar,
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“.E[ ternitorio como construccion para las comunidades indigenas, es algo que va mds alli del
espacio geogrdfico que ocupan, abarcando el conjunto de muy diversas relaciones mediante las
cuales se apropian, utilizan y piensan dicho espacio, socializindolo. Formas de ocupacion y
poblamiento, modos de apropiacién a través de formas de trabajo, autoridad Y pensamiento,
divisiones internas, fronteras y sitios historicos y de otra indole, actividades que sobre ¢l se
desarrollan, modalidades de recorrerlo, creencias y concepciones asociadas, todo ello constituye ese
vasto conglomerado de relaciones sociales que fiacen de un espacio sobre [a tierra el territorio de
una sociedad en un momento de su historia, siendo uno de los elementos bdsicos de su identidad
Srente a las demds. ®ara entender a base de este pensamiento debemos recordar que el territorio no
es s6lo un espacio fisico sino, ademds Y principalmente, un conjunto de relaciones que se establecen
historicamente, es decir, que la sociedad lo produce a partir de la naturaleza, que es una
socializacion de ésta.. La naturaleza es a la vez, origen (en tanto que natural) y resultado (en
tanto que terntorio), y lo sigue siendo en un proceso de intercambio con la humanidad que se
realiza por medio del trabajo. e este modo, la naturaleza es el cuerpo inorgdnico del ser humano,
pues constituye para éste su medio de vida, una parte vital de si mismo. ®or eso, para el indio la
naturaleza aparece en su conciencia como algo preexistente, dado, origen de su vida, como
madre..” (°°).

Este territorio es el 4mbito de la comunidad, compuesta por familias interrelacionadas
mediante lazos rituales y que construyen la vida comunitaria a partir de la reciprocidad
como regla y la participacién manifiesta, formuladas en tres tipos de actividad: el trabajo,
el poder y la fiesta, todos ellos de caracter comunal, organizados en funcién de lograr
objetivos colectivos.
".Las relaciones a nivel familiar, interfamiliar e intercomunitario tienen a ambas (reciprocidad y
participacion) como sus caracteristicas bdsicas, a partir de las cuales se construye lo colectivo en
los tres niveles mediante el trabajo: trabajo en el ejercicio del poder, trabajo en la vida econdmica,
trabajo en la cimentacion festiva y ritual de la identidad. Tal es en sintesis la idea de [a
comunalidad: cuatro elementos centrales (territorio, trabajo, poder y fiesta comunales) que son
atravesados por los demds elementos de [a cultura (lengua, cosmovision, religiosidad,

conocimientos, tecnologias, etcétera) en un proceso ciclico permanente..” (*').

en el cual mitos, disponibilidad de recursos, tradiciones, otros grupos humanos y la geografia, inciden en conjunto en tal
contenido. Los mitos tundacionales, asociados a la tierra, son un ejemplo de lo que antropolégicamente es la
adjetivacion de la tierra en el territorio; dejan de tener un sentido meramente simbolico, para expresarse en la realidad
territorial. En tal forma de territorialidad, subyace toda estructura social, todo territorio humano; donde por ejemplo, las
cevocaciones de entes sobrenaturales, fantasmas de los bosques, seres juguetones, protectores, espantos guardiancs ctc.,
que las comunidades dicen que existen en las areas lacustres o boscosas; Dejan de ser un ente insipido, para trastocarse
¢en objeto de una realidad dialéctica, cambiante, mévil y fluida; con personalidad y espiritu propio. Garcia, José Luis,
Antropologia del Territorio, Ediciones Josefina Betancourt, Madrid, Espaila, 1976. Ahora bien; al ser la
territorialidad, ese eslabon intangible, que se expresa en el territorio mediante costumbres, précticas, estrategias y
creencias, el tema puede complejizarse. Asi, José Luis Garcia, propone trascender el burdo andlisis de los elementos
lingiiisticos, en la construccion del territorio y la pertenencia, para ocuparse entonces de las denominaciones, de los
discursos, y desde ellos plantea un acercamiento metodolégico para entender a lo largo del tiempo, algunas formas a
través de las cuales los lugarefios comprenden, representan y “hablan”™ de su comunidad, historia y territorio propio. En
conclusion, el territorio es ante todo una construceion social, que se apropia de un entorno bioecoldgico, pero que s
humano, en tal sentido es objeto de la “palabra”, cualidad fundamentalmente humana también. EI Territorio es
territorio, en cuanto es habitado, humanizado, aprovechado, y representado como tal. Es mas que espacio, es mas que
paisaje, es interaccion social, es construccion colectiva. De ahi la preocupacion de las ciencias sociales por lo territorial.
José Luis Garcia, “El uso del espacio, conductas y discursos”. En: Garcia, José Luis, La tierra. Mitos, ritos y
realidades, Ed. Anthropos, Barcelona, Esparia, 1992.

“Vasco Luis Guillermo, “Territorio es vida”, En: Kabuya, Periddico del Departamento de Antropologia, Universidad
Nacional de Colombia, Nam. 3. octubre, Bogota, 1996.

“PBenjamin  Maldonado,“La comunalidad como una perspectiva antropoldgica india”, En: Maldonado Alvarado
Benjamin, Autonomia y comunalidad india. Enfoques y propuestas desde Oaxaca, Op. Cit. Pag. 91-100. ;
Elaborando una rica tipologia de caracter socio-filosofico, la antropdloga de origen argentino Alicia Barabas, ha
categorizado a este rico proceso de intercambio y redistribucion social, como la “Etica del Don”. Barabas, Alicia, “La
Etica del Don en QOaxaca. Los sistemas indigenas de reciprocidad”. En: Satl Millan y Julieta Valle(Edit.), La
Comunidad sin Limites, vol. [, INAH, México, 2001.
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A través de la comunalidad los indios expresan su voluntad de ser parte de la comunidad,
y hacerlo no es s6lo una obligacién, es una sensacién de pertenencia: cumplir es
pertenecer a lo propio, de manera que formar parte real y simbélica de una comunidad
implica ser parte de lo comunal, de la comunalidad como expresién y reconocimiento de
la pertenencia a lo colectivo. Por lo mismo, quienes se niegan al trabajo comunal
mediante el tequio o la ayuda mutua interfamiliar, o rechazar los cargos en que son
nombrados o dejan de asistir a las fiestas, su deseo conciente de no ser mas, una parte de
la colectividad, rechazando con ello sus derechos comunitarios. Se puede llegar a ser
monolingiie en espafiol, no usar la vestimenta tradicional, dejar de practicar rituales, pero
no se puede dejar de servir a la comunidad. M4s atin, quienes han migrado y viven en
otros lugares obviamente no pueden trabajar cotidianamente en la comunidad, pero si
expresan su voluntad de ser parte de ella a través de enviar dinero para las fiestas, buscar
personas que cubran sus servicios o regresan cuando son electos en cargos, la comunidad
los sigue identificando como sus integrantes (para los indios, la igualdad de los miembros
de la comunidad estd estrechamente ligada al cumplimiento de las obligaciones, por lo
que los derechos individuales no pueden ejercerse independientemente de las obligaciones
colectivas). Esto no significa que no importe perder elementos claves de la identidad,
como la religiosidad propia, las costumbres alimentarias o el vestido. Aspectos como
estos o la lengua son fundamentales, pero su pérdida no implica inmediatamente pérdida
de identidad e incluso, como sostiene Jaime Martinez, también en espaiiol resisten los
pueblos indios, pues de lo que se trata es de situar desde dénde se puede recuperar lo
perdido, esto es desde los elementos centrales de la comunalidad:
“..Los elementos identitarios son la base de nuestra resistencia. Sin menospreciar el uso o no de
nuestra lengua, también en espafiol estamos resistiendo. Es decir, no es sélo es la lengua nuestro

mecanismo de resistencia, es también nuestra organizacion, es el trabajo comunitario, es nuestra
comunidad misma el horizonte emancipador..” (*%).

El valor principal de la comunalidad, es la voluntad y la capacidad de ofrenda de trabajo
voluntario en beneficio de la comunidad misma, pues es a partir del trabajo colectivo tanto
economico como politico, que los pueblos indios, logran defender su légica colectivista y
territorial, reedificando su vida cultural de forma autodeterminada. Al respecto, el
antrop6logo mixe, Floriberto Diaz, nos ilustra el valor fundamental, que conlleva el
trabajo en comun, en tanto objetivacion de la relacion esencial (tierra & ser humano);
bifurcacion central de la comunalidad india:

“..Cuando los seres humanos entramos en relacion con la Tierra, lo hacemos de dos Sformas: a

través del trabajo en cuanto territorio, y a través de los ritos y ceremonias comunitarias, en tanto

Madre. Esta relacién no se establece de una manera separada en sus formas; se da normalmente

en un solo momento y espacio. Sin la Tierra en su doble sentido de Madre y territorio, Jde qué

derechos podemos gozar y hablar los indigenas? De ahi la reivindicacion territorial; no la simple

demanda agrarista con que nos fian querido contestar los Estados-gobierno..” (%)

Por su parte, Adelfo Regino, en un interesante estudio, titulado: “La comunalidad Raiz,
pensamiento, accion y horizonte de los pueblos indigenas”, esclarece dos niveles de dicha
relacion tierra-ser humano, a través de la realizacién del trabajo colectivo, en busca del
bien comun:

‘®Jaime Martinez Luna, “Resistencia comunitaria y cultura popular”, En: G. Lépez y S. Velasco(comps.), Aportaciones

indias a la educacién, SEP/Ediciones El Caballito, México, 1985. Pag.56.

“Floriberto Diaz Gomez, "Pueblo, territorio y libre determinacion indigena", En: La Jornada Semanal Nam.314, México
11 de marzo de 2001. Un personaje tenaz, que en los Gltimos afios ha continuado por el rumbo que caminara Floriberto
Diaz, es Adelfo Regino Montes, abogado mixe, quien considera a la comunalidad como la base misma, el sentido v
futuro prospectivo, en la magna tarca de volver a reconstituir los pueblos indios. Regino Adelfo, “La reconstitucion de
los pueblos indigenas”, En: Autonomias étnicas y Estados nacionales, Bartolomé Miguel y Alicia Barabas(coords.),
INAH, México, 1998. Pag.415.

38



ad, Raiz, y Utopta de la Resistencia “Usos y Costumbres, Comunafidad y Resistencia Indigena en Oaxaca”

".Nddx (tierra) y ji'dy (gente) se relacionan y complementan mutuamente a través del trabajo. ¥
el trabajo que desemperiamos cominmente los indigenas se da en dos niveles. E[ primero se ubica
en el nivel familiar y propicia fundamentalmente el sustento econémico en ese dmbito. Aqui
observamos formas internas de colaboracién como la “mano vuelta” o la “gozona’, que de alguna
manera han propiciado el fortalecimiento de la economia de las comunidades. También a este nivel
se han comenzado a gestar organizaciones locales de productores en tanto agrupamiento de jefes o
Jefas de familia. En esta direccion tenemos ejemplos claros de organizaciones regionales indigenas
con un marcado sustento local con base en la colaboracién familiar. Podemos sefialar por ejemplo
a Xi-nich, conformada fundamentalmente por choles, tzotziles y zoques de Chiapas; a la Unién

de Comunidades Indigenas de la Region del Istmo (UCIR]) de Oaxaca, que trabaja
fundamentalmente la produccion y comercializacion del café; a la Asamblea de Productores Mixes
y a la Union de Organizaciones de la Sierra Judrez de Oaxaca, que trabajan sobre todo [a

produccion de granos bdsicos y café. Estd también la experiencia econdmica de lo pueblos nahuas
de Guerrero, con planteamientos que coinciden con las experiencias anteriores. Lo anterior fia sido

posible gracias a la colaboracion familiar y al planteamiento cada vez mds definido de
alternativas de trabajo y crecimiento con base en los cultivos tradicionales —maiz, frijoly chile—,

complementados con los cultivos que a principios de este siglo nos fueron impuestos, como el

cafe..” (")

Adelfo, continta su exposicion:

“. En el segundo nivel podemos hablar del trabajo comunitario, denominado cominmente tequio.
Es a partir de esta institucion como se ha logrado construir en las comunidades la infraestructura
hasta hoy existente. Los servicios comunitarios de agua, luz, caminos y otras necesidades, fian
logrado ponerse en marcha de manera oportuna gracias a la colaboracién colectiva. Tn el trabajo
los indigenas aprendemos a caminar, a sembrar, a limpiar y a cosechar. También a través del
trabajo aprendemos a escribir, a leer, a interpretar al mundo y a la naturaleza. Es mediante el
trabajo familiar y comunitario como los indigenas recreamos a la tierra, a la naturaleza y a
nosotros mismos. En ello hemos sido consecuentes hasta el dia de hoy, aunque vemos con tristeza
como en el mundo y en nuestro pais avanza una cultura de trabajo, en donde el enemigo
fundamental es precisamente la creacion y recreacion en el trabajo. Y el trabajo sélo tiene sentido
cuando se hace al servicio de los demds, es decir, de la comunidad. E( trabajo que no mira mds alld
de la individualidad no tiene sentido ni razén de ser en el marco del pensamiento indigena; por
eso, el trabajo no es una simple mercancia, como se considera en algunos casos..”("")

En el mismo sentido, el también intelectual indigena zapoteco, Jaime Luna, afirma que:
“..Creemos que de la prictica cotidiana podemos arrancar las lecciones ilustrativas de cémo el
trabajo guia nuestras acciones y de como el prestigio de un ciudadano se funda en el trabajo.
Nunca habrd poder comunal si no estd avalado por un trabajo concreto. La comunalidad -como
[lamamos al comportamiento resultado de la dindmica de las instancias reproductoras de nuestra
organizacion ancestral'y actual- descansé en el trabajo, nunca en el discurso; es decir, el trabajo
para la decision (la asamblea), el trabajo para la coordinacion (el cargo), el trabajo para la
construccion (el tequio)y el trabajo para el goce (la fiesta).” (™)

Ahora bien, la comunalidad no es una cualidad exclusiva de los pueblos indios; esta se
encuentra presente también en numerosas comunidades rurales no indias que se rigen por
la reciprocidad y la participacion en cargos de asamblea, trabajos colectivos, festividades
e incluso poseen comunalmente su territorio. Pero lo que distingue a los pueblos indios,
de estas otras comunidades humanas; es la vigencia de sus elementos etnoculturales, la
organizacion oral a partir de la lengua propia, su cosmovision de raigambre prehispanica y
los rituales asociados a ésta, asi como el uso de su vestimenta distintiva y sus expresiones

Regino Montes Adelto, “La comunalidad Raiz, pensamiento, accién y horizonte de los pueblos indigenas”, En: Revista
México Indigena, Op. Cit.

“MRegino Montes Adelfo, idem.

"¥Jaime Martinez Luna, “Guelatao: ;Es la comunidad nuestra identidad?”, En: Ojarasca nim.42-43, marzo-abril,
Oaxaca México, 1995. Pag.34-38.

39



Comunalidad, Rafz, y Utopta de la Resistencia “Usos y Costumbres, Comunalidad y Resistencia Indigena en Qaxaca”

i i

culturales tradicionales que la acompafian(®). Podriamos decir asi, que si bien, las
sociedades comunales indias y no indias, pudieran conservan en un momento dado, como
su eje de vida, a los cuatro elementos fundamentales de la comunalidad; la diferencia
estribarfa, en el grado de conservacién o pérdida de los elementos auxiliares y
complementarios de aquélla. Dado que:

“La comunalidad es una visién propiamente india, que surge como un [lamada de atencion de

intelectuales indios acerca de lo que es para ellos el aspecto central; definitorio, de lo indio. Es la

forma como quieren que se les mire, pero ante todo es una visién para la concientizacion étnica.

Los efectos de la cultura dominante tenian que ser ubicados para poder ser revertidos, y en la

bisqueda de [a columna vertebral de lo propio, de la [6gica subyacente al sincretismo, encontraron

a la comunalidad; tan visible y cotidiana que resultaba dificil de ver. Es su radiografia. Vsi es la

forma en que los indios quieren verse, al menos a través de la propuesta de sus intelectuales mds

destacados, tenemos que aceptar que es una forma en la cual los no indios también podemos

observarfos, es decir, que es una perspectiva etnogrifica. Esto supone la organizacion de los datos

etnogrificos con base en los elementos centrales de la comunalidad. Esta no es una etnografia

convencional sino una etnografia politica..” (™).

El enfoque de la comunalidad como una mirada desde el interior de la historia politica
india, permite ubicarla en funcién del proyecto civilizatorio propio, de estos pueblos.
Siendo uno de los aportes mas relevantes en este sentido:
“. La historia politica india de los tltimos siglos (que constituyen una pequefia parte de [a
historia de cada pueblo) es una historia de dominacién, resistencia y liberacion, tres elementos
ligados e inseparables, porque perderian su significado: la dominacién colonialista, no se entiende
sin [a resistencia india que se le opuso, a la vez que las formas de la resistencia india o su fracaso,
s6lo pueden entenderse en funcion de las caracteristicas regionales de la dominacion; y ademds, la
resistencia no puede entenderse sin la liberacion, porque el objetivo de la resistencia mo es
acomodarse a vivir perpetuamente bajo la dominacién sino incubar las condiciones para acabar
con ella. La comunalidad es la clave de la resistencia y por tanto la incubadora de la
lberacion.. ().

s

@Benjamin Maldonado, “La comunalidad como una perspectiva antropolégica india”, En: Maldonado Alvarado
Benjamin, Autonomia y comunalidad india. Enfoques y propuestas desde Oaxaca, Op. Cit. Pag. 91-100. La
presencia de la comunalidad en sociedades no indias se puede ver con toda claridad por ejemplo en el hecho de que en
1995, al aceptar ¢l Congreso de Oaxaca las elecciones municipales por Usos y Costumbres -es decir sin la mediacion de
los partidos politicos-, fueron muchos méas de los municipios considerados indigenas los que optaron por este sistema:
por primera vez apoyados en la ley, 412 municipios eligicron a sus autoridades en asamblea, en fechas propias, sin
candidatos sino en base a su sistema de cargos, como lo hacian desde décadas atras pero sin que la ley lo amparara. El
INEGI y el INI coinciden en que los municipios mayoritariamente indios en Oaxaca son unos 250, y aunque estas cifras
se pueden incrementar si se considera también a quienes se identifican como indios aunque ya no hablen su lengua, lo
cierto es que municipios donde sus habitantes no tienen memoria de haber sido indios o en los que dejaron de serlo
recientemente, la comunalidad sigue vigente como su forma de organizacion. Esto se debe sin duda a que hasta hace
pocas generaciones estas comunidades fueron indias, y por tanto su estructura era comunal y sigui6 siéndolo despuds de
su pérdida de identidad e incluso al rechazo de su filiacion étnica, como en el caso de los ixcatecos. Ver a: Bartolom¢
Miguel, *; Los ultimos ixcatecos? Entre la identidad étnica y la filiacion comunitaria”, En: Barabas Alicia 'y Miguel
Bartolomé (coords.), Configuraciones étnicas en Oaxaca, perspectivas etnograficas para las autonomias, vol.III,
INAH-INI, México, 1999.

“Benjamin Maldonado, “La comunalidad como una perspectiva antropolégica india”, En: Maldonado Alvarado
Benjamin, Autonomia y comunalidad india. Enfoques y propuestas desde Oaxaca, [dem. Pag. 91-100. “.La
comunalidad es vivida cotidianamente por los indios, pero no es forzosamente percibida en toda su extension y riqueza
por todos ellos. razén por la que es necesaria una labor de concientizacién de la especificidad étnica. Por ello, surge
esta idea ligada a su participacion en la conformacion de la identidad india y sobre todo a las posibilidades que brinda
para recuperar lo propio. Esta idea brota de las montanas en Oaxaca, procreada por jovenes indios que tuvieron que
encontrar la fortaleza para recorrer el camino deculturador de la escuela sin sucumbir y ademas analizar lo propio.
creando ideas..”

"9Benjamin Maldonado, “Reflexiones acerca de la resistencia india y la liberacion”, En: Maldonado Alvarado Benjamin,
La Utopia de Ricardo Flores Magén: Revolucién Anarquia y Comunalidad India, Op. Cit. Pag.75-90.
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Si la comunalidad es la esencia del ser indio y los indios han seguido siéndolo porque han
resistido a la dominacién, entonces la comunalidad misma, ha sido el cimiento de la
resistencia. Miguel Bartolomé, sefiala que desde ella se resiste y aqui es donde la
diferenciacién de sus elementos centrales, auxiliares y complementarios, cobran su real
importancia:
“ ra resistencia se da desde los elementos centrales, lo que significa que la alteracion o incluso
pérdida de elementos no centrales (como el vestido, la comida, incluso la cosmovision o la lengua)
no rompen_forzosamente (a légica india.. A su vez, la agresion a los elementos centrales lesiona
directamente a esta [ogica.. La agresion mds comiin es el individualismo, la fractura de la
comunidad, impulsada por aljunas sectas religiosas y por los partidos politicos. No es casual, por
tanto, que la Sierra Norte sea un lugar donde se fan recrudecido las expulsiones de protestantes
individualistas y se rechace al sistema de partidos politicos, siendo una zona eminentemente de

usos y costumbres..”("®).

Si la vida proviene de la tierra y ésta es comun a todos, el ser humano sélo encuentra
sentido, forma y resistencia, en tanto que es parte integral, de una determinada
colectividad. Adelfo Regino sostiene asi que:
“Los indigenas obtenemos ruestra identidad en tanto somos miembros de una _familia y de una
comunidad, nunca de manera aislada, como individuos separados. No es que para mosotros 1o
existan los individuos, ni que éstos se contrapongan a [a comunidad; lo que ocurre es que nosotros
los individuos —visto desde todos los dngulos— sélo encontramos existencia plena en tanto somos
miembros de una colectividad.. Como comunidades y pueblos nos concebimos y existimos. s,
actualmente el sentido de pertenencia a una comunidad es la vivencia mds cercand y mds
profundamente arraigada que tenemos los indigenas. Aunado a lo anterior la nocién de “pueblo”
es un sentimiento que Vivimos y defendemos con fuerza; de fiecho, con independencia de pertenecer
@ una u otra comunidad tenemos una manera comin de mombrarnos en tanto pueblos. Por
ejemplo, los mixes nos autodenominamos ayuuk ja ‘ay.. Por eso n0sotros, fierederos de aquellos
pobladores originales, ademds de comunidades, seguimos siendo pueblos, pues en cada caso
reunimos tanto las caracteristicas “objetivas” que se atribuyen tradicionalmente a los pueblos —un
idioma, una historia, una religiosidad, una cosmovision propia, una forma de aprendizaje, un

9Miguel Bartolomé propone el concepto de cultura de resistencia para caracterizar a €s¢ proceso como una dindmica
social interna de las sociedades colonizadas: A pesar de los procesos de transfiguracion étnica y cultural, muchos de los
rasgos culturales provenientes de la gran tradicion civilizatoria mesoamericana se manifiestan en el presente de los
pueblos indios, adquiriendo en algunos casos el caracter de emblemas de sus definiciones étnicas. No se trata de
apelaciones a un pasado sino de la expresion de un presente, cuyas tradiciones culturales debieron refugiarse en una
casi clandestinidad durante cinco siglos. Por ello el concepto de “cultura de resistencia” no debe ser confundido con el
de “resistencia cultural”, término que suele designar a manifestaciones culturales contestatarias, y menos a aquella ‘
“resistencia al cambio” acuiiada por una antropologia complice de las practicas neocoloniales del indigenismo i
integracionista. El mantenimiento durante siglos de lenguas, tradiciones y especificos procesos de produccion de
significados, aun en el marco de las compulsiones coloniales, sugiere la presencia de lo que podriamos denominar un |
espacio interior de las sociedades colonizadas. Espacio que han tratado de mantener al margen de la presencia del i
dominador y dentro del cual se reproducen tradiciones milenarias. “..No se trata de una sufrida adaptacion pasiva, sino )
de una lucha activa -a veces silenciosa y cotidiana-, desarrollada durante siglos, y que pretende lograr la conservacion
de matrices culturales e ideologicas consideradas fundamentales para la reproduccién de la filiacion étnica..”. Ver a:
Bartolomé Miguel, Gente de costumbre y gente de razén. Las identidades étnicas en México, Siglo XXI /INI,
México, 1997. Pag. 79-80. Al respecto encontramos que, €n el aspecto metodoldgico, Rendon alcanza a formular y ‘1
diseiiar un modelo de actividad concientizadora basada en la comunalidad, que denominé Taller de Didlogo Cultural. ':
El cual, se encargo de difundir, realizando numerosos talleres con comuneros y miembros de las principales
organizaciones indias de Oaxaca y otros estados, como Jalisco, a lo largo de mas de 20 afios. Esos talleres han dado
muy diferentes resultados y sus impactos han sido también diversos. Uno de los mas trascendentes es que el magisterio
oaxaqueiio lograra que en la Ley Estatal de Educacién quedara plasmada la obligacion expresa por parte del Estado, de
respetar la comunalidad india. Ver a: Rendon Juan José, “Notas sobre identidad, lengua y cultura”, En: Méndez L1
(comp.), I Seminario sobre Identidad, Op. Cit. Los aportes tedricos del linguista Juan José Rendon, al horizonte de la
vida comunal, vendran a ser trascendentales, pues en principio logra dimensionar dentro de la perspectiva de la historia
politica de los pueblos indios, ¢l caracter comunalista de su vida cotidiana, es decir, destaca su presencia activa en la
resistencia india frente al despotismo etnocida y sobre todo, la sefiala como la plataforma que ha impulsado su
resistencia, a través de los siglos en tenaz confrontacion.
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derecho, en general una cultura comin y distintiva-, como las “subjetivas” identidad y voluntad
de seguir unidos..” ().

Tradicion, comunalidad vy resistencia india

La comunalidad constituye el nticleo basico del horizonte de inteligibilidad de las culturas
mesoamericanas. Las culturas propias de este horizonte civilizatorio, cuentan con una
serie de dispositivos de orden cultural, claramente referenciales, que les posibilitan frente
al exterior, una eficaz reproduccién identitaria, como lo son: sus emplazamientos
identitarios del entender y explicar su mundo circundante, el arcoiris simbélico de sus
procuradas lenguas y la imponente delimitacién gnoseoldgica de sus territorios. Lo cual
les permite mantener vividamente, ciertos aspectos de orden sociopolitico, al interior de
su vida comunitaria; como lo es, la reproduccién misma, de sus peculiares formas de
gestién y gobierno colectivos. Esos aspectos constituyen los planos morfolégicos y
estructurales de estas culturas. La comunalidad es asi, la condicién que inspira la
existencia comunitaria, lo que hace inteligible la vida y es categoria central de la vida
personal y comunitaria, “ontondmica”.

Ahora bien, la comunalidad no es traducible. No al menos, en términos universales,
detallando género y diferencia clasificatoria, como cuando se intenta catalogar en las
Ciencias Naturales a un ser vivo. Todo intento de definicién en estos términos, implicaria
una reduccién garrafal de la comunalidad, al plano abstracto y met6dico, que pudiera ser
util para diversos propdésitos analiticos, pero que no es pertinente ni aceptable para el
ejercicio, de llegar a dar cuenta de la riquisima vida cotidiana de las comunidades
indigenas. Esto no implica que la comunalidad sea algo indeterminado; ya que es posible
trazar su perfil, sus condiciones de existencia y funcionamiento, a través de establecer una
serie de categorias manifiestas al interior de las comunidades indigenas, las cuales,
expresan la forma en que se ve manifiesta, la comunalidad india(®.

“"Regino Montes Adelfo, “La comunalidad Raiz, pensamiento, accién y horizonte de los pueblos indigenas”, En: Revista
México Indigena, Op. Cit.

“®Con este propodsito, Gustavo Esteva, elabora una rica tipologfa categorial de la comunalidad, a partir de un listado de
aspectos contrapuestos, que corresponderian a conjuntos de actitudes propios de dos tipos ideales de seres humanos
contemporaneos: uno seria el "hombre comunalitario", que se denomina asi conforme al supuesto adoptado de que la
comunalidad constituye el nicleo basico del horizonte de inteligibilidad de las comunidades y pueblos que se estudian;
el otro seria el "hombre occidental", que se denomina asi por la vigencia general del término, a pesar de sus sesgos y
debilidades inherentes. Estos "fipos ideales" o las actitudes que se les atribuyen en cada juego de categorias
contrapuestas no se presentan aqui como una descripcién de lo que ocurre en la realidad, como una generalizacién o
menos aun como una teoria general sobre estas culturas. Se les presenta, simplemente, como instrumentos de anélisis
que se consideran utiles para el gjercicio. Serian ventanas especificas a través de las cuales podrd examinarse la realidad
que se estudia. Serian vias para acercarse al acotamiento de los horizontes de inteligibilidad cuyo perfil especifico se
quiere trazar. Al estudiar las comunidades con esos anteojos analiticos, podra comprobarse su utilidad y pertinencia, o
sea, la medida en que agudizan y enriquecen la observacion y la experiencia de la realidad, en que permiten verla
mejor, en que amplian y aclaran sus contornos y fijan la atencion en aspectos pertinentes, o bien que, al contrario,
impiden ver esa realidad cultural o la distorsionan y es preferible utilizar otras ventanas, otras vias. Cada una de las
categorias esta intimamente ligada a todas las demas: no pueden aislarse o separarse de las otras. Es como si fueran
ventanas alrededor de un mismo patio, estructuralmente vinculadas entre si: todas juntas, en sus muros, forman el patio.
Perfilan el contorno. Esa es la funcién que aqui se les atribuye. Para explorar los perfiles especificos de la comunalidad
en diversas comunidades y pueblos, es 1til establecer un contraste entre las categorias que aparentemente la constituyen
y las que, en apariencia, forman la cultura dominante. Se trata de aludir a sus diversas presuposiciones, a las distintas
nociones simbdlicas constitutivas de esas culturas. Esteva Gustavo, Programa de fortalecimiento de la regeneracién
cultural auténoma de comunidades y pueblos indigenas, Universidad de la Tierra (Unitierra-Oaxaca), Oaxaca,
México, 2003.
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De esta manera, el perfil de la comunalidad, puede ser representado bajo ciertas ;
categorizaciones  dicotémicas y ambivalentes, que comprenden sus diversas J
representaciones posibles, al interior de las “culturas comunitarias”; frente a las “culturas ”]
individualistas”. Asi, la primera gran dicotomia, estaria representada en la nocién de: i
“Individuo & Persona’’; que se establece entre la “cultura occidental” versus la “cultura i
comunal”. Asi, encontramos que mientras que el “hombre occidental”, se considera un
individuo auténomo, un ego, distinto del cosmos y de otros humanos.
“ Cada individuo seria en si mismo trascendente y transcultural: estaria en libertad de escoger la
cultura que prefiriera y en libertad incluso de liberarse a si mismo de toda cultura, a fin de
adoptar valores que considere universales. Ese individuo seria una yuxtaposicion especifica de
dtomos de categorias abstractas: seria un fiombre o una mujer, un ciudadano de un pais, un i
maestro o ingeniero, un catolico o evangelista, un padre o una madre, un turista, un pasajero de
avién, un afiliado al seguro social, un cliente de un banco, un miembro de un partido... En cada i
momento de su vida estaria desempefiando un papel como dtomo indivisible de la categoria 1}
abstracta que define ese papel, como estudiante, maestro, consumidor, elector, paciente... Su !
religion podria (levarlo a concentrar su esfuerzo en [a salvacion del alma individual que lo define, '
que establece su ser. Definiria su interés propio, individual, y [lucharia por defenderlo o i
realizarlo..” (™)

El “hombre comunal”, vive como engarce de una inmensa red de relaciones concretas,
reales y simbélicas, que le generan identidad y auto adscripcion. |
“ Bajo una apariencia individual -un cuerpo singular, distinto, tinico- seria portador de esa red de i
relaciones concretas que lo definen, las relaciones de familiares, vecinos y amigos que Sforman su
historia personal. Formaria parte de esta vivencia la experiencia del entrecruzamiento de esas
redes de relaciones concretas en el agrupamiento humano que constituye una comunidad, la cual
siente y experimenta como expresion de su propio ser. Cada persona es singu&lr y tinica, pero es
portadora abierta de una red de relaciones. Cada yo es un nosotros. En la realidad social il
inmediata de las personas, se les reconoce con la carga de conexiones personales que lo definen.
Cada una vive en la dignidad de su existencia, que percibe como un tejido complejo que no puede
reducirse a las categorias abstractas y separadas de las situaciones en que circunstancialmente se ’
coloque..” *) o

El segundo nivel de la dicotomia, estaria representado por la categorfa de: “Espacio &
Lugar”. Asi, encontramos que mientras el “hombre occidental”, habita en espacios sin I
forma, creados por el mercado y el Estado. No se siente existencialmente vinculado a los
lugares en que reside o actua. ﬁ
“ Emplea esos espacios y puede apropiarse de algunos de ellos, hacerlos suyos, sin que ello lo '1
vincule necesariamente a esos lugares. Mds que lealtad a un lugar, lo tiene a diversas instituciones Bl
en las que trabaja, compra, se divierte, etc. Cambia sin dificultad de lugar de residencia, segun |
conveniencias econémicas, de empleo, de escuela, etc. Puede mantener con todos esos espacios la }
misma relacion de un huésped con la administracion del hotel en que se hospeda, una relacion tan il
abstracta e impersonal como el propio espacio. Residir en un espacio no otorga sentido de \
pertenencia al residente, y la que adquiere por la propiedad opera en sentido inverso: crea la i
sensacion de que el espacio le pertenece al propietario. Aunque el fiombre occidental puede "‘
personalizar un espacio que le pertenece -como su casa- y mantener con é[ una relacién distintiva il
y estable, como [a que tiene con su café o su club favorito, tiende a ser residente mds o menos {
transitorio de los espacios sin forma dentro de los que se desplaza y generalmente no se identifica I
con ellos, no los incorpora a su identidad. Para el hombre occidental los espacios tienen usos, mds i
que significaciones, aunque algunos de ellos adquieran una carga simbolica colectiva, it
generalmente asociada con modas politicas, acontecimientos o ideologias (Guelatao, el monumento '
a la Revolucién, las torres gemelas de Nueva YorR...).. ) l

9 Esteva Gustavo, Programa de fortalecimiento de la regeneracién cultural auténoma de comunidades y pueblos ‘
indigenas. Op.Cit. Pag. 3 i\

®Esteva Gustavo, Idem. Pag.3

®VEsteva Gustavo, Ibi dem. Pag.5
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El “hombre comunal” mantiene una relacién existencial con un lugar y un territorio, que

forman simbélicamente raiz de su cultura. Pertenece al lugar y el lugar le pertenece, en

una interaccién univoca:
“..Lo conoce bien y tiene clara conciencia de sus diferentes condiciones, cualidades y funciones. Se
identifica claramente con el lugar y [o mantiene como punto de referencia existencial hasta
cuando se aleja de él por largos periodos. Es para él algo concreto, real e insustituible. No hay
diferenciacion clara entre el lugar fisico y la comunidad asentada en é[; que forman juntos una
definicion cultural con fuerte carga simbélica. Asentado en el suelo-territorio en que habita, que
habitualmente considera legado de sus ancestros y parte de [a madre tierra, el hombre
comunalitario mantiene respecto a él una relacion existencial de respeto y cercania, cargada de
significaciones..” (**)

Un tercer nivel de esta dicotomia, es posible observarlo a través de la oposicion categorial
entre: “Tiempo & Ciclo”. En donde tenemos que mientras el “hombre occidental”, hace
del tiempo una categoria central de su vida:
“..Vive regido por el tiempo, tanto en la vida cotidiana, organizada en _funcién del reloj, como en
la proyeccion del futuro, que opera como motor y guia de su vida. El tiempo se vive como flecha,
que corre de un pasado construido como ideologia hacia una construccion ideal de futuro que
establece un programa. En esta nocion, el tiempo pasa, se fuga, desaparece: puede "perderse
tiempo". Y asi, la idea de controlar el tiempo, su tiempo, puede convertirse en obsesion para el
fombre occidental. Al trazarse la vida con horario y programa, la ajusta a ellos, en el afdn de dar
realidad a las expectativas que construye en su imagen del futuro y en los pasos programados que
[levan a ella. La imagen del futuro que se traza tiende a permanecer siempre en esa condicion,
como si el presente se fugara continuamente y se definiera como un por-venir siempre pospuesto.
El presente, el ahora, se vive con frecuencia como estado provisional de trinsito hacia el estado de
Sfuturo que define el empefio vital. Mds que estar aqui y ahora, estd yendo hacia alguna parte, a
una condicion o estado que regulan el comportamiento actual. Lo que se hace hoy estd regido por
lo que ocurrird mafiana. Vive en_funcién de los planes que se traza y hace de su vida un proyecto,
continuamente echado hacia adelante..” (*)

El “hombre comunal” tiene dialogo cotidiano y continuo con los ciclos naturales, a los

que se acomoda fluidamente su ritmo vital:
“.Salvo en ciertas circunstancias, para algunos propdsitos muy especificos, no se ocupa de
controlar su tiempo: trata mds bien de ajustar el ritmo de su actividad a la evolucion natural de
los ciclos temporales, sea en la sucesion de dias y noches o en las de los ciclos lunares y las
estaciones del afio, o bien en los calendarios de fiestas o acontecimientos especiales regulados por
la tradicion. En esta nocion, el tiempo no pasa, pues los ciclos se repiten. Amparado en ella, ef
hombre comunalitario abriga esperanzas: las nutre, las cuida, las abriga, para que no se congelen
o se pudran. No piensa que pueda controlar el futuro, por lo que no construye expectativas, pero
siente la obligacion de hacer [o que procede de acuerdo con su esperanza. ®Pasado y futuro estin
empacados en el presente, como realidad inmediata, no ideolégica. Con ese bagaje, ha de cumplir
con actividades requeridas por la realidad natural o social, exigidas por ella, con exigencias que
estdn enmarcadas en [a tradicion o la experiencia, pero abiertas a la improvisacion creativa. Vive
continuamente en el afora, actualizando el pasado y acariciando la esperanza sobre el futuro.
Arraigado en el presente, sin expectativas claras, mantiene el futuro en la condicion de arco-iris:
con colores brillantes y difusos y siempre inalcanzable..” (*)

Otro elemento de esta dicotomia, lo encontramos en el nivel epistemoldgico de las dos
perspectivas del hombre y su entorno circundante. “Razon/conocimiento &
intuicion/sensatez/saber”. En donde, el “hombre occidental”, se siente guiado por la

“razon” y se empefia en conseguir que su propio comportamiento y el de la sociedad

®[bi dem. Pag.6
®[bi dem. Pag.8
®1bi dem. Pag.9
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entera, estén regidos por un orden procedente, constituido mediante la “/dgica” y el “buen

Juicio™:
“..Intenta persistente y continuamente guiarse por la razén y adquirir tanto conocimiento sobre la
realidad como puedd, entendiendo como conocimiento la comprension racional de si mismo y del
mundo natural’y social; o sea, su reduccién a una_formulacion abstracta y general que lo describa
Y explique. Su abstraccion implica literalmente sacar de la realidad, traer de ésta a la mente
(abstraer), un aspecto que asi separa mentalmente de la realidad, que mantiene fuera de ella,
aunque con sus abstracciones construya versiones o representaciones de la realidad que llega a
considerar mds reales que la realidad misma que tiene ante siy que percibe con sus sentidos.
Atribuye mayor valor al conocimiento sobre el mundo, especialmente al de tipo cientifico, que al
conocimiento del mundo, al aprendizaje basado en la experiencia personal. Tiende a considerar que
el sistema de conocimiento cientifico-tecnoldgico, al que se siente afiliado o del que se considera
formar parte, es superior a cualquier otro sistema de conocimiento. Considera que como individuo
auténomo es capaz e hacer libremente elecciones racionales, que se definen como la eleccién
racional de fines coherentes entre si y la eleccion racional de los medios apropiados para
alcanzarlos. ®or ello sus elecciones son econdmicas, en el sentido de que trata de optimizar el
empleo de medios para alcanzar sus fines. Desconfia por lo general de las indicaciones de sus
sentidos y de sus percepciones espontdneas, pues su corgﬁanza estd puesta en los enunciados o
principios abstractos de apariencia racional..” (*)

Mientras €l “hombre comunitario”, usa la razén como sentido critico, o sea, como forma
de aprovechar las lecciones de la experiencia al orientar sus actividades o tomar
decisiones colectivas; busca no cometer dos veces el mismo error.
“.Acude mds a su intuicion que a su razén, o sea, a la comprension inmediata y clara de la
realidad que no pasa por el razonamiento, aunque puede utilizar éste para enriquecer la
intuicion. Para su accion concreta, estd guiado por motivos, mds que por razones. Se siente
movido por motores complejos de su accién, de su iniciativa, de sus impulsos, que sélo en parte
pueden ser capturados o reducidos al razonamiento. Valia lo que aprende directa e
intuitivamente del mundo, mds que lo aprendido sobre el mundo a través de informacion abstracta
Y general, aunque someta a andlisis su experiencia. Reconoce una variedad de sistemas de
conocimiento, que tienen diversa utilidad para distintos propdsitos, sin atribuirles una jerarquia
general. Atribuye un alto valor al sentido comin, al sentido que se tiene en comunidad y que rige
la armonia y proporcion de los demds sentidos y percepciones, hasta en aquellos casos en que el
dictado del sentido comin llega a parecerle irracional. Trata de actuar con sentido comiin, con
sensatez, pero sabe que tal actitud y capacidad no son algo dado a la condicion fiumana, por lo
que trata de adquirirla o mantenerla y extenderla. Cuando usa sus facultades mentales para
abstraer, con generalizaciones o construcciones tedricas, trata de mantener el producto mental
cerca de la realidad, encarnado en ella. Puede emplear esas abstracciones para arrojar luz sobre [a
realidad, pero entendiendo siempre como saber una relacion personal y concreta con la realidad
natural o social, una experiencia, que las abstracciones mismas no pueden aportarle..” (*)

Un elemento mas, lo constituye la distincion sustancial entre: “Heteronomia &
ontomia/autonomia”; pues mientras que el “hombre occidental”, se ve sujeto a normas
establecidas por otros: constituciones, leyes, prescripciones politicas, econdémicas,
comerciales, religiosas, administrativas, etc.
“..Puede plantearse y se plantea la posibilidad de cambiar esas normas impuestas, a las que ajusta
su vida, adhiriéndose a empefios colectivos con ese propésito y ocasionalmente impulsindolos, pero
en general se sujeta a las reglas establecidas...hasta para wiolarlas. Las considera en [o
fundamental como un dato de la realidad, no sélo necesario sino conveniente, aunque reconozca
que buena parte de esas reglas pueden ser inadecuadas y no correspondan a sus necesidades o
deseos. Como le parece imposible vivir sin tales reglas y sabe que ningin individuo puede por s
mismo determinar [a definicion de esas reglas en la sociedad amplia a [a que pertenece por
adscripcion o afiliacion (un pais, un sindicato, una iglesia, un partido politico...), admite que la
Sfuncion de concebirlas e imponerlas se delegue a funcionarios encargados de ello, a los cuales, en la

*bi dem. Pag.11
®91bi dem. Pag.11

45



AR

omunalidad, Ratz, y Utopia de la Resistencia “Usos y Costumbres, Comunalidad y Resistencia Indigena en Oaxaca”

ki
medida posible, el cuerpo social pueda exigir cuentas 'y remover de su cargo. Esta heteronomia -

regulacion por otros-, que tiende natural e inercialmente a la estandarizacion y centralizaciény a
convertir el mundo en prision, se suaviza y disimula en la sociedad moderna en la forma de
libertad de opcién, que parece dar al individuo un margen de maniobra para elegir el juego de
reglas/productos/servicios que le parezca mds adecuado, o sea, que busque [os
espacios/mercados/instituciones que mejor correspondan a sus intereses y preferencias, aunque
unos y otras tengan inevitablemente que definirse desde su dependencia radical del mercado o el
Estado para configurar su definicion de la buena vida'y la manera de [levarla a la prictica. Tste
conjunto de actitudes corresponde a una nocion del poder politico y econémico que lo entiende
como una condicién, cualidad, propiedad o capacidad que tienen algunos individuos -los
poderosos- y del que carecen los demds. Esos poderes conciben y aplican las normas del orden
establecido. Pueden ser vistos como algo ajeno e impuesto, que es inevitable aceptar, cuando se
sufre despotismo especifico (por ejemplo, en una dictadura, en una prision, en una escuela...). O
bien, son vistos como poderes legitimos, "propios’; aunque puedan ser inadecuados o equivocados 'y
opresores, cuando los ciudadanos intervienen en la constitucion de esos poderes, a través de
procedimientos politicos, como las elecciones, y econdmicos, a través de la participacion en el
mercado..” (*")

El “hombre comunal”, esté instalado desde que nace en un mundo normado por su propio
ser cultural, por su tradicion “ontonomica”.

“ Aprende desde nifio esas normas y las internaliza, las hace propias. Se trata de un orden
normativo interno encarnado en las personas que forman la comunidad y que tiene un cardcter
flexible, predominantemente oral, no estandarizado ni de aplicacion universal y automdtica.
Aungque [a aplicacion de estas normas puede resultar rigida y limitante o inconveniente, el hombre
comunalitario sabe que existen condiciones para modificarlas auténomamente. Se abre asi margen
a las iniciativas de las personas 'y a un amplio margen de libertad en [a definicion de [a buena vida
y en la manera de [levarla a la prdctica, las cuales dependen tanto del esfuerzo personal como de
instancias comunitarias en las que puede influirse, habida cuenta de que la vida misma, la
subsistencia, no se realiza bajo una dependencia radical del mercado o del Estado, de su
heteronomia: cada persona, o mds bien, cada familia amplia, se ocupa en medida importante de
producir su propia vida. En el dmbito de la comunidad, el hombre comunalitario constituye
autoridades o cargos, a los que no se atribuye poder auténomo o propio, ajeno a la comunidad: son
personas a las que se encomienda una responsabilidad de servicio y cuyas decisiones se respetan
mientras se ajusten a las normas comunitarias..” (*)

Otro gran dispositivo de distincion entre ambos referentes, lo encontramos en la nocién
de: “Impersonalidad & Personalizacion™; esta diferenciaciéon es determinante, pues
mientras que la vida del “hombre occidental”, tiende a transcurrir en un mundo

impersonal; en el cual,

uniforme, definido conforme a ciertos principios de conformidad:

“ Todos los individuos son tratados como uno cualquiera de los dtomos que forman la categoria
abstracta de (a situacién en que se colocan: son uno mds, entre muchos, de los pasajeros de un
avién, de los electores de un estado, de los alumnos de una clase, de los usuarios del seguro social o
de cualguier servicio piblico o privado... Esta impersonalidad se proyecta fabitualmente a las
relaciones concretas de los individuos, que se entablan desde la separacion radical de su
individualidad. Este sistema de tratamiento corresponde a la organizacién crecientemente
especializada de la vida cotidiana, que separa actividades, esferas, dmbitos de accidn, en formas
que contaminan la percepcion misma del mundo, que llega a entenderse como mera yuxtaposicion
de compartimentos estancos, esferas autonomas separadas unas de otras. Del mismo modo que los
espacios se homogeneizan en la especialidad (espacios para estudiar, comprar, entretenerse,
transportarse, dormir, etc.), todas las actividades aparecen separadas en su especialidad: son
religiosas, politicas, laborales, econdmicas, sociales, erdticas, etc..” (*)

®bi dem. Pag.12
*bi dem. Pag.14
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La vida del “hombre comunal” transcurre como unidad de la diversidad, en el pluralismo
de lo real, que abunda en la continuidad.
“.Las personas reciben normalmente tratamientos heterogéneos y diversificados, conforme a las
condiciones y caracteristicas de las redes de relaciones que definen el ser personal, segin principios
de jerarquia legitima y reconocida (como la de [a edad; la historia de servicio a la comunidad, etc.)
Cada persona tiende a personalizar todos sus tratos y actividades y espera ser tratado como .
persona, como un ser singular y tinico en el tejido de relaciones que lo definen: el hijo de don :
®ancho, el que fue buen comisario o mayordomo de la fiesta fiace unos afios, el que sabe
exactamente cémo debe hacerse un ritual especifico... Todas las actividades tienen siempre ‘
caracteristicas multidimensionales: no hay esferas separadas para la religion, la politica, la ]
economia, etc. Cada acto o comportamiento tiene significado e implicaciones en todos esos
aspectos..” ")

Un nuevo margen de distincion, lo encontramos plasmado en la dicotomia, “Trabajo &
Actividad”. En donde, observamos como el “hombre occidental”, depende casi
enteramente de su ingreso econdmico para vivir. Adquiere en el mercado o recibe del
Estado, los bienes y servicios con los que asocia su vida y su satisfaccion.
“Interviene personalmente en (a seleccion de esos bienes y servicios 'y en la forma de su utilizacion,
pero solo en forma marginal crea por si mismo o que desea o necesita. Si no posee medios propios
(ahorros, herencias, riqueza acumulada, etc.), ni depende econémicamente de otros, se ve obligado
a alguilar a otros su tiempo y habilidades para obtener el ingreso econémico que necesita para
vivir, sea en forma directa (contratdndose por un salario) o en forma indirecta (produciendo para
vender). Buena parte de sus actividades fuera del empleo se asocian con éste y forman un "trabajo
sombra” se transporta hacia su empleo, se acicala y viste para él, estudia o se entrena como
requisito para ingresar a é[ o para mantenerlo, etc. Las actividades de quienes dependen
econémicamente de él se asocian también, en medida importante, a ese empleo: son igualmente
‘trabajo sombra". La mayor parte de [a vida del hombre occidental estd directa o indirectamente
vinculada a las condiciones en que estd organizado el trabajo en la sociedad en que vive. ®or lo
general, en la actualidad, esas condiciones son determinadas por el capital'y tanto la actividad
laboral misma como la vida fuera del empleo, que consiste bdsicamente en el consumo de bienes y
servicios, se encuentran mediados por el capital. Los intercambios que forman condicion
indispensable de su vida se realizan en el marco de un mercado abstracto, en cuyos términos y
formas de funcionamiento no pueden influir los individuos que participan en éL.” ")

El “hombre comunal”, por su parte, produce su propia vida, realizando actividades utiles
para si mismo, para su familia y para su comunidad. Este empefio incluye la realizacion de
multiples intercambios, algunos de los cuales toman forma monetaria, en términos que
determinan las partes que intercambian, que pueden o no tomar como referencia para ello,
las condiciones prevalecientes en su contorno.

“.@ara satisfacer algunos deseosy necesidades, en ocasiones una parte importante de los mismos,

el hiombre comunalitario realiza también intercambios en el mercado abstracto, pero en general

busca que esta dimension o esfera de su actividad no resulte determinante de su vida cotidiana

mds alli de ciertos periodos o condiciones. Aunque el empleo por un salario y la venta de

productos y servicios al mercado abstracto pueden [legar a representar una parte importante de la

actividad del hombre comunalitario, intenta persistentemente que se subordinen a las condiciones

de produccion de su propia vida, que la fiagan posible, y que no ocurra [o contrario, que su vida

quede al servicio del empleo: intenta trabajar para vivir, en vez de vivir para trabajar. Y buena

parte de lo que hace no representa "trabajo’, aunque implique esfuerzo fisico y mental: es el

ejercicio natural de sus capacidades al producir su propia vida..” %)

®hi dem. Pag.15
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En cuanto a la dicotomia: “Progreso & Armonia”, encontramos que mientras, para €l
“hombre occidental”, el ideal de progreso, define un camino de transformacion incesante
que implica insatisfaccién permanente.

“.Vive en la compulsion de mejorar el estado actual, en el individuo lo mismo que en la sociedad.

El ideal de progreso forma parte de su concepcion del tiempo, como flecha lanzada hacia adelante.

Todo debe someterse a la necesidad continua de cambio, en que lo iinico permanente es abstracto:

estd fuera de la realidad..” (*)

Para el “hombre comunitario”, lo importante es mantener la armonia en el mundo y con el
mundo. El mundo no marcha en una cierta direccién: transcurre en ciclos. Cambio y
permanencia son dos caras de la misma moneda, dos dimensiones o aspectos de la misma
realidad: todo cambia y todo permanece.
“ Al hombre comunalitario le preocupa la perduracion, o sea, la continuidad de su comunidad, de
su pueblo, de su cultura, a sabiendas de que no es estdtica y mucho menos inmutable. Lo que le
interesa es que los cambios no impliquen rupturas, desgarramientos, abandono de la tradicion.
Cuando se producen esas rupturas, cuando aparecen conflictos, cuando se rompe la armonia
natural o social; lo importante es restaurarfa..” ()

Por otro lado, encontramos otro factor de gran relevancia en este planteamiento
dicotémico, a decir: “Libertad religiosa & religiosidad compartida”; en donde, mientras
que, para el “hombre occidental”, la libertad religiosa; es decir, la posibilidad de que cada
individuo elija su religion (una fe; un régimen de creencias, cultos y rituales; una iglesia),
constituye una conquista histérica, arrancada al régimen politico en que se habian
fusionado los poderes espirituales y seculares.

“.Una vez que ha elegido su religion o ha decidido no adoptar ninguna de las convencionales,

puede practicar colectivamente los ritos y cultos propios de su eleccion y compartir con quienes la

comparten creencias y prdcticas. En esta actitud, tiende a distinguir con nitidez el orden natural

del sobrenatural. Considera que el primero puede ser objeto de conocimiento y, sobre todo, de

dominio y control por parte del hombre, mientras que el segundo es objeto de fe, de creencia, 'y

escapa a su comprensién y control..” %)

Para el “hombre comunal”, la religiosidad es una expresion directa de su condicién como
persona inmersa en una comunidad.
“.Representa una actitud compartida, en que la sensacion de pertenencia, de entrelazamiento, de
comunidad, se extiende al orden sobrenatural. No se percibe propiamente solucion de continuidad
entre el orden natural'y el sobrenatural: estin directamente enlazados entre si'y forman parte de
su mundo vivo, de su vivencia. Ninguno de los dos pueden ser objeto de dominacién y control: es
preciso dialogar con ellos, ganar sus favores, propiciar su benevolencia..” (%)

Por 1ltimo, encontramos la dicotomia central en esta diferenciacién; es decir, la relacion
desigual entre: “Intercambio/acumulacion & reciprocidad”. Asi, encontramos que
mientras, el “hombre occidental”, estructura su mundo en un sistema de compraventa
orientado a la acumulacién.

“.Se trata en apariencia de un intercambio de equivalentes: se intercambian mercancias del mismo

valor. Pero como en este régimen el valor se identifica con el precio (precio y valor se entienden

como [a misma cosa), se disimula en [a prdctica el cardcter desigual del intercambio, que lo es

porque es fuente de desigualdades sociales y porque en [a operacién de intercambio una de las

partes gana lo que la otra pierde: s6lo una de ellas acumula. L capitalista paga al trabajador el

valor de su fuerza de trabajo en el mercado (su precio), pero al hacerlo la valoriza, acumula

ganancias con base en ella, obtiene un valor adicional al que pagé. En el mundo competitivo asi

. Pag.18
. Pag.18
Pag.19
. Pag.21
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trazado, cada individuo lucha por su propio interés, trata de safvaguardarlo, sometidos todos a la
compulsion a la acumulacion incesante. El hombre occidental realiza actos de amor, caridad,
solidaridad, pero no son condicion de su vida, e incluso en ellos se observa a menudo la proyeccién
del propio interés..” (")

Las relaciones del “hombre comunitario”, se rigen por el principio de la reciprocidad, en
que los intercambios se realizan como condicion natural de la existencia comunitaria,
como forma de mantenerla y fortalecerla.
“.En estos intercambios, lo importante no es el valor econdmico o simbdlico de lo que se
intercambia, sino el hecho mismo de hacerlo: lo que se busca es mantener la operacion fluida de
redes de intercambio que son expresion de las redes de relaciones que constituyen tanto a la
persona como a la comunidad'y son condicién sustancial de la subsistencia cotidiana..” (**)

A través de esta rica tipologia, propuesta por Gustavo Esteva; observamos claramente,
como la idea misma de comunalidad, constituye y recrea, las condiciones necesarias para
la autodeterminaciéon de los pueblos indios y sus culturas. La reciprocidad basada en ¢l
principio de la ayuda mutua, el poder en manos del colectivo constituido en asamblea, la
voluntad de servir gratuitamente durante afios a la comunidad, en una multiplicidad de
cargos, la defensa de un territorio historica y culturalmente apropiado; son elementos
suficientes para lograr establecer, novedosos esquemas de sociabilidad comunitaria. Pero
son precisamente esas condiciones, las que confisca el Estado, al generar una dependencia
administrativa e implementar una logica economia excluyente, eufemisticamente llamada
de “libre mercado”, lo cual no les deja ningin margen de acciéon a las comunidades
indigenas, sobre el manejo de sus territorios comunitarios y si a esto le aunamos un
sistema corrupto, basado en el despojo de poder a través de los grupos caciques,
delegados de gobierno y diputados presuntamente electos a través de la “voluntad
popular”; da como resultado, una tension politica creciente(®).

Es justamente desde la comunalidad que se puede reorientar el rumbo de los pueblos
indios, pero para ello se requiere que logren articularse como pueblos, es decir, que
encuentren las formas de vincularse todas las comunidades de cada grupo étnico para que
puedan tener discusiones y decisiones efectivas, sobre el ambito territorial comunitario, y
construir una mirada conjunta hacia el futuro. En otras palabras, se trata de trascender el
ambito comunitario para vivir como pueblos, lo que significa hacer de todas las
comunidades de cada grupo una gran comunidad, regida obviamente por los principios de
la comunalidad. Adelfo Regino, expone:

“..®Pero no sélo somos comunidad, somos también una unidad cultural mds amplia para abarcar a

un pueblo indigena entero. El fortalecimiento y la ampliacién de lo anterior, para que trascienda

mds alld del nivel comunitario, ha sido una tarea que hasta el dia de hoy ha tenido poco progreso,

aunque se han dado algunos avances. Por ejemplo, en el caso de los mixes de Oaxaca surgi6 en la

década de los ochenta lo que se denominé la Asamblea de Autoridades Mixes, con miras a

reconstituirnos en tanto pueblos.. Quizds el reflejo mds contundente de nuestra existencia como

comunidad se da en lo que atafie a la toma de decisiones que afectan a la comunidad y al ejercicio

de las mismas. Aqui juegan un papel fundamental las asambleas como el espacio comin para

cumplir esas funciones... Las decisiones a tomar tienen que ver con cuestiones relacionadas con el

servicio comunitario o sistema de cargos, con la relacién con las autoridades externas, con la

resolucion de conflictos de alcance comunal; con la satisfaccion de las necesidades comunitarias,

con la educacion y con las fiestas colectivas, entre otros casos.. En la asamblea se mantiene el

poder supremo de la comunidad y a partir de ahi se derivan los trabajos y los servicios a

“7bi dem. Pag.22
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*Gustavo Esteva, “Sentido y alcances de la lucha por la Autonomia”, En: Shannan L. Mattiace, Aida Hernandez y Jan
Rus(editores), Tierra, Libertad y Autonomia: Impactos regionales del zapatismo en Chiapas, CIESAS/IWGIA-
Classensgade-I1E, México, 2002. Pag.365-401.
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desarrollar. ®Por ejemplo, las autoridades nombradas en el marco de una asamblea tienen que rendir
cuentas a ella sobre los actos y las gestiones realizadas en el transcurso de su mandato.."(*™).

Al respecto, Benjamin Maldonado profundiza con gran atingencia:

“..La comunalidad, lo comunal; no es sélo lo que ocurre en lo local, en la comunidad, porque al
hablar de lo comunal no nos referimos a un espacio sino a una_forma de ser en distintos espacios.
Tl indigena vive en una comunidad territorial en la que es parte de una comunidad etnopolitica,
es decir una colectividad culturalmente especifica, estructurada en un tejido de relaciones sociales
basadas en el principio de reciprocidad, y es una colectividad que ejerce el poder en un territorio de
manera permanente a través de la asamblea, y también lo ejerce por periodos a través de su
sistema de cargos.. Cada persona indigena, que vive generalmente en comunidades pequerias,
Sforma parte de un conjunto grande de relaciones: tiene numerosos parientes a través de [a
ramificacién_familiar, tiene también bastantes parientes rituales (compadres, padrinos, ahijados),
 tiene algunos vecinos sin relacion parental pero con muchos de los cuales mantiene relaciones de
intercambio de bienes y de ayuda mutua. Esta red es todavia mds densa por la participacion en los
tequios, en las asambleas y en las fiestas es colectiva, abierta pero obligatoria. Los indigenas son
comunidad en un territorio comunaly reiteran ciclicamente su pertenencia a ella a través de su
participacion en lo colectivo, en el cumplimiento de sus responsabilidades y obligaciones.. La
persona forma parte no sélo de su comunidad de origen sino también de una comunidad menor
dentro de ella, que es [a familia. La familia indigena funciona como comunidad, donde los
derechos se respetan a quienes cumplen con sus obligaciones con la comunidad. Ser comunal es una
pesada carga que implica mucho trabajo gratuito, responsabilidad 'y gastos; es una carga a la que
se acepta hasta con gusto. Servir a la comunidad es la via para sentirse y ser reconocido como
parte de ella.. Este concepto de vida estd relacionado con su expresion en una lengua especifica,
distintiva y propia, y con un conjunto de conocimientos del entorno que permiten saber vivir la
vida comunal entre [o humano y lo sobrenatural..” (")

La construccién, de estos novedosos esquemas autondémicos de vida en comun, estin
cimentados en experiencias histéricas concretas de organizacién comunitaria; pues es
precisamente, a partir de esa comunalidad india, que su autodeterminaciéon como pueblos,
adquiere una dimension proxima. La autonomia no es tal, si se le separa de la autogestion
comunitaria; pues es desde el ambito de la comunidad, que se han genecrado sus
experiencias autogestivas de mayor solides. Por ejemplo, en el ejercicio del poder local,
en la articulacion econdémica regional, en la procuracién de justicia, de salud, de
educacion, etc. Robert Jaulin, en un interesante articulo titulado: “Los indios y las
mascaras del totalitarismo”, desarrolla la siguiente exposicion:

‘St entendemos a la autogestion como la capacidad social de hacerse cargo de sus cosas sin el

concurso indispensable del Estado u otros agentes externos, debemos reconocer que las

comunidades indias han sido autogestivas, y la medicina indigena tradicional es uno de sus

aspectos mds evidentes: a través de ella, la sociedad india -ya sea a nivel comunitario o regional--

ha contado con todos los recursos mecesarios para curarse (médicos, medicinas, conceptos). Por

siglos, no hubo intervencién del Estado en la atencion a la salud de los indios, y con sus recursos

Sfueron [o suficientemente saludables para rehacer su vida y ademds cumplir con el pago de

tributos e impuestos. Tampoco necesitaron de maestros para educar a sus hijos, ni de abogados

para resolver sus conflictos cotidianos.. En todo caso, es a partir de su articulacion subordinada

"Regino Montes Adelfo, “La comunalidad Raiz, pensamiento, accion y horizonte de los pueblos indigenas”, En: Revista
México Indigena, Op. Cit.

""La voluntad de ser parte de la comunidad se expresa en lo comunal, es decir, en la participacion decidida en la defensa
y el resguardo del territorio comunal, a través de la asamblea comunitaria y el intrincado sistema de cargos civico
religiosos que rige a los pueblos indios, en el tequio (trabajo gratuito para obras del pueblo) y en la ayuda mutua
(trabajo gratuito entre familias para construccion de casas, pozos, siembra, etc.), y en la organizacion y distrute de las
fiestas. En eso radica la su voluntad de resistencia. Maldonado Alvarado, Benjamin. “De la comunidad al pueblo con
base en la comunalidad”. En: Revista México Indigena, Op. Cit. Al respecto, podemos consultar un interesante articulo
del mismo autor: Benjamin Maldonado, La contencion de la autonomia: 20 aiios de despojo politico y organizacion
india en Oaxaca, En: Maldonado Alvarado Benjamin, Autonomia y Comunalidad India, enfoques y propuestas
desde Oaxaca, Op. Cit. Pag.19-52.
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con la cultura totalitaria, tanto virreinal como mexicana, que los indios han ido perdiendo sus
capacidades autogestionarias para depender cada vez mds de agentes externos para la atencion de

sus problemas y necesidades..”("").

Ahora bien, solo a través del reconocimiento y analisis profundo de estos distintos
esquemas de resistencia y preservacion de lo indio, es que se alcanzara a tener una idea
clara de sus perspectivas futuras, en tanto pueblos y culturas vivas. Benjamin Maldonado,
nos refiere al respecto que:
“. La resistencia india es la voluntad cotidiana, permanente, de los pueblos indios por conservar
de manera articulada los distintos aspectos de sus culturas, con los cuales se identifican. Esa
voluntad no es inercia pasiva o activa sino deseo organizado de nombrar lo pronunciable, de creer
en lo creible, de saber todo, de gobernar lo colectivo, de amar lo vivo, de entibiar a la muerte, de
heredar [o heredable, etc... Esta resistencia es cotidiana y permanente porque cotidiana y |
permanentemente, las culturas indias han sido asediadas de diversas formas por una cultura
hegeménica, la cual sistemdticamente los ha reducido a simples “minorias étnicas”. En ocasiones |
las respuestas han sido violentas, armadas , por lo mismo, esporddicas; pero los indios reafirman {

diariamente su voluntad de ser contra [a intencion occidental de impedir que sigan siendo..” ("*).

1
Por resistencia, no debe entenderse un burdo cimulo de cualidades desarticuladas y |
pasivas de una colectividad inerme, que va hacia donde los tiempos la llevan, sin poder |
librarse de su inercia. Para los pueblos indios, resistencia no significa s6lo que puedan
soportar una multiplicidad de agresiones constantes, sino que ademas, tengan la capacidad
para oponerse a su agresor y de organizarse para intentar liberarse de la agresion. El
concepto de resistencia lleva implicita la no aceptacion de la dominaciéon y la
inconformidad con la imposiciéon, en una actitud creativa de defensa de lo
propio/oprimido, frente a lo ajeno/opresor, y por supuesto, en el deseo de poder vivir lo
propio/libremente. Al respecto, con gran profundidad, Luc Racine nos detalla:
“.En tanto voluntad de resistir, la resistencia india nos obliga a reflexionar y a rastrear la
existencia de un conjunto de acciones decididas por los propios indios, mediante las cuales
preservan sus estilos de entender y reproducir su vida, una situacion muy distinta, a la vision de |
los pueblos indios resignados al naufragio cultural, tal como una tabla en medio del mar, que no se
hiunde sélo porque tal es su constitucién natural, y porque no se le ha podido cargar de peso
suficiente, capaz de vencer su resistencia y se hunda, poniendo fin a su naufragio. Hoy, existen
millones de indios que siguen siendo indios. Ante esta evidencia abundante e irrefutable, se puede J
afirmar que hay dos formas fundamentales de explicar su permanencia cultural: como resultado de |
la supervivencia o como resultado de la resistencia.. No hay que llamar utdpica a cualquier
representacion de un estado social ideal; pues la utopia no es mas que una de las modalidades (la
mds reciente) de éste”, y esa distincion debe establecerse “si no se quiere confundir sistemas de

representacion tan distintos como el pensamiento mitico, el milenarismo y la utopia..”("™).

La importancia de precisar los conceptos de supervivencia y resistencia tiene que ver
directamente con la forma en que los pueblos indios conciben su devenir histérico. Es
decir, tiene que ver con el futuro mismo de su resistencia. No resulta facil establecer
diferencias entre términos tan ligados. Se puede decir con toda razén que la supervivencia
es el resultado de la resistencia, y que el enfrentamiento ante la destruccion opresora da
por resultado la supervivencia de los oprimidos. En el caso de las lenguas indias de

"Robert Jaulin, “Los indios y las madscaras del totalitarismo™ (entrevista). En: El Medio Milenio Num. 5, Oaxaca,
México, 1989.

(9Benjamin Maldonado, “Reflexiones acerca de la resistencia india y la liberacion”, En: Maldonado Alvarado Benjamin,
La Utopia de Ricardo Flores Magon: Revolucion Anarquia y Comunalidad India, Op. Cit. Pag.75-90.

U Racine Luc, “Paraiso, edad de oro, reino milenario y ciudad utépica”, En: revista Didgenes No.122. UNAM, México,
1988. Pag.129-146. Para ahondar mas en la cuestion del caracter de las utopias (sistémicas & asistémicas, es importante
revisar el valioso trabajo de: Luis Gémez Tovar Y Almudena Delgado Larios, Utopias Libertarias. Esbozo de
historia de las utopias de Max Nettlau, Fundacion Salvador Segui/Ediciones Tuero, Madrid Espafia, 1991.
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Oaxaca, por ejemplo, es claro que, como resultado de sus estrategias de resistencia, han
sobrevivido a la confrontacién desigual con el Estado. Incluso podriamos secundar a
Russell Means quien enfético establece que: “..El papel de los pueblos indios americanos,
ha sido hasta ahora, el papel de todo ser natural, el de buscar su sobrevivencia.. Y parte
sustantiva de la supervivencia es la resistencia misma..” (). Es precisamente contra esa
concepcién de la persistencia cultural india como resultado de un milagro, de una
casualidad o de incapacidad pan bien morir, que Benjamin Maldonado nos propone la
diferenciacién entre supervivencia y resistencia. Concebir la vida de las culturas indias
exclusivamente en términos de supervivencia implica poner el acento en el azar, en el
“destino” o en la incapacidad del conquistador para culminar su obra; en suma, significa
ubicar fuera de la capacidad india tas razones de su existencia actual, después de cinco
siglos de invasién europea. Y concebirla en términos de resistencia implica reconocer la
capacidad y la voluntad indias de defender sus formas de vida ante la agresion:

“.El concepto de resistencia enmarca la vitalidad de las culturas indias mientras que el de

supervivencia caracteriza la vaguedad de un primitivismo tan poco mortal como estéril. AL no

estar impulsada por una [ogica propia con miras a [a emancipacion, la supervivencia no estd en

funcion de una colectividad que revitaliza su cultura, sino que se conviene en la forma de

naufragar de un grupo que mira pasivamente cémo va dejando de serlo, aunque conserve algunos

aspectos de su cultura original con los que atin se identifica. Tn este caso, la identidad puede

darse a partir de aspectos fragmentarios de [a cultura y no del conjunto coherente de prdcticas y

creencias propias que supone [a perspectiva de [a resistencia..” (")

En este sentido, el lingiiista francés Laurent Aubague, reconoce y expone, las complejas
formas de la resistencia india, en cuanto a la preservacion de sus lenguas:
“.Las lenguas indias no han muerto después de 500 afios de hostigamiento y quién sabe si es
cercana la fecha en que renunciardn a vivir. La politica de inercia aparente sirvié para hacer creer
que su poder de vida disminuia, cuando en realidad buscaba una menor velocidad para evitar el
precipitarse en los barrancos de los fracasos definitivos. La cultura india escogié la via del
simulacro para hacer creer en su destruccién. Y no se vio que esta destruccion no es mds que una
de construccion deliberadamente escogida como recurso estratégico para preservar toda su herencia

WsRussell Means, “Estamos resistiendo a ser el sacrificio nacional”, En: revista Civilizacion No. 1 CADAL-CEESTEM,

México, 1983. Pag. 272-288. Lamentablemente, a muchos intelectuales, ain les resulta algo comin el explicar la
supervivencia de las culturas indias desvinculada de la resistencia, y si bien la resistencia supone y busca la
supervivencia, la supervivencia no siempre supone resistencia. Lo que subyace eri el fondo, es el infame prejuicio de
que los indios no ha dejado de serlo por falta de inteligencia, cuando es por su innegable inteligencia que lo siguen
siendo, o de que por falta de ayuda humanitaria, imposicion cultural, no han abandonado las viejas supersticiones. Esta
concepeién de la supervivencia cultural india desligada de la voluntad de sus pueblos y vinculada con causas
“desconocidas™, aparece incluso en el discurso de los investigadores sociales. Un ejemplo claro lo tenemos en Laurette
Séjourné, investigadora del mundo prehispénico, quien no solo da el titulo de “Supervivencias de un mundo magico” a
los relatos, publicados en 1953, acerca de su visita a cuatro pueblos indios de Oaxaca (chatinos, huaves y zapotecos),
sino que incluso llega a afirmar que: “. Sofiamos a veces con descubrir un pueblo en que las supervivencias de
mentalidades arcaicas. tales como las encontramos esparcidas en las obras de etnografia, estuvieran en estado puro..
la supervivencia cultural es la prolongacion milagrosamente viva del pasado precolombino en la realidad presente..”
Séjourné Laurette, Supervivencias de un mundo magico “, FCE-SEP Lecturas Mexicanas, México, 1985. Pag. 87.

19 Benjamin Maldonado, “Reflexiones acerca de la resistencia india y la liberacion”, En: Maldonado Alvarado Benjamin,
La Utopia de Ricardo Flores Magén: Revolucién Anarquia y Comunalidad India, Op. Cit. P4g.75-90. Asi,
encontramos que mientras que la resistencia india es: voluntaria - activa - necesariamente colectiva - gozosa —
conciente- impulsada por una logica propia- obligada a pensar las culturas como conjuntos articulados de componentes
culturales - con miras a la liberacién. La mera supervivencia implica ser: fortuita- pasiva- indistintamente
individualista- angustiante- por casualidad- impulsada por una logica ajena o enajenada- permite pensar a las culturas
como suma desarticulada de aspectos culturales- con miras a lo inmediato. Como bien lo refiere el lingiista francés
Laurent Aubague, en su excelente trabajo, “Dominacién y resistencia lingiiistica en Oaxaca”, cuando la resistencia de
un pueblo, esta dada por la determinacion colectiva, ésta adquiere un componente de autoconciencia, la cual no tiene
por que ser forzosamente explicita, pero es una autoconciencia implicita que solo se explicita en los momentos en que
se es requerida. No es pensable una resistencia inconciente porque ésta es un acto de voluntad plena, cuyo origen y
logica son una determinacion compartida, plenamente conciente. Aubague, Laurent, Dominacién y resistencia
lingiiistica en Oaxaca, URO/DGCP-1IS/UABJO, Oaxaca México, 1983. Pag.10.
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y su cohesion cultural bajo la linea de flotacion de la sociedad colonial y postcolonial. De
construyd, efectivamente, su cara mds visible, la protegié bajo la mdscara de la aculturacion para
preservarla en un lugar mds intimo, mds lejano, mds oculto, protegido contra los pufiales del
despojo simbélico que amenazaban y siguen amenazando a los signos de sus lenguas. Asi, el
sincretismo deja de ser producto pasivo de [a aculturacion y se wuelve formula de
enmascaramiento.... La lengua de los indios supo hablar de [a tenacidad fistérica de su cultura en
contra de toda férmula de etnocidio.. Las lenguas de este continente al aceptar su “progresiva
muerte”, se pusieron la mdscara pdlida de los difuntos préximos a extinguirse, para asegurar ast,
un_futuro siempre vivo en su propia historia.."(""").

Respecto a la cuestion del poder, no cabe duda que los pueblos indios han buscado
permanentemente, el desarrollo de intrincados mecanismos de reapropiacién de los
esquemas politicos impuestos, bajo los que han sido obligados a organizarse. El mas
caracteristico de estos esquemas resimbolizados, es el llamado sistema de cargos o
encomiendas. De esta manera, encontramos que si bien, John Chance y William Taylor,
han expuesto ya con gran atingencia, que los sistemas de jerarquia civico-religiosa que se
practican en las comunidades indigenas actualmente, no tienen un origen netamente
prehispanico, sino que es un producto consustancial al sistema municipal de gobierno
impuesto por la corona espanola. Este sistema de “encomiendas comunitarias”,
corresponde a un proceso de negociacion, entre las comunidades indigenas y el sistema de
administracion tributaria impuesto, buscandose por parte de los indios, la resignificacion
efectiva del poder politico y el aprovechamiento conciente del mundo occidental y sus
instituciones; lo cual lo coloca como una de las estrategias de resistencia india mas
eficaces("). En cuanto a la interaccion del factor religioso al interior de las comunidades
indigenas y sus procesos etnopoliticos de resistencia, la etnografia contemporanea, da
cuenta de una gran multiplicidad de practicas indias de religiosidad y ritos mégicos,
ajenos al catolicismo aun preponderante, ademas de las manifestaciones recurrentes de un
“catolicismo popular”, que se ha calificado como practicas sincréticas y una lenta pero
constante penetracién de las sectas protestantes. Afirmar que la religion de los pueblos
indios es ahora un credo monolitico, ajeno, impuesto, y adoptado como “sustituto” de
alguna sacralizacion propia, es tanto como negar las evidencias etnograficas, las cuales
refieren una gran diversidad de credos y cultos elegidos, que han sido integrados,
reapropiados y resignificados al interior de las comunidades mismas, al entrar en juego
con las estructuras sociales indias y ser reinterpretados cotidianamente. De esta manera, €l
sincretismo aparente, no es por ningun motivo aceptacion, derrota y/o rechazo de lo

1" Aubague, Laurent, Dominacién y resistencia lingiiistica en Oaxaca, Op. Cit. Pag. 252-253. La formulacion de
Aubague, no permite pensar en una supervivencia casual de las lenguas indias, sino en la manifestacion conciente de un
contrapoder, emanado de la relacion dialéctica (dominacion & la resistencia), en el que la aparente capitulacion
linguistica del indigena, le permiti6 el impulso soterrado de lo propio, a través de la reapropiacion de lo distinto; es
decir, aplicando la excepcional estrategia del bilingliismo. Asi: “.. A/ verse sistematicamente desprestigiadas y para
defender su existencia, las lenguas indigenas deben mantener una resistencia que, por mas pasiva que sea, no deja de
ser fuerte, tenaz e impostergable. Incluso aunque parezca presentar un cardcter pasivo, la resistencia es eso,
resistencia. Asi pues, la resistencia mas efectiva, esta en el paisaje no declarado de la resistencia misma. Hay que
prestar atencion a su ausencia para descubrir su presencia..” Ver a: Aubague, Laurent, “Las estrategias de resistencia
de las lenguas precolombinas en México”, En: Revista Comunicacion y Cultura No.14, UAM-Xochimilco, México,
julio de 1985. Pag.37-44.

U8Chance, J.K. y Taylor, W. "Cofradias y cargos: una perspectiva historica de la jerarquia civico religioso
mesoamericano", Op. Cit. Se sabe bien que los llamados imperios precortesianos sometian a pueblos y sefiorios de los
que extraian tributos, pero no satanizaban la cultura de los sometidos ni intentaban arrasar con ella. Entonces, no puede
suponerse una resistencia cultural precolombina porque en ese tiempo la dominacion de los imperios no implicaba
agresion cultural, y las luchas de los pueblos tributarios eran por liberarse de la sujecion politica. La resistencia étnica
surge frente al etnocidio, y éste llegd con la invasion europea. A partir de entonces, las agresiones contra las culturas
originarias se convirtieron en la forma de relacién cotidiana de los conquistadores con sus dominados, donde la
resistencia opositora desenmascaraba la agresion lacerante. Ver a: Clastres Pierre, Investigaciones en antropologia
politica, Gedisa, Barcelona Espania, 1981. Pag. 53-64.
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propio, sino que, por el contrario, es la estrategia a través de la cual se reincorpora y
renueva la fértil representacién mitica de la religiosidad india y sus fuertes lazos de
significacién y resistencia identitarias. Asi, Laurent Aubague, nos refiere que:
“.Nada impide creer que el sincretismo funge como fachada exterior para los que no pertenecen al
mundo del indio. Mientras tanto, este indio sabe desentrafiar, bajo la confusion que produjo
deliberadamente para defender y esconder su creencia, el discurso sincrético y reconocer a su
verdadero dios. Asi pues, los indios no son mds catélicos que protestantes, ni mds protestantes que
creyentes en sus viejas religiones. Creen en todo a la vez para creer mejor en [o suyo..” ().

Aubague, va mas alla y expone que fue a través de un arduo proceso de resignificacion de
los elementos culturales externos, que los pueblos indios, inmersos en una logica de
avasallamiento y exclusion, lograron conservar lo propio reapropiado:
“. Es asi como al aceptar al catolicismo el vencido pudo no solamente reformar la matriz
simbdlica de esta religion segin los ejes constitutivos de las fuerzas de las antiguas religiones
precolombinas, sino que encontrd, a favor de esta reformulacién y de esta modificacion, la formula
para conservar elementos o paradigmas enteros de su religion tradicional. El subterfugio es
singular: se pidi6 a la religién vencedora que protegiera a la religién vencida forzdndola a aceptar
ala segunda en su seno. Lo que el catolicismo creia ganar derrotando a las “religiones paganas”, lo
perdié de hecho, ya que tuvo que aceptar su paulatina “paganizacion” para conservar la adhesion
de quienes estaban obligados por el poder colonial a creer en éL.” (*"").

Un ambito de suma importancia, dentro del marco de la resistencia india, es su saber
originario, producto de su fecundo ethos cosmogonico y sus referentes bio/psico/sociales
ligados al conocimiento profundo de su medio ambiente, habitat tradicionalmente
comunitario, escenificado en la practica tradicional de la “herbolaria”. El uso de plantas y
raices, sobre todo con fines curativos, es resultado de un cimulo de conocimientos indios
de innegable origen precolombino. A raiz de la invasion ibérica, se desatd la persecucion
de esta sabiduria y sus practicas; sin embargo, aunque el virreinato logrd reprimir a los
curanderos, no consiguié eliminar el uso popular de las plantas “medicinales”. Las
cronicas de la época, no dudan en calificar estos conocimientos como supersticiones o
brujerias idolatricas, es decir, como delitos y herejias, y como tales fueron perseguidos.
Las compilaciones de dichos conocimientos de gran valor historiogréafico, se hicieron con
el fin de buscar el exterminio de esta sabiduria. Por ejemplo, la Relacion de Gonzalo de

Balsalobre, escrita en 1654, enuncia:
“Este informe es realizado para arrancar a los indios de un detestable crimen.. y se publica para
que se extirpen tan graves dafios y se castigasen semejantes delitos, y Dios Nuestro Sefior fuese
servido y exaltada su Santa Fe Catdlica en los indios, y sean encaminados a su salvacion, y el Rey
nuestro Sefior fuese servido..”("").

Ese es también el caso del Tratado de Ruiz de Alarcon, quien no duda en afirmar que:
“.La prdcticas y creencias que recojo son obra demoniaca.. Declaro que mi intencion al
recopilarlas es abrir senda a los Ministros de indios, para que entre ambos fueros se puedan facil

1 Aubague Laurent, “Algunas ambigiiedades en las imputaciones al Instituto Lingiiistico de Verano (ILV)”, En: Revista
Civilizacion No.2, septiembre, CADAL., México, 1984. Pag.271-290.

19 Aubague Laurent, “Algunas ambigiiedades en las imputaciones al Instituto Lingiiistico de Verano (ILV)", Op. Ci.t.
Pdg.276-277. Ahora bien, es importante destacar aqui, que esta estrategia india de resistencia al conquistador, fue
percibida ya a mediados del siglo XVI por Sahagun y otros, y un siglo después fue denunciada por Gonzalo Balsalobre
en Oaxaca. y por Hernando Ruiz de Alarcén en Guerrero. Ver a: Balsalobre Gonzalo de, Relacién Auténtica de las
idolatrias, supersticiones y vanas observaciones (1654), Casa de la Cultura de Juchitan, Oax., México, 1981. Pag.16.
Y Ruiz de Alarcon Hernando, Tratado de las supersticiones y costumbres gentilicias que hoy viven entre los
naturales de Sta. Nueva Espaiia (1629), SEP/Cien de México, México, 1988. Pag.31.

UWBalsalobre Gonzalo de, Relacion auténtica de las idolatrias, supersticiones y vanas observaciones, Op.Cit.Pdg.5
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mente venir en conocimiento desta corruptela para que asi puedan mejor tratar de su
correccion..”("").

No cabe duda de que la herbolaria fue condenada y perseguida tenazmente por ser

utilizada en précticas incompatibles con los dogmas catélicos. A pesar de ello, sigue viva, |
se le conservé y reprodujo en la clandestinidad, en abierto desafio a su satanizacién por "3
parte del invasor ibérico y a la feroz persecucién de sus practicantes por parte del “Santo i
Oficio de la Inquisicion™ (™). ‘

Cada uno de los cuatro aspectos de resistencia anteriormente destacados, nos revelan una
serie de efectivas estrategias indias, encaminadas a refuncionalizar lo impuesto y lograr
hacerlo apto para su consumo e integracion. Dichas estrategias, transitaron desde la
simulacion callada de la derrota (lengua y religion) y la resimbolizacion de las estructuras
de dominacién (instituciones politicas), hasta la resistencia frontal desde la clandestinidad
y la lejania (la herbolaria). Sin embargo, no se puede ni se debe resistir indefinidamente,
pues la funcion principal de la resistencia se encuentra fuera de ella, es decir, en dejar de
resistir exclusivamente, para lanzarse a la conquista de la utopia comunalista e instaurar
un mundo alterno a la voracidad de la explotacion del Capital. Parafraseando a Juan José
Rendén, podemos observar que*“.la resistencia india no tendria ninguna perspectiva, si
no se pensara en funcion de la liberacion final, que les permitiera a las culturas
subalternas, manifestarse libremente, fuera ya de la sujecion etnocida de la
dominacion.."("). Resistir es el acto por medio del cual se organiza una colectividad, para
soportar desde lo propio la imposicién de lo ajeno. Ese reconocimiento es ya un acto de
auto afirmacion por si mismo, frente a la negacién que implica la sujecion; y por lo tanto,

U"Ruiz de Alarcon Hernando, Tratado de las supersticiones y costumbres gentilicias que hoy viven entre los
naturales de Sta. Nueva Espaiia (1629), Op.Cit. Pag.31.

"Su defensa frontal se realizé con tal determinacion, que el uso actual de la herbolaria hoy, esta muy extendido en las
comunidades indias; incluso, la sociedad dominante no sélo reconoce su valor, sino que recurre a ella con gran
frecuencia. De hecho, instituciones y profesionales de la salud la estan incorporando cada vez mds a su prictica; sin
embargo, generalmente la aprecian sélo como sabiduria, desligandola del conjunto de la racionalidad india. Para
profundizar mas en el tema es importante consultar a: Maldonado Alvarado Benjamin, “Reflexiones sobre comunalidad
v medicina indigena tradicional” Ponencia presentada en el Seminario Permanente sobre Derechos Indigenas v
Medicina Tradicional convocado por el Consejo Estatal de Médicos Indigenas Tradicionales de Oaxaca y la delegacion
estatal del INI, Oaxaca de Juarez, México 15 de mayo de 2003. Otro ejemplo claro de estos multiples saberes, artes vy
oficios de los pueblos indios, que fueron obligados al repliegue y ocultamiento por siglos, es el oficio de la curtiduria
Se tiene conocimiento de la practica precolombina de este oficio y recientemente se ha podido demostrarse el cardcter
prehispanico de la téenica mixteca de la gamuza que sigue utilizindose en esa region La invasion espaiiola trajo a los
curtidores indios el desafio de trabajar en gran escala las pieles, para ellos desconocidas, de los animales domésticos
traidos de Europa (vacas y chivos principalmente), asi como la aplicaciéon de Ordenanzas de Trabajo que reglamentaban
detallada y rigurosamente los tipos de piel a curtir y los materiales, ¢ incluso los tiempos que requeria cada tipo de
curtido. Pese a que los curtidores mixtecos actuales no tienen idea clan respecto al origen de su técnica prehispanica ni
se han recogido mitos al respecto, la continuidad evidente de su uso permite suponer que enfrentd con éxito a la
legislacion colonial y que no tue abandonada. En este caso, parece que el alejamiento respecto a las metropolis novo
hispanas tue suficiente para que los curtidores indios se sustrajeran de los dictamenes de las Ordenanzas.
Independientemente del grado en que fue perseguida la curtiduria india, es claro que desaparecid de las ciudades, y al
convertirse en una actividad basicamente rural -destinada a satisfacer necesidades de los indios-, buscé el refugio de la
distancia para evitar que los maestros de su oficio se integraran a un tipo de curtiduria ajena, al servicio de los
requerimientos coloniales de cuero para los mineros, los zapateros, los conductores de carruajes y ganado, cte. Ver a:
Benjamin Maldonado y Mauricio Alvarado, La sabiduria de las pieles. De las técnicas de curticion de los cédices a
la curtiduria tradicional actual en Oaxaca, s/p, Oaxaca México, 1990.

" Juan José Rendon, “Notas sobre identidad, lengua y cultura”, En: Méndez L.I. (comp.), I Seminario sobre Identidad.

 Op. Cit. Pag.36. Este razonamiento establece de entrada una diferenciacion obvia que a veces no lo es tanto: resistencia
y liberacion son dos cosas distintas. Son complementarias, pero no son iguales. La resistencia no es un fin, pues no
puede haber sido impulsada solo para vivir bajo el sometimiento indefinidamente, sino que es un medio para
reconquistar la libertad de existir diferenciados culturalmente, de acuerdo a las propias formas de vida que por la misma
resistencia se preservan, transforman y reproducen.
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es voluntad conciente de ser lo que se persigue ser, y de no ser, lo que se impone como
forma tnica de existencia. La resistencia entendida asi, no seria mas, un estado ideal
dentro del cual se pueda vivir permanentemente; si no que pasaria a ser, un simple periodo
de gestacion de las fuerzas liberadoras. De esta manera, Laurent Aubague, precisa:

“.El objetivo de [a resistencia india es la liberacion, ello le confiere la doble caracteristica de

constituir no solo el sustento organizativo sino también imaginario de la liberacion étnica. No

existe [a posibilidad de impulsar un movimiento de liberacidn sin imaginar la sociedad a [a que se

aspira llegara través de éL."("")..

Benjamin Maldonado, en un licido estudio titulado: “Obstaculos internos para la
construccion de autonomias indias: Una perspectiva desde Oaxaca”, enfético concluye
que la resistencia indigena, no debe ser vista como un fin; sino como el medio eficaz, a
través del cual se lograra establecer el respeto a su libre autodeterminacion comunalista:
“.La resistencia ha permitido conservar lo propio, para que sobre esa base, se buscase la liberacién
que permitiera vivir lo propio en libertad. €[ objetivo politico de los indios de antes, no fue lograr
adaptarse a la dominacidn para vivir eternamente bajo ella, sino s6lo mientras lograban recuperar
su libertad. Entonces, si para los indios de hoy la autonomia es una opcién de libertad, no puede
ser incompleta, es decir, separada de la autogestion y de la imaginacién, ni se le puede pensar como
una experiencia nueva porque significaria. perder de vista la capacidad constructiva previa, ni
mucho menos debe ser vertical, lograda ante el gobierno por algunos pueblos para todos, sino
impulsada desde la comunidad hacia la integracin regional en base a las identidades construidas
0 a su recomposicion. El futuro de los pueblos indios no puede verse y buscarse sélo como la
conquista de derechos negados; sino como [a recuperacién de una vitalidad étnica tal, que permita
ejercer los derechos negados, empujando desde alli a su reconocimiento. Es a partir de [a
autonomia comunitaria completa y su integracion regional que los pueblos indios pueden avanzar
en su recuperacion cultural y convertir su experiencia, nuevamente, en una opcién de cambio
radical para la sociedad en su conjunto.. 2319y,

119 Aubague Laurent, “/maginario y liberacion étnica’, En: Revista El medio milenio ntim.4 (septiembre/88, pp.71-83) 'y
num.5 (febrero/89, pp.49-59), Oaxaca, México, 1988-89. Pag.52

W9Benjamin Maldonado, “Obstdaculos internos para la construccion de autonomias indias: Una perspectiva desde
Oaxaca”, En: Bartolomé Miguel Alberto y Barabas Alicia(coords), Autonomias Etnicas y Estados Nacionales,
I.N.A.H./CONACULTA, México, 1998. Pag.367-384.
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unalismo Indio, Poder Local y Autonomia

("la comunalidad autondmica del poder local”)

Actualmente, en el mundo se hablan unos 5 mil idiomas. La
India es el pais que cuenta con mayor riqueza lingiiistica: 65
idiomas vivos. Le sigue México, con 62. EL tercero es China, con
54. Méxgco es el pais con mayor poblacion indigena en el
continente americano: cifras aproximadas dan poco mds de 10
millones. Esta cifra representa un 10% de la poblacion total. En
Perii. la poblacién indigena asciende a 8 millones 400 mil, que
representa el 40% de la poblacién total En Guatemala, el 60%
de la poblacion es indigena, es decir, casi 6 millones de personas.
Bolivia tiene el 58% de poblacién indigena (4 millones 135 mil)

Fx 1as dltimas décadas, los procesos de lucha por la instauracién de poderes

locales de corte autogestivo, al interior del 4mbito de lo comunal, han caracterizado
profundos estallidos politicos y revueltas sociales. Dejando tras de si, a una emergente
ciudadania, deseosa de conquistar espacios propios de poder local, ensayando novedosas
estrategias de organizacion y resistencia, basadas en una identidad de resistencia comun y
una fuerte caracterizacion de la participacién horizontal, lo cual les ha permitido escapar a
las imposiciones gubernamentales y sus habituales formas de control politico. En un
interesante articulo titulado “Rastreando lo politico”, Benjamin Arditi caracteriza a estos
procesos sociales de gran politicidad, de la siguiente manera:

“.Arropados por una creciente movilizacién social, que cuestiona profundamente las formas
habituales de participacion politica, demandantes de un respeto y consideracion a sus propias
Sformulas organizativas y programdticas, encontramos la presencia social’y politica de un creciente
niimero de nuevos actores politicos y emergentes sujetos sociales; que persiguen el establecimiento
de un orden social’y politico distinto, en pos de lograr auténticos mecanismos de representacion

social; dentro de un complejo entramado de arenas politicas de corte local’y regional..”(")

Dichas explosiones sociales locales, son capaces de reinventar, en el curso mismo de sus
logicas de participacion, sus formas de representacion, € incluso sus propios esquemas de
ejercer el d&mbito de lo politico. En este sentido, autores como Mauricio Merino, han
puesto énfasis al estudio de la participacion ciudadana, como eje crucial para entender los
cambios politicos que se estin operando en la actualidad. En donde la participacion
ciudadana es definida como:

“..Todas aquellas actividades emprendidas por los gobernados, directamente encaminadas a influir

en las acciones tomadas por los gobernantes. A su vez, esta supone siempre la combinacién entre el

ambiente politico que rodea la participacién y la voluntad individual de participar, lo cual [a fiace
derivar en miltiples e ingeniosas formas de participacién..”(*).

Benjamin Arditi, “Rastreando lo politico”, En: Revista Sociologia y Politica, Nueva Epoca nim.6, México, UIA,1995.
Estas nuevas explosiones sociales, son habilmente estudiadas por los siguientes autores: Murray Bookchin, Cornelius
Castoriadis, Eduardo Colombo, La sociedad contra la politica, Edit. Nordan-Comunidad/ Altamira, Uruguay, 1993.
Simon Fairlie, Nicholas Hildyard, Larry Lohmann, Ni Privado ni Estatal. Un futuro comdn en comunidad, Edit.
Nordan-Comunidad, Uruguay, 1998. Raul Zibechi, La mirada horizontal. Movimientos sociales y emancipaciin,
Edit. Nordan-Comunidad, Uruguay, 1999.

®Mauricio Merino (coord.), En busca de la democracia municipal, El Colegio de México, México, 1994, Introduccion,
Pag. 11-21.
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Al respecto, Brigitte Boehm, nos manifiesta que el anlisis de la participacién ciudadana y
el poder local tienen una reciente e intensa historia de constantes encuentros y
desencuentros, relacionada con las luchas locales de corte municipal y los reclamos
sociales ocasionados por la crisis, la creciente urbanizacién y la antidemocritica
aplicacién de politicas tendientes a privatizar y/o delegar la gestién de obras y servicios
publicos en el 4mbito local.

“.Ast, el dmbito municipal pasa a ser por excelencia, el espacio nuclear de la disputa politica,

donde convergen [a voz beligerante de los comuneros indios, cansados de [ espera ancestral, con |

una sociedad civil poco definida ain, pero inquieta en su bisqueda de nuevas formas de ‘

organizacion politica, en las que las particularidades autogestivas de las pequefias comunidades

humanas tengan cabida..’¢).

Merino, elaborando un riguroso analisis de este espacio local de gobierno, enfético aclara:
“A lo largo de nuestra historia como nacién independiente de [a corona espaiiola, [a
administracién del gobierno municipal, quedo relegada de los grandes dmbitos de decision del
poder central; hasta llegar a convertirse en un simple drgano administrativo de control politico,
operado por los intereses y las politicas afines al centro rector. Ef verdadero origen del régimen
federal mexicano no fue el producto de un pacto, sino de un conflicto. No surgié como la voluntad
manifiesta por Estados independientes para integrarse en una Tederacion que les traeria
beneficios comunes de largo plazo, sino de una escalada de inconformidades regionales, ante el
obsesivo predominio del centro. Fue mas bien, un arreglo precario, pues no todos los integrantes
iniciales de la Federacion contaban con el mismo peso politico..” (*).

Aunado a lo anterior, encontrariamos coincidentemente, la emergencia de una seric de
exitosos ensayos y practicas de gestion social de indole local, que como bien lo establece
Jorge Durand:
“..Comenzaron a hacer aparecer al municipio y los reductos locales, como una de las pocas arenas
politicas que eran atractivas; en términos de participacién politica a la poblacion local; porque era
precisamente en esa arena en la cual, los ciudadanos locales sentian que efectivamente, podian

luchar por el control de sus micro espacios y lograr alcanzarlos.. ().

De esta manera, lo regional y lo local, comenzé a ser visto como instancias nucleares, las
cuales presentaban un campo propio, explicable incluso, en ciertos momentos por légicas
internas y especificas. Estos espacios nucleares, podian ofrecer referencias directas a
formas de gobierno cercanos a la poblacién; los cuales, dado la dialéctica estructural de la
relacién histérica tan desigual, entre el binomio politico Ciudadania & Gobierno; tenian
mayor posibilidad de equilibrar el control que el segundo ejerceria sobre el primero y las
presiones constantes del primero, en busca de deshacerse del yugo Estatal. De aqui a
nuestros dias, un largo andar de encuentros y desencuentros, se han sucedido en una gran
voragine, abriendo enormes interrogantes y retos de investigacion, referentes al

“Brigitte Boehm de Lameiras, “Teoria Y prdctica de la gestion ciudadana”. En: Revista Ciudades, nim.28
(octubre/diciembre), RNIU/UAP, México, 1995. Pag.3-7. Ahora bien, Ricardo Cérdova y Manuel Ribera, destacan que:
Esta perspectiva que revisa el enfoque del gobierno municipal, como parte del poder local; presenta las siguientes
caracteristicas: Se considera ¢l tema en su dimension politica y formal, es decir, la municipalidad como una de las
expresiones del poder local. Se basa en un contexto més acotado para definir el objeto de estudio, que es la
democratizacion de las estructuras politicas y la reforma del aparato del Estado. Para precisar el lugar y la funcion que
le corresponde jugar a lo local y dentro de ello, a la municipalidad como el nivel institucional mas cercano al
ciudadano. Ver a: Ricardo Cordova Macias y Manuel Ribera, Gobierno local y participacién ciudadana, FLACSO,
El Salvador, 1996. Pag.11 ‘

“Mauricio Merino, “Obstdculos y promesas de la democracia municipal”. En: Merino Mauricio(coord.), En busca de la
democracia municipal, Op.Cit. Pag.283-300.

®Jorge Durand, “Burocracia y Control Municipal: el caso del Salto Jalisco”. En: Jaime Tamayo (compilador).
Perspectivas de los movimientos sociales en el Occidente de México. UNAM/U de G., México, 1986.

58




BB

‘r

“z )

nafismo Indio, Poder Local y Autonomia Usos y Costumbres, Comunalidad y Resistencia Indigena en Oaxgca”

i
discernimiento sobre los espacios locales y su complejo entramado de interaccién con lo
global. De esta manera, Gabriel Torres, expone:

“. Un punto _fundamental, al tratar de explicar los cambios sociopoliticos que se estdn operando
en México, el buscar comprender sus [Ogicas y expresiones en los niveles micro locales, pues
solamente asi, se podrin entender a cabalidad el quehacer cotidiano de sus diversos actores
politicos y emergentes sujetos sociales deseosos de involucrarse en las reivindicaciones y demandas
del orden local'y no solamente en el reducido horizonte estadistico de los partidos politicos y sus
maltiples estrategias de cabildeo y negociacion de la vida piblica. Existe una dindmica social
comunitaria y local, que estd mds alli de las soluciones que podria ofrecer una politica
institucional, lo cual demanda el replantear los l[imites que se comprenden bajo el horizonte de lo

politico..”(°).

Las teorias del poder local, nos dan la oportunidad de analizar los conflictos socio
politicos de indole micro espacial, en toda su compleja magnitud multidimencional, ya
que nos permiten enunciar una gran diversidad de horizontes heuristicos, causalidades y
circunstancias analiticas que intervienen en un mismo campo de accidén social. Jorge
Alonso, en un valioso articulo titulado: “De la politica local a la politica global”, 1o
expone de la manera siguiente:
‘.. La investigacién antropoldgica, al tener que elaborar estudios de caso de las comunidades
campesinas y también de otros grupos humanos de la sociedad industrial, se han visto precisados a
intentar explicar una fenomenologia social miltiple, que tiene que ver con el poder en sus distintos
niveles. A través de este proceso, han sido [levados irremediablemente a tener que plantearse el
problema de la inteleccion del estado y a pretender digerir visiones genéricas del quehacer politico..
De esta manera, los antropélogos se vieron inmersos en miiltiples descripciones de eventos y
comunidades locales, que han tenido que pronunciarse y explicar, estructuras, procesos /o
situaciones, que tienen que ver con la politica local'y su espectro global..” ().

Alonso, continta su exposicion:
“..La sociedad viene a estar representada como un campo de lucha de fueras. Los participantes
sociales son actores de un drama social. La politica tiene que ver con el control de los asuntos
ptiblicos y se conceptualiza como un proceso. La estructura politica es una red de relaciones de
poder.. EL poder. Asi concebido, puede medirse, por que se divide, y puede encontrarse en
determinadas cantidades en los diferentes actores contrapuestos o aliados, segiin sea el caso..” (*).

Manuel Villa, por su parte, sefiala que:
“..La preocupacién por el estudio de las formas locales de poder y dominacién micro regionales, no
representan una preocupacion privilegiada de la antropologia politica; pues estos se ha convertido
en una solida vertiente de investigacion, que se apoya de otras disciplinas sociales, a las que
enriquece epistemolégicamente; preocupada, por la agregacién generalizadora de la particularidad
establecida a través de diversos juicios aprioristicos, que solo reducian la complejidad del hecho

soctal sin lograr explicarlo a cabalidad..’().

“Gabriel Torres, “Politica cotidiana y Gestion municipal”. En: Revista Ciudades, num.28, (octubre/diciembre),
RNIU/UAP, México, 1995. Pag.15-24.

P Alonso Jorge, “De la politica local a la politica global”, En: Manuel Villa Aguilera (editor), Poder y Dominacién.
Perspectivas Antropologicas, URSHSLAC/EI Colegio de México, México, 1986. Pag.81-90.

®Alonso Jorge, “De la politica local a la politica global ", Op. Cit. P4g.81-90. En relacién a los trabajos realizados en los
ultimos ailos, el autor manifiesta que hay un importante vacio metodoldgico, en campos sustantivos de la investigacion
social, como lo son las complejas mediaciones de interconexion, respecto a los actores politicos que intervienen en el
hecho social; para lograr asi establecer con claridad, los nexos entre lo local, lo regional y lo nacional. Asimismo, resta
una gran severidad en el orden epistemologico de la investigacion social, la cual permita llevar a cabo estudios claros,
que de manera especifica aborden esta problematica.

@A la luz de los convulsos procesos de cambio social, que comenzaron a suscitarse a mediados de la década de los
sesentas, desde diversos angulos, métodos y teorias, las reflexiones académicas, comenzaron a cuestionar las bases
mismas de la “estabilidad” del sistema politico mexicano. Comenzaron a estudiarse, con gran rigurosidad y
profundidad analitica, los intersticios del poder politico Estatal, asi como sus mecanismos de control y legitimacion, a
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En un valioso ensayo titulado: “Politica cotidiana y Gestion municipal”, Gabriel Torres,
elabora una catalogacién de los estudios que sobre el poder local en México, se han
desarrollado hasta ahora; logrando definir tres grandes raices(®). Una primera gran
tendencia habra de referirse a las reflexiones denominadas “movimientistas”; las cuales
son centrados en el estudio de los movimientos sociales locales, capaces de aportarnos
enriquecedoras monografias de luchas populares o procesos electorales en que se enfatiza
la participacién de grupos obreros, campesinos o de algun sector social especifico de la
poblacién. Su mayor fuerza y lo que los hace interesantes, es que destacan y aclaran las
emergencias de grupos politicos que modifican las pautas de relaciones previamente
establecidas entre el binomio, Estado & campesinos y/o Estado & trabajadores. Sin
embargo, fallan en hacer explicitas las formas de participacion politica y terminan
desarrollando modelos deductivos de explicacion generalizante, que Jorge Durand refiere
como ‘“‘corporativismo” 'y Pablo Vargas como “la ideotipica” estrategia de organizacién
colectiva(").

La segunda gran tendencia, habra de incluir los estudios denominados “estructuralistas”
y a los “sistémicos”; los cuales habrédn de concebir como su principal objetivo, el estudio
de la reproduccion estructural del sistema nacional en el nivel local. Una variante en esa
tendencia puede considerarse el esfuerzo de Esteban Krotz y Gustavo Del Castillo, por
encontrar los margenes de la autonomia local. Mientras que Roberto Varela, se distingue
por su busqueda de la evolucién de las estructuras de poder. La meta que persiguen estos
estudios es muy ambiciosa y proponen un marco tedrico-estructural muy elaborado, al
cual tratan de ajustar, las diferencias locales que encuentran en el proceso de
investigacién. En este sentido, sus esfuerzos no son del todo exitosos. En el caso de
Virela practicamente deja de lado el marco analitico cuando en sus trabajos, intenta dar
cuenta de las diferencias caracteristicas de los nueve pueblos de Morelos. Por su parte Del
Castillo termina por reconocer un analisis parcial de los fenémenos socioldgicos
endogenos, a pesar de que insiste, a lo largo de su estudio, en subordinarlos a su concepto

partir del contrapunteo Estado & Sociedad. La publicacién de la emblemética obra “La democracia en México” de
Pablo Gonzélez Casanova, recogeria un paradigma sociopolitico de reflexion y critica preponderante en la época, y a su
vez, lograria abrir novedosas veredas de reflexion, hasta entonces poco exploradas. Paulatinamente, €l &mbito de lo
regional y lo local, comenz6 a tener mayor énfasis entre los cientificos sociales. Se incrementaron las discusiones al
respecto y surgié un creciente interés en el estudio etnogrifico y monogréfico del llamado poder local. Algunos
ejemplos de esta revision analitica interdisciplinaria que sobre el poder politico en México, su génesis, consolidacién y
estructura, comenzaron a proliferar son: En la antropologia: Andrés Fabregas Puig, “El andlisis antropoligico de la
politica: el caso de México", En: Boletin de Antropologia Americana, num.8, México, diciembre de 1983. En la
Sociologia: José Luis Reyna, Control politico, estabilidad y desarrollo en México, Cuadernos del CES/El Colegio de
Meéxico, México, 1979. En la Ciencia Politica: Arnaldo Cérdova, La formacién del poder politico en México, Idit.
Era, México, 1972. Las investigaciones venideras, habrian de considerar al Estado, ya no como algo inmutable,
ahistorico e imperecedero; sino como algo convulso, faccioso y en constante negociacién. Este nuevo horizonte de
estudios sociales, traerd consigo nuevas problematicas de investigacion: (Cudles eran las estrategias de dominio y
contencion social que operaban al interior del Estado Mexicano?, ;Qué papel jugaban dentro de estas estrategias el
orden de lo regional y lo local?, y ;Por qué se comenzaban a tejer redes de descontento social que abiertamente
fracturaban el control estatal, de forma irreversible, desde la dimensién de lo particular?. La busqueda de las
soluciones, a estas grandes incognitas respecto al desarrollo y la consolidacion del Estado mexicano y sus formas de
dominacion politica, habria de marcar el tenor de las investigaciones precedentes. Ver a: Manuel Villa Aguilera, “La
antropologia politica y los niveles nacional, regional, y local del poder”. En: Manuel Villa (editor), Poder y
dominacion: perspectivas antropologicas, URSHSLLAC/ El colegio de México, México, 1986. Pag. 9-22.

19Gabriel Torres, “Politica cotidiana y Gestién municipal”. Op. Cit. Pag.15-24.

"Jorge Durand, ”Burocracia y Control Municipal: el caso del Salto Jalisco”, Op. Cit.; Pablo Vargas Gonzdlez, “Lucha
electoral y cambio politico en el municipio de Venustiano Carranza, Michoacdn”, En: Jaime Tamayo (compilador).
Perspectivas de los movimientos sociales en el Occidente de México. UNAM/U de G., México, 1986.
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de articulacion con el Estado nacional(?). Por ultimo, Torres encuentra una tercera gran
tendencia, en los estudios denominados como “estudios procesales”. Aqui se incluyen,
los trabajos de Elena Azaola, Ariza Henstchel y Patricia Arias y Lucia Bazin; quienes
centran sus investigaciones, en estudiar los procesos electorales y sus conflictos de orden
politico en contextos locales, evitando explicitamente, el entenderlos como partes de
procesos y estructuras mucho mas amplias y globales. Ciertamente, resultan estudios muy
exitosos, en la aplicacién del enfoque diacrénico que les permite diferenciar entre las
distintas etapas del accionar politico de los grupos estudiados. También logran, con gran
avidez, enfatizar la importancia que tiene, para el analisis completo de un hecho social
concreto, el seguimiento de las alternativas de desarrollo, que los actores involucrados en
el conflicto social, escogen para si mismos. Sin embargo, no logran deshacerse de una
interpretacion determinista que confiere mucho peso a los factores econémico clasista y
acaban reproduciendo una versién dicotémica de la realidad, lo cual conlleva a sobre
estimar la influencia de las fuerzas sociales externas, al interpretar los procesos politicos
locales como incorporaciones estructurales al exterior(®).

Consideramos, que es necesario impulsar una serie de estudios, en los cuales se busquen
maneras mucho mas creativas, para atender la cuestién del poder local, pues aun subsiste 1
una marcada légica reduccionista, que impide dar cuenta en su totalidad, de la gran
diversidad de significaciones que los distintos actores politicos le asignan a sus practicas t
politicas especificas, al pretender redisefiar, el amplio espectro del quehacer politico local. i
Esto, afirma Jaime Torres, se debe a que:

“.En su gran medida, al intentar explicitar el complejo proceso construccion de los actores

politicos emergentes, se continiia haciendo una referencia analitica vetusta, sobre lo que habrd de

entenderse por politica; con lo cual no se alcanza a dar cuenta de lo que representa para un actor

politico cualesquiera, el participar del ejercicio mismo de la escenificacion de lo politico..”(*).

En cierto modo, prevalece una concepcién empaquetada de lo que son las relaciones
politicas y de poder. Pues lo que podemos conceptualizar como las practicas politicas del
poder local, se suelen explicar en términos de una mera estructura jerarquica, que opera
como un mecanismo semiautomatico; el cual, se conecta o desconecta, con esferas de
gobierno superiores o intermedias. De esta manera, para lograr “desempagquetar” el
intrincado proceso constitutivo del poder local, se requiere identificar plenamente los
mecanismos especificos de conformacion y las formas operativas mediante las cuales se
desenvuelve, sin hacer referencias a lugares comunes o estructuras estereotipadas(®).

‘PRoberto Varela, Expansién de Sistemas y Relaciones de Poder, UAM, México, 1979; Gustavo del Castillo, Crisis y
transformacion de una sociedad tradicional, CISINAH, México 1979; Esteban Krotz, Los Campesinos de la Tierra
de Zapata. Politica y Conflicto, CISINAH/SEP, México, 1976.

W Ariza Henstchel y Juan Pérez Quijada, Estructura en el cambio. Estudio Procesual de la Vida Politica de Ocuitulco,
Morelos, Cuadernos Universitarios, nam. 33, UAM- [, México, 1986; Elena Azaola, Los Campesinos de la Tierra de }
Zapata. Politica y Conflicto, CISINAH/SEP, México, 1976; Patricia Arias y Lucia Bazan, Demandas y Conflicto. EI
poder politico en un pueblo de Morelos, CISINAH/Nueva Imagen, México, 1979.

"“Torres Diaz Jaime, Las disputas indias por el poder local: Los casos de Huehuetla y Rancho Nuevo de |
la Democracia, CIESAS-Centro, Tesis Maestria en Antropologia, México, 2001. Pag.12. Ahora bien, para ‘
acercarnos a este curioso proceso de redefinicion de lo que podriamos entender como el ambito de lo ;
politico, resulta importante consultar el interesante trabajo de: Avalos Tenorio Gerardo (coord), Redefinir
lo politico, UAM-Xochimilco/Division de Ciencias Sociales y Humanidades, México, 2002.

"9Lo anterior, nos lleva también a revisar la presuncion, que subyace en el planteamiento dicotémico, comunidad &
Estado, cuya base parece radicar en un supuesto ideolégico, dificil de explorar rigurosamente en el plano empirico.
Aparentemente, se trata de una sobre determinacién tedrica que resulta de un modelo de poder que, por una parte,
preconcibe que al efectuar cambios sociales radicales, se requiere de una homogénea e idealizada organizacion de
oposicion o contrapoder, pues se parte de una preconcepcion limitada, que ve a la organizacion comunitaria, como un
calca del esquema centralizador tradicional, que no hace otra cosa mas que emular mecanicamente, la jerarquizacion de
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Es necesario entonces, reflexionar aqui sobre el llamado poder local, no como una simple
ubicacién fisica o geografica inserta. Sino ante todo, como un término capaz de
identificar los procesos sociales de forma integral y sus complejos esquemas organizativos
a nivel local. En esta vision, la participacion social y el llamado “empowerment”’, son dos
componentes claves para la construccién y potenciaciéon del poder local. Un tercer
elemento es la toma abierta de las decisiones, en los asuntos que afectan la vida y el
bienestar comunitarios. Asi, el poder local debera de ser representado, como las fuerzas,
acciones y expresiones organizativas a nivel de la comunidad, del municipio o de la
micro-regién, que contribuyen a satisfacer las necesidades, intereses y aspiraciones de la
poblacién local: mujeres y hombres en todas las edades para la mejora de sus condiciones
de vida (econémicas, sociales, culturales, politicas y personales) y como via para
convertirse en sujetos o protagonistas de sus vidas(®). En este sentido, la politéloga
guatemalteca Maria Vettorazi, de forma elocuente nos aclara:

“.En sintesis, podemos decir que el poder local, es concebido como una manera directa de
democracia e inclusion, de convivencia social y horizonte eficaz, hacia la construccion, de una
sociedad basada en la justicia social y la equidad. La construccion de poder local se refiere a
procesos que conducen al cumplimiento de estos objetivos o caracteristicas. Quedando fuera de
esta conceptualizacion de poder local, aquellas expresiones de poder/sobre y procesos
organizativos que no conducen al empowerment, en los cuales la participacion social, se reduce a

[a mera asistencia o al uso de mano de obra local..’("").

las relaciones entre los distintos aparatos de gobierno. Para esclarecer esta deliberacion, resulta pertinente revisar el
trabajo de: Richard N. Adams, La naturaleza del poder y el control, CIESAS/INAH (cuadernos de la Casa Chata
num7), México, 1978. Asi, si bien encontramos que muchos de los esfuerzos analiticos respecto a los procesos de
construccion social del poder local, estan dirigidos casi en su totalidad a los niveles del ambito de la comunidad, la
aldea o el municipio. Encontramos también importantes estudios que refieren grandes esfuerzos intercomunitarios, en
buscan de articular sus organizaciones comunitarias hacia el exterior, en varios niveles: local, regional, nacional e
incluso internacionalmente. Paradéjicamente, la participacion social local, tiene mayores posibilidades de adecuarse a
las condiciones especiticas del lugar y a las necesidades e intereses de los habitantes, en funcion de los lazos de
articulacion que logre tender al exterior. Limitarnos exclusivamente en nuestros andlisis, a reflexionar la dimension
comunitaria en su nivel micro unidimensionalmente, nos acarrea el grave riesgo del aislamiento y la fragmentacion
analiticos. Ver a: Manuel Castells, Capital Multinacional, Estados Nacionales y Comunidades Locales, SigloXXI,
México, 1991.

U“Resulta muy importante, revisar aqui, el excelente trabajo del filosofo y politdlogo de origen hungaro, Murray

Bookchin, EI Municipalismo Libertario, Virus Editorial/Fundacion Salvador Segui/Colectividad los Arenalgjos,
Bilbo Espana, 1998. En donde el autor, nos promueve novedosas categorias de definicion del horizonte del trabajo
comunitario y el ¢jercicio de lo politico. En este sentido, ¢l poder local puede o no plasmarse en los espacios formales
de poder local tradicional, como son las alcaldias. Sino que puede ser edificado también, a través de las organizaciones
politicas que gozan de representatividad y/o legitimidad al interior de las propias comunidades; en donde, el derecho
consuetudinario y la resolucion de conflictos por parte de las autoridades tradicionales comunitarias, se debelan como
parte intrinseca de la consolidacion de los espacios de poder local. Asi, encontramos hoy en dia, una gran variedad de
espacios organizativos en las comunidades que pueden conducir al poder local, como son: los ya mencionados poderes
tradicionales; los comités locales de desarrollo; las asociaciones y movimientos comunales; las organizaciones
populares con expresion local (organizaciones campesinas, indigenas, de victimas de la represion, de derechos humanos
y derechos indigenas, etcétera); las ONG; las coordinaciones, etc. Al respecto, resulta importante revisar el interesante
trabajo de: Oralia Céardenas Zacarias, Autogestion Indigena. Experiencias de participacién social, en el Valle del
Mezquital, Extemporaneos, México, 1996.

""Maria Garcia Vettorazi, Poder Local y Desarrollo, SERGUS editores, Guatemala, 1996. Pag.39. Ahora bien, las

expresiones organizativas de la comunidad pueden remitirse exclusivamente a lo local o formar parte de organizaciones
regionales o nacionales, siempre y cuando mantengan los componentes de poder local (participacion, empowerment,
partir de las necesidades, intereses y aspiraciones locales y la participacion de la poblacion en la toma de decisiones).
Es decir, una organizacion popular puede tener expresion nacional y local y los matices locales pueden variar de su

expresion nacional. También es posible que una organizacion popular o social no fortalezca el poder local por

centralizar el poder y la toma de decisiones. Una diferencia radica en si la organizacion enfatiza o no la participacion
desde abajo. Si una organizacién popular tiene un trabajo solamente de “arriba hacia abajo”, puede sofocar o dislocar ¢l
poder local. Algunos consideran a las ONG como promotoras por excelencia de la construccion del poder local. El
papel de estas varia, dependiendo de factores tanto metodoldgicos como el tipo de relaciones que establezcan con la
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Es imprescindible, trastocar la vetusta categorizacién de “lo politico”, pues resulta
insuficiente continuar con una nocién analitica tan restringida, la cual privilegia solo la
participacién y consolidacién de algunos de los multiples actores politicos, que
intervienen en el amplisimo entramado social, reglamentando la confusa gama de
intereses que entran en disputa en los procesos politicos. Una ampliacién del horizonte de
lo politico, nos puede facilitar de gran manera, el estudio de la multiplicidad de contornos
que logra representar el poder local, (en el orden mismo de lo politico, lo econémico y lo
social), a si como de las respectivas interacciones que se presentan entre estos tres
niveles,(funciones de autoridad, toma decisiones, representacién, coordinacién de
iniciativas, mediacién y trato con las entidades gubernamentales). Esto significa,
fundamentalmente el lograr indagar, cémo es que dicho poder local, es construido por los
distintos grupos ciudadanos, en su cotidianidad, a través de sus respectivos campos de
interrelacién social(®).

En este sentido, el propio término “poder local”, concebido en un primer momento, como
un simple 4mbito de administracién nuclear de la vida publica; se va forjando
paulatinamente en sinénimo de participacién y solidaridad comunitarios, gestores del
impulso propio y la democracia directa. De esta manera, se fue consolidando, una
tendencia altamente valorativa del poder local, visto como el escenario de gobierno
nuclear, capaz de ofrecer enormes oportunidades de involucrar a la ciudadania en los
multiples procesos de toma de decisiones; esta conceptualizacién del poder local, se
ejemplifica cabalmente en la siguiente exposicién de Morna Macleod:

“poblacion neta”. No todas propiciaran la consolidacion de poder local y a veces hasta pueden coadyuvar a destruirlo
por ciertos intereses creados, paternalismo, relaciones asimétricas de poder, falta de reconocimiento de los canales y
expresiones de poder local existentes, etcétera. Las ONG que apoyan el fortalecimiento de capacidades y expresiones
organizativas locales efectivamente contribuyen al poder local. En el mismo sentido, los fondos sociales y la
cooperacién internacional pueden contribuir a consolidar a dividir y destruir expresiones de poder local. Esto tiene que
ver con su papel en procesos de coordinacién y articulacién de esfuerzos. Una sensibilidad y respeto a procesos
internos puede coadyuvar a consolidar el poder local, mientras que el fomento de organizacién alternativa puede
contribuir a fragmentar y dividir a las comunidades. Aunque esta implicito en el concepto de empowerment, conviene
resaltar la equidad (tanto en términos de género como de etnia) como horizonte del poder local. Asi, el poder local es
ante todo, una expresién realmente participativa y abierta. Ver al respecto el excelente ensayo de: René Poitevin,
“Poder Local’. En: Estado, participacién popular y democratizacién, Victor Gélvez Bomell y René Poitevin,
FLACSO, Guatemala, 1994.

" A raiz del arribo al poder de las fuerzas violentas de la derecha, tras el triunfo presidencial el 2 de octubre del afio 2000
del Partido Accion Nacional(PAN); se han registrando intensamente, los efectos de una contradiccién estructural al
interior de la sociedad, debido a que el nuevo régimen de corte gerencial y empresarial, se ha encargado de promover
con gran virulencia, una serie de reformas macroecondmicas, que solo estén agudizando los margenes de pobreza v
marginacion entre la poblacion, que drésticamente ascienden a mas del 70% de ella. Lo cual, ha desencadenado en un
fuerte proceso de insatisfaccién social e ingobernabilidad politica; destacdndose entre la poblacién, novedosos
esquemas de resistencia activa y desobediencia civil, los cuales han desbordado por completo, los estrechos margenes
de conduccién politica, que ofertan los partidos politicos tradicionales; dando lugar asi, al surgimiento de nuevos
sujetos sociales y actores politicos, los cuales ante el inmovilismo gubernamental, han ido ganado importantes espacios
de participacién ciudadana. Baste recordar que en los tltimos afios, han tenido lugar dos gestas en busca de la
recuperacion del orden politico local, verdaderamente paradigméticas. Los Ejidatarios de San Salvador Atenco, (Edo.
de México), por la defensa de sus tierras ante el intento de una expropiacioén Federal, y el caso de los comuneros de
Tlalnepantla (Edo. de Morelos), con la exigencia del respeto a sus esquemas tradicionales de eleccién de autoridades.
Esta situacién se da a partir del incremento en grandes sectores de la poblacién, de una extendida falta de credibilidad
hacia la politica oficial, sus politicos y operadores; lo cual ha conducido a cuestionar seriamente la idea, de la supuesta
“transicién hacia la democracia”, que privo en el pafs, a raiz del triunfo presidencial de un candidato de “oposicién” al
régimen priista anterior. Cuando en realidad, lo tnico que se ha podido observar, es una burda alternancia de
oligarquias en el gobierno central y la renovacién de la pirdmide del poder politico nacional. Para una revisién m4s
profunda del complejo proceso de la a construccién de los actores sociales y la politica, es pertinente revisar a: Silvia
Bolos,”La Construccién de los actores sociales y la politica”, Universidad Iberoamericana/Plaza y Valdés Editores,
México, 1999.
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".®Por poder local entendemos las fuerzas, acciones y expresiones organizativas a nivel de
comunidad, de municipio o de la micro regién, que contribuyen a satisfacer las necesidades,
intereses y aspiraciones de la poblacion local. En sintesis, concebimos al poder local como una
manera democrdtica e incluyente de convivencia social y como horizonte hacia sociedades basadas

en la justicia social'y la equidad de oportunidades..”(*®).

La dinamica de la construcciéon del llamado poder local, en forma simplificada, la
podemos referir a la capacidad de actuar organizadamente en un ambito geografico
determinado (que para efectos del presente estudio corresponden al dmbito municipal
indigena). Lo anterior supone que en dicho ambito espacial confluyen actores sociales,
intereses, instituciones, regulaciones, simbolos y creencias; las cuales, se encuentran en
interaccidén constante, para lograr cambiar o mantener una correlacién determinada de
fuerzas politicas al interior de la localidad. En este sentido, Carlos Ochoa, en un
interesante ensayo titulado: “Los contextos actuales del Poder Local”, nos aclara que el
enfoque adecuado, para lograr desentrafiar las intrincadas redes comunales, que sopesan la
instauracion del poder local, es aquel que centra su analisis, en el proceso mismo que
dispara esa “capacidad de actuar” dentro del &mbito local, en relacion directa a un centro
de poder como lo es la comunidad.

“.El poder local debe abordarse a partir de la emergencia de los actores politicos locales, dentro de

la creciente importancia de lo municipal para la integracion y la convivencia social. En este

sentido, se parte del supuesto de que la municipalidad ha dejado de ser el simple intersticio del

gobierno central.. Cualquier apreciacion sobre lo que se conceptualiza como poder local; nos obliga

a comprender como la gestion de los asuntos locales, se fue construyendo, deconstruyendo,

apropidndose o reconquistdndose, por parte de los sujetos y actores politicos locales..” (*°).

En palabras de Morna Macleod, el poder local estaria intrinsecamente relacionado con el
tejido social, pues la autora, lo caracteriza siempre en funcion del:
"..Conjunto mismo, de actores individuales y colectivos con capacidades y posibilidades
diferenciadas, capaces de incidir en la realidad y en el comportamiento del resto de los actores,
dentro de una localidad determinada, que en este caso se identifica con el municipio.."(*").

Estas practicas comunitarias, documentan nuevas formas autogestivas de relacion entre el
gobierno central y las comunidades indigenas, que constituyen formas de expresion de
participacién politica, que de alguna manera, representan intentos ciudadanos por
apuntalar la gobernabilidad local “desde abajo”. Victor Galvez y Fernando Mack, lo
sefalan de la siguiente manera:

“.E[ poder local deberd entenderse asi, como el conjunto de expresiones de contra poder, en un

dmbito social; juridico y administrativo delimitado. El cual incluye las relaciones de poder que se

establecen con el gobierno municipal, con otras entidades del gobierno central; asi como con el

resto de las personas, grupos y asociaciones, que mantengan alguna participan en la localidad. Tn

este sentido, la comunidad forma intrinsecamente una parte sustantiva del poder local, que si bien

no lo agota en si misma, le asigna un fuerte margen de expresion, frente a la coexistencia desigual

entre dicho contra poder y las relaciones de poder impuestas por el Estado..”(*).

"Morna Macleod, Poder Local, OXFAM-UK, Guatemala, 1997. P4g.39-40

®Carlos  Ochoa Garcia, Los contextos actuales del Poder Local. Gobernabilidad y Municipalismo,
IRIPAZ/Fundacion Friedrich Ebert, Guatemala, 1993. Pag.10

2"Morna Macleod, Poder Local, Op. Cit. P4g.39-40. Ricardo Cordova y Manuel Ribera, en su texto Gobierno local y
participacion ciudadana, definen el poder local como algo complejo y dinamico, a la vez que interdependiente del
contexto en el que se inserta. Resaltan la amplitud del concepto, el cual puede configurarse en tres vertientes: 1) La del
conflicto con el poder global en que se ubica, (poder alternativo). 2) Constituirse como derivacion o apéndice del
mismo. 3) Mezclar elementos dominantes a nivel nacional con los actores locales. Ver a: Ricardo Cordova Macias y
Manuel Ribera, Gobierno local y participacion ciudadana, FLACSO, El Salvador, 1996. Pag.11

®Victor Galvez Borrell, y Fernando Mack, Descentralizacion y Movimiento Municipal. Perspectivas desde los
gobiernos locales, FLACSO, Guatemala, 1998. Pag.251. En este sentido, la llamada descentralizacion del Estado, no
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Siguiendo la rica tipologia, que sobre el poder local, nos elabora la antrop6loga britinica
Morna Macleod, encontramos que equivocadamente, al Poder se le suele exponer de
manera muy simplista, en esta logica dialéctica, y es visto como una mera relacién
unidireccional; es decir Poder = poder/sobre, (como una simple relacion desigual de
dominacién, como la correlacién de quién tiene mas poder sobre los otros). Mientras que
justo, el poder local, busca romper con esta légica unidireccional e instaurar un “contra-
Poder”’, local comunitario:

“.El poder/sobre se basa en la creacién de dualidades simples: bueno/malo, hombre/mujer,

pobre/rico, negro/blanco, nosotros/ellos. Por supuesto que existen diferencias, y diferentes grupos

tienen intereses muy diversos. Pero el poder-dentro de uno/a enfatiza la auto-aceptacion y auto-

estima, la complementariedad y no la dualidad, el reconocimiento de aspectos del otro en

nosotros/as mismos/as. .. “En términos estratégicos, necesitamos transformar nuestra comprension

del poder y resistir de forma creativa el poder-sobre. ... necesitamos explorar los conceptos de poder-

para, poder-entre, y poder-dentro de uno/una y su respectiva interconexion entre cada uno de

estos niveles de contrapoder. Esto significa potenciar capacidades para la solucion de problemas y

la resolucion de conflictos; significa fortalecer [la organizacién, la construccion de destrezas

individuales y colectivas, y construir la solidaridad..” ).

Paulatinamente, vemos aparecer en el escenario de lo politico, nuevos términos y
categorias de andlisis, las cuales nos permiten entender y dimensionar el fortalecimiento
de las capacidades de los actores individuales y colectivos a nivel local, para su
conversioén en sujetos politicos y actores sociales efectivos, en la toma de decisiones
colectivas. Términos como el de "empowerment" (o empoderamiento en su version
castellana), nos permiten referir con mayor claridad, las multiples dimensiones facetas y
articulaciones del complejo fenémeno de la edificacion del “contra poder”. Es decir,
contra & Poder = Poder & liberacion, (una compleja interaccion de actores politicos
locales, en busca de la instauracion de un proyecto de vida alternativo al impuesto).De
esta manera, encontramos la existencia y operacion de tres niveles de articulacion: a)
empoderamiento para lograr resolver un problema, aprender alguna destreza, o lograr
mejoras para la comunidad; b) empoderamiento de una colectividad; pues a través de la
organizacion, es que se pueden lograr muchas maés cosas que a nivel individual; ¢)
empoderamiento dentro de uno/a, pues la fuerza espiritual, es la base de la dignidad, de la
autoestima y del respeto hacia los otros¢). Al respecto, Manuel Pérez y Clemente
Navarro, en su interesante articulo "Politica y sociedad en el ambito local: El nuevo
localismo", desarrollan la idea siguiente:

“.No existe una cantidad finita de poder, y las sinergias que genera, crean conjuntos mds

poderosos que la suma de sus partes, también es cierto que mientras los/as marginados/as

empiecen a tener un contra/poder; los que fistoricamente lo han ejercido a su gusto y antojo

es otra cosa mas que una cuestion de disputa contra el poder politico, en la medida en que si antes correspondia al
Estado decidir discrecionalmente sobre la conduccion de la sociedad, ahora los actores sociales locales también
reclaman para si un abierto protagonismo en el proceso de la toma de decisiones, por lo que desde esta Optica
usualmente se habla de poder local en contraposicion al poder Estatal. También pueden darse formas o combinaciones
en las que la descentralizacion orientada hacia las municipalidades, asocia a los vecinos organizados y constituye
ejemplos de ampliacion de la participacion comunitaria. Una verdadera descentralizacion, de los érganos de gobierno,
implica necesariamente un proceso, mediante ¢l cual, se transfieran por parte del Estado y su gobierno central,
competencias y poder politico, a instancias de gobierno cercanas a la poblacion con legitimidad propia, recursos
financieros ¢ independencia administrativa, asi como una autodeterminacién irrestricta en la toma de decisiones. Al
respecto, también podemos consultar el interesante trabajo de: Victor Galvez Bornell y Bailey Hoffman,
Experiencias de Participacién Democratica y Poder Local, FLACSO, Guatemala, 1998.

#Morma Macloid, Poder Local, Op.Cit. Pag.27

@9para desarrollar una clarificacion de esta categoria de raiz anglosajona; (la cual en términos llanos, alude a un proceso
colectivo de empoderamiento, toma de conciencia y accidn contestataria para resarcir ¢l agravio sufrido), es pertinente,
revisar el interesante trabajo de: Araceli Burguete Cal y Mayor, Empoderamiento Indigena. Tendencias
autonémicas en la regién de los Altos de Chiapas, (multicopiado), San Cristobal de las Casas Chiapas, México, 1999.
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pierden poder, y a la gente no le gusta perder poder. En otras palabras, las bisqueda de relaciones
mucho mas simétricas de poder, significan efectivamente, [a brusca pérdida del mismo, por parte
del otrora opresor; mientras que a la parte oprimida, le posibilita un efectivo re posicionamiento,
en relacion a la formula de subordinacion anterior. Esto queda claramente expuesto, en la
biisqueda de relaciones justas y equidistantes, en relacion a los tres grandes lastres de la sociedad

contempordnea, es decir la subordinacion del género, la etnia y la clase social.."(*).

El poder local asume, un lugar privilegiado dentro de las transformaciones sociales, ya
que desde lo local, es mas viable hoy en dia, sembrar los gérmenes de una participacion
comunitaria, capaz de conformar una democracia real, directa y participativa, ya no
meramente formal y electorera. Para los pueblos indigenas, muy en particular, el nivel de
lo local y su entorno geografico nuclear, representa el histérico escenario de la produccion
y reproduccion de sus culturas y cosmovisiones; siendo su gran reto, el lograr trascender
el ambito de lo local/comunitario hacia lo global/externo, manteniendo su identidad
diversac®). En otras palabras, se trata de cimentar con gran solidez, las intrincadas vias de
articulacién, en pro de una nacién multiétnica, pluricultural y multilingiie, basada en
relaciones de igualdad, respetuosas de una interculturalidad plena. Las cuales, si bien
habrén de partir desde las realidades particulares del ambito de lo local, tendran como
objetivo, el lograr confluir al interior de la vida nacional. Dentro de estos espacios locales
de “Poder” y "contra poder", la dimensién local municipal, representa hoy en dia, una
veta privilegiada de resistencia frente al poder instituido, por parte de los grupos sociales
hegemonicos®).

La dimensién municipal, en tanto escenario de las disputas por el poder local, que
impulsan dia con dia nuestros pueblos indios, se ha convertido en tema de investigacion
obligada para los estudios sociales, debido a los constantes movimientos politicos que a su
interior han emergido y a su demanda reiterada por alcanzar la facultad de la
autodeterminacion nuclear. En este sentido, como bien lo afirma Elisa Cruz, la demanda
de autonomia comunitaria municipalista, que esta siendo planteada en nuestro pais no
solamente por los indigenas, sino también por otros sectores sociales, incluyen la
demanda del pleno cumplimiento de las estipulaciones que de manera formal, recoge ¢l
articulo 115 constitucional, el cual establece que el municipio habré de ser, la comunidad

®Manuel Pérez Yrucia y Clemente Navarro Yaiez, "Politica y sociedad en el ambito local: El nuevo localismo". En:
Revista CIFA, nim.3, Federacion de Municipios-Comunidad Auténoma, Espafia, 1996. Pag.15-23.

@OFgtos debates teoricos, suscitados respecto a los niveles de andlisis locales/globales y sus posibles interconexiones, los
encontramos expuestos en la obra de Michael Kearney, “The Local and the Global: The Antropology of Globalization
and Transnationalism™. En: Annual Review of Antropology, num.24, U.S.A. 2001. Pag.547-565. También podemos
revisar los trabajos de: Richard N. Adams, “El estudio de las etnias en una época de globalizacion”. En: Rosaldo
Renato. Lomnitz Claudio, Adams N. Richard, De lo local a lo Global, UAM-Iztapalapa, México, 1994. Pag.103-26.
Para entender mejor este complejo proceso que representan los procesos de cambio sociocultural y sus dimensiones
locales y trans locales. Resulta muy adecuado revisar la excelente obra compilada por Lourdes Arizpe, en la cual se
desarrollan a lo largo de la exposicion de novedosos trabajos, la multiplicidad de interacciones entre los dmbitos locales
y trans locales del conglomerado social. Lourdes Arizpe(editora), Las dimensiones locales del cambio global,
UNAM/CRIM, México, 1997.

7] os recientes procesos de descentralizacion y desconcentracion municipal, arrancados al Estado centralizador, por una
sociedad cada vez mas organizada y decidida a disputarle los espacios de la conduccion politica de la sociedad, han
permitido otorgarle a este nivel nuclear de gobierno, cada vez mayores espacios de participacion y acceso a los recursos
de las alcaldias; convirtiéndolos en opciones claras, para ¢l desarrollo local y la participacion politica ciudadana, mucho
mas alla de las ofertas coyunturales, de los partidos politicos oficiales. Buscando profundizar al respecto, resulta
pertinente remitirnos al valioso escrito de: Adriana Lépez Monjardin y Rosario Cobo, “Poder Local, Indigenas,
Derechos y Municipios”. En: Cuadernos Agrarios, nueva época, aiio 9, nim. 18, México junio de 1999. Respecto al
delicado binomio democracia parlamentaria via partidos politicos & democracia directa via asambleas comunitarias, €3
pertinente remitirnos al interesante articulo de: Ramén Vera Herrera, “Dislocacion o cercania, democracia directa &
partidos politicos, Localidad & Nacion”, En: Boletin de Antropologia Americana, num26, IPGH, México, diciembre de
1992.
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social que posee un territorio propio y una capacidad politica, juridica y administrativa,
para lograr cumplir con sus funciones encomendadas de buen gobierno¢*). Asi, Luis
Hernandez Navarro, lo explica de la siguiente manera: ,
“. La institucion municipal, es la instancia bdsica de gobierno del sistema politico y la unidad u
geogrifica minima de administracion. Es el escenario en el cual, se dirimen y desenvuelven las g
dindmicas politicas y administrativas de las comunidades indigenas. Desde una perspectiva social;
supone una unidad de territorio, gobierno y poblacién, vinculada por una serie de identidades
culturales, econémicas y lingiiisticas propias, a través de la reproduccion de un conjunto de
pricticas, tradiciones y costumbres compartidas. La lucha por el control municipal es hoy en dia
uno de los espacios privilegiados en la conformacién y el desarrollo del empoderamiento indigena,
en relacion al arduo proceso de construccion de un poder local. Un dmbito fundamental, en el
largo sendero de las revueltas sociales por la democratizacion del régimen, pues ha significado la :
articulacion eficaz, entre la vida cotidiana de indole comunitaria y el ejercicio del poder local en ‘;:

los espacios y arenas nucleares.."(*).

@Elisa Cruz Rueda, “Hacia una reforma municipal incluyente”. En: Ce-Acatl nim.93, México abril de 1998. Pag.47-53.
El articulo 115 Constitucional, es la base juridica del régimen municipal actual, ha sido reformado varias veces ‘
buscando su fortalecimiento. En 1933 se reformé el articulo en cuestion para incorporarle el principio de no reeleccion ]
v en 1947 cambio6 para permitir el voto de las mujeres. Las reformas mds significativas al articulo 115 tuvieron lugar en
tiempos més recientes. La modificacion de 1971, abrié la posibilidad de que el Congreso de la Union pudiera sustituir
en los territorios federales a las autoridades municipales electas (En esas fechas, México contaba con dos territorios
como parte de su division politica, Quintana Roo y Baja California Sur). Otro cambio importante a dicho articulo, tuvo
lugar en febrero de 1983, pues consistié en una modificacion mayor, por una parte, uniformé las causas y los
procedimientos mediante los cuales las legislaturas estatales podian intervenir contra las autoridades municipales y por
la otra, sentd las bases para la descentralizacion municipal, mas formal que real, en la prestacién de los servicios
basicos de la comunidad. Los problemas politicos en el pais obligaron que a partir de 1990, se hablara de una Reforma
de Estado y con ella de un Nuevo Federalismo que diera impulso a nuevas relaciones entre los diferentes niveles de
gobierno y mayor espacio de accion a los municipios. Asi, la Gltima reforma al articulo 115 fue el 17 de junio de 1999,
esa fecha el pleno de la Camara de Diputados aprob6 con 387 votos, el decreto de reforma y adicién al articulo 115
Constitucional para el fortalecimiento de los municipios, de su organizacion, funcionamiento interno y administracion
publica. La reforma establece que los recursos que integran la hacienda municipal serén ejercidos en forma directa por
los ayuntamientos o por quien ellos autoricen. Se confiere a los presidentes municipales el mando de las policias
preventivas, excepto en casos de fuerza mayor o alteracion grave del orden piblico, cuyas érdenes estardn a cargo de
los gobernadores. Los municipios podran coordinarse y asociarse para una mejor prestacion de los servicios publicos o
el ejercicio de sus funciones. Los ayuntamientos podran expedir reglamentos, circulares y disposiciones administrativas '1
de observancia general, dentro de sus respectivas jurisdicciones. Se sustituye el término administrar por el de gobernar,
para dejar claro el cometido general del Ayuntamiento como érgano de gobiemo del municipio. Se establece un
catalogo de competencias exclusivas. Las legislaturas locales podran, ademés de revisar, fiscalizar las cuentas pablicas

| de los Ayuntamientos. Se faculta al municipio para controlar, vigilar y autorizar el uso del suelo; para intervenir en la

: claboracion y aplicacion de programas de transporte urbano, asi como para participar en lo relativo a materia ecologica
y proteccion ambiental. Aunque esta reforma contiene avances importantes, en la negociacion de Gltima hora dejo fuera
puntos fundamentales, como la obligacion de los estados de reconocer los usos y costumbres en municipios de mayoria
indigena y la aprobacion por parte del ayuntamiento de las bases de las contribuciones inmobiliarias; ademds, como
candado, dejo a las legislaturas estatales la decision de la reeleccion inmediata de los presidentes municipales, tampoco
alude a la creacion de un sistema nacional de informacion fiscal (oportuna, accesible y transparente), ni integra al
municipio a foros de discusion sobre sistemas de transferencias y no lo reconoce como autoridad fiscal. De igual forma
no obliga a la Federacién y a los estados a transferir puntual y transparentemente los recursos, a reconocer la
heterogeneidad del mapa municipal, a mejorar los términos de la representatividad de la sociedad gobernada ni a dar
mayor autonomia a la administracion local frente al cabildo.

@Ver a; Luis Hernandez Navarro, “Constitucion y Derecho Indigena; los elementos de la norma”. En: Revista
Democracia y Socialismo, México, 1998. Pag.28-35. Ahora bien, como lo hemos indicado ya; para las comunidades
indigenas, la institucion municipal es un orden de gobierno multifacético, pues si bien, se erigidé en una primera
instancia, como un mero esquema de control politico y tributario de gobierno, impuesto desde la administracion
central, completamente ajeno a la vida comunitaria. Paraddjicamente no en pocas ocasiones, contribuyo a preservar
ciertos margenes de autonomia de las propias comunidades indigenas. En este sentido cabe aclarar aqui, que si bien
podemos rastrear procesos sociales, en los cuales la institucion municipal, fue descifrada y reapropiada por los propios
grupos indigenas, como estrategia efectiva de darle continuidad a sus esquemas propios de autogobierno y regulacion,

(como ocurrié en la gran mayoria de los cabildos municipales oaxaquefos); no es posible generalizar esto, pucs
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Autores como Alejandra Massolo, por otra parte consideran que:
“ Los recurrentes conflictos municipales en regiones indigenas, son sintomas de una forma de
gobernabilidad tan precaria y mediocre, que conduce a escenarios de ingobernabilidad, como lo
demuestran los alcaldes destituidos o desaforados, alcaldes y funcionarios encarcelados,
ayuntamientos suspendidos o desaparecidos, consejos municipales negociados, tomas o incendios

de palacios municipales y muertos o feridos en los enfrentamientos.. ©Y.

Tal es asi, que una de las vetas de mayor relevancia y actualidad, en los estudios sobre la |
participacion electoral dentro del ambito local, se centra en el andlisis del accionar de las |
distintas fuerzas politicas que tendrian participacion, durante los conflictos pre y post
clectorales. Son cada vez, mas variados los protagonistas e interlocutores del poder
municipal y mas numerosos los contrapesos comunitarios, frente al avasallamiento del
gobierno federal y estatal, no obstante la condiciéon de vulnerabilidad estructural que
comparten los ayuntamientos¢). El nuevo federalismo, tan pregonado en los Ultimos
tiempos por las dependencias gubernamentales, debe llevar a buen puerto el
reconocimiento de los espacios de autodeterminacion de las comunidades politicas y del
respeto a los universos de competencia de cada uno de los 6rdenes de gobierno, a fin de
articular, arménica y eficazmente, la soberania de los estados, con la autonomia y la
libertad de los municipios y su facultad constitucional de autogobernarse. Jaime Torres,
en su excelente trabajo titulado “Las disputas indias por el poder local”’, nos enumera los
graves obstéaculos que se enfrentan al respecto:
“ E[ reto es encontrar los mecanismos que se puedan aplicar a nuestra realidad, para lograr que
los municipios funcionen como una via de democratizacion efectiva de abajo facia arriba y logre
convertir a los ayuntamientos en verdaderos actores autdnomos, base de un nuevo pacto federal
que cruce la politica social, la politica econdmica, la relacién del centro con las regiones y por
supuesto, la correlacion de fuerzas politicas, a partir de impulsar cambios mucho mds profundos
dentro del sistema politico.." ().

encontramos Estados como el de Chiapas, en donde los gobiernos municipales llegaron a ser, el instrumento por

antonomasia, de represion, sometimiento y confinacion hacia los pueblos indigenas; pues estos eran espacios

controlados y utilizados por los cacicazgos locales para imponer la voluntad y los intereses de los grandes latifundistas,

por medio del terror y la injusticia. No siendo casual, que el alzamiento indigena del 1 de enero de 1994, tuviera como

una de sus acciones simbolicas mas impresionantes, la destruccion de los palacios municipales y que en los 18 meses 1
posteriores 53 alcaldias fueran tomadas por la poblacion, obligando a que 37 municipios tuvieran que ser gobernados '
por consejos ciudadanos. Asi, tenemos que esta relacion entre la administracién municipal y los pueblos indigenas; ha

tenido una evolucién muy diversa. En algunos casos, los pueblos indigenas han logrado asimilar e integrar la estructura

municipal a sus practicas tradicionales de organizaciéon. Han hecho del gobierno municipal parte de su propia

institucionalidad, cuya importancia y significado se ve reformulada de acuerdo a un tamiz cultural propio. Sin embargo,

podemos decir sin temor a equivocarnos, que es en este Ambito binomico, en donde se ha dado, por parte de los grupos ’5
indigenas, el mayor sincretismo sociocultural, en medio un marco normativo de condicionamientos politicos externos, j
que han dado como resultado la simulacion y una cruenta pugna por el predominio entre estas dos formas del ejercicio f
del poder territorial: El respeto a sus formas propias de gobierno, por un lado y el sentido de las imposiciones politicas
federales, por el otro.

M Alejandra Massolo, “La triste y candida historia de la reforma municipal”. En: Revista Ciudades nim.28
(octubre/diciembre), RNIU/UAP, México, 1995.Pag. 25-30.

GYEncontramos valiosas monogratias al respecto, como los trabajos de Fausto Diaz Montes, que nos exponen de manera
muy clara, el complejo proceso mediante el cual, las fuerzas politicas se entrelazan en una batalla por lograr articular la
vida politica municipal, en pos de alcanzar el control politico local. Fausto Diaz Montes, Los conflictos municipales
en Oaxaca, UABJO-I1S/Cuadernos de Investigacion, Oaxaca México, 1986. Y Fausto Diaz Montes, Los municipios.
La disputa por el Poder Local en Oaxaca, UABJO/IIS(Coleccion del Barro Nuestro), Oaxaca México, 1992.

Torres Diaz Jaime, Las disputas indias por el poder local: Los casos de Huehuetla y Rancho Nuevo de la
Democracia, Op. Cit. Pag.32. En este sentido, resulta necesario evaluar la autonomia del municipio dentro del esquema
federal en su conjunto; es decir, analizarlo en términos politicos, pero también econdémicos. En términos politicos,
porque un municipio democraticamente clecto y responsable ante sus ciudadanos representa una alternativa para
desarrollar un contrapeso a las estructuras caciquiles, que buscan el control politico y econémico de las localidades. En
términos econémicos, porque la autonomia financiera de los municipios y el federalismo pueden ser la base de una
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A pesar de que existen en el pais, poco mas de 800 ayuntamientos mayoritariamente
indigenas, las disposiciones instruidas por el gobierno federal al respecto de los pueblos
indios, no contemplan ningin tipo de practica juridica en relacién a sus derechos
colectivos y su libre autodeterminacién. No se hace referencia alguna a los mecanismos
de participacién ciudadana, como alternativa procedimental para la revocacién de
mandato de un ayuntamiento; tampoco se subsana la enorme injerencia de las legislaturas
locales sobre la vida municipal; ni se resuelve totalmente el mando de la policia
municipal, pues sigue sujeta a las érdenes que le trasmita el gobernador del estado, en los
casos que el lo juzgue conveniente, para evitar la alteracién grave del orden piblico. Pues
como bien lo refiere Francisco Lopez Barcenas, en su articulo titulado, “Los derechos
indigenas en la legislacion de los Estados™:

“.La [lamada ‘“descentralizacion” federal, concebida exclusivamente, como una politica de

Estado, encaminada a [a redistribucion del poder politico, los recursos econémicos y sus funciones

de gobierno, no encuentran terreno fértil, ya que las pricticas y los fiechos de los poderes piiblicos

van en sentido contrario; pues un nuevo _federalismo solo se lograri cuando el municipio deje de

ser una simple unidad administrativa y se convierta en una instancia de decisién comunitania,

encaminada al bienestar social dentro de las comunidades indigenas..”(*).

Hacer de México un pais verdaderamente federalista, implicard hacer cambios profundos,
capaces de propiciar en los gobiernos locales, la estructuracién de nuevos horizontes de
autogestion local municipal. Para los pueblos indigenas, la autodeterminacion significa, la
oportunidad de poder decidir sobre su forma de gobierno, los planes y proyectos que les
competan, el rescate de su identidad étnica y sus valores culturales comunalistas¢*). En fin,
el ocupar de una buena vez, el lugar preponderante que les corresponde, en esta nacion.
En un excelente trabajo titulado, “Municipios y derechos indigenas en la reforma del
Estado”, Dolores Saravia, enfética nos refiere:

“.La centralizacién del poder en México, nos indica [a existencia de una estructura disefiada

desde sus origenes para controlar politica y econémicamente a las poblaciones, mds no para

gobernar democriticamente. La verdadera democratizacion del pais atraviesa forzosamente por la

consolidacion de un nuevo federalismo, basado en el desarrollo y consolidacion, de los nuevos

actores politicos y sujetos sociales emergentes. A partir de una efectiva remunicipalizacion del

sistema nacional de coordinacion fiscal'y la descentralizacién total del gasto piiblico de caricter

soctal’y productivo..” (*).

politica mds amplia para combatir la pobreza y revertir el crudo proceso de la desigualdad. Finalmente, el federalismo
en lo politico y lo econémico, debera sustentarse en la actualizacién del marco legal existente y en la introduccion o
cambio de las instituciones requeridas. Ver al respecto a: Alicia Zicardi(coord), La tarea de gobernar. Gobiernos
locales y demandas ciudadanas, UNAM-IIS/Porria ediciones, México, 1995,

“PFrancisco Lopez Barcenas, “Los derechos indigenas en la legislacion de los Estados™. En: Renato Rosaldo y Jorge
Alonso, El derecho a la identidad cultural, Instituto de Investigaciones Legislativas, México, 1999. Pag. 159-193.
““La implementacion consecuente de la nueva relacion entre el Estado y los pueblos indigenas, obligaria necesariamente a
un proceso de modificaciones sustanciales a las legislaciones tanto federales como estatales. Adicionalmente, el proc
requicre el impulso de una verdadera reforma institucional de la vida municipal; la transferencia de facultades,
funciones y recursos al ambito local; asi como el reordenamiento territorial en algunas regiones. La promocién de
politicas publicas especificas, disefiadas por los propios pueblos indios, las cuales deberan de estar acompanadas de
programas integrales de bienestar social, asi como del fomento constante de una relacién intercultural sana, respecto al
resto de la poblacion. Interesantes propuestas, encontramos en el diagnéstico elaborado por José Acosta del Centro de
Servicios Municipales "Heriberto Jara™, durante el 11 Seminario Internacional de Municipalidades, celebrado en la
Ciudad de México en agosto del 2000, respecto a la situacion politica del municipio en México. José Acosta Arévalo,
El municipio y sus retos en la transicién democritica, CESEM/Federation Canadian Municipalitics, México, 2000.
Para complementar esta discusion, resulta pertinente remitirnos también al interesante ensayo de: Renato Rosaldo,
“Ciudadania Cultural, Desigualdad y Multiculturalidad”. En: Renato Rosaldo y Jorge Alonso, El Derecho a la

Identidad Cultural, Instituto de Investigaciones Legislativas, México, 1999, P4g.45-63.
““Dolores Gonzalez Saravia, “Municipios y derechos indigenas en la reforma del Estado”. En: Cuadernos Agrarios nlim.
16, México junio de 1998. Pag.34-46
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Las nuevas formulaciones comunalistas del quehacer politico

Lo que hoy se entiende por “politica”, no es mas que una burda técnica de organizacién
gubernamental. Pero el quehacer de “lo politico”, no se agota en esta obscena funcién, sino
que se ve potenciado en el &mbito local. Pues es justamente en medio del conflicto entre la
localidad & Estado, donde se pueden encontrar los signos para una reconstrucciéon de la
politica social. Una politica nueva, que este radicada en los pueblos, los barrios, las
regiones; en fin, la alternativa practicable para no caer en la légica estatal representada por
el parlamentarismo. En dicho nivel parlamentario, la igualdad es entendida, como una
burda igualdad de derecho, es decir de mera igualdad formal ante la ley impuesta. Igualdad
puramente tedrica plenamente compatible con una jerarquizaciéon de la sociedad. Alli, la
democracia, es puramente de caricter representativa. En donde, el “demos” popular, se
constituye como un cuerpo politico exclusivamente, durante el voto electoral. Dicha
representacion, manifiesta una delegacion total del poder, a lo largo de todo el mandato del
“ungido”. El voto es secreto, en consecuencia, la politica no es visible. La escena politica es
publica como especticulo, y oculta en su mayor parte como asunto de un grupo social
especialiado, reclutado dentro de la burguesia; todo ello, sabiamente defendido por la
inmutables “razones de Estado”. Murray Bookchin, filésofo hungaro, fundador de la
Ecologia Social, y una de las voces mas escuchadas del pensamiento critico
contemporéaneo, en un lucido articulo titulado: “Sociedad, politica y Estado”, establece:

“..La burguesia se apropio del poder politico. Cubrié la legitimidad del demos, sobre la que se
apoyaba, con la figura del Estado nacional, garante de lo social'y por tanto alejado del pueblo. La
heteronomia se mantuvo dejando adheridos al imaginario Estatal, los restos de sacralidad de [a
antigua monarquia.. E[ espacio social burgués, es pues un espacio construido sobre [a
diferenciacion neta, la dualidad explicita de lo social y lo politico. La instancia politica asi
creada se autonomiza y conforma la tnica escena, completamente incluida en el espacio de

representacion del Estado, en [a que el conflicto social pueda aparecer y jugarse dentro y solo
dentro de la legalidad establecida por el poder politico..” (*%).

Pocas veces como en el presente, algunas palabras socialmente importantes, han sido tan
confundidas y desvirtuadas de su significado histérico. Se suele olvidar con mucha
frecuencia, que hasta hace dos siglos, la “democracia”, era igualmente despreciada por
monarquicos y republicanos como una pedestre “ley de la multitud”. Mientras que hoy,
desde el poder, es aclamada exclusivamente en su acepcién “representativa”, como un
vulgar “oxymoron”, que hace referencia directa, a poco més que una oligarquia republicana
de unos cuantos elegidos, que tan ostensiblemente hablan, en nombre de las masas
desposeidas¢?).

“Murray Bookchin, “Sociedad, politica y Estado”, En: Murray Bookchin, Cornelius Castoriadis, Eduardo Colombo, La
sociedad contra la politica, Edit. Nordan-Comunidad/ Altamira, Uruguay, 1993. P4g.55-70

“7La palabra “comunismo™, que alguna vez se refirié a una sociedad cooperativa que estaria moralmente fundada en el
respeto mutuo y en una economia en la que cada cual contribuiria a la labor social de acuerdo a sus capacidades y
recibiria los medios de vida de acuerdo a sus necesidades. Hoy la palabra “comunismo™ se asocia con el “gulag
estalinista” y es rechazado en bloque como algo totalitario. Por su parte, el “socialismo”, que alguna vez denotd una
sociedad politicamente libre, basada en varias formas de colectivismo y compensaciones materiales equitativas por ¢l
trabajo; ahora resulta ser algo intercambiable con alguna variedad humanista del liberalismo burgués. Asi, conforme el
espectro social y politico se deslizo ideologicamente hacia la derecha, el término “anarquismo” no permanecié inmune
a estas redefiniciones. El anarquismo se desvia de su ideal social a través de la adopcién de un énfasis en la autonomia
personal, un ¢énfasis que lo estd vaciando de su vitalidad histérica. Un individualismo “stirneriano” marcado por la
defensa de cambios en los “estilos de vida” y el cultivo de la idiosincrasia conductista. Seria en verdad tragico si el
anarquismo individualista y sus variopintas mutaciones, (desde las académicas y moralmente trascendentales, hasta las
cadticas y lumpenizadas), continuaran elevando las murallas del dogma que ya crecen perennemente en torno del ideal
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Hoy los nuevos movimientos sociales, se han consolidado repensando conceptos tales
como “sociedad”, “politica® y “Estado”, adquiriendo una urgencia programitica en la
medida de que estas novedosas revueltas, ponen gran énfasis, en la necesidad de la
descentralizacién de las comunidades humanas de un centro rector, a partir de la gestacién
de una democracia de base y de un equilibrio viable entre la ciudad y el campo (temas que
nos recuerdan por mucho, las acaloradas reflexiones de Proudhon y Kropotkin). Eduardo
Colombo, en un extraordinario articulo, titulado: “De la Polis y el espacio social plebeyo”,
nos expone ciertos enclaves del sustento ideol6gico, de este nuevo quehacer politico:

“.Una semilla que contiene la libertad fundada en la igualdad, podrd germinar nuevamente el dia

en que la democracia directa, despojada de la fatidica ley de las mayorias, encuentre un esquema

de expresion, basado en la autonomia colectiva del sujeto de la accion.. Esta fisura recorre

clandestinamente [a historia. Se vuelve visible con aquel viejo debate entre BaRunin y Marx, a

través de [a mismisima Primera Internacional'y la Comuna de Paris de 1871. Fueron enormes [os

esfuerzos de Marx por obstaculizarla, llevando a la A.IT. (Asociacién Internacional de los

Trabajadores), al borde de su escisién (primero en la Conferencia de Londres de 1871, luego en el

Congreso manipulado de La Haya de 1872), la separacion de lo politico y de lo social; por lo

menos hasta el buscado triunfo de la revolucion social. Con base a una resolucion, la cual

establecia, que el proletariado no podria actuar como clase, sino se constituia primero, como un

partido politico; con lo cual, la conquista del poder politico, se convertia entonces, en el principal

deber del proletariado. ®or su parte, el Congreso de Saint-Imier, corrigié esta burda falacia,

afirmando que la destruccion de todo poder politico era el primer deber del proletariado. Pues el

socialismo sin libertad era una burda dictadura, y la libertad sin socialismo, significaba continuar

reproduciendo el vetusto régimen de explotacion..” (*).

El filosofo Cornelius Castoriadis, en su extraordinario articulo: “Naturaleza y valor de la

igualdad”, enfético nos aclara la situacion:

“.Filosofia y politica nacen juntas, en el mismo momento, suscitadas por una misma inclinacion,
la bisqueda de la autonomia individual y colectiva. Cuando digo filosofia, no me refiero ni a i
sistemas de pensamiento, ni a [ibros, ni a razonamientos escoldsticos. Se trata primero y ante |
todo del legitimo cuestionamiento, de la representacion instituida del mundo, del cuestionamiento :
de los idolos de [a tribu, en el horizonte de una interrogacién ilimitada. Cuando digo politica, no '
hablo de elecciones municipales, ni presidenciales; la politica en el verdadero sentido del término;
es el cuestionamiento de [a institucion efectiva de la sociedad, es la actividad que trata de encarar
licidamente, [a institucion social como tal.” ().

Siguiendo a Castoriadis, encontramos que la exigencia de la “igualdad’, implica tambicn
“igualdad” en nuestras responsabilidades sobre la formacién de una “vida colectiva”. Dado
que la exigencia de “igualdad’, sufriria una perversion radical, si se refiriera inicamente a
derechos pasivos. Su sentido es sobre todo, el sentido de una actividad participativa con
una responsabilidad de igual magnitud, basada en nuestra “doxa” en nuestro quchacer

politico comunitario, en nuestra responsabilidad para con la vida. Asi, tenemos que:
“.Si definimos como poder a la capacidad de una instancia cualquiera, personal o impersonal, de
[levar a alguno o algunos, a hacer o no hacer, lo que por si mismos hubieran o no hubieran hecho
necesariamente. Es evidente que el mayor poder concebible es el de preformar a alguien de suerte
que por si mismo, haga lo que se deseaba que hiciese, sin necesidad explicita de coercién(herrschaft)
o fuerza explicita para lograrfo. Asi, la politica es proyecto de autonomia; es decir, actividad

libertario y queriéndolo o no, conviertan a este, en otro de los muchos cultos narcisistas que se amoldan a una sociedad
alienada, mercantilizada, introvertida y egocéntrica.

®Eduardo Colombo, “De la Polis y el espacio social plebeyo”, En: Murray Bookchin, Cornelius Castoriadis, Eduardo
Colombo, La sociedad contra la politica, Edit. Nordan-Comunidad/ Altamira, Uruguay, 1993. Pag.23-52. [l
anarquismo, a menudo reprimido, olvidado siempre que les fue posible a los poderosos; fue colocado al margen de la
historia; pero logrd conservar en el seno del movimiento social revolucionario, aquella frigil semilla plantada en ¢l
espacio social plebeyo la busqueda irrestricta de la libertad social, politica y econémica.

' Cornelius Castoriadis, “Naturaleza y valor de la igualdad”, En: Murray Bookchin, Comelius Castoriadis,
Eduardo Colombo, La sociedad contra la politica, Edit. Nordan-Comunidad/ Altamira, Uruguay, 1993. P4g.73-92
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colectiva reflexionada y liicida, tendiente a la convivencia plena de la sociedad como tal. Para
decirlo en otros términos, concerniente a todo lo que en [a sociedad es participable y compatible.
Pues esta actividad, auto-instituyente, aparece asi como no reconociendo, de jure , ningin

limite..” (**)

SN et e

Asi, Castoriadis nos expone, en otro lucido ensayo titulado: “Poder, politica y autonomia”;

que la “autonomia”, surge como un germen “phoyetico” de praxis societal, que hace

hincapié sobre las diversas representaciones sociales y su adecuado funcionamiento para la

colectividad en su conjunto. Es un momento de creacién, que inaugura no solo otro tipo de .

sociedad, sino también otro tipo de individuos: {
“.La autonomia es pues proyeccion de futuro, situada sobre un plano a [a vez ontoldgico y ‘
politico; poniendo al dia, la férrea disputa entre el poder instituyente frente al poder instituido y
su explicacion reflexiva, que no puede ser mas que parcial y en un sentido mas estricto la
reabsorcion de lo politico como poder explicitro, en la politica, actividad lidica y deliberante que ,
tiene como objeto [a institucion explicita de la sociedad (asi como de todo poder explicito) y su i
funcién como “nomos’, “dik¢” “télos”, -legislacion, jurisdiccion, gobierno- facia fines comunes y
obras piiblicas que la sociedad se haya propuesto deliberadamente.. La creacion por los griegos de
la politica y la filosofia, es la primera aparicién histdrica del proyecto de autonomia colectiva e g
individual. Si queremos ser libres, debemos de hacer nuestro “nomos”. Si queremos ser libres, nadie :
debe poder decirnos, lo que debemos pensar..” (*')

Murray Bookchin por su parte, establece que dentro de la historia de las ideas, dicho
planteamiento “autonomista”, se enmarca en una férrea disputa entre el “individualismo” &
el “colectivismo™. El autor rastrea que la categoria de “autonomia”, como referencia a un
“auto-gobierno”, estrictamente personal, encontré un antiguo apogeo en el imperial culto
romano de las “libertas”. Bajo el reinado de los césares Julios y Claudios, el ciudadano
romano gozaba en gran medida, de cierta autonomia para satisfacer su propios deseos y
apetencias sin la reprobacion de autoridad alguna, mientras no interfiriera con los negocios
y necesidades del Estado. Por otro lado, en la tradicion liberal mas desarrollada
teéricamente por John Locke y Stuart Mill, la “autonomia” adquirié un sentido mas amplio
que se oponia a la excesiva autoridad del Estado. Durante el siglo XIX, hubo una materia
en particular que capturd la atencién de los tedricos del liberalismo clasico, ésta fue la
economia politica; la cual no concebian Gnicamente como el estudio de los bienes y
servicios, sino ante todo como un sistema moral. De hecho el pensamiento liberal reducia
generalmente lo social a lo econdmico. Asi, la excesiva autoridad del Estado fue rechazada

a favor de una presunta “autonomia econémica’:

“.De fhecho, la interpretacion liberal de [a autonomia supone realmente arreglos totalmente
definidos mds allé del individuo notablemente, las leyes del mercado. Con la autonomia individual ‘
como polo opuesto, esta leyes constituyen un sistema social organizativo en el que toda “coleccion i
de individuos” se mantienen bajo [a tutela de la famosa “mano invisible” de la competencia. »
Paradjicamente, las leyes del mercado se sobreponen al ejercicio de la ‘libre voluntad” de los |
mismos individuos soberanos, quienes forman esa “coleccion de individuos”. Ninguna sociedad
constituida, puede existir sin instituciones; si una sociedad, en tanto “coleccion de individuos”, ni
mds ni menos, pudiera haber aparecido alguna vez, simplemente se fiubiera disuelto. Los liberales
se colgaron de la idea de un “mercado [ibre” y una “libre competencia’, guiados por las
“inexorables leyes” de [a economia politica..”(*").

WComelius Castoriadis, “Poder, politica, autonomia”, En: Cornelius Castoriadis, EI Mundo Fragmentado, Edit.
Nordan-Comunidad/ Altamira, Uruguay, 1997. Pag. 69-90. Castoriadis, externa enfatico: En mundo-no solamente el
nuestro-, esta fragmentado. Sin embargo, no se cae a pedazos. Me parece que reflexionar sobre esto, es una de las
primeras tarcas de la filosofia actual.

“hCornelius Castoriadis, “Naturaleza y valor de la igualdad”, En: Murray Bookchin, Cornelius Castoriadis,
Eduardo Colombo, La sociedad contra la politica, Edit. Nordan-Comunidad/ Altamira, Uruguay, 1993. P4g.73-92 4

“Murray Bookchin, Comunalismo. La dimensién democritica del anarquismo,(What is Communalism. The |
Democratic Dimension of Anarchism), Cooperativa Cultura libre/Cuadernos de Reflexion Libertaria, México, 2000. |

|

Los liberales no siempre han estado de acuerdo entre si, ni hacen gala de doctrinas particularmente coherentes. Por
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Alternativamente a esta nocién de “autonomia”, en su acepcion individualista; sobresale
una renovada representacién colectivista del término. Asi, encontramos que la palabra
inglesa “freedom”, comparte raices etimol6gicas con el vocablo alemén “freiheir” o
“libertad social”, que toma su punto departida no del individuo sino de la comunidad. En la
¢época de la ilustracién y durante el siglo XIX, conforme el pensamiento social ilustrado y
sus sucedaneos instituyeron la idea de la variabilidad de las instituciones, al primer plano
del pensamiento social, el individuo también resulto ser afectado por esta posibilidad. De
esta manera, a lo largo del siglo XIX y en las primeras décadas del siglo XX, los grandes
tedricos socialistas, elaboraron una idea de libertad social mucho mas compleja,
contemplando al individuo, como algo concientemente imbricado en lo social. Para estos
pensadores, la vetusta idea liberal de ver lo social, como una burda “coleccién de
individuos”, resultaba ser una formulacién descompuesta, para referirse a lo que era una
sociedad; dado que ellos, consideraban, que la libertad individual debia ser compatible y
congruente con la libertad social “freedom”, y de forma muy significativa, definieron a la
libertad social como un concepto en evolucién y unificador. Bookchin continta:
“.Los tedricos socialistas formularon [a pregunta _fundamental sobre: ;Qué constituia a una
sociedad racional?, una cuestion especificamente ética en tanto que abolia la centralidad de la
economia en una sociedad libre. Donde el pensamiento liberal reducia generalmente lo social a [o
econdmico, las diferentes corrientes socialistas (aparte del marxismo) entre las que KropotKin
distinguia como “rama izquierda” al anarquismo, asimilaron lo econémico a lo social.. ()

Tanto la sociedad como el individuo eran conceptos histéricos, en el mejor sentido del
término; es decir, entidades auto generativas en permanente cambio, complejos procesos
creativos, a través de los cuales, cada uno existia dentro y a través del otro. Esta
historicidad, estuvo acompafiada por nuevos derechos y deberes, cada vez més amplios. El
lema de la Primera Internacional, era el enfitico exhorto: “No mas derechos sin
obligaciones, ni mas obligaciones sin derechos”. Asi pues, para los pensadores socialistas
clasicos, concebir al individuo sin la sociedad resultaba tan absurdo, como pensar en la
sociedad sin individuos. Buscaron la realizacién de ambos en estructuras asociativas justas,
que abrigaran el méas amplio grado de libertad de expresion en cada aspecto de la vida
social. Bookchin concluye:
“.El individualismo, tal como es concebido por el liberalismo clisico, descansa en una Sficcion.
®ara empezar, la misma presuposicion de una legalidad” social, mantenida por la competencia del
mercado, esta bastante lejos de su mito sobre el individuo totalmente soberano y ‘auténomo”. Con
aun menos presupuestos para sostener sus ideas, [a tedricamente endeble obra de Max Stirner
comparte una disyuncién similar: La disyuncién ideoldgica entre el ego y la sociedad. El concepto
central que revela esta distincion de hecho esta contradiccidn, es la cuestion de la democracia. Por
democracia, desde luego, no me refiero al “gobierno representativo” en forma alyuna, sino a la
democracia cara-a-cara. En relacion con sus origenes en la democracia de la Atenas clisica, ef
término como lo uso yo es la idea de la gestion directa de la polis por la ciudadania en asambleas
populares, lo que no representa menospreciar el fiecho que la democracia ateniense estaba Sfundada
en el patriarcado, (a esclavitud, el dominio de clase y la restriccion de la ciudadania a los varones
atenienses por nacimiento. A lo que me refiero es a una tradicion evolutiva de estructuras
institucionales, no a un “modelo” social. La democracia definida de forma general, es la gestion
directa de una sociedad a través de asambleas cara-a-cara, donde las politicas son Sormuladas y

¢jemplo, tenemos a Mill, quien era un librepensador humanitario y utilitario, que mostraba de hecho cierta simpatia por
el socialismo. Ahora bien, sea Mill, Adam Smith o Friedrich Hayek, cada uno de ellos, tenia su propia excéntrica linea
de pensamiento. Cuando hablo yo del liberalismo clasico en conjunto, me refiero a las caracteristicas generales de
reflexion, que implican una creencia en las leyes” del mercado y la “libre competencia”. Marx no estuvo en modo
alguno libre de esta influencia. El también intento incansablemente descubrir las “leyes” de la sociedad, como lo
hicieron también muchos socialistas, incluyendo aquellos llamados utépicos, como Charles Fourier.

“’Murray Bookchin, Comunalismo. La dimensién democrtica del anarquismo, Op. Cit. Pag.10-11.
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decididas por la ciudadania local y la administracion es llevada a cabo por consejos delegados y
con mandatos explicitos.."(**).

Siguiendo esta linea de exposicion, Murray Bookchin, en otro extraordinario texto, titulado:
“Comunalismo”, nos propone que la dimensién democratica y potencialmente practicable
de la autodeterminacién colectiva, puede ser expresada a través del termino
“comunalismo”; una palabra que, a diferencia de aquellas otras que alguna vez se refirieron
inequivocamente a un cambio social radical, no ha sido histéricamente devaluada. De esta
manera, para Bookchin, el “comunalismo”, tambicn llamado por el: “municipalismo
libertario”; representa una perspectiva politica comunitaria, que busca proveer una
alternativa de democracia directa y confederada, frente a la hegemonia Estatal y a una
sociedad cada ve mas burocratizada y centralizada:

“ El municipalismo libertario o comunalismo, vendrd a ser, un punto de partida para lograr
alcanzar una sociedad comunitarista, basada en [a solidaridad y el apoyo mutuo. Un quehacer
politico, que buscard transformar lo que afora se denomina como “electores” o “contribuyentes”,
en ciudadanos activos; y en rehacer, lo que afiora son meros conglomerados humanos, hasta
convertirfos en comunidades genuinamente relacionadas entre si, mediante confederaciones,
capaces de hacer un contrapeso al Estado... E municipalismo fibertario, es una perspectiva y una
prictica politica y social, en desarrollo; encaminada a. recobrary expandir [a esfera piblica, hasta
ahora en declive, debido a que el Estado la ha absorbido y no en pocos casos, usurpado y
eliminado..” (*).

Para Bookchin, el “comunalismo” representara asi, un proyecto fundamentado
comunitariamente, que restablece la ética en la politica para un bien comun. Buscando
transformar, la esfera de lo politico, en el ejercicio mismo de una auténtica participacion
ciudadania, rompiendo el circulo vicioso del parlamentarismo, con su mistificacion del
sistema de partidos como unico medio de representacion de los intereses publicos. A este
respecto, el “municipalismo libertario”, no seria una simple “estrategia politica”; sino ¢l
mas vigoroso intento colectivo, por trabajar a partir de las posibilidades democréticas
latentes, una configuraciéon radicalmente nueva de la sociedad misma: “.una sociedad
comunitaria orientada a la satisfaccion de las necesidades humanas y que responda a los
imperativos ecoldgicos, desarrollando una nueva ética basada en el compartir y la
cooperacion..”, expresa Bookchin. Todo ello reclama, una redefinicion de la politica, un
retorno a su original significado griego de la palabra como gestién de la comunidad o de la
polis mediante asambleas con participacién directa de la gente, con el objeto de formular
una politica piblica basada en una ética de la complementariedad y la solidaridad. En esta
perspectiva, el “municipalismo libertario”, sera democratico por esencia y no jerarquico en
su estructura, representando una forma de finalidad humana y no una simple conjuncién de

“Bookchin, continta: “..Nunca he considerado la democracia clasica ateniense como un “modelo” o un “ideal”, que
deba ser restaurado en una sociedad. He citado ampliamente a Atenas con admiracion por una razon. La polis que
existio en la época de Pericles, es una notoria evidencia de que ciertas estructuras pueden existir: la toma de
decisiones politicas en asamblea, la rotacién y limitacion de encargos publicos, la defensa del orden publico en manos
de una ciudadania armada no-profesional etc.. El mundo mediterraneo de esa época (siglo 5 AC) estaba en su mayor
parte basado en la autoridad mondrquica y en costumbres represivas. El hecho de que todas las sociedades de esa
época estaban fundadas, como Atenas. en el patriarcado, la esclavitud y el Estado ( usualmente de forma absolutista )
hace de la experiencia ateniense algo atin mas notable, dado aquello que introdujo en la vida social, incluyendo un
grado sin precedentes de libertad de expresion..” Murray Bookchin, Comunalismo. La dimensién democritica del
anarquismo, Op. Cit. Pag.12.

#Bookchin establece: “..Cuando los criticos del municipalismo libertario aducen el prohibitivo gran niimero de gente
que tendria que acudir a las asambleas municipales de grandes ciudades, y cuestionan que tan “prdctico” serian,
estas asambleas, solo debo decir, que una perspectiva comunalista plantea la cuestion de fondo: Con organizacion, es
posible transformar la sociedad existente y alcanzar la “comuna de comunas..”. Murray Bookchin, Comunalismo. La
dimensién democritica del anarquismo, Op. Cit. P4g.20-22.
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estructuras o estrategias politicas, que no puedan ser adoptadas o descartadas para obtener
el poder:

“.Cuando los medios y los fines se integren a una [bgica comunal, la palabra democracia expresard
entonces, el control popular directo de una sociedad por parte de sus propios ciudadanos; mediante
la obtencién y el mantenimiento de una verdadera democracia, a través de las asambleas
municipales - al contrario de los sistemas de representacion previstos por el estado, que se arrogan
el derecho de los ciudadanos de formular las politicas que conciernen a las comunidades y regiones.
Una politica como la propuesta, habri de diferir radicalmente de las estatuidas y del estado —
un cuerpo profesional compuesto por burdcratas, policias militares, legisladores y similares, que
existe como aparato coercitivo, claramente separado de la poblacion 'y sobre de ella. La
aproximacion del municipalismo libertario distingue la estatalidad —que hoy caracterizamos de
manera exclusiva como “politica” — de la politica como esta se daba en las comunidades
democriticas precapitalistas. El municipalismo libertario implica ademds una clara delimitacion
del dmbito de lo social - a si como del de lo politico - al estricto significado del término social, vale
decir, el lugar en el que vivimos nuestras vidas privadas y nos atareamos en la produccién. Tn
cuanto tal, el dmbito de lo social debe distinguirse del campo politico y del estatal. El estado
representa una formacion completamente ajena, una espina en el costado del desarrollo humano,
una entidad exdgena que incesantemente ha invadido los dmbitos de lo social y lo politico.
Frecuentemente, de hecho, el Estado ha resultado un fin en si mismo, como testimonia tenemos el
nacimiento de los imperios asidticos, la antigua Roma imperial y los Estados totalitarios en
tiempos modernos. Ademds ha repetidamente invadido el espacio politico que, no obstante todas
sus insuficiencias del pasado, ha constituido un impulso para las comunidades, los grupos sociales,
y los individuos singulares.. Esta invasion no ha tenido lugar sin contrastes. e hecho el conflicto
entre el estado por una parte y los dmbitos politico y social por el otro, ha sido una guerra civil
subterrdnea, continuada por centenares de afios.. En tiempos modernos, registramos, el enorme
conflicto entre las ciudades castellanas (comuneros) contra la monarquia espafiola hacia 1520; en
la lucha de las secciones parisinas contra la Convencion Jacobina centralista en 1793 y en
innumerables otros episodios..”(*)

La democracia directa, cara-a-cara, franca y de base, irremisiblemente, emana de un ser
comunalista, que expanda nuestras ideas mas alld de la libertad negativa y arribe a una
libertad positiva, es decir comunitarista. Una democracia comunalista nos obligaria a
desarrollar una esfera publica y un quehacer politico, en tensiéon permanente, contra el
poder. Una democracia confederal, anti jerarquica y colectivista, fundada en la gestion
municipal de los recursos naturales y humanos, con que dispone cada colectividad; serd
irremisiblemente, una praxis cotidiana liberadora. Bookchin, sefiala, al respecto:

“.E[ capitalismo no abrird lugar generosamente a las instituciones populares democrdticas que

necesitamos. Su control sobre la sociedad contempordnea es generalizado, en los escasos restos de

[a esfera publica que prevalecen. EL pueblo, debe afirmar su control sobre las instituciones que son

esenciales para la vida piblica; que correctamente identificé el revolucionario anarquista Miguel

“OMurray Bookchin, Seis tesis sobre el municipalismo libertario, Cooperativa Cultura libre/Cuadernos de Reflexion
Libertaria, México, 2006. Pag.27-44. Bookchin, sanciona: “..Quizd una de las causas mas importantes en el fracaso de
los miltiples intentos por alcanzar una transformacion radical de la sociedad, haya sido la carencia de nuevas formas
de hacer politica, que llevasen a la poblacién, mds alla de los limites fijados por el status quo. “Politica” significa hoy
en dia, una lucha entre partidos burocrdticos en grados distintos, por el ejercicio de un poder legitimado en
elecciones, que ofrecen vagos programas de “justicia social” para atraerse el favor de un no bien definido
“electorado ™. Asi, la “politica”, se convierte en un conjunto de técnicas para mantener el poder en los organismos
representativos — y mas precisamente en la sede del poder legislativo y ejecutivo — y no una instancia moral basada
en el bien comin, la colectividad y la libertad.. La creciente centralizacion y concentracion del poder en el estado-
nacion, exige una politica nueva, estructurada institucionalmente en torno a la restitucion del poder a las mu-
nicipalidades. Se trata de un aspecto no sélo necesario, sino posible, aiin en el caso de las dreas urbanas,(una
necesidad ya anticipada por Kropotkin).. El municipalismo libertario tiene como premisa la lucha por alcanzar la
realizacion de una sociedad comunal y ecoldgica. Una lucha que se funda en la educacién y la organizacion. Desde su
inicio presupone un deseo genuinamente democrdtico por parte de la poblacién de detener el crecimiento del poder del
estado-nacion y de reclamarlo para sus comunidades y regiones..Asi, vemos como el “municipalismo libertario”, s¢
robustece, a través de practicas comunitarias de corte autogestivo..” Murray Bookchin, Seis tesis sobre el
municipalismo libertario, Op. Cit. Pag.27-44.
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Bakunin, en la figura de los consejos municipales.. Bakunin sostenia que, la gente mostraba un

saludable y prdctico sentido comiin, cuando se trataba de asuntos comunales de orden piiblico.
Nadie como ella misma, estaba tan bien informada y sabia seleccionar de entre sus miembros, a los
encargados mds capaces de regir la vida en sociedad..’(*")

De la misma manera, el filésofo espafiol Gabriel Bello Reguera, en su extraordinario
articulo: “La idea de Comunidad: Resistencia Historica y Despliegue Pragmatico”,
solidamente reivindica, los criterios ultimos de la vida comunal:
“.La ontologia de la comunidad, vendrd entonces a coincidir con el proceso de seleccion de
categorias tltimas o primarias, acufiadas para dar la cuenta final de las legitimaciones efectivas
de una actuacion politica, instituida o instituyente en [a constitucién o reconstitucién de la trama
comunitaria.. Nuestra época, es la época de la “disposicion tecnoldgica del mundo” o “realizacién
total de la metafisica”, donde disposicion tecnoldgica y metafisica”, tendrian el mismo referente
histdrico: una época en la que, se habria producido precisamente, por esa “disposicion tecnoligica”
el ocaso del sujeto”, y con el, el de cualguier sentido que pudiera haber tenido el concepto de
compromiso personal; ético y politico con la constelacion de valores comunales. EL problema de
fondo, est-iba en que la “disposicién o trama tecnoldgica, es totalitaria y en su horizonte, ya no
quedan ni sentido ni significados comunales, para lo que en otro tiempo fue la identidad del sujeto
libre, consciente y responsable de tomar iniciativas colectivas.. Consecuencia obvia de esta
situacion, es una vision de la postmodernidad, como una época de post-moralidad, abierta por la
extincion u ocaso de la subjetividad moral, cuya preservacién y desarrollo, constituia el valor de
todo el entramado institucional de la comunalidad moderna, que alcanza su cenit teérico en las
visiones Rantiana y hegeliana, del “reino de los fines” y del “Estado ético” respectivamente, y su
apoteosis en la vision de una sociedad comunista..”(**).

1
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En este sentido, el problema de la resistencia comunalista, debe plantearse en una I
dimension, histdrica, ética y politica:

“..El significado del término resistencia, debe ser entendido, ante todo, en sentido ético de obvias

connotaciones axiologicas. A partir de este primer sentido, pueden reconstruirse otros como el

étnico-histdrico, o étnico-politico, que a lude a los procesos de lucha por los que un pueblo o etnia,

determinados, tratan de sobrevivir como tales. Este es el sentido de casos concretos de resistencia

como la de diversas etnia indias”, contra la colonizacién espafiola o angloamericana, o las del

pueblo judio contra los nazis, o la de la izquierda y el nacionalismo espafioles contra el

Sfranquismo, o la de los palestinos contra los Judios, o finalmente [a de las diversas

nacionalidades y etnias musulmanas, contra el centralismo de [a ex union soviética.. EL problema

de [a resistencia en la comunidad debe plantearse en este contexto, histérico, ético y politico c

especifico. Pues habria que entenderla en primer lugar como el empefio por preservar las sefias de

identidad que configuran la constelacion axiolsgica de la comunalidad, en la que germina el

impulso de resistencia..” (*).

Ahora bien, el énfasis que se ha puesto en el estudio de los emergentes estallidos sociales ‘
de corte local, manifiestan la construccién de una serie de intrincadas légicas de !
participacion social, articuladas de novedosas expresiones politico/identitarias de corte |
mutualista. Guillermo de la pefia, en un completo articulo titulado: “La antropologia

sociocultural y el estudio del poder”, afirma que:
“..La tension creciente entre el Estado 'y la Sociedad, nos obliga a incluir en la reflexion politica,
no solo a las fuerzas que mantienen el orden, sino también a las que lo subvierten. Y debe legarse

“"Murray Bookchin, Comunalismo. La dimensién democritica del anarquismo, Op. Cit. Pag: 25. Esta serfa la razén
por la cual, en condiciones libres, las elecciones municipales siempre reflejaran mejor, que cualquier otro orden de
participacion electoral, las actitudes y voluntades de la gente. Buscando profundizar mas, respecto a este interesante
debate, podemos consultar: Murray Bookchin, Domenico Liguri y Horst Stowasser, La utopia es posible.
Experiencias vivenciadas, Tupac Ediciones/Utopia Libertaria, Buenos Aires Argentina, 1999. |
“Gabriel Bello Reguera, “La idea de Comunidad: Resistencia Histérica y Despliegue Pragmatico”, En: Comunidad y
Utopia. Ensayos histéricos, éticos y politicos, Editorial Lerna, Espafia, 1990. Pag.12-67
“Gabriel Bello Reguera, “La idea de Comunidad: Resistencia Histérica y Despliegue Pragmatico”, Op. Cit. Pag.12-67
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mas lejos aiin , hasta considerar “al conflicto social”, tanto o mas esencial para la sociedad, como
[o es el orden mismo..” (*°).

Dichas précticas, se encuentran incrustadas en lo que se ha dado en llamar los “nuevos
movimientos sociales”, son propulsores activos, de emergentes actores politicos y sujetos
sociales, inmersos en la abierta disputa por el control de las arenas politicas locales. Este
acercamiento, que logra vincular los modelos de poder local, con las logicas de
exploracion de los llamados nuevos movimientos sociales, se convierte en un modelo
teérico muy novedoso de gran alcance heuristico y de interpretacion, dificilmente
expuesto en estudios de indole macro espacial¢). Al respecto, el socidlogo italiano,

Alberto Melucci, nos puntualiza que:
“ Por nuevos movimientos sociales, se tiene que entender a todas aquellas manifestaciones de
movilizacién social de corte local; que impulsan la accion de individuos y/o grupos excluidos del
sistema, los cuales demandan el acceso a formas propias de representacion social, a partir de la

implementacion de esquemas, tdcticas'y estrategias politicas de nuevo orden..”(*?).

Estos procesos sociales de nuevo cufio, habran de cuestionar la propia logica antagdénica
del sistema, asi como la racionalidad instrumental que guia a los aparatos que lo rigen y
plantean la necesidad de dislocarlos, a partir de la reapropiacién de espacios auténomos,
donde se construyan, las significaciones propias de su nuevo quehacer politico. Ahora
bien, es preciso destacar aqui, el gran aporte que el historiador inglés Alan Knight, hace a
los modelos tedrico/categoriales de exploraciéon de lo local; en relacién a una valiosa

inclusién analitica de lo que el denomina, los “ciclos de protesta” social:
“.Esta categoria nos ayud'ani a entender, aque[lbs fenémenos en un contexto continuo y amp[io,
y no en forma restringida, es decir como meros fechos fortuitos, producto de una serie de

liderazgos mdgicos, o estrechos contextos irremplazables..”*).

La invitacién analitica de Knight, le asigna a la protesta social, la continuidad negada por
muchos estudiosos a estos hechos sociales y a su vez, nos permite ver, que estos
movimientos son continuidades histéricas que se presentan en forma de ciclos continuos
de protesta; que si bien, se expresan bajo contextos y condiciones cambiantes, es posible

9De la Pefia Guillermo, “La antropologia sociocultural y el estudio del poder”, En: Manuel Villa Aguilera (editor),
Poder y Dominacién. Perspectivas Antropolégicas, URSHSLAC/EI Colegio de México, México, 1986.

GYPara tener un primer acercamiento a las implicaciones epistemoldgicas que caracterizan dichos modelos de
interpretacion de lo social a través de los espacios locales de disputa, es pertinente revisar, los articulo de Jorge Cadena
y Laura Patricia Romero; quienes desarrollan una serie de reflexiones sobre las revisiones tedricas en tormno al estudio
de 1os movimientos sociales y el poder local: Cadena Roa Jorge, “Notas para el estudio de los movimientos sociales y
los conflictos politicos en México” y Romero Laura Patricia, “Metodologia de los movimientos sociales regionales”,
En: Victor Gabriel Muro y Manuel Canto Chac(coords), El estudio de los movimientos sociales: Teoria y método,
UAM-Xochimilco/El Colegio de Michoacan, México, 1991.

SYAlberto Melucei, ;Qué hay de nuevo en los nuevos movimientos sociales?. En: Enrique Larama vy Joseph
Gusficld(comps), Los nuevos movimientos sociales. De la ideologia a la identidad, CIS, México, 1994. Pag.119-149.
Las complejas dindmicas de articulacion social, politica e identitaria, que imprimen los nuevos movimientos sociales,
propulsores de novedosos sujetos politicos y actores sociales emergentes, son analizadas con gran profundidad por este
socidlogo italiano en un interesante articulo titulado: Alberto Melucci, “Los Movimientos Sociales Contemporaneos”.
En: Anuario de Espacios Urbanos. UAM-Azcapotzalco, México, 1997. Pag.32-53.

“HAlan Knight. “Continuidades histéricas en los movimientos sociales”. En: Lloyd James-Dale y Laura Pérez Rosales,
Paisajes rebeldes. Una larga noche de resistencia indigena, Universidad Iberoamericana, México, 1995. Pag.13-56.
Knight, hace un profundo seguimiento de algunos de los movimientos politicos mas relevantes, que han tenido lugar a
lo largo del siglo XX en México. Los cuales, sorprendentemente vemos que se remontan a varios siglos atrds. Se
presentan hasta nuestros dias, en forma de ciertas recurrencias ciclicas, ante su no resolucion a lo largo de la Epoca de
la Colonia, la Independencia o la Revolucion. Las razones de estas continuidades histéricas y los intrincados ciclos de
protesta, son variados, complejos y por desgracia en muy pocas ocasiones investigados en forma seria.
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rastrear las continuidades histéricas del hecho social. Knight distingue, dos factores
recurrentes, en estos ciclos de protesta:
“.®or un lado, encontramos que las manifestaciones de protesta, se mantienen principalmente, a
través del mito, la leyenda y el simbolo, las cuales van transmitiéndose de generacion en
generacion en_forma de cuentos, corridos o crénicas familiares. Por el otro lado, tenemos que es la
longevidad misma de las vetustas estructuras sociopoliticas de gobierno, las que paradGjicamente,
contribuyen fuertemente a consolidar y mantener la protesta social en el imaginario colectivo de la
resistencia.. ' (**).

De la misma manera, Alberto Melucci, considera que:
“.. Los procesos de movilizacion, los tipos de organizacion, los modelos de liderazgo, las ideologias
y las formas de comunicacién, son niveles significativos de andlisis para reconstruir desde el
interior, el sistema de accion que constituye al actor colectivo. Pero también son las relaciones con
el exterior, con los competidores, con los aliados o adversarios y especialmente, [a relacion del
sistema politico con en el aparato de control social, las que habrin de determinar el campo
especifico de oportunidades y limitaciones dentro del cual; el actor colectivo adopta una forma, se

perpetiia o cambia..” ().

De esta manera, las formas de la accién colectiva son multiples y diversas, son el
resultado temporal de un campo multiple de fuerzas y de procesos analiticos
diferenciados, los cuales abarcan problemas y conflictos cuyas raices historicas son
diferenciales. En la realidad de una accidn colectiva estan diferentes estratos historicos
como componentes identitarios del descontento y la marginalidad¢). Asi, dentro del
amplio y complejo espectro de la proyeccion y la emergencia de los nuevos movimientos
sociales, el movimiento indigena es una parte sustantiva. Puesto que ha logrado construir
un amplio programa de reivindicaciones, que articula por igual, tanto las demandas
socioecondmicas de cardcter coyuntural e inmediatista, como las demandas politicas y
culturales de indole histérico procesual. Lo cual les ha permitido, proyectar sus
aspiraciones, tacticas y estrategias, para la consecucién de sus demandas, dentro de un
horizonte emancipatorio dindmico y eficiente. Al respecto, el-antropdlogo chileno José
Bengoa, nos detalla lo siguiente:

“9Ahora bien, la relacion entre gobernantes y subordinados se ha caracterizado historicamente, por una vieja dialéctica de
negociacion y violencia, que desgraciadamente ha permanecido como una constante de la politica rural. De tal suerte
que los movimientos campesinos locales y/o indigenas comunitarios, si bien han sido intransigentes y contestatarios, no
pueden evitar, buscar por su misma condicion estructural, la interlocucion y el didlogo con el estado y sus aparatos de
gobierno. Alan Knight. “Continuidades histéricas en los movimientos sociales”. Op. Cit. Pag.13-506.

59Melucci, Alberto, “Accién colectiva y transformacién”. En: Ciudades, ntim.37 (enero-marzo), RNIU/UAP, México,
1998, Pags. 3-11. Una mayor aproximacion al respecto, la encontramos en: Melucci Alberto, Accién colectiva, vida
cotidiana y democracia. El Colegio de México, México, 1999.

S9Destacando los espacios locales de disputa y lucha social, encontramos cuatro lineas recurrentes de exploracion y
acercamiento a los conflictos locales, las cuales pudiéramos categorizar de la siguiente manera: 1) la participacion
ciudadana y la lucha por el empoderamiento local. 2) la lucha via la participacion electoral en los ayuntamientos. 3) la
disputa por el control politico en los ayuntamientos indigenas. 4) la lucha por la autonomia y la autodeterminacion de
los pueblos indigenas. Al respecto, es pertinente revisar el sugerente ensayo de: Guillermo De la Pefia, “Poder local,
poder regional. perspectivas socioantropolégicas”, En: Jorge Padua y Alain Vanneph, (comps). Poder local, poder
regional, El Colegio de México/Centre d' Etudes Mexicaines et Centraméricaines, México, 1988. Pag.27-56. En dicho
articulo, el autor, hace una excelente sintesis y menciona los avances analiticos de los estudios mexicanos, acerca del
poder local. Aborda los problemas que enfrentan estos estudios desde cuatro grandes rubros: 1) Los origenes y
funciones del poder local y regional; 2) Las mediaciones entre la nacion y los niveles regionales y locales; 3) Las
relaciones de poder, las relaciones interétnicas y las relaciones de clase; 4) Las instituciones formales de gobierno y la
fragmentacion politica de la sociedad mexicana. Todos estos estudios, advierte, subyacen dos cuestiones
fundamentales: a) cuales son los tipos posibles de relacion entre el Estado nacional y los poderes circunscritos a una
localidad o region y b) en que condiciones se da una relacion de complementariedad, o bien una de contradiccion, o una
derivacion, o una simple yuxtaposicion.
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“. E[ movimiento indigena en América Latina, cuenta con una identidad propia, en tanto sus
miembros se adscriben a una serie de grupos sociales con particularidades socioculturales que los
definen y delimitan fistoricamente. Como movimiento social, tienen un largo y sinuoso andar
plagado de injusticias. Trayecto que se inicia prdcticamente, con la Invasion Europea al
Continente y la instauracion del Régimen Colonial. Pero es sin lugar a dudas, durante la década
pasada, que logran adquirir una dimension inusitada al interior de los movimientos sociales
altermundistas; a raiz del levantamiento armado en el Estado de Chiapas, por parte de los
indigenas mayas del EZLN. De esta manera, su creciente emergencia y proliferacién, llegé a
cristalizar un caudal de manifestaciones de apoyo y solidaridad a sus demandas, no solo en el
dmbito nacional, sino incluso en el dmbito internacional, donde lograron consolidar importantes
redes de articulacion politica, que les han permitido [levar su voz a importantes foros mundiales y
denunciar abiertamente las politicas sociales de exterminio hacia sus pueblos, que los Estados
Latinoamericanos, continian impulsando en pleno siglo XXI..”(*").

En este sentido, como bien lo define Pierre Beaucage, en su interesante ensayo titulado,
“La condicion indigena en México”; las comunidades indigenas emergen como actores
politicos participes de una larga historia de resistencias, cuyos sujetos sociales buscan
insertarse en la vida politica nacional, como sujetos politicos propios, con la completa
capacidad de decidir por si mismos, sobre el destino de sus pueblos y su cosmogonia
comunalistac®). Para ello, eligen diversos esquemas de participacién politica, que
trascienden el nivel local de la protesta inicial, cuenta con varios niveles de participacion,
tanto a nivel regional y nacional, como internacionalmente, pues participan dentro de
movimientos sociales de mucha mayor envergadura. Naturalmente, en este contexto de
plena interaccion, el movimiento indigena enriquece el conglomerado del movimiento
social y se va enriqueciendo paulatinamente del mismo, debido a los frecuentes contactos
con los otros sectores poblacionales, con quienes de manera conjunta participa
politicamente. El Antrop6logo mexicano Jaime Torres, lo desarrolla de una manera clara
y precisa:

“. En los ultimos afios, en busca de hacer escuchar sus reivindicaciones y demandas, el

movimiento indigena, ha logrado articularse con una gama muy amplia de movimientos sociales

y llegar con una fuerza inusitada a los mas importantes recintos y foros, tanto nacionales como

internacionales; a los cuales de una manera aislada, le hubiera sido imposible acceder. En este

sentido, fue conquistando presencia y espacios politicos cada vez mds y mds importantes, hasta

lograr [legar a finales de la década de los ochenta, a su reconocimiento pleno como sector

diferenciado del campesinado en general. En el dmbito internacional ha logrado articularse no

solo con movimientos de otros sectores, sino con los propios movimientos de filiacion indigena de

otros paises. Junto con los otros pueblos indios del continente, le han dado cuerpo y fundamento a

sus demandas de autonomia y libre determinacion, cuestionando la constitucion y el sustento de

los Estados nacionales, a quienes exigen reconocerse como estados multiétnicos, con espacios

politicos reales, de reconocimiento a los derechos politicos y sociales de los pueblos indigenas.

Podemos decir que el movimiento indigena actual se caracteriza por una mayor articulacion con el

tefido social en su conjunto, lo que ha representado niveles organizativos sin precedentes, en

donde se han tenido que dejar atrds planteamientos ortodoxos sobre el triunvirato (etnia, clase y

nacién). De igual forma, los movimientos populares de izquierda han reconocido la especificidad

del movimiento indigena y apoyan sus demandas como demandas histéricas y especificas, que se

"Bengoa José, “Los Indigenas y el Estado Nacional en América Latina”. En: Anuario Indigenista (vol. XXXIII), Instituto
Indigenista Interamericano, México, 1994. Pag.13-40.

S¥Pierre Beaucage, “La condicion indigena en México”. En: Revista Mexicana de Sociologia (afiol niim.lenero-marzo),
UNAM-FCPyS, México, 1998. En donde podremos observar que la condicion indigena, nos remite a temas tales como:
Las politicas gubernamentales hacia los indigenas, la cuestion de lo étnico, las clases sociales y la nacion; los indigenas
como parte de los movimientos sociales contemporaneos; las formas indigenas de gobierno y participacion politica, asi
como el derecho constitucional frente a 1os usos y costumbres indigenas, entre muchos otros temas de gran algidés.
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R
articulan a las demandas de sus movimientos en un espacio y condiciones comunes de marginacion

y opresion..” ().

La presencia de la lucha indigena, al interior de la vida politica nacional, ha sido
permanente, jugando un papel fundamental en los convulsos procesos constitutivos de
nuestra nacion; desde la intervencion europea al continente americano, hasta el estallido
armado de los indigenas mayas del EZLN, han ensayando una multiplicidad de formulas,
tacticas y estrategias de lucha, han pregonado revueltas, rebeliones y revoluciones
sociales, sin cosechar jamés para si, los frutos obtenidos. A contra corriente, los pueblos
indigenas, a lo largo de su sinuoso andar de resistencia, apunta Laura Valladares, han
logrado desarrollar un sélido potencial etnopolitico de resistencia cultural:

“.Su peculiar relacion de equilibrio con la naturaleza y el respetuoso resguardo a la “madre

tierra”, manifiestan su gran sabiduria e invocan su cultura milenaria. Su produccidn cultural;

tiene un gran contenido simbélico de resistencia, que alude a miiltiples mitos, quiméricas utopias y

leyendas fastuosas. Acciones y discursos que se traducen en una fuerte subversion simbélica del

orden y el poder establecidos..”(%).

Desafiando las normas politicas de confinamiento y exclusion; demandan la creacion de
nuevos criterios de convivencia que les permitan una participacién directa en la toma de
decisiones y asi promover el respeto a su libre autodeterminacién politica, economica y
social. El antropélogo francés Cristian Gros, nos sefiala que:
“ El movimiento indigena, fistoricamente se ha manifestado, acompafiado de un arsenal de
promesas incumplidas por los gobiernos en turno. La desigualdad 'y [a pobreza execrables dentro
de las comunidades indigenas, no son mds que el resultado de la estructura de conformacion tan
desigual, del propio Estado-nacion. Sus comunidades han sido histéricamente excluidas de sus
propios recursos materiales, pero aun mds, de su capacidad de ser sujetos politicos activos. Lste
despojo material se combina con una inclusion totalmente subordinada al resto de la sociedad
nacional'y con [a imposicion subsiguiente de ciertos estilos de vida que destruyen abiertamente, las
raices de sus culturas..” ().

De esta manera, como bien lo muestra Jaime Torres, el movimiento indigena reestructura
dia a dia sus propios elementos politicos e identitarios, luchando contra la discriminacion
y el no reconocimiento de sus diferencias culturales de forma frontal :
“_ Ser reconocidos como distintos es quizd uno de los derechos fundamentales que emergen del
movimiento que, en este sentido, proporciona una mirada distinta de la realidad, una experiencia
de vida diferente y un modo especifico de ponerse en relacion con el otro y con el mundo. Su
experiencia cotidiana, su conciencia histérica y su memoria cultural, muestran su antagonismo al
sistema politico y el gran desafio que representa la estandarizacion de la sociedad..” (*).

Al respecto, el abogado mixe, Adelfo Regino Montes, enfatico alude:

9 Torres Diaz Jaime, Las disputas indias por el poder local: Los casos de Huehuetla y Rancho Nuevo de In
Democracia, Op.Cit. Pag.34. Para efectuar un seguimiento de las novedosas formas y esquemas de organizacion, que
en la actualidad aplican algunos de los movimientos indigenas que tienen lugar, podemos revisar la interesante
compilacion de experiencias, elaborada por Arturo Warman en: Arturo Warman(coord), Movimientos Indigenas
Contemporaneos en México, UNAM-CIIH /Porrda editores, México, 1994.

@\ alladares Laura, “Profetas del México autondmico: simbolismo y ritualidad en las protestas indias”. En: Revista
Alteridades, afio10 num. 19, UAM-Iztapalapa, México, (enero-julio) de 2000. Pag. 41-44.

@Gros Cristian, “Indigenismo y Etnicidad: El desafio neoliberal”. Ponencia presentada en el Coloquio Internacional, Los
retos de la etnicidad en los Estados nacién del siglo XXI, Oaxaca, México, 1998.

@ Torres Diaz Jaime, Las disputas indias por el poder local: Los casos de Huehuetla y Rancho Nuevo de la
Democracia, Op.Cit. Pag.27-28. Un excelente articulo que logra dilucidar con gran precision, estos complejos procesos
de la reestructuracion politico-identitaria, al interior de los movimientos sociales, lo encontramos cn: Sergio Tamayo,
“Autonomia y redes de significacion en los movimientos sociales”. En: Anuario de Espacios Urbanos, UAM-
Azcapotzalco, México, 1995.
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“.El gobierno federal'y sus funcionarios se jactan en enunciar, uno a uno, los supuestos logros
que muestran la aplicacion de sus politicas piblicas de corte asistencialista, hacia los pueblos
indios. Lo cierto es que el estado mexicano, no ha satisfecho en ningin momento, las demandas de
Justicia social de los numeroso grupos campesinos y comunidades indigenas que habitan esta

nacién.."(®).

Cristina Oehmichen, en su valioso ensayo “El indigenismo y el modelo gubernamental de

la politica social neoliberal”, nos expone que:
“.No se ha instalado [a infraestructura suficiente para cubrir sus necesidades de educacién y
servicios de salud en [a inmensa mayoria de las comunidades indigenas. Con respecto a la
aplicacion expedita de justicia, [a situacion no es nada halagiiefia, pues subsisten graves abusos de

autoridad y constantes actos de negligencia por parte de las dependencias de gobierno..”(*!).

Todas estas promesas no cumplidas por parte del Estado, instauran un climax de nula
corresponsabilidad entre dos fuerzas equidistantes; en donde por un lado, tenemos a una
sociedad cada vez mejor organizada y deseosa de participar en los asuntos sustantivos de
la vida publica y por el otro, un régimen insensible del enorme reto que representa la
diversidad cultural. La acumulacion sistematica de este caudal de agravios, representa una
gigantesca olla de presion, dispuesta a estallar en cualquier momento. En este climax de
fuerte tension social y creciente violencia politica; es posible observar la proliferacion por
doquier, de convulsas sinergias de disputas politicas de indole local, basadas en la
emergencia y la proyeccion, de una cultura politica de la participacién social, cada vez
mas efectiva y generalizada(®). El socidlogo e historiador britanico, Barrington Moore en
su interesante trabajo titulado: “La Injusticia. Bases Sociales de la Obediencia y la
Rebelion”, sefiala al respecto, que los “agravios compartidos” de los sectores excluidos
de una sociedad, no hacen otra cosa mas que abonar dia con dia, las condiciones optimas

para el ejercicio de la “accion colectiva contestataria” o “contra hegemonica”:

“.La gente soporta lo inevitable lo mejor que puede, encogiéndose de fombros, rechinando los
dientes o haciéndose insensible para lograr enfrentar un acontecimiento trdgico. La nocién de
inevitabilidad implica una concepcion del orden social impuesto, el cual se encuentra gobernado
por fueras ciegas a nuestro destino, completamente insensibles a nuestra voluntad'y capacidad de
accion..Lo cual pone en marcha la gran transformacién social, a través de la construccién de un
orden social y cultural opuesto al orden social prevalesciente, el cual proporciona enclaves
encubiertos, a través de los cuales, los grupos oprimidos o insatisfechios encuentran un lugar en
donde desarrollar sus acuerdos sociales distintivos, sus tradiciones culturales y las explicaciones
del mundo que les rodea. Dicho espacio social’y cultural alterno, implica el espacio preciso para
experimentar la proyeccién del futuro alterno anhelado..” ().

Pues, como bien lo enuncia Charles Tilly:
“.. Es a partir de su condicion de excluidos, que estos sectores tienen [a posibilidad, materialmente
reafirmada por las torpezas gubernamentales, de elaborar un “soporte identitario de resistencia”,

“Regino Montes Adelfo, "La transicién politica mexicana. Perspectiva desde los pueblos indigenas”, En: Revista Trace

(niim.36 octubre-diciembre), México, 1999. Pag.57-61.

“Ochmichen Cristina, “El indigenismo y el modelo gubernamental de la politica social neoliberal”, En: Cuadermnos

Agrarios num. 16, México junio de 1998. Pag.47-62.

“Dicha cultura politica de la participacion, fue editicada a partir de la instauracion de novedosos ensayos de resistencia
politica local, que han tenido lugar en los altimos afios; a través de los cuales, ha sido posible consolidar una nueva
manera de hacer politica, con emergentes actores politicos locales, capaces de incidir directamente en sus respectivas
arenas de disputa politica. Ver a: Roberto Varela, “Estudios recientes sobre cultura politica”. En: Roberto

Varela(coord), El estudio de la cultura politica en México, CNCA/CIESAS, México, 1996.

“Barrington Moore, La Injusticia. Bases Sociales de la Obediencia y la Rebelién, UNAM, México, 1996. Pdg.462.
Este trabajo, resulta muy importante, pues en el, el autor logra desarrollar con gran profundidad la condicién de la
injusticia social y las bases para la desobediencia civil y la rebelién politica. Ver en especial, el capitulo XIV, “La

inevitabilidad y ¢l sentimiento de injusticia”, en el cual se aborda profusamente esta discusion. Pag. 430-475
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el cual habrd de servir como el sedimento que propicie la cofiesion y la unidad al interior de los
grupos y estratos sociales excluidos; capaces estos de generar, miiltiples procesos de movilizacién
social, cuyas pretensiones y biisquedas al no ser atendidas, llegardn a constituirse en el forizonte
emancipatorio del cambio profundo, y no solo de la mera reforma de sus indignantes condiciones

de vida..”()).

Moore, continua con sus afirmaciones y estipula que los mayores riesgos de que una
rebelién social se suscite, surgen cuando se manifiesta el sibito empeoramiento de la
situacién de marginalidad y exclusion social de los afectados:
“. ®odria decirse que es evidente que [a gente esta inclinada a legitimar cualquier cosa que le
parezca inevitable, sin importar lo dolorosa que esta pueda ser , pues de otra manera el dolor les
resultaria intolerable. La conquista de este sentimiento de inevitabilidad resulta esencial para el
desarrollo de un agravio moral que sea politicamente efectivo.. Pues cuando los afectados juzgan
que las causas de la miseria se deben a los actos de gobierno injustificables y/o acciones ilegitimas
de abuso de autoridad, por parte de los altos funcionarios de la jerarquizada estructura social,
plenamente identificables.. Para que esto suceda, la gente debe de persivir y definir su situacién
como consecuencia de los actos de injusticia humana, como una situacion que no debe, no puede y
no necesita soportar..” (*).

Es en esos momentos, cuando los afectados adquieren conciencia de su condicién de
exclusién social, y logran despertar de una contencion anestésica alienante, y vencen cl
“sentimiento de inevitabilidad” de lo que acontece y entonces, buscan subvertir el orden
establecido, lo transgreden en tanto adverso y edifican un nuevo sentimiento, el
“sentimiento de injusticia”; y es entonces, cuando se producen las condiciones subjetivas
para el estallido de una rebelion politica y social:

“.La forma de critica verdaderamente subversiva empieza cuando la gente pregunta si una

funcion social especifica debe necesariamente de ser desempefiada, y si los reyes, sacerdotes,

capitalistas e incluso los burécratas revolucionarios son aljo sin lo que las sociedades humanas no

puedan vivir. ®ues con ella, se reconoce una forma pura de reciprocidad, puesto que la vinica base

para que la sociedad fiumana pueda cumplir libremente las obligaciones reciprocamente aceptadas,

se dan una vez que fueran eliminadas todas las formas de autoridad.. Una determinada accion

violenta se puede convertir en la base de una nueva legalidad, cuando dicha accion se acompafia

de la idea de restituir o cambiar el orden y se convierte en justa, legitima y portadora de codigos de

valores que cohesionan a los actores del drama social..” ().

Ahora bien, aun cuando el nivel de vida disminuya considerablemente, y se genere un
ambiente “propicio” para el despertar de una “accién colectiva de desagravio”, hay que
mencionar aqui, que para poder cosechar la rebeldia, antes hay que sembrar el germen de
la protesta. Asi, Barrington Moore, concluye:
“.Una vez que la masa critica de personas, potencialmente descontentas con el orden establecido,
empieza a emerger a gran escala, el escenario esta listo para que aparezcan los “agitadores de
fuera”. Es importante reconocer la significacion crucial que cubren estos persondjes, pues desde
tiempos de los apéstoles y quizd antes, ningin movimiento social fa podido subsistir sin su
ejército de predicadores y militantes, que se dedican a esparcir las buenas nuevas sobre la
necesidad de escapar de los dolores y males de este mundo. Se trata siempre de grupos de activistas
que promueven y promulgan nuevos patrones de conducta. Son estos una causa indispensable en
las principales transformaciones sociales, tanto de las graduales y pacificas, como de las violentas
o revolucionanias..” (’°).

“"Charles Tilly, “Los movimientos sociales como agrupaciones histéricamente especificas de actuaciones politicas”. Fn:
Revista Socioldgicas afiol0 niim.28 mayo-agosto, UAM-Azcapotzalco, México, 1995. Pag.152-168.

“Barrington Moore, La Injusticia. Bases Sociales de la Obediencia y la Rebelién, Op.Cit. Pag.433-435.

@ Rarrington Moore, idem. Pag.446-447.

“Barrington Moore, idem. Pag.480-481. Moore, es concluyente y delimita que: “sin el concepto de reciprocidad como
ente regulador de la vida social y de obligacion mutua, se vuelve imposible interpretar a la sociedad humana. como la
burda consecuencia de la coercion por la fuerza y el fraude perpetuos”. Pag.477
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Raiil Rodriguez en su excelente ensayo “Subjetividad y accion colectiva: motin, revuelta y
rebelion”, nos expone que:
“ Dentro de cualquier proceso de movilizacion social un papel fundamental lo tiene el nivel de
agitacion politica que se logre ejercer; es decir, habrd de ser fundamental para el posicionamiento
de la exclusion sufrida, el rol social que le sea conferido a los “promotores de la agitacién’,
personajes carismdticos en su gran mayoria, que buscan despertar una “conciencia del agravio
sufrido” y abonar la insurgencia encaminada a resarcirlo.. Asi, cuando las acciones colectivas,
(motines, revueltas, manifestaciones, rebeliones), logran conferirle a sus reclamos un cardcter
netamente politico, producto de la “concientizacion del agravio” y el despertar de una “conciencia
critica y emancipatoria”, mds alld del simple reclamo de afeccion coyuntural.’(").

Asi, la violencia politica adquiere sentido positivo en la medida en que se acompafia de
reivindicaciones sociales, capaces de articular la realidad presente con el pasado
inmediato y la oferta de futuro. Rodriguez, enfatico contintia y enuncia que, la rebelion
social, en tanto legitimo mecanismo de manifestacion politica:
“.Estd compuesta de una gran conjuncion, de elementos racionales miltiples, que dotan de
sentido a las acciones colectivas y configuran un acto pasional-racional que se convierte en _factor
decisivo de la prolongacion y posible extension del conflicto, es decir, la rebelion constituye y se
constituye en accion consciente, en donde los medios y fines suelen ser calculados bajo una serie de
valoraciones emocionales.. Solo ast, estos procesos de movilidad social; logran adquirir un margen
de proyeccion de futuro, respecto al ;que hacer?, que los hard dotarse tanto de tdcticas como de
estrategias, que hardn mas plausibles sus respectivas luchas. A partir de este momento, basados en
la promocion de sus “identidades de resistencia”, podrin ser capaces de generar una nueva
cohesion del tejido social, a través del ensayo de novedosas formulas de reconstitucion de la
legitimidad perdida..’("*).

La rebelién social asi entendida, habra de ser obra perenne y soterrada de los olvidados,
los sin rostro, los andnimos que solo han visto frustradas y reprimidas sus esperanzas en
un mafiana mejor y exasperados toman la imparticién de la justicia en sus manos a travcs
de los “cddigos de una resistencia oculta”, expectante al estallido social. El antropdlogo
norteamericano James Scott, la llama “la infra politica de los desvalidos”:
“.Cada grupo subordinado, produce a partir de su sufrimiento, un discurso oculto que representa
una critica del poder a espaldas del dominador.. Esa condicién de exclusion social; habrd de hacer
que los oprimidos tomen por asalto el escenario de la arena politica local, a través de la
implementacion de intrincados codigos de resistencia y rebelion, de accién politica y participacién
social.. Alos grupos que carecen de poder les interesa, en tanto logran articular una verdadera
rebelion, conspirar para reforzar las pugnas contra hegeménicas.. Ocultos a la vigilancia directa
del dominador, expectantes, desarrollan una resistencia ideoldgica, a través de la cual, el discurso
oculto terminard manifestindose abiertamente, aunque de forma velada.. Asi pues, los rumores, el
chisme, los cuentos populares, las canciones, los gestos, los chistes y el teatro, entre los desvalidos,
fungen como vehiculos eficaces, que sirven entre otras cosas, para que los desamparados insiniien
sus criticas al poder establecido, al momento que se protegen del mismo, a través del anonimato..
En definitivo, estas formas de insubordinacion al poder impuesto, se pueden adecuadamente

llamar: la infra politica de los desvalidos..(”).

Buscando desentraiiar, dichos cddigos de la resistencia embozada y subverticia, Scott
aborda desde este angulo, la resistencia campesina; la cual, transcurre fuera de la

TVRaul Rodriguez Guillén, “Subjetividad y accion colectiva: motin, revuelta y rebelion”. En: Revista Sociologicas aiol0
ntim.27 enero-abril, UAM-Azcapotzalco, México, 1995. Pag.174-194.

Radl Rodriguez Guillén, “Subjetividad y accion colectiva: motin, revuelta y rebelion”. Op.Cit. Pag.174-194.

™ James Scott, Los dominados y el arte de la resistencia. Los cédigos ocultos de la resistencia, Editorial Era, México,
2000. Pag.21-24. Ahora bien, Scott, refiere que también el poderoso elabora por su cuenta su propio discurso oculto,
donde se articulan sus verdaderas practicas y exigencias que sostienen su poder; las cuales no podria expresarse
abiertamente, sin el riesgo de provocar una rebelion social, y simplemente se dedica a teatralizar su “benigno™ poder
ante los desvalidos.

83



#

Capll.- Comunalismo Indio, ®oder Local y Autonomia “Usos y Costumbres, Comunalidad y Resistencia Indigena en Oaxac
s S T S
definicién genérica que tenemos de un movimiento social; en donde, sus armas mas
comunes, son la simulacién de obediencia, la falsa complacencia, el sabotaje, la falsa
docilidad, su supuesta ignorancia; en fin, estas formas de disputas politicas, que dejan
fuera los ruidosos eventos de la historiografia agraria y nos acercan a una disputa
clandestina y soterrada, pero no por eso menos brillante. Asi, Scott destaca:

“ Estas acciones casi no requicren de planeacion, pueden ser individuales o de auto ayuda y
generalmente evaden cualquier confrontacion directa o simbdlica con la autoridad o sus normas
impuestas, con lo cual logran mantenerse en el anonimato y posibifitan el seguir haciéndolo. Ast,
la resistencia campesina, inicia con los actos premeditados, de un campesino o campesinos, que
tienen por objeto, ya sea mitigar o rechazar por completo, las obligaciones, sean impuestos, rentas
o acatamientos, cargados por los poderosos; sean estos, (a clase dominante, los terratenientes, el
Estado, los prestamistas, o simplemente, para defender las demandas campesinas, como (a tierra,
el trabajo justo y el respeto a su gente, frente a los poderosos..” (")

El reconocimiento del protagonismo y la invisibilidad, la palabra y el silencio, lo
cotidiano y lo extraordinario, constituye un punto de partida ineludible para explorar las
historias de las colectividades rebeldes. Porque, como refiere Scott:
“ Bajo las condiciones de tirania, o proximas a la tirania, en las que vive la mayor parte de la
poblacion del planeta, no basta una concepcién que restrinja la vida politica de los oprimidos a la
dicotomia entre (as rebeliones abiertas y el consentimiento o la aceptacion de las relaciones de
poder. Los discursos y las pricticas politicas de los grupos subordinados se desarrollan en
multiples dimensiones intermedias y fronterizas: desde las mds seguras y publicas, que toman sus
bases de las concesiones retdricas que propagan las élites y abren espacios de conflicto cuando los
subordinados reclaman su cumplimiento, las expresiones anénimas o ambiguas de desacato, que
ocurren a la vista piiblica pero estdn destinadas a ocultar la identidad de sus autores, hasta la
resistencia cotidiana: las formas brechtianas de la lucha de clases de todos los dias, que requieren
escasa coordinacion y planeacion y generalmente evitan una confrontacion simbdlica directa con
(a autoridad. Los miles y miles de actos de insubordinacién llegan a crear una barrera politica o
econdmica propia de los subordinados, de la misma manera que se construyen los arrecifes de coral:
a través de innumerables y pequerias aportaciones. Si bien la resistencia cotidiana se expresa, con
frecuencia, a través de acciones individuales, andnimas y encubiertas, todas ellas se encuentran
inmersas en una amplia red de complicidades sociales y suponen un procesamiento cultural que
comprende simbolos, normas, ideas y valoraciones respecto a lo que se puede considerar justo o

James Scott, Weapons of the weak: Everyday forms of peasant resistance, New Haven/Yale University Press,
EEUU, 1985. Pdg.15-18. Lamentablemente, la historiografia de la lucha de clases, ha sido sistematicamente
distorsionada y dirigida a resaltar la centralidad del Estado de una manera abominable, pues dejan fuera del relato, a
todos estos procesos riquisimos en practicas de resistencia social empirica. Una profunda reflexion al respecto, la
encontramos en el interesante texto de: Adriana Lopez Monjardin, “Movimientos politicos & Movimientos Sociales™.
En: Victor Gabriel Muro y Manuel Canto Chac(coords), El estudio de los movimientos sociales: Teoria y método,
UAM-Xochimilco/El Colegio de Michoacan, México, 1991. Pag. 21-35. Joe Foweraker, por su parte, sostiene en su
extraordinario ensayo: “Teorias de los Movimientos Sociales™, que el estudio de los movimientos sociales en América
Latina, comienza tomando en cuenta el intento por construir una teorfa general de los movimientos sociales, que
emergieron como una reaccion a los modelos previos del andlisis cientifico social: la teoria europea de los nuevos
movimientos sociales y la teoria norteamericana de los recursos de la movilizacion. Esta reaccion se produce por ¢l
desencanto de una versién de un marxismo anquilosado y profundamente esquemdtico, y por el rechazo explicito al
reduccionismo psicologista, de las llamadas teorfas de la accion colectiva, emergentes a partir del surgimiento de los
movimientos politicos y civiles de la década de los 60s. Asi, por lo general, los movimientos sociales son vistos como
¢l resultado de profundos cambios de las sociedades que los contienen. Cuando éstos, son diversos ¢ inasibles,
mantienen intereses diversos y causas distintas. Paradéjicamente, las explicaciones generalizantes, presiden el final de
dichas teorias. Ver a: Joe Foweraker (ed), Teorizando los Movimientos Sociales, Pluto Press London, Boulder
Colorado, 1995. Pag.36-42. Para lograr avanzar en esta discusion de cardcter epistemologico, es interesante revisar el
completo reporte de investigacion, elaborado por: Margarita Zarate Vidal, “Los movimientos sociales. Notas sobre el
andlisis socioldgico v sus posibles convergencias con otras disciplinas”. En: Inventario Antropologico (anuario de la
revista Alteridades, volumen 4), UAM-Iztapalapa, México, 1992. Pag.125-137.
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injusto. De esta manera, las acciones y los pensamientos de [a resistencia se encuentran en un
didlogo permanente..’(").

De esta manera, cuando logran emerger las rupturas discursivas y los desafios abiertos;
las confeccionadas visiones del mundo que habran de expresar los “desvalidos”, no
surgiran espontaneamente, de los labios de alguna persona, sino de ciertas creencias y
practicas colectivas, preparadas cuidadosamente, a lo largo del sinuoso camino de la
resistencia acallada. Al respecto, James Scott, en su libro: “Los dominados y el arte de la
resistencia. Los cédigos ocultos de la resistencia”, nos refiere que:

“ No se pueden comprender las rupturas, las insurrecciones ni las formas cotidianas de resistencia

sin reconocer que existen espacios sociales protegidos y ocultos de la vista y el control de las élites,

en los que florece una cultura popular critica del poder. En ellos se encuentran las bases sociales y

normativas que alimentan tanto [a resistencia de bajo perfil como los desafios piblicos y los

levantamientos armados..” ('°).

En una breve alusion a la revolucion mexicana, Scott plantea que:
“ Una revolucién es, también, un interregno que, en la medida en que se desarticulan las
instituciones estatales, se abre una posibilidad excepcional para el estudio de las formas
auténomas del quehacer politico en las comunidades rurales.. Una organizacion para la
resistencia, en el marco de instituciones desarticuladas y pervertidas, un dique a la descomposicién
social de los pueblos, provocado deliberadamente...”(")

En este sentido, Adriana Lopez Monjardin, refiriéndose a la instauracion de los
municipios auténomos en rebeldia; que los insurgentes mayas del EZLN, proclamaron
posterior al estallido armado de 1994. Nos refiere, que lo que mas debe llamar la atencioén
al aproximarse a dichas estructuras indigenas de “buen gobierno”, son los nombres
mismos con los que fueron bautizados sus territorios rebeldes. Pues estos, no son
caprichos ni obedecen a una decisién improvisada: "Dar nombre a una cosa, etiquetarla,
ponerle un asa, rescatarla del anonimato; es en suma identificarla, dandole el ser", decia
el filosofo de origen hindd, Salman Rushdie. Los rebeldes zapatistas no solo rescatan a
sus territorios, del anonimato impuesto, como cuando sustituyen el insulso nombre
gubernamental de “El Bosque,” por el rebelde de “San Juan de la Libertad”. O cuando
buscando rescatar sus territorios de los finqueros y latifundistas; convirtieron al ajeno,
“San Andrés Larrdinzar”, en un apropiado, “San Andrés Sakamch’en de los Pobres”.
Otorgandole incluso, un nuevo ser, a los hombres de la historia nacional; al identificar sus
territorios con las figuras de los revolucionarios Ricardo Flores Magén o Emiliano
Zapata, los curas libertadores Miguel Hidalgo o José Marfa Morelos. Etiquetando sus
nuevas identidades rebeldes, con lemas libertarios como el clamor de jjTierra y
Libertad!!, “Libertad de los Pueblos Mayas”, “Primero de Enero” o “17 de Noviembre”
(fechas del estallido armado y fundacién del EZLN, respectivamente). Las nuevas
comunidades, como “Moisés Gandhi” y “Nueva Esperanza”, se convierten en simbolo de
los éxodos, las tierras prometidas y las libertades anheladas:

“.Tal vez lo mds sorprendente de los municipios rebeldes de Chiapas es que se desenvuelven, a la

vez, en tres dimensiones. Se trata de instancias de organizacion civil que estdn conformadas tanto

por bases de apoyo del Ejército Zapatista de Liberacion Nacional como por campesinos e

indigenas afiliados a otras organizaciones sociales. Constituyen un espacio privilegiado de

resistencia y de reconstruccion cotidiana del sentido de la vida en el marco de una guerra de baja

9 James Scott, Weapons of the weak: Everyday forms of peasant resistance,Op. Cit. Pdg.15-18

79 James Scott, Los dominados y el arte de la resistencia. Los cdigos ocultos de la resistencia, Op. Cit. Pag.21-24.

“Gilbert M. Joseph y Daniel Nugent (eds.), Everyday Forms of State Formation. Revolution and the Negotiation of
Rule in Modern Mexico, Duke University Press, Durham y Londres, 1994.Prélogo a cargo de James Scott. Citado por:
Adriana Lopez Monjardin, Dulce Maria Rebolledo Millan, “Los municipios auténomos zapatistas”, En: Revista
Chiapas nim7, ERA/IIEc-UNAM, México, 1999. P4g.115-134.
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intensidad. Se protegen con el silencio, al mismo tiempo que recurren a la palabra y a la memoria'y
han sido protagonistas fundamentales en la construccion de un nuevo discurso piblico que da
cuenta de formas alternativas del quehacer politico y de nuevas relaciones entre gobernados y
gobernantes..” ().

A través del abandono, se ve incrementado el agravio y se reactiva la memoria popular, en
aparente calma. El agravio solo genera encono, la injusticia solo provoca ira y cuando los
principios de cohesién del tejido social son reiteradamente violados por alguna autoridad
estatuida, se rompe por completo, el principio de convivencia pacifica. En cuanto al arduo
proceso de la construccion y consolidacion del poder local, los pueblos indigenas son un
ejemplo paradigmatico de la resistencia social. La discriminacion racial, econdmica y
politica a la que cotidianamente se ven sujetos, el incumplimiento reiterado de la palabra
empeiiada, la expectativa social no satisfecha, la violencia policiaca, el asesinato no
esclarecido, el robo con violencia, la omisién recurrente a sus reclamos de justicia, solo
han provocado que la distancia entre la paz social y la violencia colectiva penda de un
hilo. Pues como bien lo refiere Andrés Medina: “..La cancelacion de una convivencia
respetuosa, solo conlleva a la ruptura del orden politico y social, bajo el signo de la
accién colectiva que pretenda resarcir la indignacion moral y cambiar el orden social de
las cosas..”’(®).

Comunalismo, autonomia y poder local

Adriana Lopez Monjardin, en un valioso texto titulado, “La democracia y la emergencia
de los pueblos indios”, define la condicién indigena de la siguiente manera:
“.La emergencia de los indigenas como actor social'y politico es una cuestion nacionaly a la vez
inseparable de la especificidad de cada uno de sus pueblos. Tiene que ver con la persistencia de sus
culturas y es al mismo tiempo algo nuevo tan abierto como las polémicas sobre su

™ Adriana Lopez Monjardin, Dulce Maria Rebolledo Millan, “Los municipios auténomos zapatistas”, Op. Cit. Pig.
Pag.115-134. E1 19 de diciembre de 1994, tras romper el cerco militar, el Ejército Zapatista de Liberacion Nacional dio
a conocer "al pueblo de México y al mundo”; pero sobre todo al mal gobierno, la formacion de treinta y ocho nuevos
municipios. Durante cuarenta meses, hasta abril de 1998, estos nuevos municipios se organizaron, crecieron y
resistieron en silencio, a partir de la instauracion de sus “Juntas del buen gobierno™.. La presencia publica de los
municipios auténomos zapatistas adquiri6 relevancia en 1998, conforme se intensificaba la guerra sucia en contra de las
comunidades indigenas y se reiteraba la decision gubernamental de traicionar los Acuerdos de San Andrés. A lo largo
de todo este afio, la organizacién de los pueblos en estos territorios, se convirtio en un blanco de los ataques policiacos,
militares y paramilitares. Pero, al mismo tiempo, se fortalecié como un dique contra la descomposicion inducida del
tejido social y como uno de los terrenos fundamentales de la resistencia, la denuncia y la comunicacion de las bases de
apoyo zapatistas con la sociedad civil. La traicion del gobierno a su palabra empefiada; provocaron la masacre de
Acteal v su secucla de millares de refugiados en el municipio de Chenalho, a través del desplicgue y multiplicacién de
los grupos paramilitares contra insurgentes. Al mismo tiempo, en los municipio rebeldes, se organizaba la vida, y se
trabajaba para el aqui y el ahora, desplegando una dimension utdpica de la resistencia. Es decir, se trabajaba para
construir ese futuro que ya es nuestro, como decian los habitantes del poblado rebelde Ricardo Flores Magon. En sus
comunicados, reiteraron unanimemente los objetivos de su proyecto. En primer lugar: una vida digna para todos.
Proponian un mundo en el que nadie los venga a cuidar, ya que los pueblos, a diferencia de los ricos, siempre han
sabido cuidarse solos y no necesitan policias y soldados. Querian disefiar y aplicar sus propios proyectos de desarrollo
para salir de la pobreza en que vivimos, sin necesidad de ser dependientes ni de pedir permisos o autorizaciones. Por
altimo, demandaban una nueva relacion con sus gobernantes, a quienes deseaban elegir directamente, porque solo asi
nos respetan y los respetamos, nos obedecen y los sabemos obedecer.

M Andrés Medina, “Autonomia y derechos de los pueblos indios”. En: Revista Memoria (nim65), CEMOS, México,
1994. La accién colectiva de desagravio, solo es provocada por las practicas incorrectas de los representantes de las
instituciones publicas y/o privadas, supuestamente encargadas de darle solucion a sus legitimos reclamos; por
autoridades que solo violan la ética de sus funciones, al cancelarles una atencion expedita a sus demandas, cerrindoles
todo canal de libre expresion. Ver al respecto el excelente trabajo del historiador norteamericano Jhon Tutino, en el cual
se elabora una revision exhaustiva de dichas causantes del estallido social en México: Tutino Jhon, De la Insurreccion
a la Revolucion en México. Las bases sociales de la violencia agraria, Editorial ERA, México, 1986.

86



R

. Comunalismo Indio, Poder Local y Autonomia “Usos y Costumbres, Comunalidad y Resistencia Indigena en Oax;

S
autodeterminacion..La emergencia y la actualizacion de las identidades indigenas, conforman un
movimiento social que atraviesa y da sentido a su lucha, la cual consiste en la recuperacion y
actualizacion de sus experiencias histéricas y culturales , interrogadas desde los problemas
contempordneos y en la biisqueda de horizontes de futuro.. La situacion de las comunidades
indigenas en nuestro pais, resulta verdaderamente tan paraddjica como cruenta, pues a pesar de
toda esta miseria y exclusion a la que se les confino; lograron organizarse en sus propios espacios
nucleares y mantener una presencia dindmica, en todos los dmbitos de la vida nacional. Los
pueblos indigenas han sido capaces de preservar sus particulares esquemas de imparticion de
Justicia, a través de la instrumentacion de intrincados mecanismos para la toma de decisiones,
sobre el como organizar su vida comunitaria, social’y productiva..’(*).

Fue gracias a las condiciones de verdadero confinamiento, que los pueblos indios lograron
resguardar su cultura e identidad manifiesta en sus usos y costumbres, al interior de sus
espacios comunitarios llegando a edificar, verdaderos esquemas de poder local. Su
capacidad de autogobierno en la comunidad primaria, les garantizé durante siglos, bajo
una logica de resistencia al poder central y sus dictamenes etnocidas, mantener sus
nutridos esquemas comunalistas. Asi, las colectividades indigenas construyeron y
recrearon sus identidades culturales, generando sus condiciones de reproduccion y tejicron
sus relaciones politicas y sociales a partir del respeto a sus usos y costumbres. Fue en
estos espacios locales, donde la politica cobré sentido para sus comunidades y se hizo
viable y efectiva, capaz de alcanzar la supervivencia y respeto de su diversidad cultural,
en el marco de una realidad nacional adversa. De esta manera, el ambito de lo local, ponto
se convirtié en uno de los elementos sustantivos de la propuesta indigena comunalista,
respecto a la defensa de sus derechos como pueblos a una libre autodeterminacién. El
etnélogo Jaime Torres, lo refiere de la siguiente manera:

“.Las comunidades indigenas han sido participes directos del escenario de creciente conflictividad

social'y politica que arropa al pais. Donde una multiplicidad de factores estructurales les asechan,

entre los mas recurrentes tememos: La exclusion de las instancias y los mecanismos de

representacion y participacion politica directos; los graves conflictos agrarios en que se ven

envueltos cominmente sus territorios, el enorme lastre del narcotrifico y la ausencia de garantias

de un justicia pronta y expedita. Es de esta manera que las organizaciones indigenas han

localizado en la esfera de las capacidades politicas, econdmicas y Jjuridicas, los instrumentos

fundamentales para trascender su situacion actual de marginacion. En este sentido, las

propuestas indigenas han cedido prioridad a las reivindicaciones de cardcter politico respecto a su

reconocimiento como sujetos colectivos de derechos y facultades, de acuerdo con el postulado de

que en [a medida en que los pueblos indios tengan las atribuciones necesarias para disefiar sus

propias estrategias de desarrollo y decidir por si mismos sus esquemas de convivencia, serd posible

transformar su triste confinamiento y exclusion social..” (*').

®O ¢pez Monjardin Adriana, “La democracia y la emergencia de los pueblos indios”, En: Jorge Fuentes Mortia y Alberto
Arroyo Picard (coords), ¢Y los Indios qué...?. Perspectivas sobre las Reformas en materia de Derechos y Cultura
Indigenas, UAM-Xochimilco/DCSH, México, 1997. P4g.59-73

®vTorres Diaz Jaime, Las disputas indias por el poder local: Los casos de Huehuetla y Rancho Nuevo de
la Democracia, Op. Cit. Pag.84-85. Al respecto, del intrincado proceso de la insurgencia en la lucha
indigena y los reclamos autonémicos, que de ella han podido emanar; podemos revisar el interesante ;
trabajo de: Cuauhtémoc Hernédndez, Insurgencia Indigena y reclamos autonémicos, CIESAS, México,
1996. El reconocimiento constitucional de los derechos indigenas, supone abrir los cauces para comenzar a saldar la |
deuda histérica de la sociedad con los pueblos indios. Supone la posibilidad de consolidar una nueva forma de quehacer :
politico, de estrechar nuestros lazos y cambiar su condicién de confinamiento. Un esfuerzo de reflexion muy interesante ?
al respecto, lo encontramos en el texto de: Lopez Bércenas Francisco, Legislacién y derechos indigenas en México,
Ce-Acatl A.C./Centro de Orientacién y Asesoria a Pueblos Indigenas A.C., México, 2002. Para introducirnos en una i
reflexién mas amplia, sobre la condicién de los pueblos indigenas en América Latina, es pertinente remitirnos al trabajo |
de: Rodolfo Stavenhagen y Diego Iturralde (comps), Entre la ley y la Costumbre; El derecho consuetudinario i
indigena en América Latina, Instituto Indigenista Interamericano/Instituto Interamericano de Derechos Humanos. '
México, 1990. En especial los articulos de: Stavenhagen Rodolfo, “Derecho consuetudinario indigena en América
Latina”. Pag.27-46 e Iturralde G. Diego, “Movimiento indio, costumbre juridica y usos de ley”. Pag. 47-63.
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Benjamin Maldonado, en una ponencia titulada: “Autonomismo Autoritario”, a partir de
una cierta polémica que sobre el tema de la autonomia india, se desaté entre Luis
Hernéndez Navarro y Héctor Diaz-Polanco, nos propone una peculiar tipologia, a partir
de la cual, poder abordar el tema autonémico. Abrir el abanico de la diferenciacién entre !
las diversas postulaciones autonomistas, llevandolas al plano de lo politico, poniendo en
un extremo la propuesta “regionalista”, a 1a que llama “autonomismo autoritario”, y en el
otro, a la propuesta “/ibertaria”, a la cual habrda de llamar, “autonomismo libertario”; ;
destacando en un punto superior, a la propuesta enarbolada desde el &mbito de la
“comunidad” misma, esta es, la propuesta “comunalista”).

Al llamado “autonomismo autoritario”, Maldonado, lo caracteriza de la siguiente manera:
“.Consiste en tratar de garantizar la autonomia comunitaria mediante reformas legales que
aseguren la autonomia regional como instancia intermedia de gobierno entre los municipios y el
gobierno de los estados. Estd representado por la propuesta regionalista, impulsada por la
Asamblea Nacional Indigena Plural por la Autonomia (ANIPA) y las Regiones Auténomas
Pluriétnicas (RAP) de Chiapas. Que tiene como uno de sus idedlogos bdsicos a Héctor Diaz-
Polanco y entre sus promotores a varios diputados perredistas. Su objetivo es lograr reformas

»

*Benjamin Maldonado Alvarado, “Autonomismo Autoritario”. Ponencia presentada en el Coloquio {Viva Tierra y
Libertad!, Magonismo y Anarquia, celebrado el 24-25 de noviembre de 1997, en la Direccion Regional del Centro
INAH-Oaxaca, Ciudad de Oaxaca, México. Publicada tiempo después: Benjamin Maldonado, “Autonomisno
Autoritario”, En: Maldonado Alvarado Benjamin, Autonomia y Comunalidad India, enfoques y
propuestas desde Oaxaca, CONACULTA-INAH/CEDI/CMPIO, Oaxaca México, 2002. P4g.83-90. Es
necesario resaltar aqui, que el enfoque comunalista, no ha sido empleado con mucha frecuencia por la academia en este
pais, la cual incluso, lo han atacado de manera reiterada a partir de un sin niimero de argumentos completamente
refutables, que parten en gran medida del desconocimiento profundo de este ambito analitico de reflexion de la
comunidad indigena, lo cual ha provocado que esta vision etnografica, se reproduzea desde dentro de las comunidades
mismas, en favor de las propias comunidades. Un ejemplo claro de esto, lo representa el debate que Héctor Diaz-
Polanco sostuvo con Luis Hernandez Navarro, a través de la publicacién periddica Ojarasca; en la cual, Diaz con gran
desatino, argumentaba que la propuesta comunalista significaba impedir el logro de “regiones auténomas pluriétnicas”,
al encajonar la autonomia a lo meramente local, y por tanto se convertia en una propuesta titere del gobierno, dado que
la reduccion de la autonomia al nivel de lo local, es una burda induccion del Estado. Luis Herndndez por su parte, le
replica que al insistir en que el comunalismo era un proyecto elaborado por el Estado y por ende estaba opuesto al
comunitarismo que el sostenia, lo Gnico que lograba, era generar gran confusién y desconfianza entre las propias {
organizaciones indigenas, enredando un debate, en lugar de reconocer su equivocacion o su desconocimiento. Como i
buen marxista, Diaz-Polanco propone llegar a la autonomia a través de fortalecer el Estado, suponiendo que asi
fortalece a la sociedad. Desde esta posicion pro-estatista descalifica a los comunalistas, porque dice fundamentan la
nueva politica-indigenista del Estado. Cuando en realidad, el comunalismo es una importante corriente del movimiento
indigena nacional, autonomista, presente basicamente en Oaxaca, (pero no exclusivamente), con una vasta produccién
tedrica, la cual Diaz-Polanco, curiosamente no menciona en su bibliografia. Ubicar la diferencia de posiciones en el :
plano espacial, como lo hace Diaz-Polanco, no es lo més acertado, peor atin cuando para decir local dice comunal. La
argumentacion de Diaz-Polanco, ha causado malestar debido a que sostiene que la propuesta que llama comunalista ¢s I
la nueva ideologia indigenista del Estado, cuyo fin es reducir la autonomia al 4mbito local. Si quisicra evitar provo- ;
caciones y ganar en precision. lo que llama comunalisrno podria ser llamado localismo, ubicado como un planteamiento
del Estado, para diferenciarlo de la propuesta comunal, que tienen mas que ver con lo que el mismo Diaz Polanco llama
comunitarismo, pasando por alto que el sentido basico de pertenencia india es comunal, porque se pertencce a una 4
comunidad humana, més que a una localidad. Si se acepta el cambio de nombres para ubicar la polémica entre localistas
y regionalistas, se supera esa confusion que mezcla “dmbito” con “condicién humana”, pero sigue ubicandose en el
plano de lo espacial: la comunidad y el conjunto de comunidades que constituirian una regién. Ademds, preocuparse
mas por la autonomia a nivel de lo espacial es privilegiar un aspecto descuidando el fundamental, es decir el soporte in- ;
terno de la autonomia: no puede existir autonomia sin autogestion, no se puede ser autdnomo sin ser autogestivo, lo
cual es uno de los principales aportes historicos y tedricos de la anarquia en esta cuestiéon. Floriberto Diaz, Juan José
Rendon, Joel Aquino, Jaime Luna, Adelfo Regino, Benjamin Maldonado y Gustavo Esteva, son solo algunos de sus
teoricos mas sistematicos. Ellos se llaman a si mismos comunalistas. El hecho de que como corriente critiquen
abiertamente la concepcidn de autonomia propuesta por Diaz-Polanco, no le da ningtin derecho para descalificarlos tan
a criticamente. El peso politico de esa corriente, su territorialidad, el grado de elaboracién de sus propuestas, la
correspondencia entre estas y su practica misma, le otorgan gran relevancia. Mas alla de la red que ha construido y de
su gran influencia presente en comunidades, municipios y bastas regiones de nuestra geogratia. Ver a: Herndndez
Navarro Luis, “Autonomia: creerle a la historia”, En: Ojarasca, (suplemento de La Jornada), México noviembre de
1997. Pag. 22
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constitucionales que redefinan la estructura federal en cuatro pisos de gobierno: el municipal, las
regiones autdnomas indigenas, el estatal’y el federal; es decir, se trata de crear una instancia mas
de gobierno. Las regiones auténomas estarian integradas por «la union de municipios, comunida-
des o pueblos. Segiin la composicién interna de su poblacion, las regiones autnomas podrdn ser
pluriétnicas o monoétnicas. Respecto a su creacién, «la propuesta de construir regiones au-
ténomas debe fundarse en la expresion de la voluntad mayoritaria de la poblacion en la
circunscripcion territorial respectiva, a través de un plebiscito organizado segin los usos y
costumbres. El congreso de la Union conocerd el acuerdo de la poblacion de constituirse en region
auténoma y expedird la resolucion y los procedimientos para establecer estas regiones. De manera
mas concreta, el Consejo General de las Regiones Auténomas pluriétnicas, plantea que la
construccion de estas regiones estaria dada por dos mecanismos bdsicos: 1. La compactacion de
municipios (dos o mds municipios de uno o mds estados que se unen para formar una region
auténoma); 2. La compactacion de comunidades para crear nuevos municipios indigenas (dos o
mds comunidades de uno o mds municipios que se unen para crear un nuevo municipio indigena,
que al unirse con otro municipio podria formar una region autonoma). Esta propuesta parte de un
reconocimiento muy pobre a la autonomia india realmente existente, y de un menosprecio por su
practica histérica, considerada como herencia colonial, es decir como una expresion de dominacion
y no de resistencia..” (*).

En el otro extremo del debate, se ubicaria el plantea miento anarquista o libertario de la
autonomia. El cual es expuesto por Maldonado, de la siguiente manera:

“.Este planteamiento, en su aspecto politico-espacial, se encuentra en diversos textos, por ejemplo
en Bakunin, quien decia que la nacion no deberia, ser otra cosa que una federacion de provincias
auténomas... la provincia no debia ser otra cosa que una federacién [ibre de comunidades
auténomas... la unidad bdsica de toda organizacién politica en cada pais debe de ser la comunidad
completamente auténoma. Esta propuesta implica la desaparicion del Estado -y con él, la
abolicién de la propiedad privada- y su sustitucion por este sistema de federaciones [ibres,
formadas a partir de intereses comunes y como decia BaKunin, de las tradiciones, las
circunstancias y la naturaleza especifica de cada pais. En México, una expresion activa de dicha
propuesta se encuentra en el magonismo anarquista, cuyo texto fundamental, el Manifiesto del 23
de septiembre de 1911, y gran parte de los articulos de Regeneracion a partir de entonces, no dejan
lugar a dudas: se llamaba al pueblo a armarse, expropiar (es decir, tomar los medios de produccién
y las mercancias, inventariando y distribuyendo segiin las necesidades), organizar la produccién y
coordinarse entre productores y comunidades armadas. Esta era el contenido, razén y [6gica de la
lucha por Tierra y Libertad. Para entender el contexto de esta lucha y su consigna, es
imprescindible recordar que Ricardo Flores Magén y otros magonistas sostenian que la forma de
vida de los pueblos indios mostraba que era humanamente posible vivir en sociedades comunistas,
porque la anarquia para Flores Magon, no era otra cosa que la mas alta expresion del orden,
basado en el apoyo mutuo. En suma, para esta corriente la autonomia, en lo espacial, debe ser
primero comunitaria para después poder ser libremente regional, no a la inversa, ni mucho menos
se logra pidiendo al Estado que la decrete...”(™).

En un ambito intermedio de la discusion, enriquecida por las mejores propuestas, de ambas
visiones de la autonomia; Maldonado, establece a la “propuesta comunalista” o “localista”:
“..Esta propuesta sostiene que en lo espacial la autonomia tiene que ser primero comunitaria para
poder ser después regional. De ninguna manera plantea, como parece afirmar Diaz-Polanco, que
se reduce a lo local negando lo regional. Es una propuesta impulsada en buena parte por
organizaciones oaxaquefias, bdsicamente mixes y zapotecas, pero también triquis, mazatecas y
otras, sobre todo organizaciones de autoridades municipales o en las que estdn presentes. La base
de su planteamiento no es geogrdfica o gradualista sino cultural. ®ara los pueblos indios la

®Benjamin Maldonado Alvarado, “‘Autonomismo Autoritario”. En: Maldonado Alvarado Benjamin, Autonomia y
Comunalidad India, enfoques y propuestas desde Oaxaca, Op. Cit. Pag.83-90.

*Benjamin Maldonado Alvarado, “Autonomismo Autoritario”. ITdem. Pag.83-90. Podemos consultar del mismo autor,
otro esclarecedor articulo al respecto: Benjamin Maldonado, Magonisio, “Comunalidad y Resistencia Indigena. El ,
Meéxico Salvaje frente México Barbaro™, En: Maldonado Alvarado Benjamin, La Utopia de Ricardo Flores Magdén: ‘
Revolucion Anarquia y Comunalidad India, Instituto de Investigaciones en Humanidades-Universidad Auténoma !
Benito Juarez, Oaxaca México, 1994. P4g.65-74.
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comunalidad en sus cuatro aspectos (territorio. poder. trabajo y disfrute comunales) es su columna
vertebrall Esta comunalidad existe a nivel local y en ocasiones y lugares adquieren formas
regionales, pero bdsicamente constituye la [bgica de vida de los pueblos indios en su doble
expresion: micro (focalidad)y macro (etnia). Se es indio cuando se es comunal, cuando se reacciona
y razona comunalmente, pese al alto costo y peso que ello implica, en oposicion a lo individual.
Las comunidades indias han resistido a [a invasién, y dos caracteristicas de esa resistencia han
sido el ejercicio de cierta autonomia y las practica en distintos grados de la autogestion. Pero la
cultura de resistencia india ha implicado la creacion y adaptacion de instituciones politicas,
fortaleciendo diversas formas de autonomia defensiva, que ahora avanza hacia su transformacién
en autonomia constructiva. En ese sentido, la creatividad autonémica requiere ser pensada y
desarrollada para que los pueblos indios se recreen en funcion de sus objetivos en la perspectiva de
su historia politica. La defensa del derecho a la autodeterminacion es por tanto, uno de los
aspectos actuales de la propuesta comunalista. Pero esta defensa no implica exigir su
reconocimiento al Estado, al menos no hasta ahora, y esto no se debe a falta de discusién o
fortaleza. Es muy ilustrativo el hecho de que los comunalistas oaxaquefios hayan impulsado con
fuerza en la entidad, las reformas y posibilidades de la eleccién municipal por usos y costumbres,
y al mismo tiempo se opongan a las reformas que crearian el cuarto piso de gobierno: las regiones
auténomas. La corriente comunalista no se opone a que haya reformas constitucionales para tener
el reconocimiento a la autonomia india; mds bien se opone a su decreto como cuarto piso de
gobierno..” (*)

Una diferencia fundamental entre los comunalistas y los autonomistas autoritarios es que
mientras los primeros creen que los pueblos indios demandan un gobierno menor, los
segundos piensan que su demanda es por un gobierno mejor. Asi, mientras los comunalistas
quieren menos gobierno, los regionalistas demandan mas, al proponer otra instancia
adicional. No parece probable que mas gobierno, sobre todo al estilo actual, redunde en
mas libertad para los pueblos indios. Otro punto central en la diferencia esta en que los
regionalistas buscan incrustar la autonomia en el disefio actual del Estado, lo que es
absurdo. Gustavo Esteva sostiene acertadamente que lograrlo seria una victoria pirrica:
“.. A cambio de jurisdiccion en un territorio administrativo, con instancia «auténomas» a las que se
habria transferido competencias y facultades del Estado centralista, se habria consolidado la
estructura de éste y se habria introducido en el seno de las autonomias efectivas de la gente, de sus
sistemas de gobierno propio, el virus de su disolucion.. De lo que se trata es de crear'y consolidar
poderes civiles, no de alimentar al Estado y los partidos oficiales. En el caso particular de
Oaxaca, cuya fragmentacion municipal en pequefias comunidades viabiliza el poder de la
asamblea sobre el de sus representantes, la creacién de un poder gubernamental regional
generalizado y vertical podria implicar la_formalizacién del poder de los representantes sobre la
asamblea comunitaria. Observando la relacién Estado-pueblos indios en el caso de los tres pisos
actuales de gobierno, es claro que los pueblos indios no han tenido acceso a los dos mds
importantes, el federal'y el estatal. El tercero, municipal, ha estado relativamente en sus manos,
pues si bien han podido elegir a sus autoridades de acuerdo a sus sistemas politicos religiosos, el
gobierno estatal y federal les ha confiscado la posibilidad administrativa y financiera de au-

todeterminacion..” (*%).

®Benjamin Maldonado Alvarado, “Autonomismo Autoritario”. Op.Cit. P4g.83-90. A fines de agosto de 1995, ¢l congreso
, local tuvo que aceptar reformar el Codigo de Instituciones Politicas y Procedimientos Electorales de Oaxaca para
4 permitir la eleccion directa por usos y costumbres y no a través de las urnas y los partidos oficiales, en las comunidades
‘ indigenas. Sobre la base de la fuerza de la seccion sindical del magisterio oaxaquefio, se incorporara a la ley estatal de
educacion el respeto a la comunalidad como forma de vida y razon de ser de los pueblos indigenas; desempeiiando un
papel de primera importancia en la modificacion del Cédigo Electoral del Estado para el reconocimiento de autoridades
municipales de acuerdo a sus usos y costumbres. A principios de 1997, el gobierno estatal intenté sorprender con una
contrarreforma que fue oportunamente denunciada y detenida por las organizaciones indias que habian logrado la
reforma en 1995; posteriormente se sucederian un mar de adecuaciones juridicas, las cuales buscando subsanar las
enormes lagunas e inconsistencias legales que emanaban de aquel primer dictamen de 1993, solo logaron complicar atin
mas los intrincados vericuetos juridicos, que minaban la libre determinacién de los pueblos indios oaxaqueios.
®Gustavo Esteva, “Manifiesto por la democracia radical: Autonomia y Transicion”. Ponencia presentada en la mesa de
Dialogo Autonomia y Transicion Democratica, San Cristobal de las Casas Chiapas, México 1996. Pag.19. De cualquier
forma, tanto el autonomismo autoritario como la propuesta comunalista estin lejos de la radicalidad de la utopia
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Ante este cuadro desolador de la relacién de los pueblos indios con el gobierno mexicano,

pensar en crear un cuarto piso lleva de inmediato a formularse y responder varias

preguntas. Maldonado continta con su defensa de la visién comunalista:
“.cexiste la posibilidad de que esa nueva instancia de gobierno sea controlada por los indios? Tal
vez, pero ;que responda a los intereses de la mayoria india? No en todos los casos. ¢Qué garantiza
que el gobierno a través de los indios priistas no controlara las regiones? Nada lo garantiza.
¢Quién promoveria la unién intermunicipal e intercornunitaria? Las organizaciones in-
dependientes, en el mejor de los casos. ;Nada mds ellas? no. ;Son mayoria las organizaciones
independientes en todo el estado Oaxaca? no. ;Existe actualmente la coordinacién municipal o
intercomunitaria auténoma? en algunas partes. ;Depende su futuro de su legalizacion? no.
Entonces, de frente a esto, uno se pregunta ;qué lectura de la correlacion de Suerzas estarin
haciendo los regionalistas para insistir en su propuesta?. Deben pensar que esta inclinada
Jfavorablemente hacia la sociedad o bien que [a creacion de regiones auténomas la inclinaria hacia
la sociedad en su conjunto. A la luz de la situacién en Oaxaca, con ninguna de estas dos lecturas
podemos estar de acuerdo. El rechazo a la creacién de regiones auténomas como instancias de
gobierno tiene una causa, ademds de la desconfianza en su real autonomia, el enorme problema
que significa formalizar relaciones intercomunitarias y, sobre todo, crear un centro rector, que
abarque la totalidad de la region..En esta perspectiva, vemos que la armonia no se logra creando -
y a la larga imponiendo patrones organizativo renovadores pero desestabilizadores de lo ya
construido. La vecindad no es razén suficiente para formar o no parte de una region. Tampoco se
ahoga por el inmovilismo, sobre todo percibiendo las desigualdades entre etnias y dentro de cada
una. Lo que se plantea es que la creacion de regiones auténomas como cuarto piso de gobierno no
es la solucion para todos. Habrd que pensar en otros caminos..” (*").

Asi tenemos que en las dltimas dos décadas, la tendencia mayoritaria de las luchas indias
en Oaxaca ha sido, por la defensa de la autonomia local, expresada principalmente como
luchas por la autodeterminacién a nivel municipal. Ademas, algunos pueblos que han
avanzado en la construccién local de espacios de autonomia, ya sea enfrentando a los
caciques o al partido de Estado, se han planteado e iniciado la coordinacion

anarquista. pero mientras que el autonomismo autoritario practicamente la cancela como via valida al seguir dejando
las facultades Gltimas en el Estado, la propuesta comunalista deja abierto el horizonte hacia esa utopia comun, que
sigue siendo el objetivo a alcanzar y razon de ser de la resistencia india. A final de cuentas, buscar fortalecer al Estado
para lograr la autonomia india forma parte de una concepcion politica del cambio, la marxista, que de ninguna manera
es la dnica propuesta alternativa, pues al menos la anarquista también existe. La discusién sobre autonomia no debe
hacerse al margen de las corrientes de pensamiento y accién desde las que se plantean las distintas propuestas. Del
mismo autor, podemos encontrar una interesante propuesta: Esteva Gustavo, Programa de fortalecimiento de la
regeneracion cultural auténoma de comunidades y pueblos indigenas, Universidad de la Tierra (Unitierra-Oaxaca),
Oaxaca, México, 2003.

“"Benjamin Maldonado Alvarado, “Autonomismo Autoritario”. Op. Cit. Pag.83-90. Entre los pueblos indios de Oaxaca,
las relaciones intercomunitarias se dan de distintas formas, principalmente a través del mercado y las fiestas civico-
religiosas, al grado de que a partir de esas relaciones cotidianas es como se establecen en la préctica regiones
interétnicas, por ejemplo la region serrana, en la que estan articuladas comunidades zapotecas, mixes y chinantecas.
Como region historicamente construida, genera un tipo de identidad que se expresa por ejemplo en la musica de banda
y la comida. La magia de estas regiones indias consiste en que no tienen un centro, lo que las hace suficientemente
horizontales. Pero sus relaciones internas no han sido igualitarias: los zapotecos menospreciaban a los mixes, aunque
este menosprecio desaparecié cuando los mixes mostraron una solidez organizativa y claridad en planteamientos, al
grado de que incluso una danza zapoteca con la que se burlaban de los mixes, cambid. Esto la hace una region atipica
en Oaxaca. Lo comln es que en las regiones interétnicas existentes, los pueblos indios estén articulados en tomo a
centros mestizos de dominacién o étnicos, como en el caso de los zapotecos del Istmo respecto a los huaves. La
creacién de nuevas regiones en estos momentos, no alteraria el sistema de dominacion. Por otra parte, formalizar
relaciones intercomunitarias a través de su integracion en una region auténoma implicaria establecer limites dejando
fuera a comunidades con las que las relaciones son menores y poniendo un cinturdn a las que ya de por si se relaciona-
ban. Esto se complica con el establecimiento de un centro. Poner un centro en la region serrana seria establecer para la
cabecera una primicia no existente, que podria romper la horizontalidad de la region, y en el caso del Istmo implicaria
ubicar ¢l centro en las poblaciones dominantes zapotecas, aumentando la asimetria con los huaves. Una excelente
reflexion al respecto, la encontramos: Benjamin Maldonado, “La contencion de la autonomia: 20 aiios de despojo
politico y organizacion india en Oaxaca”, En: Maldonado Alvarado Benjamin, Autonomia y Comunalidad India,
enfoques y propuestas desde Oaxaca, Op. Cit. Pag.19-52.
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intercomunitaria como cnsayo de copstruccién de posibles autonomias regionales. Sus
principales manifestaciones son: a rivel focal, la defeusa del territorio ( limites, tenencia y
recursos naturales ), la recuperacién del poder controlado por caciques, el fortalecimiento
del Consejo de Ancianos. la luchz por la gestién directa de recursos y obras de
infraestructura, la lucha por ser o volver a ser municipio, la defensa del caracter municipal,
y recientemente la lucha por legistar y defender una vz legislada, la posibilidad de
eleccién de sus anioridedes de a=do a sus usas ¥ costrabres, es decir en asamblea y bajo
el sisterna tradicicnal de cargos. A mivel regional, la roordinacién intermunicipal, la
creaciés de zoras libi2s de 'a presencia s partidos politicos, la redistritacion, la
regionalizacion del Consejo de Ancianos y la Iicha por tener representaciones propias en el
Congresc. Ante esta luchz, el Fstado mexicane ha reaccionado poniendo en juego un
conjunto de obsticulos, que vao desde lo legal hasta el asesinato de dirigentes indios a
través de prifsias y de la protescién complice a los caciques, pasando por las distintas
ofertas politicas y burncréticas. Estos obstaculos externos han sido analizados, enfrentados
y denunciados por las organizaciones indias, de forra enérgica(®).

%] as primeras organizaciones cmopoliticas en Oaxeca se constituyeron a principios de la década de los 80's. Estas
organizaciones surgieron como resultado del trabaio organizativo v pastoral de varios sectores, como el magisterio y la
iglesia catolica, asi como de la experiencia de lucha campesina de la década anterior. en la que lo éico no era
considerado un valor en si y los indios se categorizaban en relacién a su situacion de clase. Sva dos las principales
condiciones que confluyeron para dar vida a estas orgarizaciones regionales con demandas y propuestzs claramente
étnicas: la lucha local contra caciquismo y explotacién y el surgimiento de intelectuales indios. La regién donde surgen
estas organizaciones pioneras es la Sierra Norte de Oaxace, y son formadas bésicamente por zapotecos y mixes,
también por chinantecos. Ellas son: la Organizacién para la Defenss de tos Recursos Naturales y Desarrollo Social de la
Sierra Juérez (ODRENASL)), el Comité de Defensa de tos Recursos Naturales y Humanos Mixes (CODREMI), el
Comité Organizador y de Censulta para la Union de los Pucblos de laSierra Norte de Oaxaca (CODECO). Sus més
destacados intelectuales son des antropdlogos: Floriberto Diaz (G5mez. mixe de Tlahuitoltepec, y Jaime Martinez Luna,
zapoteco de Guelatao, quienes fueron también unos de sus més activos y comprowetidos impulsores. Y son
precisamente ellos dos quienes formulan la perspectiva de la comunalidad. Esta propuesta surge entonces al calor del
trabajo organizativo que darfa como resultado las primeras organizaciones propiamente etnopoliticas en la entidad. En
el documento mas importante suscrito por las tres organizaciones serranas en 1982, hay varios elementos que serfan
clave en las luchas indias posteriores, como lo son: EJ llamado a la resistencia india: *..Pero no se piense que los
pueblos autéctonos hemos aceptado sumisamente esta historia que aqui hemos sintetizado, antes bien, la lucha de
resistencia y de vencimiento de obstdiculos ha sido constante: en alguros lugares nuestros pueblos han sido vencidos
por la manipulacion, por la atsorcion total d¢l sistema del capial, por la corrupcion.... nes han reducido mas nuesiras
tierras, han usurpado mds nuestros recursos naturales, han comercializado nuestros conocimientos y manijestaciones
culturales, pero ain asi no estamos ni nos sentimos derrotados en esia lucha que no es de coyunturo sine histdrica..”.
La defensa de la comunalidad: ..Por una educacisn en nuestras propias manos'y con nuestras propias decisiones, en
nuestras lenguas y de acuerdo a nuestros vaiores iradicionales, cimentados en la comunalidad, y ordenados dec
acuerdo a nuestros conceptos de espacio y tiempo y con asesores que nosotros mismos determinemos..”. La blsqueda
de la autonomia: “.Demandamos respeto absoluto « nuestra autodeterminacion comunitaria sobre nuestras tierrus,
sobre todos los recursos naturales y a las formas de organizacion que deseemos darros.... Demandamos el respeto a
nuestras expresiones de vida comunitaria, nuestra lengua, nuest a espiritualidad, nuestros calendarios, al intercambio
de nuestros productos y marnjacturas.... Demandaraos respeto e impulso & nuestra forma de gobiernc comunitario,
porque es la tinica forma garantizada de evitar ia centrali racidn de poder politico y econémico. Nos oponemos a que
en aras de un supuesio desarrollo racional se arrasen nuestros recursos naturales o se conviertan nuestras tierras en
zonas de experimentacion y de abastecimienio de rmaterias primas para eripresas privadas, paraestatales o estatales..”
Ver : Sarmiento Sergio y Consuelo Mejia, La lucha indigena: un rete a la ortodoxia, Siglo XXI, México, 1987.
P4g267-274. A su vez, la lucha comunalista librada por los zapotecos de Yalalag conira décadas de caciquismo en esa
zona de la Sierra Norte, llegaba también a principios de los 80's a uno de sus momentos cruciales cuando recuperd el
pueblo ¢l poder. En esta lucha y otras dirigidas en la zona por la Asamblea de Autoridades Zapotecas y Chinantecas de
la Sierra -organizacién derivada del Codeco-, participaba activamente Juan José Rend6n, lingiista ligado a las
principales Juchas oaxaquefias en los tltimos 40 afics y quien realizara aportes tedricos y metodolégicos relevantes a la
idea de la comunalidad y su difusién. Ver a: Joel Aquine y Juenita Vasquez, “Yalilag: lu historia de una conciencia
comiin”, En: Qjarasca Nims.42-43, marzo-abril, México, 1995. En suma, podriamos decir que la idea de la
comunalidad come principio rector de la vida india surge y se desarrolia en medio de la discusidn, la agitacién y la
movilizacion, perc vo como una ideologia de combate sino como una ideologiz de identidad, mostrando que la
especificidad india es su ser comunal con raices bistoricas y culturales propias y antiguas, a partir de las cuales se busca
orientar la vida de los pueblos.
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Alicia Barabas, en un sugerente ensayo titulado: “Reorganizacién etnopolitica y territorial:

Caminos oaxaquefios para la autonomia”, nos plantea una interesante reflexién:
"..Una autonomia integral, no restringida, tiene que fundarse en autogobierno no cooptado y
desarrollo econdmico autogestionado en territorios juridicamente reconocidos. ®ero, la experiencia
mundial indica que el tamafio de las unidades politicas locales es decisivo, en términos de alcance
Y viabilidad para levar a cabo politicas piiblicas eficientes. Los municipios pequefios y mds aiin,
las comunidades, no pueden afrontar tales retos; para hacer eficaz una gestion autondmica parece
necesario aumentar el tamaio de los municipios. ®or eso, los paises orientados a darles nuevo
protagonismo politico reflexionar sobre la necesidad de organizar, sin violentar identidades e
historias  locales, niveles mayores como las mancomunidades, las comarcas, las
intermunicipalidades o cualquier otra instancia de coordinacién entre municipios En Oaxaca fia
habido iniciativas gubernamentales (1983) por fusionar municipios pequefios en unidades
mayores, pero fueron violentamente rechazadas por las autoridades municipales y los ciudadanos.
Evidentemente no se trata de remunicipalizar a partir de nuevas imposiciones estatales sino de
apelar al conocimiento local y las afinidades etnoculturales para cualguier propuesta de
reorganizacion politico territorial.."(*’)

Por otra parte, en un extraordinario articulo, titulado: “Obstdculos internos para la
construccion de autonomias indias: Una perspectiva desde Oaxaca”, Benjamin
Maldonado, elabora una interesante tipologia de obstaculos internos a los que se enfrenta el

™ Alicia M. Barabas, “Reorganizacion etnopolitica ¥ territorial: Caminos oaxaquefios para la autonomia”, Fn:
Bartolomé Miguel Alberto y Barabas Alicia(coords), Autonomias Etnicas y Estados Nacionales,
IN.A.H/CONACULTA, Meéxico, 1998. P4g.343-366. En México y en Oaxaca, muchos indigenas son conscientes de
que si sus pucblos pueden reconstruirse como unidades abarcativas amplias, a partir de las comunidades locales,
tendran mas fuerza politica interna y representatividad en el Estado y podran concentrar y redistribuir mejor los
recursos. Sin entrar en un andlisis pormenorizado se puede apuntar que en la actualidad coexisten proyectos
autonomicos "comunalistas", defendidos por grupos y organizaciones indigenas que parten de la autonomia de hecho
hacia la de derecho, buscando en el proceso la reconstitucion politica de los, pueblos y una transformacién del Estado,
antes de optar por niveles mas amplios de autonomia. Esta posicién, que trata de crear o recrear una cultura politica
internd para la autonomia sustentada en el conocimiento local, es frecuente en Oaxaca. Pero tenemos que convenir en
que serfa muy complicada la articulacién del Estado con 9 826 localidades. Resulta evidente que son necesarias
estructuras organizativas de mayor alcance que las comunidades, aunque apoyadas en ellas. Es tal vez por eso que las
propuestas "municipalistas" (que integran varias comunidades) han encontrado adeptos en muchos grupos indigenas
oaxaquefios y del pais, que ven en los municipios el espacio desde el cual ejercer su especificidad cultural y normativa
propia. De hecho ambas perspectivas no son incompatibles, ya que las localidades podrian ser el fundament6 para una
reestructuracion en la que el municipio serfa la instancia articuladora entre el Estado y la constelacion de autonomias
locales. En ocasiones la discusion sobre iniciativas autonomicas regionales, es impulsada por organizaciones
multi¢tnicas, pero en Oaxaca su convocatoria no parece suficiente como para generar una reterritorializacion regional
interétnica. Aunque no es la modalidad principal también existen propuestas autonémicas que involucran grupos
etnolinguisticos completos, generadas por ellos mismos y que intentan promover la "redistritacion” de sus territorios:
es el caso del triquis y huaves. No obstante para grupos muy numerosos, extendidos en el espacio, fragmentados o
discontinuos, el municipio, como institucién de intermediacion, puede ser el punto de partida para un experimento
autonomico que las comunidades se propongan; todo depende de la capacidad de innovacién con la tradicion que
tengan las estructuras locales para generar nuevas formas de convivencia politica con el Estado. Un acercamicnto
estadistico al universo indigena muestra que en muchos de los municipios la poblacién india es minoria; y esto resulta
asi no porque sean realmente minoria numérica en un espacio mestizo, sino porque las comunidades indigenas estin
fragmentadas entre diferentes municipios y distritos que por lo comun tienen cabeceras mestizas. Una de las estrategias
reiteradas por esta politica de desvitalizacion de los poderes indigenas ha consistido en degradar las cabeceras
municipales indigenas al estatus de agencias dependientes de las cabeceras mestizas y criollas. Una remunicipalizacion
o redistritacion que reaglutinara las comunidades culturalmente a fines en unidades mayores, devolviendo las cabeceras
a los indigenas, daria visibilidad a los territorios étnicos y pondria en evidencia que en la mayoria de los casos los
indigenas se ubican en zonas compactas donde son mayoria. La realidad es demasiado compleja y son necesarios
estudios puntuales en cada grupo indigena, antes de intentar soluciones particulares a la problematica de la
demarcacion de nuevos espacios politico administrativos. Un camino necesario es la investigacion de las redes
concretas de afinidades etnoculturales dentro de cada grupo etnolingiiistico, que permita disefiar a los interesados un
reordenamiento geopolitico en el que las comunidades integren unidades mds abarcativas con nuevas fronteras politicas
y territoriales. Pero cualquier intento de reorganizacion etnocultural de los gobiernos y las fronteras indigenas, debe
partir, de la base del conocimiento local donde se reproducen las redes de afinidades que constituyen la sustancia social
de los grupos etnolingiiisticos.
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movimiento indigena, en dicha busqueda. Sefialando la separacién entre el reclamo de
autonomia y el 4mbito de la autogestién, como uno de los principales errores, generdndose
de esta manera a su interior, una gran paradoja:
“.El colonialismo ha impulsado la fractura de las culturas alternas en diversos frentes, y en ese
proceso etnocida tiene como uno de sus principales éxitos haber provocado la separacién entre la
autonomia y la autogestion en las sociedades indias, consiguiendo reducirles la autonomia al
dmbito de lo politico, confindndola a la posibilidad de elegir a sus autoridades de acuerdo a sus
sistemas de cargos y formas de eleccion. Con ello, el Estado mexicano ha logrado que existan
gobiernos indios sin capacidad administrativa, dependientes de los designios de la administracion
central y de los usos politicos del partido de Estado.. En una perspectiva no reducida a la
cuestion del poder, esta separacion entre autonomia y autogestion, factor fundamental en la
desarticulacion de las sociedades indias, ha generado distintas formas de lo que podemos
considerar como irresponsabilidad étnica: por ejemplo, abandonar la tarea educativa, reproductora
de la cultura propia, en manos de la escuela. La autogestion implica responsabilidad, pero el
colonialismo sigue interviniendo de tal manera la [Sgica india, que incluso en sus demandas y
planteamientos de autonomia no mencionan ni muestran inclinacién. clara por avanzar en
devolver a la autonomia su razon de ser: [a autogestién. Sin este componente, la autonomia india
parece compatible con la irresponsabilidad ?que caracteriza al ciudadano occidental?, al defender
con fuerza el derecho a nombrar a sus autoridades y al mismo tiempo dejar en manos de la escuela
la educacion, de la clinica la salud, del mercado la alimentacién, del juzgado la administracion de
Jjusticia, de la obtencion de salario la satisfaccion de necesidades bdsicas, en suma, dejando en
manos del gobierno mexicano la dotacion de servicios, el «rescates cultural y el impulso al
etnodesarrollo, o buscando en la migracion la creacién no colectiva de alternativas. Sin embargo,
todas estas actitudes indias hay que ubicarlas de manera particular en la perspectiva de su
historia politica, para poder distinguir entre lo que es estrategia étnica coyuntural frente a la
dominacion, y lo que es distraccién o incluso falta de resistencia, observando el papel que
desempefia la conciencia étnica en esa definicion..” ().

Otra gran deficiencia, que Maldonado registra, es la distancia entre una vanguardia
propositiva y las bases indias extrafias a la discusion:

“ Este problema puede verse a dos niveles: uno en las organizaciones, entre sus dirigentes y las
bases, y otro en los pueblos, entre los grupos organizados y la asamblea comunitaria. En el primer
nivel, todavia no es comiin que la riqueza conceptual de las propuestas formuladas por los
distintos intelectuales indios, se expanda suficientemente hacia las bases y se discuta. En el
segundo nivel se observa que las propuestas de autonomia mds importantes han sido impulsadas
por organizaciones de autoridades municipales y no por organizaciones sociopoliticas o
econémicas. La razon de este fendmeno radica en que las autoridades municipales tienen un lazo
directo con la asamblea general comunitaria, la cual las eligid, mientras que las organizaciones
sociopoliticas 'y econdmicas estdn generalmente conformadas por grupos que no representan a la
comunidad y que ademds, en muchos casos, no tienen presencia o influencia importante en la
asamblea comunitaria e incluso tienen conflictos con la autoridad, lo que los aisla aiin mds. Por
otra parte y por desgracia, debemos advertir que no todos los grupos étnicos cuentan con
intelectuales comprometidos y que tengan propuestas importantes. Ademds, y lo que es peor, la
mayoria de los pueblos indios y sus organizaciones no ha logrado alcanzar una dindmica
importante de reproduccién de ese tipo de intelectuales, por lo que su avance en este camino
muestra una gran fragilidad: cada intelectual comprometido con su pueblo que es asesinado por el
gobierno o el caciquismo, o que es cooptado por la dominacién, representa una pérdida sensible
para el grupo étnico al que pertenecia, y también le representa un retraso de aiios al tener que
esperar o batallar para que de entre [a masa de escolarizados surja otro dirigente étnico. . "H.

“Benjamin Maldonado, “Obstdculos internos para la construccion de autonomias indias: Una perspectiva desde
Oaxaca”, En: Bartolomé Miguel Alberto y Barabas Alicia(coords), Autonomias Etnicas y Estados Nacionales,
I.N.A.H/CONACULTA, México, 1998. Pag.367-384.

““Benjamin Maldonado, “Obstdaculos internos para la construccion de —autonomias indias: Una perspectiva desde
Oaxaca”, Op. Cit. P4g.367-384.
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Un gran obstaculo, lo representa lo que a Maldonado le ha dado en llamar, “e!

desconocimiento de la comunidad”’
“.Un elemento importante para poder avanzar hoy hacia la autogestion india es el conocimiento
de los recursos fisicos, humanos y naturales de la comunidad, el municipio y la region. ®ero este
conocimiento no existe de manera suficiente. Si la comunidad y sus autoridades no tienen una
idea de conjunto de lo que conocen, mucho menos puede tenerla de lo que no conocen, como son los
recursos potencialmente aprovechables. Es claro que no se puede impulsar el desarrollo de lo que se
desconoce. No es lo mismo saber qué hace falta para el solicitarlo (cualquier ciudadano lo puede
hacer), que saber con qué se cuenta para hacer lo que la comunidad quiere que se haga. EL
problema radica en que esa asamblea no ha definido qué es lo que quiere ni cuenta, salvo
excepciones, con elementos para hacero..” ().

Por ultimo, Maldonado encuentra un serio conflicto, en el ambito de la definicion de los

esquemas autondémicos propuestos:
“ La dindmica del colonialismo en Oaxaca y las respuestas étnicas impulsadas desde el refugio i
encontrado en [a comunidad, fian generado una variedad de situaciones que impiden una “
generalizacion para las perspectivas de concrecion de la autonomia india. En el caso de los Mixes
construir su autonomia en base al territorio étnico significaria desconocer las diferencias
ancestrales entre los Mixes de la parte baja (San Juan Ouichicovi) y el resto, las cuales han
generado no sélo importantes variantes dialectales sino articulaciones diferenciadas a sistemas ;
interétnicos regionales. Los Mixes de las partes alta, media y las cabeceras municipales de la baja
han conformado una region interétnica con Zapotecos de la sierra 'y algunos pueblos Chinantecos,
con los que mantienen relaciones frecuentes y diversas (a través de fiestas, mercados, trdnsito,
compadrazgo, etc.)y con los que guardan una identidad particular, como serranos, conservando
cada pueblo sus particularidades diferenciales de identidad; como el vestido, la lengua, etc. Tsta
identidad serrana se observa, por ejemplo, en el hiecho de compartir el gusto por un mismo tipo de i
miisica de banda, en la preparacion similar de alimentos y en [a presencia importante de los
«abogados» especialistas en leer el calendario indio y definir las pricticas rituales a partir de él. |
Lo interesante de esta region pluriétnica es que tiene raices antiguas y también amplias
perspectivas de futuro, pues la mds importante articulacion etnopolitica interétnica en Oaxaca se s
ha dado precisamente en esa regién y continiia fortaleciendo [a coordinacién mayoritariamente ’
entre pueblos y organizaciones de Zapotecos y Mixes. Por el contrario, los mixes de la parte baja y
de algunos pueblos de la media forman parte de otra region, lejana y diferente a la serrana, pues
mantienen viejas relaciones de todo tipo con los Zapotecos del Istmo, de quienes han adoptado el !
vestido femenino, el tipo de fiestas, la alimentacion, la miisica, entre otros aspectos. Ambas zonas i
(la fria de los serranos y la calurosa de los istmefios), muy diferentes entre si'y con poca relacion, '
conforman identidades regionales que aglutinan a distintos grupos con identidades especificas. Tn
estas condiciones, una region auténoma circunscrita al territorio mixe, es decir que estuviera
conformada por los 19 municipios mixes, estaria condenada al fracaso e incluso a la violencia,
como sucedié con la creacién del distrito mixe en 1938.." ().

“»Benjamin Maldonado, fdem. Pag.367-384. Ahora bien, un desarrollo mucho mas amplio de esta idea, la podemos
encontrar en: Benjamin Maldonado, “Hacia la Autonomia India: de la comunidad a la articulacion del pueblo como
sujeto colectivo”, En: Maldonado Alvarado Benjamin, Autonomia y Comunalidad India, enfoques y propuestas
desde Oaxaca, CONACULTA-INAH, CEDI, CMPIO, Oaxaca, México, 2002. Pag.9-18.

®9Benjamin Maldonado, “Obstaculos internos para la construccién de autonomias indias: Una perspectiva desde
Oaxaca’, Op. Cit. Pag.367-384. Por todo ello, la propuesta mas acertada es la que plantea construir a nivel de asamblea
la autonomia local y, sobre la base de los acuerdos intercomunitarios articulados a través de las organizaciones politicas
actuales o futuras, avanzar hacia la autonomia regional, cuyo ambito debe ser definido por quienes las van a integrar en
basc a sus identidades, y no en base a una arbitraria division geopolitica externa. Sin embargo, para los intelectuales y
las organizaciones indias “autonomistas” cercanos al Partido de la Revolucion Democratica (el Frente Independiente de
Pucblos Indios, la Asamblea Nacional Indigena Plural por la Autonomia y el Consejo General de las Regiones a
Pluriétnicas de Chiapas), la autonomia comunitaria y municipal no puede realizarse si no se logra el reconocimiento
juridico de la autonomia regional, que plantean corno regiones auténomas pluriétnicas. Una propuesta como esta puede
ser valida para municipios que ya constituyeron regiones auténomas en rebeldia frente al gobierno mexicano, pero se
convierte en una imposicion “democratica” si se generaliza a pueblos que no han avanzado desde abajo. Una postura
alternativa a ésta no implica tratar de reducir la autonomia a la escala local, sino extenderla en lo local para que las
asambleas comunitarias y no sélo los intelectuales y dirigentes estén en condiciones de discutir y conformar
autonomias
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En otras palabras, no se trata de “construir” autonomias sin raices ni vivencias en el
pasado, sino de “reconstruir” autonomias, sin que ello signifique regresiones; sino
recuperar del pasado las lecciones y la certeza de que existen capacidades para ser
auténomos. La autonomia india puede ser una experiencia nueva para los indios de hoy,
pero los indios de ayer, vivieron una experiencia trascendental de comunalidad india, que
les permiti6 sortear, su extincién como pueblos. Por tanto, se requiere ubicar las luchas
actuales en su dimension histérica para lograr formular un proyecto realmente propio, de
autonomia comunalista. En ese sentido, Maldonado, propone diferenciar algunos
obstaculos especificos para la “reconstruccion” de las autonomias indias. Sefialando en
primer lugar, la desaparicion dé la experiencia autonémica de la memoria india:

“.Como se sabe, el problema de la historia escrita por los vencedores no radica sélo en la_forma

como se reconstruyen y presentan los fiechos, sino también en los hechos que se niega, oculta o

segrega. Un ejemplo de ello es la desaparicion de la experiencia autogestiva india posterior a la

Conquista: La historia oficial muestra culturas ndufragas, dependientes de la economia

explotadora virreinal para poder sobrevivir, ocultando la capacidad reconstructiva de la cultura

de resistencia india y presentando sélo rebeliones como reacciones coyunturales poco articuladas.

Frente a esta vision parcial, se ha documentado que los pueblos indios recuperaron su dindmica

social y demogrifica a partir de la construccién de regiones autogestivas que se articularon con

base tanto en los distintos niveles de consolidacion socioecondmica de las comunidades, como en la

reconstitucion de su identidad étnica basada en su cosmovision y religiosidad, aprovechando los

espacios de respiro que daba la estructura colonial novohispana, tales como la autonomia relativa

concedida a las comunidades. Sin embargo, actualmente tanto en pldticas informales como en

documentos indios, la autonomia vivida después de la Conquista estd también ausente o aparece

en un nivel de generalidad tal, que parece mds bien recurso retérico, conviccién vaga o suposicion,

aunque cada vez mds se reconoce minimamente su existencia y ello permite tratar de ubicar su

razoén de ser en perspectiva histérica. Esta laguna causa desconcierto a los mismos indios cuando

es percibida como tal; lo cual sucede cuando su pasado deja de ser s6lo un argumento de orgullo

etnicista y se preguntan por los hechos concretos que pudieron haber dado origen a su fortaleza

actual; o a su falta de fortaleza. En este proceso de reflexion se plantean una disyuntiva bdsica:

los espafioles destruyeron a las culturas indias y luego las reconstruyeron, o bien las destruyeron'y

[os restos de esas culturas se reorganizaron para reconstituirse y ademds poder soportar el peso de

la explotacién colonial sobre sus fiombros. EL percatarse de que tuvieron que ser los propios indios

los que salieron adelante de [a devastacién, genera una perspectiva diferente de las luchas

actuales y sus objetivos, llegando incluso a provocar fuertes autocriticas. Asi, la concientizacion

acerca de la experiencia autogestiva de reconstitucion étnica, construida a partir de autonomias

limitadas por la dominacién y en condiciones de dificultad extrema, es fundamental para poder

formular colectivamente un proyecto propio de futuro..” ().

El menosprecio de la experiencia historica, de la estrategia autonémica india:
“.®ara los principales impulsores de la Asamblea Nacional Indigena ®lural por la Autonomia, la
experiencia de autonomia vivida durante la Colonia y la formacién de la nacién por los pueblos
indios no es un valor a recuperar, dado que argumentan? se trata de autonomias limitadas e
incluso de tipo antidemocrdtico. Su argumento descansa en la idea de que las autonomias indias
durante el periodo novohispano fueron una concesion del imperio espaiiol gracias a la cual los
indios pudieron recrear sus identidades étnicas pero qué, por lo mismo, esas identidades son en
buena medida resultantes de la penetracion colonial de sus culturas. Y dado que esa autonomia es
percibida como una estrategia de dominacion sin considerar su uso en funcion de estrategias
indias de resistencia, se le concibe como una experiencia impuesta y por tanto ajena e inadecuada
para ubicar la perspectiva fistérica de las luchas indias actuales. Sin duda, las autonomias indias
en el periodo colonial fueron limitadas pero de ninguna manera son una experiencia despreciable
que deba ser reducida al ofvido. Ello implicaria aceptar que las culturas indias de hoy no son el
resultado de [a resistencia india de amplia gama para impedir desde lo propio el éxito etnocida del
régimen espaiol y sobre todo del Estado mexicano, sino que son el resultado de la benevolencia o

““Benjamin Maldonado, “Obstdculos internos para la construccién de autonomias indias: Una perspectiva desde
Ouaxaca”, ldem. Pag. 367-384.
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la distraccion de los dominadores o de alguna casualidad, pero no de la voluntad india
constitutiva de su cultura de resistencia. EL aprovechamiento creativo de los espacios que no
ocupaban el invasor y su cultura, fue un factor clave en el éxito de la recuperacién de las
sociedades indias frente a la Conquista, y esa experiencia, de la cual es parte fundamental la
autonomia, tiene que ser base para pensar el futuro, si se quiere hacerlo desde una perspectiva
propia..” (*%).

La colonizacién del imaginario indio

“ Al menos dos periodos de colonizacion del imaginario indio se observan en la historia de la
invasion sufrida por los pueblos indios: una colonizacion temprana, durante los siglos XVI y
XVII, en cuanto a las implicaciones de la transformacion de los cédigos de expresion grifica y del
imaginario religioso, y una colonizacion tardia, impulsada por los gobiernos postrevolucionarios
en el presente siglo para refundar a nacién mediante la occidentalizacion moderna, después del
afrancesamiento reinante durante la larga dictadura Porfiriana de la segunda mitad del siglo
XIX. E[ problema de esta penetracion del imaginario indio es de tipo etnopolitico, pues su
finalidad es imponer las imdgenes del dominador como universales y desalentar la capacidad
propia de imaginacion. Esto genera la corrupcién o falta de un proyecto en virtud de que se
coincide o acepta el proyecto propuesto por la dominacién. Como ya ha sido sefialado por diversos
autores, sin proyecto no hay movilizacion, sin una idea del futuro al que se aspira las acciones del
presente pierden ilacion, es decir, sin formulacion de utopias étnicas no puede construirse el futuro
indio. Esta colonizacion, que es otro de los grandes logros de la dominacién, obliga a hacer un
doble esfuerzo para enfrentarla: en principio, la concientizacion acerca de ella, porque el fiecho de
sufrir la dominacién no significa conocer sus mecanismos. Si ya sefiakibamos que no es posible
administrar lo que se desconoce, tampoco es posible enfrentar a la dominacién con éxito si se
conocen sus efectos pero se desconocen sus mecanismos o se conocen s6lo algunos de ellos. Suponer
que por el fecho de ser indio se conoce a la dominacion etnocida, es tan engafioso como suponer
que un obrero, por sufrir la explotacion, conoce sus mecanismos y es consciente de ella. La
descolonizacién del imaginario indio implica la recuperacion de las imdgenes propias y la
relativizacion de las ajenas, tarea en [a que se enfrentan algunas organizaciones contra el
conjunto de los aparatos ideoldgicos del Estado mexicano..” *).

Reflexivo, el intelectual zapoteco Jaime Martinez Luna, en un so6lido articulo titulado:
“Autonomia y autodeterminacion: Pasado y futuro de y para nuestros pueblos”, refiere
asi, este relevante periodo de la reflexién por las autonomias Indias:
“ Nuestra autodeterminacion existente la encontramos mds claramente en lo politico. Quizds, en
ningiin momento de nuestra historia, los pueblos indigenas habiamos tenido una coyuntura
histérica tal; en la que el andlisis sobre nuestra autodeterminacion fuera la ventana mds segura
para garantizar nuestra sobrevivencia como pueblos, como sociedad. La autodeterminacion ha
sido un suefio eterno de nuestras comunidades, algunas, por cuestiones geogrdficas o también
organizacionales, hemos logrado mantener cierto margen de esta autodeterminacion, la cual
siempre ha sido resultado de una tensa relacién con el Estado-Nacidn. La gran mayoria de las
comunidades indigenas fiemos padecido la subyugacion, exterminio territorial y fisico, y unas

®9Benjamin Maldonado, Ibi dem. P4g.367-384. Al respecto, se puede consultar el interesante articulo: Benjamin
Maldonado, “Reflexiones acerca de la resistencia india y la liberacion”, En: Maldonado Alvarado Benjamin, La
Utopia de Ricardo Flores Magén: Revoluciéon Anarquia y Comunalidad India, Instituto de Investigaciones en
Humanidades-Universidad Auténoma Benito Judrez, Oaxaca México, 1994. Pag.75-90.

®9Maldonado contintia: “.Una vez despertado el imaginario indio, se requiere formular utopias que recojan la
expectativa colectiva, y a partir de su generalizacion poder ordenar las acciones indias del presente como medio para
alcanzar un fin. Este esfuerzo de descolonizacion y formulacion utdpica en Oaxaca, muy activo a principios de los
aiios 80's, quedd relegado ante la necesidad de las organizaciones povr enfrentar problemas coyunturales y al
enredarse en la maraia burocrdtica que implican las negociaciones con el gobierno del estado. Ademas, como sucedio
al movimiento sociopolitico del pais, la capacidad represiva del Estado mexicano y su complicidad con los caciques
locales, mostraron una imagen de invencibilidad gubernamental que hizo que los proyectos de transformacion social
se desgastaran, privilegiando ante ello la gestion y la supervivencia. En este contexto, la insurreccion Zapatista de los
indios de Chiapas ha tenido como uno de sus principales efectos la liberacidn del imaginario social, pues al mostrar
que el Estado mexicano no es invencible recuperé viabilidad para las utopias..”. Benjamin Maldonado, “Obstaculos
internos para la construccion de autonomias indias: Una perspectiva desde Oaxaca”, Op. Cit. Pag.367-384.

97




Comunalismo Indo, Poder Local y Autonomia “Usos y Costumbres, Comunalidad y Resistencia Inds

tantas mds: el fomicidio cultural. Consideramos que éste es un momento muy importante para
describir y asi, desde [a prictica, entender lo que es o fue nuestra autodeterminacion, también
dibujar la autodeterminacion que deseamos, la autodeterminacion a la que aspiramos..” ().

Martinez, enfatico argumenta:
“ Nuestras comunidades han estado organizadas de manera tal, que cuentan con instancias de t
participacion muy precisas y cristalinas. La asamblea, es [a mdxima autoridad en la comunidad, es
la reunion de todos los jefes de familia, en [a que intervienen también las mujeres. En ella
participan lo mismo silentes que parlantes, los mismo trabajadores del campo que artesanos y 4
profesionales. En la asamblea se trabaja ya sea por consenso comunitario, o por voto piiblico y '
directo, a mano alzada, por cuestiones pricticas. La eleccion de las autoridades no refleja ninguna
intencién o lineamiento partidista, se fundamenta en el prestigio y éste; en el trabajo. El trabajo y
la capacidad en el tequio, en el campo, en [a coordinacién, en [a obediencia, en el pensamiento, en
fin en todos los dmbitos del trabajo. Las autoridades como tal responden a un plano de
participacion que lo mismo los estimula que les presiona, mdxime si se toma en cuenta que la
realizacion de cargos o los desempefios piiblicos no garantizan un ingreso econdémico, es mds, la
norma es que el cargo sea un trabajo gratuito y permanente al servicio de la comunidad. Algunos
compaiieros han sefialado que si estos cargos fueran remunerados por el Estado, éste no tendria
facultad para realizarlo tanto en su precio, como por su calidad. La representacion politica en una
comunidad es el resultado de una convivencia directa y diaria, es el conocimiento profundo de
cada ciudadano, pues este demuestra sus capacidades desde nifio. Los de avanzada edad, que han
demostrado su entrega y capacidad son tomados en cuenta para dirigir indirectamente o bien para
orientar el devenir de cada autoridad en turno. Con esto enmarcamos nuestra autodeterminacion
cimentada en el dmbito comunitario..”C®).

aesddice 2

Jaime Martinez, enfatico, finaliza su exposicion:

“ Nuestra organizacion politica a tenido la presion constante, de adecuarse al Estado-nacion,
ccémo? mediante acuerdos diversos, donde la comunidad cede su presencia en un dmbito externo a
la localidad, siempre y cuando se le garantice el pleno respeto, a su nivel interno de gestion. De
ese modo nuestras comunidades, que no rebasan los siete mil habitantes y en su mayoria en i
promedio son de dos mil, garantizan su autodeterminacion politica. La autodeterminacion
politica es a que observamos en nuestra region de manera mds evidente, aunque como ustedes
comprenderdn, estd limitada en su expresion regional, es decir, no podemos participar en otros
niveles; los cuales, si aprovecha el poder para nombrar a sus falsos dirigentes, que mds le
convengan a sus intereses..La autodeterminacion, aparezca asi ante nuestras mentes como una
nueva forma de garantizamos la sobrevivencia y como una garantia para la defensa de la
pluralidad 'y la diversidad. En estos esfuerzos, nuestros obstdculos inmediatos son los partidos
politicos. No estamos en contra de la vida republicana y de sus mecanismos partidistas. Lo que i
exigimos es el respeto a nuestras propias formas de eleccion de representaciones regionales. Dada
[a desintegracion a la que hemos estado sometidos, sabemos que no serd fdcil, integrar nuestras
organizaciones regionales y mucho mds dificil serd, la reestructuracion de nuestras etnias..” (*°).

®"Jaime Martinez Luna, Autonomia y autodeterminacion: Pasado y futuro de y para nuestros pueblos, En: Jaime
Martinez Luna(autor/compilador), Comunalidad y Autonomia, Fundacion Comunalidad, Guelatao de Judrez Oaxaca
México, 2000. Pag.18-19.

@ Jaime Martinez Luna, “Autonomia y autodeterminacion: Pasado y futuro de y para nuestros pueblos”, Op.Cit. Pag.19.

®Jaime Martinez Luna, {dem. Pag.20.
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Relaciones Etnoculturales entre los Chjota énna
)

b

(‘articulacién regional, identidad y resistencia en la Sierra Mazateca

En el mundo, 300 millones de personas se reconocen como
pertenecientes a algin grupo indigena. Con una diversidad
Cultural de 5,000 lenguas y culturas. Representan el 20% de [a
humanidad y se encuentran contenidos en 70 paises.

La sociedad nacional reconoce a los “chjota énna” como uno de los 62 grupos

étnicos que integran este pais¢). Se les llama mazatecos, palabra derivada del gentilicio §
nahuatl “mazatecatl”, que significa gente del lugar donde abundan los venados. El origen :
de este término de adscripcion, se remonta a la época prehispanica durante la dominacién 4
mexica sobre la Sierra Mazateca. Hacia el interior del grupo, esta categoria de
identificacion, no es muy significativa, pues ha llegado a ser cuestionada en reiteradas !
ocasiones. Ellos se denominan a si mismos “chjota énna”, que significa los nuestros, la

“r r

gente que habla nuestra lengua (“chjota”, gente; “én”, palabra o lengua y “nd”, es
nuestra)e).

El rasgo més importante que define su identidad y que ellos consideran como el
dispositivo esencial en la reproduccién de su cultura, es su lengua. Pues el idioma se
convierte asi, en un indicador tanto de la auto adscripcién grupal etnocultural, como del
conocimiento mismo, que se tenga sobre ellac).

S i

®

™Tras la llegada de los espaiioles a nuestro continente, se hablaban aproximadamente 170 idiomas indigenas Gnicamente
en el territorio que ahora es México. Ya para los albores del siglo XIX, persistian Gnicamente unos 100 idiomas. Hoy
sobreviven s6lo 62 y 24 de estos, estan en grave peligro de extinci6n. Paradéjicamente, México continia siendo un pais
con una enorme riqueza cultural, debido a su enorme diversidad lingiiistica y racial que atn subsisten. Actualmente, en
el mundo se hablan unos 5 mil idiomas, la India es el pais que cuenta con mayor riqueza lingiiistica, con 65 idiomas
vivos. Le sigue México, con 62, y el tercero es China, con 54 idiomas. México es el pais con mayor poblacion indigena,
dentro del continente americano: aproximadamente son mas de 10 millones de personas, lo cual representa un 10% de
su poblacién total. En Pera la poblacion indigena asciende a 8 millones 400 mil, que representa el 40% de la poblacién
total. En Guatemala, el 60% de la poblacién es indigena, es decir, casi 6 millones de personas. Bolivia tiene el 58% de
poblacién indigena (4 millones 135 mil). Montemayor Carlos, " Tienen derecho las culturas a sobrevivir?”, En:
Revista Proceso, No.12711, México 11de marzo de 2001. \
®Eckart Boege, desarrolla una entrevista en la cual un poblador le refiere que: "Nosotros somos los ha shuta enima,
‘trabajamos el monte', quiere decir que Somos personas humildes, indigenas, que hablamos en idioma (ha en)”. Ver a:
Boege Eckart, Los mazatecos ante la nacion. Contradicciones de la identidad Etnica, en el México Actual, Siglo
XXI. México, 1988. Pag.19. Respecto a la etimologia de la palabra, los lingliistas mazatecos abundan en lo mismo:
Juan Gregorio Regino por ejemplo, dice que el etnénimo correcto es “xuta nima”, que significa gentes humildes o
pobres. Ver a: Gregorio Regino Juan, El alfabeto mazateco y sus variantes dialectales, [nstituto Qaxaqueno de
Culturas/CIESAS, México, 1993. Por su parte Florencio Carrera y Sebastian Van Doesburg, dice que ¢l término
“chjota-yoma” o gente humilde, es equiparable al término macegual, que sirve para designar a los campesinos pobres.
“Yoma" es una palabra con diversas connotaciones, algunas exclusivamente descriptivas y neutrales, como pobre, y
otras positivas, como humilde y honesto. “Yoma » es el calificativo mas comun que expresan sobre si los mazatecos en
relacion con los no mazatecos y los no pobres, quienes son los que les preguntan sobre su autocalificativo. Entre cllos
es indiscutible que el concepto preferido es el de “chjota énna”, para referirse a si mismos en términos de identidad
colectiva, mas que de una identificacion externa. Carrera Florencio y Sebastian Van Doesburg, Chan-Chaon-Yoma.
El calendario agricola mazateco. Resultados de investigacién en la regién mazateca(1989,1990,1992),
Huautla/Utrecht, México,1992.
® Aseveraciones como la siguientes son constantes entre ellos. “Lo que mds nos identifica es el idioma, del ser mazatecos,
es lo que nos representa. El idioma es la principal caracteristica que nos identifica, no cualquiera habla el mazateco
En este contexto, la lengua juega un papel clave en estas relaciones de pertenencia y diferenciacion del ser social.
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Esta lengua pertenece al grupo lingiiistico olmeca-otomangue, subgrupo otomiano-
mixteco, familia popoloca. La diversificacién de esta familia lingtiistica, se remonta hacia
el 500 a.c. A raiz de la separacion del mazateco respecto al chocho, el ixcateco y el
popolocach. La diversificacion interna de la lengua mazateca se inici6 hacia el 1000 d.c.¢).
Esta se alimenta primordialmente de la oralidad(®), y cuenta con diez variantes dialectales,
que en algunos casos coinciden con las divisiones municipales, en otros casos es un
ambito regional en el que agrupan a varios municipios, pero también se llega a registrar
diversas variantes dialectales en un mismo municipio(’). Ahora bien, hay factores que dan

Seg(in, los propios datos censales del propio INEGI, en el Censo de 2000. En un estimado promedio, la Poblacion
Hablante de Lengua Indigena(PHLI) alcanza el 85.5% regional, es decir, aproximadamente 96,300 habitantes. Para
entender mejor este proceso es necesario revisar el trabajo de: Aubague, Laurent. "Desplazamiento o afianzamiento de
las lenguas indigenas de Oaxaca”, En: Alicia Barabas y Miguel Bartolomé (coords.), Etnicidad y pluralismo
cultural: La dindmica étnica en Oaxaca, INAH/CNCA(Regiones), México, 1990. P4g.371-399.

@Winter Marcus, “La dindmica étnica en Oaxaca prehispdnica”, En: Alicia Barabas y Miguel Bartolomé, (coords.),
Etnicidad y pluralismo cultural: la dindmica étnica en Oaxaca, INAH/CNCA, México, 1990. Pag. 97-141.

®Basauri Carlos, “La familia mixteco-zapotecana, mazatecos”, En: La poblacion indigena de México, Tomoll.
CNCA/INI, México, 1990. Pag.454-469.

©En la actualidad, tanto en la zona Baja corno en la Alta, se encuentran jovenes mazatecos trabajando en la construccion
de gramaticas y alfabetos mazatecos, con el fin de promover su escritura. Para darnos una idea de la enorme
importancia que se le confiere este proceso. Basta con revisar los trabajos de: Juan Gregorio Regino, sobre el alfabeto
mazateco y sus variantes dialectales. También encontramos una multiplicidad de publicaciones bilingiies, en los
ayuntamientos mazatecos de Eloxochitidn, Tecéatl, Mazatlan, y Huautla. Ver al respecto, los interesantes trabajos de:
Daltén Margarita, "El agua y las mil formas de nombrarla: El Centro Mazateco de Investigaciones" Y Acevedo Conde
Maria Luisa. "Los habitantes del pais de la lluvia. El Centro de Investigacion y difusion mazateco", En: América
Indigena, vol. 50, nims. 2-3, México, abril-septiembre de 1990. P4gs.(62-93) y (94-125), respectivamente.

PDentro de un mismo municipio, encontramos variantes dialectales registradas dentro de una misma congregacion, es
frecuente encontrar variantes incluso, dentro de una misma familia, debido a las complicadas l6gicas de parentesco.
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a la lengua mazateca un carécter especialmente dindmico; por una parte las migraciones
internas, que se dieron a causa de las fincas cafetaleras y cafieras, a finales del siglo XIX,
causaron una gran movilidad social; por ejemplo, en los municipios de Tenango y
Chilchotla se encuentran personas provenientes de Huautla, San Lucas, San Mateo, San
jerénico, San Antonio Eloxochitldn, San Pedro, Santa Ana y Santa Cruz Acatepec. En el
aspecto lingiiistico estas migraciones dieron, en general, dos resultados: en una misma
poblacién puede haber diversas variantes dialectales, con el paso del tiempo €stas se han
ido mezclando, creando nuevas configuraciones; el otro caso es cuando una sola variante
ocupa varias poblaciones. Otro factor que contribuye al dinamismo en la lengua es la
exogamia comunal, debido a la cual encontramos cierta circulacién de mujeres; asi, en
ocasiones las recién casadas hablan una variante dialectal distinta a la del grupo
doméstico al que llegan a integrarse. El cuadro

siguiente, muestran las variantes dialectales del pueblo mazateco:

Variantes Municipios que registran las variantes dialectales
Dialectales del mazateco
Grupo I Huautla, Tenango, Huautepecy Chilchotla.
SanMateo, SanJerénico, San Lucas, Eloxochitlan,
Grupo 11 SanFrancisco Huehuetla, San Pedro Ocopetatillo y
SantaCruz Acatepec. .
Grupo III San Lorenzo y Santa Ana Ateixtlahuaca.
Mazatlan, San Martin Toxpalan, San Juan de los Cues
Grupo IV y Tecomavaca.
Grupo V Santa Maria La Asuncion.
Chiquihuitlan, San Juan Coatzospam, San Lucas
Grupo VI Qjitlan, San Pedro Teutil
Grupo VII San José Independencia

Grupo VIII San Pedro Ixcatlan.

Nuevo Soyaltepec, Acatlan de Pérez Figueroa,
Grupo IX Tuxtepec, Santa Maria Jacatepec y Cosolapa.

Grupo X San bartolomé Ayutla y Jalapa de Diaz.

Segtin Laurent Aubague, los grados de comprension lingiiistica del mazateco, varian de la
siguiente manera:
“ Hay buena inteligibilidad entre las variantes dialectales de la zona Baja, asi como entre las de
las partes Alta y Media, aunque varian los grados de entendimiento; entre el primer conjunto y el
segundo existe mayor dificultad en la comprensién, sin embargo, en casos de interaccion, por
ejemplo, en los mercados regionales, se superan las diferencias y se logra la comunicacion. La
capacidad de comprensién entre todas las variantes de la lengua mazateca, lejos de ser un
elemento de distanciamiento comunitario, contribuye a la formacién de una identidad colectiva,
pues se fiabla “nuestra lengua..”*).

El mazateco ha logrado mantener una gran vitalidad a través de los afos, a pesar de ser la
lengua indigena de una minoria en situacién de colonialismo, discriminacién 'y
marginacion; esto debido al contacto poco intenso de los mazatecos con la sociedad
dominante; lo cual, hasta hace algunos aflos, se reflejaba en un alto grado de
monolingiiismo¢). Ahora bien, esta situacién ha comenzado a cambiar y actualmente el

Acevedo Maria Luisa y Pardo, Maria Teresa, Distribucion de las lenguas indigenas de Oaxaca, CIESAS-Istmo,
Qaxaca México, 2000. Pag.40-41.

®Aubague Laurent, Dominacién y resistencia lingiiistica en el estado de Oaxaca, Secretaria de Educacion Publica,
Oaxaca, México, 1983. Pag.269

®Para 1950, todavia, el 97% de la poblacién hablaba el mazateco y mas del 70% era monolingiie. Boege Eckart, Los
mazatecos ante la nacion. Contradicciones de la identidad Etnica, en el México Actual, Op.Cit, Pag.10. Si bien es
posible apreciar un proceso de reemplazo lingiiistico importante, es de destacar que el espafiol no tiene gran capacidad
como instrumento de comunicacion en la vida cotidiana: “Aunque a nosotros se nos prohibia de chiquitos hablar en
nuestro idioma; yo hablo mejor nuestro idioma que el espafiol, es que es nuestra lengua materna y asi nos entendemos,
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bilingiiismo va cobrando fuerza, aunque no de manera homogénea. La tendencia general
es que en las cabeceras municipales, es decir, en los nicleos que aglutinan mayor
contingente poblacional, se da un mayor grado de bilingiiismo, mientras que en los
poblados més pequefios, como agencias y congregaciones, suele haber todavia un elevado
monolingiiismo. Al respecto, es importante revisar aqui el interesante trabajo de Margarita
Nolasco Armas, titulado: “Oaxaca indigena, problemas de aculturacion en el Estado de
Oaxaca y sub dreas culturales”:

“. A ultimas fechas se registra un aumento del bilingiiismo, donde destacan diversos agentes de

cambio, como lo ha sido la incursion del Instituto Nacional Indigenista (INI), cuyo Centro

Coordinador Regional se encuentra precisamente en Huautla desde los afios 50. Uno de sus

objetivos ha sido [a castellanizacion a través de las escuelas formales, donde el aprendizaje del

espariol ha sido forzado por los maestros, muchas veces con violencia; incontables son los

recuerdos de la gente en este sentido. “En la escuela no nos dejaban hablar en idioma, si los

maestro nos ofan nos pegaban en los dedos o nos sacaban”. Otros factores de la castellanizacion

forzada, son el incremento paulatino de la presencia de las dependencias federales en la region a

través de los programas gubernamentales de “asistencia” y la cada vez mayor dependencia del

grupo hacia el exterior, debido a los elevados indices de migracion. Estas razones hacen cada vez

mds necesario el manejo de una lengua de contacto; la eleccion forzada del espariol es un claro

reflejo de [a situacion de dominacién y desigualdad estructural en la que se encuentran. En este

contexto, el grupo toma como proyecto propio el aprendizaje del espafiol, visto como una

estrategia que facilita la interaccién con la sociedad mayoritaria.."(").

Asi, encontramos que si bien en la mayoria de los municipios de la Sierra Mazateca, el
uso de la lengua mazateca conserva ain una gran vitalidad, tanto en la esfera privada
como en la publica; siendo el principal vehiculo de interaccion social al interior de las
comunidades en torno a sus fiestas tradicionales, sus faenas colectivas, sus propias
instancias de administracién de justicia interna, etc. Tropezamos también con algunos
centros poblacionales, abiertos por completo al exterior, como es €l caso de Huautla de
Jiménez; en donde el uso del espaiiol como lengua franca, ha crecido a ritmo acelerado.
Los ancianos continian hablando puro mazateco, los adultos son ya plenamente bilingues,
y los jovenes y los nifios estan dejando de hablar el mazateco como lengua franca. Segun
Eckart Boege, en un interesante articulo titulado: "Contradicciones en la identidad étnica
mazateca ", destaca que esta estrategia tan dispar de reproduccion linguistica, mantiene un
- referente directo con la miseria y la exclusiéon social de los “chjota énna”.
Parad6jicamente contrasta ‘con los propios datos censales, los cuales registran que la

mayor cantidad de hablantes de mazateco, continian siendo los nifios y los jovenes:
“ Para nosotros es importante fablar espaiiol; pero el mazateco no se pierde, es la raiz. A nosotros
como padres nos da gusto que nuestros hijos aprendan el espafiol porque asi van a tener mds
oportunidades el dia de mafiana, la razén consiste en que no olviden sus raices. Si hablamos puro
mazateco es como crearnos una barrera, llegando a Teotitlin se habla puro espafiol, si nada mds
sabemos mazateco, cuando [legan los funcionarios necesitamos intérpretes, 10 nos podemos poner
alti por tii..” (").

solo si estd alguien que no entienda nuestro idioma, por respeto hablamos en espaiiol. Aunque los papds no quieran,
los nifios aprenden nuestra lengua”. Para un analisis mas profundo, ver a: Pardo, Maria Teresa, "Conservacion y
desplazamiento de las lenguas indigenas Oaxaquerias”, En: Cuadernos del Sur, Aiio3, mayo-agosto, Oaxaca, CIESAS-
UABJO-INAH-INI, 1996.

Nolasco Armas Margarita, Oaxaca indigena, problemas de aculturacién en el Estado de Oaxaca y sub Areas
culturales,(Prologo de Gonzalo Aguirre Beltran), Secretaria de Educacion Pablica/Instituto de Investigacion ¢
Integracion Social del Estado de Oaxaca, México, 1972. Pag.338.

DBoege, Eckart, "Contradicciones en la identidad étnica mazateca: construyendo un objeto de estudio", En: Nueva
Antropologia, vol. 13, num. 43, México, DF, noviembre de 1992, Pag.61-81.
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Y es que precisamente, a través del intrincado esquema de la filiacion lingiiistica, se gesta
un “nosotros”, el cual otorga sedimento y adscripcién a la colectividad sistémica,
correspondiente a un territorio lingiiisticamente definido. La unidad lingiiistica asi,
adquiere un dimensién prioritaria cuanto a la reproduccién identitaria entre los “chjota
énna”, pues sobrepasando las diversas variantes dialectales, consolida los vinculos y
fortalece la cohesién del grupo entero. En este contexto, la lengua juega un papel clave en
estas relaciones de pertenencia y diferenciacién étnicas. En un estimado promedio, Ia
Poblacién Hablante de la Lengua Mazateca(PHLI) alcanza el 82.5% nivel regional, es
decir, aproximadamente 96,300 habitantes. No es fortuito que como grupo etnolingiifstico
los mazatecos se identifiquen asi mismos, como los “chjota éena” (los que hablamos
nuestra lengua). Las siguientes tablas, nos refieren claramente, los altos indices de
hablantes del mazateco en el estado de Oaxaca; divididos por grupos de edad, para su

mayor comprensién; . Barras  Grupos de _ Hablantes de Porcentaje
Edad Mazateco Poblacional
0 0-4 26 646
300007 1 5-9 24214 16%
2 10-14 23614 15.6%
250004 3 15-19 18 204 12%
4 20-24 13 441 8.8%
20000+ 5 2529 11256 7.4%
15000- 6 30-34 10 401 6.8%
7 ~ 35-39 =~ 10131 6.7%
10000+ 8 40-44 8299 5.4%
9 45-49 . 71537 4.9%
5000+ 10 50 y mas 23 969 15.8%
Total ; 177712
0

| “1990 W.199‘5 | 2000
Poblacion Total en México 81 249 645 91 158 290 97 483 412
Poblacién Hablante de Lengua Indigena (HLI) 5282 347 5483 555 6 044 547
Poblacién de 0 a 4 afios en hogares cuyo jef; de kfamilia y/o ;é;léluge habla lengua indigena 1129625 1232036 | 1233455
No Habla Lengua Indigena pero se considera indigena - 1 163 312
Poblacion indigena registrada por INEGI 6411972 6715591 838 l’ 314
Poblacién en hogares cuyo jefe o conyuge es Hablante de Lengua Indigena E 8373 700 8984 152
Poblacién Hablante de Lengua Indigena en hogares cuyo jefe y/o conyuge no es Hablanté 177 28; 183336
Poblacién indigena estimada por INI y CONAPO U 8 550 989 : 9167 488 12 707 000

* Fuente: INEGL. XI Censo General de Poblacion y Vivienda 1990, México, 1991; INEGL Conteo de Poblacion y Vivi
1997: INEGL. XII Censo General de Poblacion v Vivienda 2000, México, 2001; CONAPO, La situacion demografie
1997: CONAPOQ, La poblacion de > ) lo. México, 2001 ;

9Segin las consideraciones estadisticas del INEGI, XII CENSO GENERAL DE POBLACION Y VIVIENDA, 2000.
INI. DIRECCION DE INVESTIGACION Y PROMOCION CULTURAL, IBAL BASE DE LOCALIDADES Y
COMUNIDADES INDIGENAS, 2002.
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Los “chjota éena” son el tercer grupo étnico mas numeroso de Oaxaca y uno de los mas
importantes a nivel nacional; lo cual les confiere un caracter de mesoetnia, es decir, que su
rango poblacional suma centenares de miles de habitantes, el ultimo conteo poblacional,
reporté un total de 177, 112 hablantes, tan sélo en el Estado de Oaxaca.
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El arquedlogo norteamericano Marcus Winter, en un interesante articulo titulado: “La

dindmica étnica en Oaxaca prehispdnica”, sefiala que la historia anterior a la conquista

espafiola, del grupo etnolingiiistico mazateco, se puede dividir en cuatro grandes etapas:
“ Qertenecientes a la tradicion civilizatoria mesoamericana. Su primera etapa, es la de los
“recolectores- cazadores y agricultores tempranos (9500 a 7000-1400 a.c.)” cuyos festos
arqueoldgicos encontrados en el Valle de Tehuacdn, cercano a [a Sierra Mazateca, indican que
algunos siglos antes de la etapa de las aldeas ya habia una agricultura incipiente, con especies
como frijol, calabaza y teocintle. La segunda etapa (lamada de “aldeas (1400-500 a.c.)’, se
caracteriza por la sedentarizacion, que incluye innovaciones tecnoldgicas en agricultura y
almacenamiento, asi como por la aparicion de comunidades nucleadas. En la tercera etapa
conocida como, de “centros urbanos(500 a. C-750 d. ()", aparecen las teocracias gobernantes y se
configuran [os territorios como entidades politicas. Hay dos tipos de poblamiento que marcan una
distincion de estatus: por un lado las pequefias ciudades, en las que se concentra el poder y las
actividades ceremoniales y comerciales, y por otro lado las aldeas habitadas por campesinos. Los
vestigios arqueoldgicos indican que Ayautla fue un centro urbano en la region mazateca.
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Asimismo, hay evidencias de que el centro del actual pueblo de Eloxochitldn estuvo habitado en
estd época..” (V).

Winter, contintia su nutrida exposicion:
«.La cuarta parte es a conocida como, de los “sefiorios(750-1521)" y comienza para los mazatecos
hacia el 890, afio en que después de una peregrinacién fundan el primer sefiorio en las tierras
bajas, cuya capital fue un lugar llamado “Matza- apatl, situado cerca de lo que foy es Jalapa de
Diaz. Durante este periodo fiubo nueve reyes, miembros de la nueva dinastia, que segiin los
relatos tuvo su origen en unos troncos de drboles. De 1170 a 1300 el grupo es invadido y sometido
probablemente por chichimecas migrantes de Tula. Obtenida su independencia, el grupo se divide
en dos unidades politicas: el sefiorio de Oriente, en a parte Baja, ocupando los pueblos antiguos, y
el sefiorio del Poniente, en la Alta, asentado en lugares de la sierra a los que se fhabian recorrido
durante [a ocupacion. En el primero gobernaban seis reyes descendientes de la antigua dinastia,
mientras que en el sequndo, nueve. Mazatlin y Huautla se convierten en las metrdpolis politico
religiosas. De esta época datan la fundacin de San Juan Coatzospam, poblado mixteco que existe
fiasta nuestros dias en territorio mazateco, asi como [a colonia mixteca en Huautla (actualmente
el barrio mixteco). También fiubo enfrentamientos bélicos con este grupo, al que en ocasiones

tenian que pagar tributos.. ().

La region mazateca se situ6 asi, entre las zonas de alta cultura del Altiplano, de la costa
del Golfo y del valle de Oaxaca, por ello se piensa que durante esta etapa sus caminos

UMWinter Marcus, “La dindmica étnica en Qaxaca prehispanica”, En: Alicia Barabas y Miguel Bartolom¢, (coords.),
; Etnicidad y pluralismo cultural: la dindmica étnica en Oaxaca, Op. Cit. Pag. 97-141. Respecto a los vestigios
| arqueoldgicos mas antiguos del pueblo Chjota énna, tenemos que para 1952, los arquedlogos Roman Pifa Chan y
F Ponciano Salazar Ortegon, en el Municipio serrano de San Miguel Soyaltepec; localizaron un sistema de monticulos
E ceremoniales y plataformas que contenian restos de ceramica de procedencia olmeca, parecidos a los del complejo de la
E costa veracruzana vy figurillas derivadas del tipo “A”, idénticas a las encontradas en la region de Tres Zapotes, en un
' sitio que sobre una distancia de dos kilometros, se extendia sobre la ribera izquicrda del rio Tonto hasta su confluencia
[ con el rio Cosolapa, atribuyéndose a estos hallazgos una edad que se remonta a los siglos IV y V a.c. En otro sitio
ubicado a 8 kilometros al sur, se obtuvieron dos hachas ceremoniales, yugos y metates de piedra volcdnica también de
estilo olmeca. Lo cual, da fiel constancia de la fuerte presencia de la cultura Olmeca en la region. Ahora bien, en los
anales de Chiquihuitlan, se elabora una mencién respecto a una posible conexioén entre los mazatecos, con el grupo
Nonoalca-Chichimeca. Dado que los Nonoalca habrfan abandonado Tollan en 1117, a causa de un contflicto con los
Tolteca-Chichimecas, de tal forma que, la gran metropoli, Tula, fue destruida, los Nonoalca en su peregrinacion habrian
atravesado los valles de Morelos, Puebla y Tehuacan, estableciéndose al final ente en la zona de Zongolica y Huautla,
durante la segunda mitad del siglo XII de nuestra era; mencionando que los pueblos que fundaron fueron, Teotitlin,
Nanahuatipan, Eloxochitlan, Mazatlan, Chilchotla, Ayautla y posiblemente Ixcatlan, los seis primeros se ubican
actualmente en la region mazateca alta. Por otra parte, encontramos otras fuentes las cuales nos detallan que, la llegada
de los mazatecos a la region baja, empujados por otros grupos y tras largo peregrinar, tuvo lugar por el afio de 890 de
nuestra era, procedentes de oriente, las tierras que ocuparon, tenian sus limites al norte el rio Tonto, al sur ¢l rio Santo
Domingo, al oeste Ayautla y al oriente Tuxtepec. El sefiorio establecido con independencia en este lugar durd 230 afios,
durante los cuales se sucedieron 9 reyes pertenecientes todos a una misma familia. Estos se atribufan haberse originado
de los troncos de los arboles. Su capital sagrada se llamé Matza-apatl que se establecié en la ribera del rio Santo
Domingo, por el actual rumbo de Jalapa de Diaz. Podemos al respecto, consultar del mismo autor, un interesante
articulo titulado: Marcus Winter, “Oaxaca Prehispanica: Una introduccién”, En: Winter C. Marcus y Ma. de los
Angeles Romero Frizzi, (comps.), Lecturas histéricas del Estado de Oaxaca. Epoca prehispdnica, INAH/ Regiones
de México, México, 1990. 4 vols.

UOWinter Marcus, “La dindmica étnica en Oaxaca prehispanica”, En: Alicia Barabas y Miguel Bartolomé, (coords.),
Etnicidad y pluralismo cultural: la dindmica étnica en Oaxaca, Op. Cit. Pag. 97-141. Se atribuye a una tribu de
nombre Cuetlachinca el haber invadido estas tierras y sometido sus pobladores por el afio de 1170 para que 124 aiios
después lograran sacudirse el yugo de los invasores y entronizar de nuevo a un descendiente de la antigua dinastia
reinante. Es en esta segunda época en que el reino mazateco se habra de dividir en dos seforios: el de la parte baja,
sefiorio de oriente y ¢l de la parte alta, sefiorio del poniente. En el primero estuvieron los pueblos mazatecos antiguos de
los cuales se contaron unos 6 reyes, que en el curso del siglo y medio hasta el afio de 1456 en que las conquistas de
Moctezuma Ilhuicamina impusieron su dominio sobre toda la vasta comarca que hoy abarcan los estados de Oaxaca y
Veracruz. La importancia de esto se traduce en que tanto bajo la dominacion mexicana como espafiola, la zona estuvo
dividida en dos centros de poder, uno para cada sub region de la Sierra Mazateca.
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fueron intensamente transitados, generando asi constantes relaciones interétnicas y
lingiifsticas*). Pero, hacia(1455-1456), la influencia mixteca sobre la region de la Sierra
Mazateca, fue resquebrajada por parte de las tribus guerreras de los mexicas. Jorge
Martinez, en un valioso estudio titulado “Etnohistoria de la Sierra Mazateca”, destaca
que desde ese momento, los mexicas se dedicaron a consolidar su nuevo poderio en la
region; erigiendo como sus principales guarniciones militares, a Teutitlan (Teotitldn) para
el sefiorio del Poniente y Tuxtepec, para el sefiorio del Oriente. Imponiendo un abierto
vasallaje y fuertes tributos a los pueblos que quedaron bajo sus jurisdicciones. Asi:

“.La parte alta que constituia el sefiorio del poniente, queds sojuzgado por la guarnicion de

Teotitlin y la parte baja en donde se ubica Soyaltepec, Ixcatlin (hoy Jalapa de Diaz), Poctlin

(hoy Putlancingo) y Tuxtepec, los cuales unidos a otras siete localidades, entre las que destacan

Ojitlin, Otatitliny Chiltepec, debian entregar tributo a la guarnicion de Tuxtepec..” ().

El arquedlogo mexicano Alfonso Villa Rojas, en un interesante escrito; “Los Mazatecos y
el problema Indigena en la cuenca del papaloapan” menciona que:
“.La fuerte tributacion, aunado a las vejaciones que sufrian los mazatecos por parte de los
mexicas, dio lugar a que en varias ocasiones, los pueblos sometidos trataron de sacudirse el yugo
mexica y decidieron rebelarse en contra de sus opresores; de tal manera que en 1467, en tiempos del
emperador azteca, Moctezuma Ilfiuicamina, las provincias de la parte baja se alzaron contra la
plaza de Tuxtepec, matando a gran niimero de soldados y quemando sus casas..” ("))

En otra ocasion, segun apunta Mariano Espinoza, en su completo trabajo: “Apuntes

histéricos de las tribus Chinantecas, Mazatecas y Populucas ™
“ Los mazatecos de [a parte alta asaltaron y mataron a 20 recaudadores de tributos, crimen que
fue castigado duramente por la guarnicion de Tuxtepec..”(*)

Durante el periodo de Axatacatl (1459-1479), se suscitd otra rebeliébn de mayores
proporciones, esta tuvo lugar en Teotitlan, pereciendo numerosos soldados mexicanas,
estos en respuesta mataron a todos los habitantes del lugar, por eso desde entonces la
fortaleza de Teotitlan quedd habitada exclusivamente por mexicas. Al respecto, continua

la narrativa de Villa de Rojas:
“.En los lugares en que los mexicas dominaron, llegaron a imponerse muchas de las fiestas,
ceremonias y costumbres que estos traian consigo, mismas que se efectuaban con suma frecuencia y

(5Marcus Winter, llega a reportar que en Tenango, se encontré una gruta usada para entierros durante el Posclasico
Tardio, cuyos objetos son comparables a los de la Tumba 7 de Monte Alban. Al respecto, se puede consultar la
presentacion, de otro trabajo més del autor: Winter C. Marcus, “La Cueva de Tenango. Descubrimientos arqueoldgicos
en la Sierra Mazateca”, Ponencia presentada En: Simposium sobre Oaxaca, Museo Regional del INAH, Jalisco
México, 1984. Al respecto, vale la pena destacar que entre los hallazgos de Eloxochitian se encontré una quijada
humana grabada, con un sistema de escritura de estilo Nuiiie, caracteristico de la Mixteca Baja. Ver a: Marcus W intery
Javier Urcid, “Una mandibula humana gravada en la Sierra Mazateca, Oaxaca”, En: Notas Mesoamericanistas,
nam 12, Puebla, México, 1990. Pag.39-49.

U9Martinez Girén Jorge, Etnohistoria de la Sierra Mazateca. Un analisis comparativo, Tesis INAH/ENAH, M¢éxico,
1978. Pag.15-18. En este respecto, el historiador norteamericano Peter Gerhard; sefiala que Teotitlan, parece haber sido
una comunidad de habla néhuatl, un centro religioso de importancia, cuya influencia politica se extendia a una serie de
Estados nahuas y mazatecos, tanto en el valle como en la sierra al este. Entre las comunidades mazatecas dependientes
estaban Huautla, Mazatlan, Ayautla, Ixeatlén, jalapa y Tenango. Actualmente, en Teotltlan sigue siendo el ndhuatl la
lengua india predominante, pero hablada ya s6lo por una cuarta parte de la poblacion. Ver a: Gerhard Peter, A guide to
the Historical Geography of New Spain, Cambridge University Press, (Cambridge Latin American Studies #14),
Cambridge, USA, 1972. Pag. 315.

97Villa Rojas, Alfonso, Los Mazatecos y el problema Indi
Indigenista/Memorias del INI, México, 1955. Pag.62-71.

SMariano Espinoza, “dpuntes histéricos de las tribus Chinantecas, Mazatecas y Popolucas”, Imprenta de Vaquez ¢
Hijos, México, 1910. Pag. 52-53. Al respecto de las constantes sublevaciones de los pueblos nativos, sometidos por las
tribus mexicas, durante su expansion y asentamiento sobre la region, podemos consultar también el interesante trabajo
de: Cline Howard F.(edit.), Papeles de la Chinantla 111, INAH/Seric Cientifica #7, México, 1961.

gena en la cuenca del papaloapan, Instituto Nacional
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a intervalos regulares, pues era costumbre dedicar una a los dioses tutelares cada mes ya que como
era sabido el afio lo dividian en 18 meses de 20 dias cada uno, mds un periodo adicional de cinco,
estas fiestas consistian aparte de los actos religiosos, en bailes asi como en comidas y bebidas en
abundancia que tenia lugar en casas de los principales..” ()

Con el paso del tiempo, la poblacién mazateca crecié en nimero, tanto como antes de la
ocupacién mexica, llegando a ensanchar sus fronteras, hasta llegar a ocupar toda la
esquina norte del estado de Oaxaca. Gonzalo Aguirre Beltran, en un articulo titulado:
“Los pobladores del Papaloapan. Biografia de una hoya” sefiala que:

“.Los confines territoriales de los mazatecos, se extendieron por toda la esquina norte del estado,

a partir del rio Santo Domingo. Aparte de esto, lograron desarrollar a pequefios miicleos

poblacionales, fiacia el rumbo del rio Papaloapan.. Varios de estos sitios, [levan en su nombre, la

”

raiz “mazatl” o (venado), con la que se designa al “totem” de esos grupos..” ()

Por su parte, Villa Rojas anota que:
“.Los mazatecos mostraron preferencia por establecerse en las partes montaiiosas de clima
templado, no obstante el haber contado en la parte baja con tierras fértiles, rios y clido clima, de
esta manera fue en la parte alta en donde alcanzaron mayor desarrollo e importancia sus centros
politicos y religiosos a la vez que se concentrd una mayor densidad de poblacion, en la parte baja,
solo llegaron a consolidarse dos o tres centros de poblacion, mismas que subsisten hasta hoy.."(").

Tras la violenta invasion europea al continente Americano a lo largo del siglo XVI, el
despojo y la colonizacion de los terrenos “conquistados”, no se hizo esperar. Asi, enféatico
senala Villa Rojas que:
“..Los primeros blancos que visitaron [a zona, interndndose hasta Tuxtepec'y la Chinantla, fue un
grupo encabezado por Pizarrro, joven de solo 25 afios de edad, seguido por otras cuatro personas,
que respondian a los apellidos de Barrientos, Heredia (el viejo), Escalona (el mozo)y Cervantes,
[lamado también “el chocarrero”.. Otra expedicién que por esos tiempos atravesé la region, fue la
encabezada por Diego de Ordaz, quien sequido de 150 espaiioles mds, se dirigié hacia
Coatzacoalcos con el objeto de reconocer las posibilidades que ofrecia esa comarca, especialmente
el puerto, ya de regreso, se queds en Tuxtepc una guarnicion de 60 a 80 hombres con la finalidad
de tener un mejor dominio de la zona..” (**)

Para 1520, aprovechando el revés sufrido por los espafioles en la llamada “noche triste”
los mexicas de la guarniciéon de Tuxtepec se rebelaron contra los espafioles que ahi se
habian quedado, en tanto que mazatecos y chinantecos se mantuvieron leales a los
espaioles, movidos quizas por el odio que les profesaban a los mexicas. Prosigue Villa
Rojas:
“.Un afio después correspondid a Gonzalo de Sandoval la mision de sojuzgar de nuevo a la region
de Tuxtepec, anotando que la Zona Mazateca fue la que mds facilmente se sometié al nuevo
régimen de autoridad, sus pueblos fueron repartidos en encomiendas, correspondiendo Huautla y
Nanhuatipdn a un tal Melchor de Castafion, drea que para 1581 al redactarse “Las relaciones de
Teutitlin” ya habian pasado varios de su pueblos al poder de la real corona por la razén de haber
quedado vacantes..”(*)

Referente a la evangelizacion de los mazatecos, Villa Rojas enuncia que:
“.Se atribuye a Fray Martin de Valencia, uno de los primeros_franciscanos que llegé a México en
1524, el haber sido el iniciador de tan ardua labor.. Se establecié por un tiempo en Teotitlin, en

1Villa Rojas, Alfonso, Los Mazatecos y el problema Indigena en la cuenca del papaloapan, Op. Cit. Pag.63-68.

@ Aguirre Beltran, Gonzalo, Los pobladores del Papaloapan. Biografia de una hoya, Instituto Nacional Indigenista,
LN.L, México, 1956. Cap. VIII, Pags.14-15.

@hyilla Rojas, Alfonso, Los Mazatecos y el problema Indigena en la cuenca del papaloapan, Op.Cit. Pag. 51-63.

@Villa Rojas, Alfonso, Los Mazatecos.., Ibid. Pag. 68-71.

@9Villa Rojas, Alfonso, ibi dem. Pag. 68-71.
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donde, por el afio de 1588 los frailes de su orden construyeron un monasterio y una iglesia, sin

embargo, hubieron de retirarse veinte afios después. AL entrar el siglo XVII ya existian iglesias en
la mayor parte de los pueblos mazatecos, a la vez que habian interpretado a su modo [as
ensefianzas recibidas por los frailes, pero al mismo tiempo seguian practicando sus viejas

ceremonias en “ojos de agua”y lugares especificos del monte..”(*).

El régimen colonial, moldeo en buena parte las instituciones politicas, ccondmicas,
religiosas, territoriales y sociales previas. Durante el siglo XVI, hubo una crisis
demografica debida a las epidemias importadas por los espafioles, a la alimentacion, al
maltrato y a los trabajos pesados impuestos a los nativos¢®). Ante esta situacion de a gravio
y vulnerabilidad, los “chjota éena”, tuvieron que resignificar su mundo y cosmovisiones,
a través de un peculiar proceso de sincretismo cultural. Miguel Bartolomé, en un
interesante articulo titulado: “La identidad residencial en Mesoamérica: fronteras étnicas
y fronteras comunales”, resalta de gran manera dicho proceso, de fortalecimiento,
resistencia y re simbolizacion, de sus elementos culturales e identitarios, que dieron
origen a la aparicion de los sistemas de cargos, en respuesta a la reconfiguracion
impuesta:

“..Inicialmente las tierras y los indigenas se repartieron en encomiendas, instituciones que pronto

Jracasaron puesto que no eran suficientemente productivas, no habia oro Y era una regién de

dificil acceso. La region fue sometida, entonces, a través del pago de tributos. Con la creacion de

las llamadas repiblicas de indios los antiguos miembros de los linajes sefioriales se convirtieron en

intermediarios entre la Corona y las comunidades. ®ara el grupo, esta presencia ayuds a mantener

los anteriores referentes politicos y simbdlicos. EL orden colonial seguramente trajo consigo una

crisis de identidad, ante la cual la realidad tuvo que ser resignificada. Sin embargo, las presiones

coloniales no fueron tan fuertes, por lo que los mazatecos lograron mantener y reelaborar

elementos culturales y mecanismos de identidad..’(*).

Durante la cruenta guerra civil, que sacudi6 a todo el reino de la Nueva Espafia, en pos de
lograr la independencia de estas tierras respecto a la Corona Espafiola. Las batallas que
tuvieron lugar en los parajes de la Sierra Mazateca y la ciudad de Teotitlan del Camino, a
favor del movimiento criollo liberal en contra de la dominacién espafiola, fueron decisivas
en el resultado final de la conflagracién. En palabras de excelso historiador y cronista
Manuel Gracida, en un trabajo titulado: “Coleccién de cuadros sindpticos de los pueblos,
haciendas y ranchos del Estado de Oaxaca, nos detalla que:

“.®Para marzo de 1814, se efectuaron operaciones militares en [a Sierra, se instalaron

guarniciones, apoyadas por los pueblos mazatecas, que se encargaban de resquardar el paso de

convoyes militares que la atravesaban. En octubre de 1815 se defendié la “Plaza de Teotitlin” en

contra de un ejército realista.. En la parte baja tenemos noticias de que Ixcatlin, Soyaltepec y

Jalapa lucharon contra las tropas realistas..” ().

Asimismo, a lo largo de la fatidica “intervencién francesa” y el posterior Imperio de
Maximiliano de Hamsburgo, hubo cruentos enfrentamientos bélicos, entre los pueblos del
area mazateca y las tropas europeas que lo respaldaban. Tras el costoso triunfo de los
liberales, se reinstaura la republica juarista en el gobierno; desde donde se habran de
promover en la Sierra Mazateca, una serie de novedosas divisiones politico-territoriales,

“Ibi dem. Pag. 68-71.

“¥Paso y Troncoso Francisco del, Relaciones geogréficas de la didcesis de Oaxaca. Relaciones de Teotitlin y Teutila,
Papeles de la nueva Espafa, Tomo IV. Manuscritos de la Real Academia de la Historia de Madrid y del Archivo de
Indias en Sevilla, afos 1579-1581, Edicién Facsimilar de la de 1905, Innovacién, México, 1982.

“9Bartolomé Miguel, “La identidad residencial en Mesoamérica: [ronteras étnicas y fronteras comunales", En: América
Indigena, nams. 1y 2, vol. 1l , México, 1992. Pag. 258-259.

*"Martinez Gracida Manuel. Coleccién de “Cuadros Sinépticos” de los pueblos, haciendas y ranchos del Estado de
Oaxaca, Imprenta del Estado, Oaxaca, México, 1883. Pag.466-561.
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que el Congreso del Estado de Oaxaca legislaria en marzo de 1858. Estas leyes trajeron
consigo muchos cambios en las divisiones juridico-politicas de la Sierra. Siguiendo a
Cayetano Esteva, en su trabajo titulado: “Nociones elementales de Geografia Historica del
Estado de Oaxaca’’;tenemos que:
“.En lugar de la “Intendencia” de Teotitlin, habria de surgir el Distrito de Teotitlin del Camino,
al cual se le asignaban bajo su jefatura politica, a todos los pueblos (ayuntamientos) que le
estaban sujetos durante la colonia; ademds de otros como Ayautla, Coatzospam'y Tenango, que al
fin cafan bajo su jurisdiccion. En lo concerniente a los pueblos cuicatecas de Cuicatlin y
®apaloticpac, que eran agregados de Teotitldn, su caso es interesante; pues Cuicatldn pasé a ser
Cabecera del nuevo Distrito de Cuiucatlin y Papalotepec queds como uno de sus sujetos. ®or otra
parte el antiguo ®artido e Intendencia de Teutila fue eliminado y en su lugar surgid el Distrito de
Tuxtepec que mantuvo dentro de su jefatura politica a Teutila y a los pueblos mazatecas de la

parte baja. La cabecera de este distrito es la ciudad de Tuxtepec que en la colonia era pueblo
sujeto a Teutila..” (*).

Jests Cortés, en si interesante trabajo titulado: “Huautla. Un centro rector y sus
satélites”, establece que el titulo de villa que ain conserva, la localidad de Teotitldn del
Camino, le seria concedida hasta enero de 1857. A grandes rasgos, muchas de las otrora
divisiones politicas de la region, subsistiran hoy en dia:
“ Teotitlin del Camino mantuvo 25 municipios bajo su jurisdiccion: Santa Curuz Acatepec,
Santa Ana Ateixtlahuaca, San ®Bartolomé Ayautls, San Juan Coatzospam, San Lorenzo
Cuaunecuiltitla, Santa Maria Chilchotla (villa), Eloxochitlin de Flores Magén (antes San
Antonio Eloxochitlin), Huautla de Jiménez (ciudad indigena) San Mateo Eloxochitlin (en la
colonia San Mateo Tlilkiuacan y hasta 1954 San Mateo Huautla), San Miguel Huautepec (sujeto
de Huautla en la colonia), Mazatlan Villa de Flores (villa, antes San Cristobal Mazatlin), San
®Pedro Ocepetatillo (antes Ocopetatitla), San Jeronimo Tecoatl, San José Tenango, Santa Maria
Teopoxco, Santiago Texcalcinco (antes Texcaltzingo) y San Lucas Zoquiapam. Estos son todos
los municipios que hay en la Sierra. Ademds tenia por sujetos a los municipios de San Antonio
_'Nanaﬁuaticpac, Santa Maria Ixcatlan, San Juan de Los Cues, Santa Maria Tecomovaca, San
Martin Toxpalan (que fue barrio de Teotitlin hasta fines del siglo XIX) y por tltimo, la villa de
Teotitlin de Flores Magon, que es la cabecera distrital. Para la parte baja, que caia bajo la
Jurisdiccion del Distrito de Tuxtepec, ademds de Jalapa, Soyaltepec e Ixcatln, se tiene a San José
Independencia, municipio fundado por el gobierno de Oaxaca el 26 de diciembre de 1925. Sus
primeros pobladores llegaron de Chilchotlay otros lugares de la parte alta..” ).

Durante la etapa porfirista, en la zona Baja las tierras fueron acaparadas por hacendados
ganaderos y productores de cafia de azlcar. Los consejos de ancianos encabezaron la
férrea resistencia indigena, pero los hacendados respondieron con gran violencia a través
de la funesta complacencia de las instancias de gobierno. Eckart Boege, en su libro: “Los
mazatecos ante la nacion”, desarrolla a cabalidad esta gris etapa de exterminio velado,
hacia los mazatecos:

“.En las zonas Alta y Media la tierra quedd en manos de grandes latifundistas extranjeros,

quienes establecieron innumerables haciendas dedicadas a la produccion de café como cultivo

@ Egsteva Cayetano, Nociones elementales de Geografia Histérica del Estado de Oaxaca, Tipogafia de San Germin
Hnos, Oaxaca, México, 1913 Pag. 354-427. Ahora bien, un dato curioso es que, durante la época de la Reforma, fue
aceptada la abolicion de titulos de nobleza (en 1857), esto implicaba la desaparicién de los linajes nobles; sin embargo,
existen documentaciones de que los caciques nativos de la Sierra Mazateca, continuaron informalmente mucho tiempo
mas, Ver el excelente trabajo de restauracién y catalogaciéon de: Cline Howard, Lienzos Virreinales Mazatecos.
Primera edicion (mazateco/espaiiol)” Prelatura de Huautla, Huatla de Jiménez, Oaxaca, México, 1992. Pag.19

@ Cortés Augusto Jesus, Huautla. Un centro rector y sus satélites. (Relaciones sociales de produccién y distribucion),
Universidad Veracruzana/ Posgrado en Ciencias Antropologicas(Tesis), Xalapa, Veracruz, México, 1972. Pdg. 53-97.
El nombre de Teotitlan del Camino, se cambi6 a Teotitlan de Flores Magon a fines de 1976. El caso de Huautla es
bastante original; en octubre de 1884 el pueblo de Huautla fue elevado a categoria de villa y se le puso Jiménez. En
marzo de 1927, el gobernador interino de Oaxaca, Genaro Vézquez, le dio el titulo de “ciudad indigena”™ que ain
conserva y que es de mayor categoria que villa pero menor que ciudad.
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comercial. ®ues como fruto de las leyes de Reforma y de terrenos baldios, se adjudicaron y
repartieron grandes extensiones territoriales en Oaxaca..Ast, entre 1889 y 1903 a region Cafiada-
Tuxtepec fue donde se dio el mayor mimero de latifundios. Hacia 1895 Chilchotla fiabia
privatizado sus casi 30 mil, hectdreas entre nacionales y extranjeros..” ).

Con la consolidaci6n del triunfo de los liberales en la segunda mitad del siglo XIX, y con
la ejecucion de las “Leyes de Desamortizacién”, se formaron numerosas fincas en la sierra
cuyos propietarios eran en su gran mayoria extranjeros, especialmente alemanes. Federico
Neiburg, en su interesante trabajo: “Identidad y conflicto en la Sierra Mazateca”, seiala
como claro ejemplo, al municipio de Chilchotla, el cual fue dividido en 52 fincas, las
cuales dieron origen posteriormente a las agencias y rancherias que lo integran hoy en dia:
“.Es con estas fincas, que se introduce en la Sierra la crianza del gusano de seda (sericultura),
debido primordialmente a la caida en la demanda de la “grana cochinilla” a causa del
descubrimiento de colorantes quimicos. Esta crianza, duraria hasta los afios 40s, la cual iba
asociada con el cultivo del drbol de morena cuyas hojas dan la leche que alimenta al gusano..
Aunque a principios de la colonia hubo una produccién intensiva de seda natural en el drea de los
mixtecos no hay mencion de que, a pesar de la cercania, hiaya sido adoptado por los mazatecos. EL
cultivo de gusano de seda que se reporta para principios de este siglo es una reintroduccion
subsidiada por la Repiiblica puesto que el cultivo colonial habia desaparecido para fines de la
colonia. El segundo cultivo de importancia era el maiz el cual se exportaba, mientras que
actualmente se tiene que importar; ademds cafia, Sfrutas y hasta algodon; no podemos decir que

» »

existia un “monocultivismo”..” (*").

El desarrollo econémico de la parte alta de la mazateca, especificamente de Huautla de
Jiménez; continia Neiburg, se debe probablemente a la infiltracién de finqueros y
comerciantes de fuera que comenzaron a operar en esta region hacia 1893, en este tiempo
se establece en esta parte de la Sierra, un matrimonio francés de apellido Debutrie que
establecié una tienda y compr6 una finca en las cercanias, poco después habria dc
iniciarse el cultivo del café, el cual al cobrar importancia, pondria a Huautla, en contacto

con la economia mundial:
“.El café, el cual empezé a introducirse a fines del siglo XIX y principios del XX, especialmente
durante los distintos periodos de gobierno de Porfirio Diaz. EL cultivo intensivo de café empieza a
darse entre 1935-1940 hasta llegar a convertirse en lo que es akora: [a base de [a economia de [1
parte alta al transformarse en un verdadero monocultivo ya que la mayoria de los articulos bdsicos
de subsistencia como el frijo[y el maiz deben importarse..” ().

Asi llegamos al periodo cismatico, que represento la emblematica “Revolucién Mexicana”
de 1910. Durante la cual, se escenificaron en la Sierra Mazateca, importantes
enfrentamientos armados, protagonizados por las distintas facciones que en la lucha se

encarnaron. De esta manera, Jorge Martinez, refiere que:
“..Mientras que San Mateo, San Antonio Eloxochitlan y Huehuetlan se identificaban como pro
“zapatistas”; Huautla, Tenango y Chilchotla eran fervientes “carranzistas”. Lo cual desato
serias rivalidades locales, las cuales no en pocas ocasiones, [levaron a cruentos enfrentamicntos

“YBoege Eckart, Los mazatecos ante la nacién, Op.Cit. Pag.10

“"Neiburg G. Federico, Identidad y conflicto en la Sierra Mazateca, INAH/ENAH, México, 1998. Pag.40. En la Sicrra
Mazateca atn se pueden observar “cefiidores” de seda que se guardan como reliquias . Anteriormente, cuando existia el
cultivo, los “ceriidores™ eran un simbolo de “status” y por lo general los indigenas usaban “cefiidores” de algodén. Para
profundizar mas en este punto, resulta importante consultar el valioso trabajo de: Esparza Manuel, “Los proyectos de
los liberales en Oaxaca™, En: Reina Leticia(coord.), Historia de la Cuestion Agraria Mexicana: Estado de Oaxaca,
(Tomo 1 Epocu Prehispanica-1924.)UABJO/Juan Pablos Editores/CEHAM, Oaxaca, México, 1988, 3 vols. P4g.269-
330 Borah, Woodrow. “Silk Raising in Colonial México”, University of California Press, Berkeley (collections
Iberoamericans #20), California, USA,1943. El autor describe todo el proceso de produccion de la seda natural.

“P'Neiburg G. Federico, Identidad y conflicto en la Sierra Mazateca, Op. Cit. P4g.40.
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entre los estos pueblos. Registrandose curiosas situaciones como en el poblado de Huautla, en
donde se dio el caso de que habia simpatizantes de ambos grupos..” (P).

A consecuencia de la Revolucién, los grandes finqueros, se vieron orillados a vender sus
tierras en mintsculos predios a bajos precios, quedando cada familia campesina en poder
de un lote sin deslindar y sin documento de posesion ya que toda la transaccion se hacia
“ad verbatim”. Asi, Carlos Inchaustegui afirma:
“ Al finalizar la Revolucion, en la parte baja los habitantes recuperaron sus tierras, aunque los
caciques locales siguieron controlando el acceso a la tierra y al comercio, desplazando al consejo de
ancianos. En la parte alta recuperaron sus tierras mediante la ocupacion y la compra a los
antiguos hacendados, quienes se convirtieron en acaparadores del café. /s, antes de [a entrada de
las instituciones del gobierno federal en 1960 ya existian fuertes problemas de tenencia de [a
tierra, en donde si bien, después del proceso revolucionario, casi la totalidad de las familias
indigenas tenian un pequeiio lote de tierra; con el transcurrir del tiempo y el [gico aumento de la
poblacién, se suscitd una nueva escasez de tierras, que empez0 a formar un grupo social bien
definido de indigenas desposeidos. Esta es una de las principales caracteristicas de [a sierra
actual..” (**).

Respecto a la ubicacién geografica actual del pueblo mazateco, podemos decir que €sta,
no disiente en gran medida de su desenvolvimiento durante la €poca prehispanica y
colonial, pues las prodigas montafias de esta serrania, hasta nuestros dias, les han servido
como un eficaz contrafuerte natural, hacia el exterior.
“ En la Sierra Madre Oriental, encontramos la depresion geogrifica conocida como Caiada
Poblano-Oaxaquefia. La cual cae entre [os rios Teopoxco, Petlapa y Tonto al norte, mientras que
al sur encontramos a los rios Quiotepec y Santo Domingo, siendo estos dos, los principales
afluentes del ®apaloapan junto con el Usila y el Valle Nacional. Hacia el este limita con la
(lanura costera del Estado de Veracruz, al pie de la Sierra Madre Oriental; en donde estd ubicada
actualmente la presa “Miguel Alemdn”. Hacia el oeste limita con los pueblos de habla nahuatl que
fiabitan en la bajada de la sierra. Extendiéndose ademds, fasta las proximidades del Valle de
Tehuacdn en el Estado de Puebla..” ().

Martinez Girén Jorge, Etnohistoria de la Sierra Mazateca. Un analisis comparativo, Op. Cit. Pag.96-98. La familia
Flores Magén es originaria de la Sierra Mazateca, donde nacieron los tres hermanos Flores Magon (Jesus, Ricardo y
Enrique); asi como su padre Don Teodoro Flores. Ricardo Flores Magén, fue un connotado anarquista oaxaqueiio,
cabeza de la mas importante corriente opositora al Porfiriato y de los trabajos de agitacion y organizacion social,
propulsores de la Revolucion de 1910.

(9nchaustegui Diaz Carlos, Cambio Cultural en Huautla de Jiménez, Oaxaca. Un centro coordinador indigenista en
la Sierra Mazateca, INAH/ENAH(tesis), México, 1967. Pag.37.

GSMartinez Giron Jorge, Etnohistoria de la Sierra Mazateca. Un analisis comparative, Op. Cit. Pag.3-5. El drea
mazateca tiene una superficie aproximada de unos 2,300 kilometros cuadrados de los cuales un 75% o sea 1,700
kilometros cuadrados pertenecen a la llamada “parte alta” y solo 600 kilometros cuadrados a la “parte baja”. Esta parte
baja corresponderia verdaderamente a los poblados mazatecas que se encuentran al pic de la Sierra Madre Oriental,
hacia el este. Asi la temperatura media en la parte baja oscila entre los 22°c y los 25°% respectivamente, (Ixcatlan);
mientras que en la parte alta (Huautla, Chilcotla y Teopoxco) oscila entre los 16 °c y los 19% respectivamente.. En
Teotitlan la temperatura media es de 23°¢c, pero no debemos olvidar que Teotitlan estd a 1000 metros sobre el nivel del
mar. Nuestra area de estudio, para la presente investigacion, serd la “parte alta”, la cual cuenta con su clima frio,
Iluvioso, nebuloso y con altas y escarpadas montafias con alturas de hasta 2,900 metros sobre el nivel del mar. Todos
estos factores ecoldgicos, que dificultan el acceso a la region, son los que hacen del drea mazateca de la parte alta, una
auténtica region de refugio. A esta region también se le conoce como Sierra Mazateca o Sierra de Huautla. La parte alta
cae bajo la jurisdiccion del ex Distrito de Teotitlan del Camino (ahora, Teotitlan de Flores Magon) y la parte baja, recae
bajo la jurisdiccion del Distrito de Tuxtepec, ambos de Oaxaca. Existen poblaciones mazatecas en los limites del area:
en Puebla (en Zongolica) y en Veracruz. También tenemos algunos pequeiios pueblos marginales en la ribera sur del rio
Santo Domingo, en el Distrito de Cuicatldn, Oaxaca. Para un rastreo mas profundo, respecto a la extension histdrica que
ha representado la llamada Sierra Mazateca, podemos consultar el interesante estudio de: Arellanes Mecixueiro
Anselino, Historia y Geografia de Oaxaca, Carteles del Sur editores, Oaxaca, México, 1996.
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H

Se localiza en el extremo nordeste del Estado de Oaxaca, en un territorio que semeja una
enorme cufia entre los Estados de Puebla y Veracruz. Las coordenadas son: Entre los 18°
a los 18°20” latitud norte y entre los 97° a los 96°30” longitud oeste. Estos territorios,
caen dentro de la cuenca del Rio Papaloapan, sobre la vertiente del Golfo de México, el
cual representa el segundo sistema hidrografico del pais por su enorme caudal, solo
después del sistema Grijalva-Usumacinta. La cuenca tiene una superficie aproximada de
46,000 kilémetros cuadrados de los cuales 21,000 corresponden a la llanura costera de
clima tropical, mientras que los restantes 25,000 corresponden a la Sierra Madre Oriental,
en donde se originan las primeras aguas de los rios. La cuenca en su totalidad, cuenta con
una extension que abarca porciones de los Estados de Oaxaca, Puebla y Veracruz.
“.La superficie aproximada del territorio mazateco, que forma parte de la region conocida como
Cuenca del ®apaloapan, es de 2 263 km, aproximadamente. Cerca del 75 por ciento del rea se
asienta sobre la Sierra Madre Oriental y se la conoce como Sierra Mazateca; las caprichosas
montaiias dan lugar a una gran diversidad de microclimas y micro ecologias, con una altitud que
llega hasta fos 3 200 msnm. EL 25 por ciento restante lo constituyen lanuras costeras del Golfo de
México. Ambas son las dos zonas, en que geogrificamente, se suele dividir, al conjunto de los
municipios mazatecos: Alta y Baja, respectivamente.. ().

Sierra

Mazateca

@ Maldonado, Benjamin, Quintanar, Marfa Cristina. "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota enna
(mazatecos)", En: Barabas Alicia y Bartolome Miguel(coords), Configuraciones étnicas en Oaxaca. Perspectivas
etnogrificas para las autonomias, Vol. II., INI/INAH-CONACULTA, México, 1999. Pag.11
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La construccion de las presas Miguel
Aleman y Cerro de Oro, en la segunda
mitad del siglo XX, trajeron consigo serios
impactos en la vida de los pueblos de estas
serranias, pues alteraron de forma dréstica
el desplazamiento territorial de los “chjota
éena”, modificando su patrén de
asentamientos, al inundar gran parte de la
zona baja de la sierra. Los pobladores
fueron “reubicados” en otras regiones de
Veracruz y Oaxaca, Incluso, tenemos que
en la actualidad, el nivel del agua continua
subiendo, lo cual provoca nuevos
desplazamientos de los presuntos pueblos
“reubicados”. Jurisdiccionalmente, en la
actualidad el territorio étnico, lo integran
35 municipios que pertenecen a los estados
de Oaxaca, Puebla y Veracruz.

1. Baxodchitiin de Roress Aagin
2. Sarma Ara Atsixtiohuoo

3. Sarma Cruz Acmtepsc

4. SanPadro Qeopstatillo

6. San Aatec Yooxodhitian

6. San Maria T eopox 0o

7. SanlL.Cuounsailtritia

8. Sarma Maria Lla Asundén

2. Huourspesc

. San Jerémimo Teofatl

11. San Foo. Hushustian

12. San BartcloméE Ayautla

13. SanJ.Chigdihutlondes B. J.
14. Sarma Ara Cuouhtémoc

165. San Miged San Aor

16 . San Frands oo Chapudo m
17 . Sarmma Mario Tlalixmac
18. Sanros Reyss Rapalo

19 . Sarma Marfa Texomtitian
20 . valerio Truyjado

21. SanLums Zogiapm
22. CunamsCalcoVillade Z .
23. SanJunComtzopmm

24. SanPedro Joootigmc

26. San Martin Toxe lon

26. San Juan Brra. Tzintepsc
27 . SanPedro Jaitspstongo
28. San Padro Tautila

29. San Jos& Teango

0. San Pedro Tastila

31. San Andr&s Teotilalpom
32. San uwonde los Cuss

33. Mozathdn Villa de Rores
34. San Armrorio NMarmhuotipo
36. Tootitkdin ds Aores Magin
36 . Huoutha de JimEnex

37 . Sanma Marf Tecomawa ca
38. San Juan Brta . Cuicmtion
9. Sarmma Maria T<aoatidn

40 . San Pedro Sodhiagmm
41. Santiago Namit opsc

42 . Conospddn Ramlo

43. Sarta Marf Childhotla
44. San Juon Tepauxila

45. Santiago Texald
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Poblacién de 5 afios y mas que hablan

mazateco
Bi
Habl:
Km  poblaci6 S aiios L:ng:l: Poblacién lingiie Mono
Distrito Municipio 2 Total ymas  indigena  indigena %(1) s %(2) lingiies %)
Eloxochitlan
de Flores
Teotitlan Magén 28 3124 2741 2519 2518 91.9% 1871 74.3% 645 25.6%
Sn. Miguel
Huautepec 36 5441 4720 4680 4680 99.2% 2123 45.4% 2555 54.6%
Huautla de
Jiménez 71 27206 424006 22629 22549 93.9% 13688  60.7% 8823 39.1%
Mazatlan
Villa de
Flores 138 13102 11256 10750 10712 95.2% 9040 84.4% 1671 15.5%
Sn.
Bartolomé
Ayautla 119 2871 2457 2415 12405 97.9% 1439 59.8% 985 40.1%
Sn. Francisco
Huehuetlan 15 1028 934 868 854 91.4% 715 83.7% 139 16.3
Sn. Jer6nimo ,
Tecoat 18 1542 1369 1204 1178 86.0% 1009 85.7% 167 14.2%
Sn. José
Tenango 144 16449 14191 14019 14013 89.7% 8268 59.0% 5731 40.9%
Sn. Lorenzo
Cuaunecuiltitl
a 13 598 572 510 509 89.0% 409 80.4% 100 19.6%
Sn. Lucas
Zoquiapam 38 6139 5281 5147 5143 97.4% 3677 71.5% 1463 28.4%
Sn. Mateo
Yoloxotitlan 15 2934 2528 2255 2249 89.0% 1956 87.0% 293 13.0%
Sn. Pedro
Ocopetatillo 11 815 715 704 703 98.3% 529 75.2% 174 24.8%
Sta. Ana
Ateixtlahuaca 19 559 493 481 481 97.6% 369 76.7% 112 23.3%
Sta. Cruz
Acatepec 14 986 861 810 810 94.1% 610 75.3% 193 23.8%
Sta. Ma. :
Chilchotla 347 18745 15995 15570 15558 97.3% 9934 63.9% 5622 36.1%
Sta. Ma. La
Asuncién 33 3124 2693 2622 2617 97.2% 808 30.9% 1800 68.8%
San Juan
Cuicatlan  Chiquihuitlan 38 2551 2305 1618 1468 63.7% 1423 96.9% 25 1.7%
Nuevo
Tuxtepec Soyaltepec 579 33887 29236 21145 20683 70.7% 17096  82.7% 3580 17.3%
Sn. Felipe ,
Jalapa de .
Diaz 154 19040 16123 5221 14693 91.1% 8210 55.9% 6483 44.1%
Sn. José
Independenci
a 59 4100 3487 3371 3370 96.6% 2309 68.5% 1061 31.5%
Sn Pedro
Ixcatlan 374 9858 8303 7852 7849 94.5% 5562 70.9% 2284 29.1%
Total 2263 174099 150268 136390 135042 89.9% 91045 67.4% 43876 32.5%

Respecto a su ubicacién espacial y el indice poblacional del pueblo mazateco dentro del
Estado de Oaxaca. La regién mazateca colinda con zonas habitadas por otros grupos
étnicos oaxaquefios: al oeste con nahuas: hacia el sur con mixtecos, cuicatecos y
chinantecos, dandose una fértil convivencia de estos grupos en varios de los municipios
de la regi6n. Son 21 los municipios oaxaquefios en que el mazateco es la lengua
mayoritaria, otros trece no son mazatecos pero su presencia es importante.
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En el siguiente cuadro, se muestran los municipios oaxaquefios no mazatecos, que
cuentan con una fuerte presencia poblacional mazateca. Existen ademés, dos municipios
nahuas no oaxaquefios, en donde ocurre

. . . . . i Mazatecos
una situacién similar: San Sebastisn Pt Municiplos AeAzatecos

Acatlan de Pérez  Figueroa 4283

Tlacotepec, Puebla, municipio de 9431 Cosolapa 102
habitantes con 3264 mazatecos; y Tuxtepec  San José Buenaventura Tuxtepec 3354
Santa Maria Jacatepec 1584

Tez.onapa, Veracruz, con 15858 Lir Lichd Oririea "
habitantes de los que 1781 | SON spespiigane FSEuas Chalsaepar 29
mazatecos.Estas comunidades mantienen San Juan de los Cues 940
estrecha vinculacién con los poblados (9anMadin Toxpalan 270
P & Santa Maria Tecomavaca 227

mazatecos de Oaxaca a travég de redes et 0o B0 Mason 517
de parentesco o del COmercCi0, Ppuc€S Cuicatlin  San Pedro Teutila 433
tienen que ir a hacer sus compras a Mixe San Juan Cotzoc6n 2166
Chilchotla¢?). Choapam  Santiago Yaveo 186

14459 Total

Territorialidad, articulacion regional'y relaciones interétnicas

En la regién mazateca es posible ubicar tres ambientes ecogeograficos bien diferenciados:
la zona Alta o “song a”, que significa arriba en lo alto; la zona Media 0 “nga” basen, que
significa en medio, y la zona Baja o “nangui sué”, que significa tierra caliente. Segiin
Federico Neiburg, esta catalogacién alude, por un lado, a la altitud, criterio que también
determina el clima: en la zona Alta es frio/himedo; en la zona Media, templado/htiimedo,
y en la Baja, cdlido/himedo. Esta diferenciacion también tiene que ver con el tipo de
suelo, la zona Alta, que es montafiosa y rocosa y por tanto existe sélo una pequefia capa
de suelo fértil; en la zona Media, aunque es todavia montafiosa, el suelo es menos rocoso,
y finalmente la zona Baja, que no es montafiosa ni rocosa y tiene tierras muy fértiles¢®.

song 4 nga basen nangui sué

(zona baja) (zona intermedia) (zona alta)
Que abarca desde las Comprende desde las riberas oeste de la presa Se ubica en la Sierra Madre Oriental.
riberas de la presa Miguel Miguel Aleméan hasta las primeras estribaciones de  Abarca principalmente los municipios de
Aleman hasta el limite con la sierra, abarcando los municipios de San Pedro Huautla de Jiménez, Mazatlan de Flores
el Estado de Veracruz, Ixcatlin, San José Independencia, Santa Maria Magé6n, San Antonio Eloxochitlan, San
comprendiendo los Chilchotla y San Felipe Jalapa de Diaz. Esta Bartolomé Ayautla. San francisco
municipios de San Felipe subregién es una zona de transicién entre la zona Huehuetlan, San Jerénimo Tecéatl, San
Jalapa de Diaz y San Pedro  baja y la zona alta, produce cafia de azicar, café y  Juan de los Cues, San Lucas Zoquiapan,
Ixcatlan, en wuna zona ganado vacuno, destacando la abundante produccién  San Matero Eloxochitldn, Santa Maria
bésicamente cafiera. de citricos, mamey, mango y platanos. En cuanto al Tecomavaca, Santa Maria Chilchotla,
clima es sumamente himedo y caluroso todo el afio. ~ Santa Cruz Acatepec y San José Tenango

“”?Maldonado, Benjamin, Quintanar, Maria Cristina. "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota enna
(mazatecos)", En: Barabas Alicia y Bartolome Miguel(coords), Configuraciones étnicas en Oaxaca. Perspectivas
etnograficas para las autonomias, Op.Cit.11-12.

“YFederico Neiburg, Identidad y conflicto en la Sierra Mazateca. Op.Cit. P4g. 25-29. Neiburg nos refiere que por la
heterogeneidad de esta region, se hace necesario dividirla en 3 subregiones, cada una con sus caracterfsticas
geogréficas, demograficas y de actividades productivas, muy bien delimitadas. Ahora bien, cabe aclarar que esta
tipologia mazateca se refiere al territorio en sus caracteristicas naturales, no en su division politica, es decir, no divide a
los municipios mazatecos en tres zonas sino al territorio mazateco en tres tipos generales de ecosistemas. Los propios
mazatecos, al referirse a la diferencia territorial hablan de dos zonas, la sierra y tierra caliente. Por su parte, Eckart
Boege en su libro, “Los mazatecos ante la nacién..” Op Cit. Pag.11; divide el territorio en cinco subsistemas
econdmicos: dos para la sierra (de tierra fria y de tierra templada) y tres para la zona Baja (el 4rea de la presa, la zona
cafiera y la zona ganadera). Por otro lado, el Banco Mundial, divide el territorio de acuerdo con el patrén productivo
predominante, en cuatro sistemas productivos: la zona muy alta, la Alta, la Media y la Baja. Ver a: Aranda Josefina y
Lemoing Anne Marie(coord.), Estudio socioeconémico y de los sistemas de produccion de las regiones mixe,
mazateca y cuicateca de Oaxaca, Banco Mundial. Oaxaca, México, 1996 Pag. 13-15.
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En el periodo que va de 1950 a 1965, se manifiesta una profunda transformacion en toda
la regién mazateca, pues cada una de las subregiones que la componen, comienzan a
adquirir las caracteristicas actuales. Debido a que durante esta etapa, tiene lugar la ultima
gran divisién social del trabajo. Asi, en la zona baja, se generaliza el cultivo de la cafia de
azlcar, transformandose en el cultivo comercial mas importante; en la zona intermedia,
comienza a manifestarse lentamente el proceso de ganaderizacion y la zona alta se define
como regién cafeticultorac®).

Fl territorio mazateco administrativamente, fue reestructurado sistematicamente, desde la
época Colonial, hasta la instauracién del modelo municipal, para facilitar el control
politico de sus comunidades, creando nuevas y arbitrarias jurisdicciones que
desarticularon, casi por completo, la antigua unidad territorial prehispénica. De esta
manera, las antiguas metrépolis, (Teotitlan en el caso de la zona alta y Tuxtepec en la
baja), fueron ocupadas como centros politicos, administrativos y religiosos novohispanos,
y con esto surgieron las cabeceras regionales, es decir, aquellas unidades sociales de
mayor concentracién poblacional, que fungirfan como centros regidores(*). As, hoy las
comunidades serranas, son expresiones de un curioso proceso histérico, ya que por un
lado exhiben rasgos culturales impuestos por las dominaciones, tanto mexica como
hispanica, (lo atestiguan los mismos nombres nahuas y castellanos, que ahora llevan las
poblaciones indias). Pero aunado a esto, es curioso encontrar los topénimos de los lugares
de referencia, en su propia lengua. Asi, encontramos que si bien a las comunidades

@91 3 region de la sierra mazateca es una verdadera “region de refugio”, lo cual significa, que debido a su ubicacion
geografica de dificil acceso, a través del tiempo ¢l proceso de aculturacion ha sido menor que en zonas abiertas como
en los Valles Centrales. El contacto cultural que tuvieron los mazatecas de la sierra con los nonoalcas, mixtecas y
mexicas en la época prehispanica aunado con el contacto con encomenderos, frailes, corregidores y estancieros en la
época colonial ademés de los finqueros a fines del siglo pasado y principios de éste; trajo cambios en la cultura local;
pero, en lo general lo que aceptaban era asimilado y transformado en un sincretismo cultural integrador. Los elementos
"indeseables", de cualquier otra cultura fuera de la sierra, eran frecuentemente, rechazados violentamente: tenemos el
caso de la lengua nahuatl que nunca se adopté significativamente y para la época colonial, tenemos el caso de la
expulsion de los estancieros y sus ganados, que afectaban, abiertamente el sistema agricola indigena. Ahora bien, el
momento de contacto més fuerte que han experimentado los mazatecas de la sierra en todo su proceso histérico es el
que esta dado a partir de 1960. Esto sucede con la apertura de la primera carretera que subia a la sierra y con la
introduccién, en forma casi masiva, de una serie de instituciones sociales, econémicas y politicas del Gobierno Federal.
El Instituto Nacional Indigenista, la Comisién del Papaloapan, el Instituto Mexicano del Café, la Secretaria de
Educacion Piblica, los comités de ciertos partidos politicos de oposicion, etc. Ademas se produjeron cambios tales
como la electrificacién que trajo consigo el acceso a los medios masivos de comunicacién. La carretera permitio la
entrada, por primera vez, de vehiculos automotores a la sierra con el consecuente aumento en el ndmero y cantidad de
mercancias introducidas, y una cuantiosa afluencia "juvenil”, que entre 1963-1970 es atraida, por el consumo de
hongos alucinégenos. De todo esto se desprende que el proceso de aculturacion se aceler6 en la sierra con la
consecuente transformacién profunda en su cultura. Sin embargo, no obstante que, la apertura de la carretera y la
explotacion del café por parte del gobierno federal marca el inicio de la integracion, o plan de integracién, de la sicrra
mazateca al sistema socioeconémico nacional. No descarta la posibilidad de un rechazo violento del mismo, una vez
que éste, continGie agudizando, las contradicciones que se estan perfilando dentro de la misma cultura. Lo que
actualmente existe es una estructuraciéon dual en todos los niveles culturales: estructura social, econémica, politica e
ideolégica. Las estructuras que mas facilmente han cambiado a través de los procesos aculturativos, son las
socioecondmicas; pero siempre preservando, ciertos elementos e instituciones indigenas, que entran en contradiccién
con los nuevos elementos e instituciones externas, credndose asi una “reaccién” a la integracion en estas mismas
estructuras. Para una mayor comprensién del proceso es necesario revisar los trabajos de Aguirre Beltran, Gonzalo.
“Regiones de Refugio”y “El Proceso de Aculturacion y el cambio sociocultural en México™; En: Gonzalo Aguirre
Beltran, Obra Antropolégica (IV tomos), INI/FCE/Universidad Veracruzana, México, 1991.

“Romero Frizzi Ma de los Angeles, El sol y la cruz, la historia de los pueblos indigenas de Oaxaca en la Epoca
Colonial, INAH/CIESAS, México, 1996. Cabe mencionar aqui, que dentro de este proceso de reubicacién, la ciudad de
Huautla de Jiménez, es una verdadera excepcion, pues si bien desde la Colonia fungi6 como centro religioso del nuevo
sistema, no lo fue en los demas aspectos y hasta la fecha conserva algunas cualidades como capitania interna indigena.
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indigenas les fueron alterados sus antiguos patrones de residencia a través de las
congregaciones impuestas por los encomenderos, lograron mediante intrincados procesos
identitarios, la reelaboracién del modelo impuesto, de acuerdo con su propia racionalidad,
tradicién y necesidades locales. Es en este sentido, que atn tienen gran vigencia en la
regién, los asentamientos dispersos, sobre todo en las agencias y barrios,
predominantemente indigenas. En donde el territorio envuelve a sus pobladores nativos,
en una serie de significaciones propias(*).

Para los “chjota éena”, a su vida comunitaria, se refieren con el término “nashinanda”,
palabra que etimolégicamente est4 formada por los vocablos: “nashi” o pefia, en directa
alusion a la tierra y los cerros; y la “nandd” o agua. Miguel Bartolomé sefiala que esta es
una concepcién muy mesoamericana, caracteristica que determina una particular
adscripcién territorial, en la que la tierra y el agua aparecen como ] ropiedades
patrimoniales” de la expresién comunalista. La nocién da cuenta de una configuracién
social y territorial con particulares connotaciones simbélicas e histéricas. ().

Nombre Significado Nombre nahuatl o su Nombre nahuatl o Nombre castellano del
mazateco castellanizacién del santo patrono personaje o evento
Gaxini Chiquihuitian San Juan* de Benito Judrez
Nguixo "abajo donde se Eloxochitian ‘ San Antonio* ~ deFlores Magén
derrumba la tierra" ‘ P i ;
Ni'ya tejao Huautla San Juan Evangelista de Jiménez
Chintae "guajenicuil” Mazatlan San Cristébal* ~ Villade Flores
(fruto) . . ‘ Magon
Ngui vfi "abajo de la nube" Ayautla San Bartolomé
Nda chao "agua arenosa" Jalapa ~ San Felipe ‘ de Porfirio Diaz
Naxi'i "roca quemada" Tecoatl San Jerénimo
Naxi tse “cerro grande" Tuxtepec San Juan Bautista
Chinro "colindancia" Coatzospam San Juan
Nyiangotsé "iglesia grande" Ixcatlan San Pedro
Ndaxo "agua espumosa Chilchotla Santa Maria Magdalena
que brota"
Nexi "roca" ~ Santa Maria Asuncién o
Nyi "mojado" Teotitian del Camino de Flores Magdén*

@A Jos mazatecos, les fue cancelada la posibilidad de desarrollar su propia forma de urbanizacion. Desde el tiempo de la
Colonia, la region mazateca estd signada principalmente por espacios rurales, incluso a nivel de las cabeceras
municipales. Actualmente, el gobierno ha propiciado un incipiente urbanismo mediante programas que fomentan, por
ejemplo, la pavimentacion, el drenaje, la introduccion de agua potable, etcétera. Sin embargo, se trata de un modelo
impuesto desde fuera, que no retoma el conocimiento étnico ni se preocupa por una correcta adecuacion a las
necesidades reales de la poblacion ni al medio ambiente. Por ejemplo, la comunidad Villa de Flores estd muy alcjada de
la cabecera y es de dificil acceso, por lo que se le daba prioridad a la construccion de un camino, sin embargo, el Fondo
de Desarrollo Municipal, organismo encargado de distribuir los recursos, solo autorizo la construecion de una cancha
de basquetbol (infraestructura deportiva), argumentando que numéricamente la poblacion no era suficiente para otra
obra. Otro caso lo ¢jemplifica la cabecera de Santa Maria Chilchotla, en donde se pavimento, sin introducir la red del
drenaje, ahora se tiene que deshacer la obra anterior para poder introducirlo. Para entender mas, este complejo proceso
de subordinacion&resistencia, es necesario revisar el excelente trabajo de: Boege Eckart, "El proyecto de desarrollo
dominante, la economia de subsistencia, y el manejo de los ecosistemas por los mazatecos", En: Enrique Leff (comp),
Recursos naturales, técnica y cultura. Estudios y experiencias para un desarrollo alternativo, UNAM-CIIH,
México, 1990. Pag.113-146. Ver también a: Rodriguez J. Nemesio, “;Desarrollo para quién?”, En: Revista México
Indigena, aiioV, 2a.época, Num.27, 1989.

“DBartolomé Miguel, “La identidad residencial en Mesoamérica: fronteras étnicas y fronteras comunales", Op. Cit.
Pag.257. Los topénimos en lengua mazateca, a pesar de tener sobrepuestos nombres nahuas o castellanos, conservan su
vigencia, manifestaciéon que denota, una vez mds, el sentimiento de pertenencia a su ambito peculiar. Asi, los nombres
de las comunidades hacen referencia a algun elemento natural que las caracteriza, por ejemplo, Rio Lodo, “Ndasi”;
Loma Limén, “Xinguin Yahtosan”; Cueva Blanca, “Nguijau Trua™; Barranca Seca, “Nia Kixi”; Piedra Ancha,
“Lauté”. Ver a: Bradomin José¢ Marfa, Toponimia de Oaxaca (Critica Etimolégica), Edicion de autor, Oaxaca,
México, 1992.
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Los nombres que no son mazatecos en ocasiones se combinan, ya sea anteponiendo el
santo patrono, por ejemplo San Juan

Lugar TérminoMazateco  SignificadoCastellano
Evangelista Huautla, o bien posponicndo el Oaxaca Naxi tsje cerro del huaje
otro nombre castellano, Huautla de Jiménez. = Puebla = Ndansia | agua
Incluso encontramos topénimos mazatecos, Tehuacin Jen dta agua que huele
destinados para sefialar lugares fuera de su = Veracruz  Nditsindia plaza de agua
territorio. Cuicatlan  Tajnga arriba de las alas

La vasta regién mazateca, es el escenario en el cual se ha desarrollado, una estrecha
relacién entre los hombres y su medio ambiente. El territorio funge como elemento
integrador de orden simbélico, dado que el conocimiento del paisaje, incluye ademas de
la dimensi6n practica del reconocimiento territorial, una intrinseca riqueza simbdlica.
Asi, Carlos Inchaustegui, en un interesante estudio titulado;“La mesa de plata:
cosmogonia y curanderismo entre los mazatecos de Oaxaca” nos sefiala que:

“ Existe un profundo conocimiento étnico del territorio, que entre otros logros les ha permitido

sobrellevar las miltiples adversidades medio ambientales.. El universo mazateco, orientado como

todos los universos indigenas de oriente a poniente, estd dominado por fuerzas duales; asi, al

oriente se encuentra el Padre Eterno y al poniente el Maligno. Mds alld de los confines

geogrificos se extiende un mundo metafisico, pero en el centro se encuentra este mundo, cuyos

“Auefios" son los 'giieros’, los “chicones’, en una dimension sobrenatural paralela. Con ellos

convivimos, sobre [a base de un convenio tdcito de mutuo respeto a las jurisdicciones.. Mds que un

conocimiento generalizado sobre [a totalidad (en extensién) del ternitorio, encontramos que cada

fiombre cuenta con un minucioso y preciso saber acerca de los lugares en donde se desarrolla su

vida cotidiana, es decir, sus espacios residencial y laboral. Esta sabiduria permea todos los

dmbitos y aspectos de la vida cotidiana y determina una conciencia sobre el medio ambiente como

un dmbito del que se es parte (no como aljo ajeno, a la manera occidental)y en el cual el hombre

tiene interrelaciones en miiltiples niveles..” ().

Los “chjota éena”, mantienen una sacralidad territorial efectiva, la cual contribuye a
cimentar su identidad colectiva, que inserta a sus habitantes, dentro del universo
especifico de su cultura; pero aunado a esto, el territorio ha sido el escenario mismo de la
marcha histérica del grupo, es ahi donde se encuentran los origenes, donde vivieron los
antepasados, es el ambito que actualiza su existencia y establece sus expectativas para el
futuro. Tiempo y espacio se conjuntan formando una multitud de historias locales
vinculadas a una historia global que los integra. El territorio es el marco en el que se
desarrolla la memoria colectiva del grupo, y en é€l, cada detalle tiene un significado
inteligible para sus miembros, donde el entorno, se vuelca pletérico de connotaciones
sociales y simbdlicas. Asi, Juan Pérez Quijada apuntala:

“ Entre los mazatecos, encontramos intrincadas formulaciones de reproduccion identitarias,

dentro de las cuales las relaciones interétnicas tienen uno de sus aspectos principales en las

peregrinaciones religiosas, pues estas implican irremediablemente, el paso a pie a través del

territorio mazateco. Los principales lugares a los que acuden los mazatecos son dos: Otatitidn,

Veracruz, el 3 de mayo a [a fiesta del Cristo Negro, a la que llegan mazatecos de las zonas Altay

Baja, asi como gente de otros grupos étnicos 'y Juquila, el 8 de diciembre. Dentro de la region hay

varias fiestas a las que llegan mazatecos de toda (a sierra; las mds importantes son [a del Seitor de

las Tres Caidas (el tercer viernes de cuaresma) en Huautla, la de San Isidro (15 de mayo) en

Mazatlin y la de San Antonio (13 de junio) en San Bernardino. E[ despojo sufrido por [os

mazatecos de [a zona Baja a causa de la construccion de las presas, sobre todo la "“Miguel Alemdn”

tuvo claras consecuencias etnocidas, pues al inundar grandes extensiones de su territorio, corté el

circuito simbélico y social que les vinculaba con el santuario de Otatitlin..”(**).

“nchaustegui, Carlos, La mesa de plata: cosmogonia y curanderismo entre los mazatecos de Oaxaca, lnstituto
Oaxaquefio de las Culturas/Secretaria de Educacion, Oaxaca, México, 1994. Pag.36-56.

Wpérez Quijada Juan, “Peregrinaciones mazatecas a Otatitlén”, En: Alteridades, Anuario de Antropologia, UAM-Izt,,
México, 1990, Pag.271-279. Esta importante peregrinacion a dicho santuario, estaba relacionada intimamente con

ot
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En cuanto a las relaciones que los‘“chjota éena”, mantienen con los grupos étnicos
vecinos, encontramos, que no existe un nivel de conflictividad alto, pues més bien se
presenta un elevado sentido de la autoadscripcién grupal, que define lo propio en funcién
de la diferenciacién de lo ajeno. Asi, la identidad grupal, es definida significativamente en
términos de contraste. Benjamin Maldonado y Cristina Quintanar, en su extraordinario
trabajo titulado; "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota enna
(mazatecos)", sefialan incluso, un cierto grado de etnocentrismo:

“ Existe un orgullo de decir, "yo soy mazateco”, frente a ellos, que son nahuas o mixtecos , seguido

de la frase "o cualquiera habla el mazateco”.Los rasgos que los mazatecos seleccionan para

establecer dichio proceso de diferenciacion, son en gran medida, criterios lingiiisticos; por ejemplo, a

sus vecinos nahuas los llaman “cha xiyeh”, haciendo referencia a su lengua distinta (“xiy”,

enredada y “eh’”, lengua); en el caso de los mixtecos el criterio es territorial; se les [lama “cha

chinro” (“chinro” significa colindancia de un terreno) que se puede traducir como “gentes de la

colindancia”. Asimismo, existe una nocién hacia los “otros”: “chjota chikgn”, que hace referencia a

un origen distinto, a veces se traduce como “giiero”, concepto que muestra los estigmas que fan

dejado las relaciones asimétricas con el grupo dominante. ®or el contrario, a los paisanos se les

dice “tongo ndena’”, que significa somos iguales..”(*).

En el caso de la interaccion con los nahuas, ambos grupos ocupan distintos nichos
ecologicos dentro de una misma region, lo que permite la complementariedad a través del
comercio. Asi, encontramos vendedoras nahuas en los mercados regionales ofreciendo
productos como manzanilla, romero, borraja, etcétera. Pero en los lugares fronterizos el
contacto interétnico es mayor; por ejemplo, en las comunidades de Ovatero y Pilola
habitan tanto mazatecos como "mexicanos" o nahuas, incluso ahi ocurren matrimonios
entre ambos grupos y conviven en las fiestas. En sitios como este se da el trilingliismo
algunas personas hablan mazateco, ndhuatl y espafiol, donde esta ultima viene a ser una
lengua franca¢®). Ahora bien, los mazatecos se encuentran articulados en dos grandes
centros de influencia sociocultural, por lo cual podriamos ubicarlos en dos grupos
organizacionales plenamente diferenciados: los mazatecos del 4area Serrana y los
mazatecos de Tierra Caliente. Esta diferenciacién, no tiene ninguna correspondencia con
las variantes lingiiisticas, sino mas bien es producida, en funcién de sus formas de

algunos procesos de curacién mazateca, lo cual le asignaba repercusiones muy serias, respecto a su reproduccion
cultural integral del pueblo mazateco. Lamentablemente, desde que el camino fue inundado por las aguas de la presa
que el gobierno mexicano impuso en la region, la asistencia de los mazatecos decay¢ drdsticamente.

“Maldonado, Benjamin, Quintanar, Maria Cristina. "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota enna
(mazatecos)"”, En: Barabas Alicia y Bartolome Miguel(coords), Configuraciones étnicas en Oaxaca. Perspectivas
etnograficas para las autonomias, Op. Cit. P4g.28. Ahora bien, dado que la lengua es para los mazatecos un pilar
fundamental para su identidad étnica, encontramos cierto nivel de etnocentrismo, expresado a través de la interaccion
cultural con los otros pueblos. Dentro del dmbito regional, la lengua cumple con un doble papel de identificacion y
diferenciacion al enfatizar las variantes dialécticas se exhibe y se informa sobre el lugar preciso de procedencia Resulta
interesante aqui, poder revisar el interesante trabajo de: Barth Frederic, Los grupos étnicos y sus fronteras. La
organizacion social de las diferencias culturales, Fondo de Cultura Econdmica, México, 1976. P4g.23-26. Ahora
bien, este etnocentrismo, no se da solo respecto a otros grupos étnicos sino también entre las mismas comunidades
mazatecas, que generalmente se sienten "mejores” que otras. Por ejemplo, los de Huautla dicen que Ayautla es una
comunidad atrasada y llena de brujos malos, que los de Mazatlan son muy salvajes porque hay mucha violencia, que los
de Coatzospam comen ratones y es una gente sin cultura, y reconocen que en San Lucas la gente ¢s muy trabajadora y
sus chamanes son muy poderosos. Este etnocentrismo, no se da slo respecto a losotros grupos étnicos sino también
entre comunidades mazatecas, que generalmente se sienten "mejores” que otras. Por ¢jemplo, los de Huautla dicen que
Ayautla es una comunidad atrasada y llena de brujos malos, que los de Mazatlan son muy salvajes porque hay mucha
violencia, que los de Coatzospam comen ratones y es una gente sin cultura, y reconocen que en San Lucas la gente es
muy trabajadora y sus chamanes son muy poderosos. Ver aqui el excelente ensayo de: Valifias Leopoldo, “Las lenguas
indigenas mexicanas: entre la comunidad y la nacion”, En: Lourdes Arizpe (comp.), Antropologia breve de México,
Academia de Investigacion Cientifica, México, 1993.

“9pardo Maria Teresa, “Conservacion v desplazamiento de las lenguas indigenas ouxaquefias”, En: Cuadernos del Sur,
Afo3, mayo-agosto, Oaxaca, CIESAS-UABJO-INAH-INI, México, 1996.
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vinculacién internas, de articulacién econémica y organizacién politica. Siguiendo a

Maldonado y Quintanar, encontramos que:
“ Los de Tierra Caliente estdn ligados a dos centros comerciales de importancia: Tuxtepecy Tierra
Blanca, Veracruz. Sus relaciones interétnicas son principalmente con chinantecos y sus
organizaciones giran en torno a la solucion a los problemas generados por el desplazamiento
poblacional originado por la presa y el enfrentamiento a los grupos de caciques locales. Esta zona
estd culturalmente mds deteriorada. Los serranos estin ligados comercialmente a Tehuacdn,
®uebla, y cuentan con la poblacion que funge como capital interna de todos los mazatecos:
Fuautla. Sus relaciones interétnicas son con nafiuas, mixtecos y, en menor medida, cuicatecos; sus
organizaciones giran en torno a la solucion de los problemas propios del café, a la defensa de su
autonomia basada en sus tradiciones politicas de organizacion de sus autoridades municipales.
Esta zona estd culturalmente muy viva, y la defensa de su cultura, su revalorizacion Yy
preservacion es uno de sus objetivos centrales. Los mazatecos serranos no se relacionan
constantemente con los de Tierra Caliente. Para esta caracterizacion se considera, como de Tierra
Caliente, también a los habitantes de tierras bajas situadas en municipios incluidos en [a sierra,
como Chilchotla, Tenango, Ayautlay Chiquikiuitlin..”(").

A contra corriente, dia con dia, los “chjota éena”, elaboran intrincadas formulas de
articulacion respecto a una sociedad nacional dominante, que a través de sus estructuras
politicas y administrativas, penetra cada vez con mayor voracidad y ambicién en la Sierra
Mazateca, depredando su cultura y aniquilando su resistencia al exterminio. La poblacién
no mazateca, numéricamente escasa, vive sobre todo en la ciudad serrana de Huautla de
Jiménez, trabajando en las miltiples secretarias gubernamentales, que en los ultimos afios
han buscado un asiento en la Sierra Mazateca. Conceptualmente se manifiesta una
identidad contrastiva hacia estos personajes, a los que se les llama “licui itzd
nashinandd”, que puede traducirse como; los que no participan de la vida comunitaria.
Pero si bien, al interior del grupo étnico son muchas las consecuencias producidas debido
a estos intrincados procesos de aculturacion inducida, también encontramos complejos
esquemas de apropiacién de aquellos elementos culturalmente externos, que son
resignificados y rearticulados a una reproduccion cultural propia.

“ ®or ejemplo: encontramos que en la construccion de las casas, si bien aquellas personas que

tienen los medios econdmicos suficientes, sustituyen los antiguos materiales (tablas, techos de

palma, etcétera) por materiales mds duraderos como el bloc y el cemento; en su distribucién

espacial; se mantiene el patrén tradicional en la forma y distribucion de las viviendas. Otro caso

es el de las fiestas, en las cuales se escucha miisica de diversos géneros como son las populares

cumbias, y los corridos rancheros; sin embargo, al bailarla se siguen los patrones conductuales y

protocolarios propios; en el caso del wvestido, el uso de [a ropa coloquial, ha sustituido

pricticamente a la tradicional; sobre todo en las nuevas generaciones, no obstante, se mantiene la

costumbre y sélo en los centros mds grandes se llega a ver mujeres usando pantalon..” (*).

Para lograr garantizar su subsistencia, los “chjota éena”, combinan tres dispositivos
efectivos de reproduccién socio cultural. Lo cual les permite articular con gran eficacia, a
una produccién agricola destinada al autoconsumo de la unidad doméstica, con otra
destinada al comercio e intercambio de bienes de consumo; aparejadas ambas con una
migracién endémica, producto de un contexto socio econdémico adverso de abicrta
subordinacién. La produccion de bienes de autoconsumo, es ante todo, una forma de vida
plenamente mesoamericana, la cual gira principalmente en torno a la milpa (incluye la
tetralogia, maiz, frijol, chile y calabaza), incorpora animales, plantas y hongos de la
recoleccion y la domesticacién de ciertos animales. Segun Eckart Boege:

“Maldonado, Benjamin, Quintanar, Maria Cristina. "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota enna
(mazatecos)", En: Barabas Alicia y Bartolome Miguel(coords), Configuraciones étnicas en Oaxaca. Perspectivas
etnogrificas para las autonomias, Op. Cit. Pag.30

“Maldonado, Benjamin, Quintanar, Maria Cristina. "La gente de nuestra lengua. EI grupo etnolingiiistico chjota enna
(mazatecos)”, 1dem. Pag.29
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“.La milpa es el eje rector, en funcion de ella se organiza la division del trabajo; la unidad de
produccién y consumo es la famifia patrilocal extensa. EL cultivo del maiz también es parte
central del universo simbolico, de las interacciones sociales y de la relacion del hombre con la
naturaleza. A través de esta estrategia productiva se fomenta una serie de relaciones en las que la
participacién colectiva fortalece (a identidad grupal; por ejemplo con las ayudas mutuas..”(")

Las formas de explotacién del medio estén regidas por una compleja ritualidad, y a través
de ella el hombre compensa a la naturaleza, por sus frutos. Los tiempos de produccion
agricola o “Chan-Chaon-Yoma”, muestran con claridad la plena conjuncion entre saberes
geoclimaticos, précticas rituales y tecnologias nativas, que poseen los mazatecos().

“@Boege Eckart, Los mazatecos ante la nacién: Contradicciones de la identidad Etnica, en el México Actual, Op. Cit.
Pag.32-34.

®YE| calendario mazateco o Chan-Chaon-Yoma; es solar y estd compuesto de 18 meses de veinte dias y cinco dias
adicionales. Es en la cuenta de estas veintenas, a través de las cuales se guian los tiempos agricolas y rituales pues
permite conocer los momentos adecuados para intervenir en la tierra y en el mundo sobrenatural. Ademés, este
calendario logra establecer las tres estaciones principales: Chan-Ndod, "tiempo de calor”, de fines de marzo a junio;
Chan-Ny'4n, "tiempo de frfo", de mayo a octubre y Chan-ltsi, tiempo de lluvia, de noviembre a marzo. Su funci6n es
regular la reproduccién de toda la naturaleza, con é€l, se sabe el momento de reproduccion de cada planta y animal e
incluso es indispensable para el conocimiento del hombre, pues cada uno nace en un Chan ("tiempo"), que determinara
sus condiciones de crecimiento reproduccion (Por ejemplo, en las veintenas Chan-To y Chan-Maje, nacen los tejones; y
en Chan-Sa, los temazates). Carrera Florencio y Sebastion Van Doesburg, Chan-Chaon-Yoma. El calendario
agricola mazateco. Resultados de investigacién en la regién mazateca(1989,1990,1992), Op. Cit.
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Mas alld de ser concebida por el resto de la sociedad nacional, como un simple bien
comercial, objeto del derecho positivo. Para las comunidades indigenas, la madre tierra,
se vuelve un referente identitario excepcional; por el hecho de haber nacido en ella, de
sufrir el mismo tipo de experiencias y privaciones y de verse envueltos en una interaccion
de caricter colectivo-personal durante su salvaguarda. Luciano Concheiro y Roberto
Diego, lo explican en detalle:

“.La tierra es un bien simbélico, una parte de la familia, la madrecita, una forma de conciencia

que adquiere sentido en un sistema compuesto por mitos, ritos e imdgenes.. s entonces una madre

desde una concepcion metafisica, objeto de un vinculo espiritual entre el hombre y el cosmos; el

cual, establece una interaccion esencialmente mitico-religiosa, que forma parte de un lenguaje

simbolico profundo, el cual, trasciende su comprension como forma de riqueza y como medio de

produccion.. Asi hombre y tierra se fusionan recreando cultura y afectos (sentimientos), vida.. "(*")

De esta manera, tenemos que:
“..La tierra es productividad, propiedad, recursos, alimento, garantia de futuro, trabajo, aplicacio-
nes técnicas, respaldo legal de su propiedad, norma e institucion que regula y ampara derechos,
deberes y obligaciones juridicas, o bien consuetudinarias; pero también es ancestros, conocimiento
tradicional, mitos, un vinculo “sagrado”, sentido de comunidad, en otras palabras, razén de ser,

estary entender el mundo y el lugar en el cosmos.. (*%).

Es esencial que se conozca y comprenda la relacion especial profundamente espiritual de
los pueblos indigenas con sus tierras como algo bésico en su existencia como tal y en
todas sus creencias, costumbres, tradicionales y cultura. Para los indigenas, la tierra no es
meramente un objeto de posesion y produccion. La relacién integral de'la vida espiritual
de los pueblos indigenas con la Madre Tierra, con sus tierras, tiene muchas implicaciones
profundas. Ademas, la tierra no es mercaderia que pueda apropiarse, sino elemento
material del que debe gozarse libremente. La relacion entre los indigenas y la tierra es
esencialmente miticoreligiosa y forma parte de un lenguaje simbolico, entre la tierra y el
territorio los mitos dinamizan esa relacion ¢?). En resumen, podriamos establecer cuatro
elementos estructurales, que son propios de los pueblos indigenas: i) existe una profunda
relacion entre los pueblos indigenas y sus tierras, territorios y recursos; ii) esta relacion
entrana diversas dimensiones y componentes sociales, culturales, espirituales, economicas
y politicas; iii) la dimensién colectiva de esta relacion es importante; y iv) el aspecto
intergeneracional de dicha relacion también es fundamental para la identidad, la super-
vivencia y la viabilidad cultural de los pueblos indigenas. ¢

En la regioén mazateca, encontramos dos tipos de produccién de maiz: “Jno Chan” (milpa
de temporal) y “Jno Ndoa” (milpa de tonamil). La milpa de temporal es la mas extendida.
La diversidad ecologica implica diferencias en los “Chan” para una misma actividad,
pues cada pueblo y region tienen “Chan” distintos, que presenta las principales labores de
temporal por veintena en cuatro comunidades. Esta milpa de temporal se acompaiia de
frijol, sobre todo “najma-jti” ("negro") y “najmd-xké” (ayocote); ademds, cuando las
plantas de maiz ya salieron, se siembra “nacho-'ya” (calabacita), “nacho-ni”’ (tamaloyote)

“PConcheiro Bohorquez, Luciano y Diego Quintana, Roberto, La madrecita tierra: entre el corazén campesino y el
infierno neoliberal, mimeo, México, 2000. Pag. 7-13.

“PMauricio Espinosa Henao, ““La tierra, el tervitorio y los conflictos agrarios en contextos rurales: una aproximacion
conceptual . En: Lopez Barcenas Francisco (comp.), Con la vida en los linderos. Violencia y conflictos agrarios
entre los Nut Savi, Ce-Acatl/COAPI, México, 2005. Pag.11-32.

“Bellon, Mauricio, “Conocimiento tradicional, cambio tecnolégico y manejo de recursos”, En: Leff, Enrique y Carabias,
Julia (comp.), Cultura y manejo de los recursos naturales, UNAM-Porrua, México, 1993. También Toledo, Victor
Manuel, “La racionalidad ecologica de la produccion campesina”, En: Ecologia, campesinado e historia, Ed. La
Piqueta, Madrid, 1993;

9Concheiro Bohorquez, Luciano y Diego Quintana, Roberto, La madrecita tierra: entre el corazén campesino y el
infierno neoliberal, Op. Cit. Pag. 8, 9y 11.
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y “nacho-jmi” (chilacayote). La milpa de tonamil o humedad “jno-ndo”, es importante
en la zona Baja, pues se siembra junto a los rios. No se quema el rozo para no secar la
tierra. Pero también se observa en otras partes, por ejemplo en algunas 4reas medias de
Mazatlén se da y se refuerza con riego. Siguiendo a Florencio Carrera y Sebastidn Van
Doesburg, tenemos que las labores agricolas dentro del Calendario Mazateco son:

Labor Huautla Santa Maria San José San Andrés
Asuncién Independencia Hidalgo
Tumba Chan-Me y Chan-Me y Chan Kinday Chan-Me
Chan Ndao Ndao
Siembra  Chan-Xki, Chan-Xki, Chan- Chan-Jno y Chan-M¢, Chan-
Chan-Kjui, Kjui, Chan-To Nd‘ao
Chan-Jin Chan-Jiny Chan-Xki
Cosecha  Chan-Nzje y Chan-Nzje y
Chan-Jndo Chan-Jndo

Cada momento del ciclo agricola cuenta con rituales especificos, tanto en la milpa como
en los espacios domésticos; en éstos se preparan comidas especificas segtin la actividad.
Al momento de la siembra corresponde un determinado tipo de alimentos, a la cosecha
otros. La madre tierra, todo les da, es su principal riqueza. Situacién semejante ocurre
respecto a la caza, pues se tiene que retribuir de alguna forma a los duefios del monte, los
favores otorgados en pago por sus animalitos(®).

Actividades Recursos Naturales
Productivas
Frutos: mango, mamey, platanos de diversas clases, cafia, chicozapote, zapote negro,
Cultivos en  guayaba, papaya, pifia, ovo, guandbana, durazno, pitajaya, granada, fresa, cacao, café,
los huertos  aguacate, pepino, calabaza, cajenicuil, jitomate. Citricos: variedades de limon y naranja,
familiares lima. Cereales: maiz, arroz y trigo. Leguminosas: chicharos y muchas especies de frijol.
Tubérculos: yuca, papa, varios tipos de camotes, zanahoria. Chiles: verde, canario,
huachinango, ancho, chiltepe. Verduras: cilantro, orégano, varios tipos de quelites,
guaje, nopal, papalo, etcétera. Flores: hortensia, begonia, jazmin, rosa, tulipan, azucena,
cempaxuchitl, gardenia, alcatraz, girasol, gladiola.

Recoleccién  guasmole, tepejilote, varios tipos de nanacates (ti ni, t'i nisé, t'inshijau), quelites,

etcétera.
Cazay temazate, tejon, tepezcuintle, cerete, armadillo, ardilla, mapache, jabali, conejo, paloma,
Pesca tucan, faisan, carpintero, naranjero, ademas de caracoles y acamallas.
Maderas cedro, rosadillo, otate, aguacate, liquidambar.

del Monte

En segundo lugar, también, encontramos un cierto nimero de producciones que se
realizan con fines comerciales, las cuales incorporan al grupo mazateco, al mercado
nacional e internacional. En la zona Baja hay grandes extensiones ganaderas y se cultiva
la cafia de aziicar; en la zona intermedia se cultivan el café y la cafia, y también hay un
poco de ganaderia; en la zona Alta, donde se cultiva el café. Este tipo de producciones han
sido incorporadas recientemente, a partir del siglo XIX; y no movilizan los trabajos
solidarios anteriormente mencionados. Esto tiene una razén y es que cuando se siembra el
café van solos, no se acompafian como cuando se siembra la milpa.

“9Estos productos tienen diferentes usos: alimenticio, curativo, ornamental, ritual, para construccion, fabricacion y como
energéticos. Algunos tienen un uso intensivo; por ejemplo, el maiz tiene una gran variedad de formas de preparacion:
tortillas, gorditas, tamales de diversos tipos, atoles (de granillo y agrio), pozol (agua de maiz), pinole, tesmole (especie
de caldo); también se usa para alimentar a los animales domésticos: aves, cerdos, incluso gatos y perros; los olotes se
utilizan para hacer fuego en el bracero: el maiz también se emplea en ciertas formas de adivinacion. Es importante
mencionar que la racionalidad de su cultura ha permitido explotar a la naturaleza, por milenios, sin destruirla, Y del
suelo, por desgracia, es justamente de lo que han sido sistematicamente despojados. Ahora bien, desgraciadamente, en
recientes investigaciones, se ha reportado, una creciente pérdida respecto a su uso a nivel regional (municipios como
Mazatlan, Chiquihuitlan, Ayautla, jalapa, Ateixtlahuaca y Cuaunecuiltitla, y Eloxochitlan); mientras que observa gran
vitalidad y conocimiento en otros (municipios como, Chilchotla, Santa Marfa Asuncion, Tenango, Huautla y San José
Independencia).
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“.E[ café se introdujo en [a zona serrana a mediados del siglo pasado, creciendo gracias al despojo

y fragmentacién de las tierras de los mazatecos por las leyes liberales y porfiristas en favor de
finqueros. Con la Revolucién las fincas y haciendas pierden importancia y los mazatecos se
convierten en pequefios productores. Algunos finqueros controlaban [a arrieria y el comercio del
café se convirtio en el negocio de los nuevos capitalistas..” (*°).

Aunado a esto, cabe destacar que la pesca, que ha aumentado su importancia comercial en
torno al cambio sociocultural que significo en la Sierra Mazateca, el despojo de grandes
extensiones de fértiles tierras de sembradio, para la construccion de la presa Miguel
Aleman, lo cual implicd, un cambio radical en la actividad productiva de las familias
mazatecas riberefias. Ahora bien, un importante aspecto dentro de la descripcion
economica de la Sierra Mazateca, que nos puede ayudar a entender esta logica dual de
produccion y subsistencia, es el “ditzi” o mercado fijo de cada comunidad y el “maan
ditzi” o tianguis semanal. Ambos espacios de circulacién de productos, estin
relacionados con el comercio interno de la Sierra y el exterior a la misma. En relacion a la
reproduccion cultural; los mercados fungen como mecanismos articuladores tanto en el
aspecto social como en el econdmico, puesto que son lugares de encuentros, platicas y
comunicacién, y por supuesto articulan los nichos ecologicos de las distintas zonas y a los
mazatecos con otros grupos étnicos como nahuas y mixtecos y claro esta, con la sociedad
exterior. Siguiendo al antropdlogo norteamericano Florence Cowan, tenemos que:
“.De acuerdo con el lugar de origen, los productos que se comercializan pueden ser regionales o
externos. Los primeros se obtienen principalmente de huertos familiares y mediante la recoleccion,
presentan una extensa variedad y cambian de acuerdo con el nicho ecoligico de procedencia y la
temporada del afio, tienen que ver con el consumo cultural y una enorme cantidad de ellos son
alimentos; también hay utensilios corno jicaras, servilletas bordadas, pixtle (o articulos de belleza
femenino), ropa tradicional, productos de uso ritual como el copal, velas de cera, plumas de
guacamayo, cacao, etcétera. Entre los productos que [legan del exterior destacan: instrumentos de
trabajo, articulos para cocina, ropa hecha en maquila, calzado y diversos tipos de alimentos. EL
idioma que emplean los chjota énna para los intercambios, comerciales o sociales es principalmente
el mazateco, aunque esta situacion vana segin el mercado de que se trate (en los centros mds
grandes aumenta el grado de bilingiiisrno en comparacion con los lugares mds pequefios); segiin las
personas que interactian, esto es, si comprador y vendedor son mazatecos, se habla en mazateco
aunque manejen una variante dialectal distinta (muestra de la inteligibilidad); si el vendedor es de
otro grupo étnico, como nahiua o mixteco, se emplea el espafiol como lengua franca, o bien se
maneja un lenguaje gestual si uno de ellos es monolingiie; con los comerciantes que provienen del
exterior se interactiia en espaiol..” ()

$9Boege Eckart, Los mazatecos ante la nacién: Contradicciones de la identidad Etnica, en el México Actual, Op.Cit.

Pag.48-49.
®DPara los indigenas el “mercado™ es el lugar fisico, (y no un mero esquema tedrico y abstracto en donde se habla de leyes
del mercado, oferta-demanda, fuerza de trabajo, etcétera); que no solo cumple la funcién de lugar y momento para la
1 compra venta sino también y esto es quizds mas importante, la de integracién cultural y la comunicacion social. Es en
este dia, por ejemplo, que en Huautla el Presidente Municipal se dirige a la poblacion reunida y les informa, entre otras
1 cosas, sobre la faena a ejecutarse al dia siguiente. Ahora bien, por desgracia, no en todas las comunidades de la sierra,
| subsiste un mercado fijo y semanal. En San Mateo, por ejemplo, no existe el mercado diario y solo hay “un dia de
mercado”™ dos o tres veces al afio que coinciden con las tres fiestas religiosas mas importantes del pueblo: el dia del
Santo Niflo (5 de enero), el dia del patrono San Mateo (20 y 21 de septiembre) y en la Semana Santa. Todo el resto del
aio los de san Mateo deben ir a Huautla a surtirse de lo necesario. Pero en la gran mayoria de las demas comunidades
que integran la Sierra Mazateca, si hay un mercado semanal de cardcter rotativo: el domingo se hace en Huehuetlén,
Huautla, Chilchotla y Ayautla; el martes en San Felipe Huautla; el miércoles en Rio Santiago; el jueves en Tenango y
Eloxochitlan de Flores Magon; el viernes en San Andrés Hidalgo; el sabado en San Lucas Zoquiapam y Santa Cruz
Acatepec y asi sucesivamente. El “ditzi” y “mdan ditz{” de Huautla son los méas importantes del drea; aqui se retinen la
mayoria de los pueblos para comerciar y abstenerse. En el mercado semanal es cuando se ve mdas movimiento
especialmente por la mafiana debido a que empieza a terminarse antes de las tres de la tarde habiendo empezado a las
siete de la maiiana. En el dia del mercado semanal en Huautla puede observarse también a gente de fuera, vendedores
de ropa provenientes, en unidades moviles, de las ciudades de México, Tehuacan y Cordoba. Entre los productos del
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En la siguiente tabla, se encuentran registrados los distintos mercados de la regién asi
como los dias de mercado expuestos en cada comunidad; donde se aprecia la rotacién de
los dias de mercado; de esta manera circulan los comerciantes, llevando sus productos a
los distintos lugares, donde el mercado de Huautla, figura sin duda, como el mis
importante centro articulador; ahi se concentran tanto vendedores como compradores de
cualquier resquicio de la regién. La articulacién no se da s6lo durante los dias de plaza, es
frecuente encontrar personas en cualquier dia de la semana, sobre todo mujeres y nifios,
que circulan en las localidades cercanas a las suyas ofreciendo sus productos:

Dia de Mercado Lugar de Concentracién
Lunes Barranca Seca (Huautla)
Martes San Mateo Yoloxochitian (cabecera municipal)
Miércoles Xochitonalco (Huautia)
Jueves Matzazongo (Puebla) y San Antonio Eloxochitian (cabecera municipal)
Viernes San Andrés Hidalgo
Sabado San Miguel Huautepec
Domingo Huautla, Sta. Ma. Chilchotla Teotitian (mestizo) y San José Tenango

El tercer elemento integrante del complejo esquema econdémico de la Sierra Mazateca, es
sin lugar a dudas, el fenémeno migratorio, que en gran medida, depende principalmente
de lo exitosas o paupernas que sean las cosechas del maiz, dentro del periodo agricola; asi
como de los precios del café, que son fijados anualmente, a nivel internacional. La
migracion se ha convertido en una alternativa de subsistencia al representar una fuente
mucho mas segura de ingresos. Ya se dijo que para la construccion de la presa Miguel
Aleman, al territorio le cercenaron las mejores tierras que proveian de maiz a la region;
actualmente la agricultura de temporal no es suficiente para abastecer al grupo doméstico
durante todo el afio, entonces el maiz se tiene que comprar en otras regiones y sus precios
no estan controlados. Por otro lado, las ganancias que se obtienen por la comercializacién
del café no estan garantizadas, son vulnerables tanto a las fluctuaciones mundiales de los
precios como al rendimiento de las cosechas. Todos estos problemas provocan la salida de
la regién en busqueda de mayores ingresos. Siguiendo a Benjamin Maldonado y Maria
Cristina Quintanar, encontramos que:

“..Los lugares de destino son principalmente la Ciudad de México y Puebla para los trabajadores

provenientes de las zonas Alta y Media, mientras que Cérdoba, Orizaba y la Ciudad de México

para los de la zona Baja. Los migrantes constituyen la poblacion econdmicamente activa (entre 10

y 40 afios). Hay distintas modalidades para partir, se pueden turnar el padre, la madre o algin

otro miembro joven del grupo doméstico; también pueden migrar familias enteras. En el caso de los

varones, los periodos de migracion estin directamente vinculados con la dindmica de la

agricultura de temporal; en este sentido, permanecen en la comunidad durante los periodos de

siembra y de cosecha y salen en el resto del afio. aunque, también se dan casos en que la migracion

cubre un lapso mds prolongado, incluso varios afios..” (**)

arca tenemos madera de San Miguel Huautla, frutas del area de Huehutlan y Tecoatl, etcétera. También puede
obtenerse todos los ingredientes del “bulto mégico o ritual” que, como ya se menciond, se usa mucho en brujerfas y
curaciones; semillas de cacao, plumas de guacamaya, copal, etcétera. En Teotitlan, el otro punto importante de la
Sierra, encontramos también un mercado fijo ademdas del “tianguis” semanal, que es los miércoles. En donde se
observa, también mucho movimiento. Para lograr acercarnos a esta tematica, es muy pertinente analizar, el
emblematico texto de Gonzalo Aguirre Beltran, “Regiones de Refugio”, en donde el autor, analiza estos intrincados
esquemas de reciprocidad, que entran en juego, en los mercados indigenas. A su vez, resulta muy interesante releer, la
curiosisima etnografia de Bronislaw Malinowsky y Julio de la Fuente, quienes recorrieron en lo afios 50s, algunos
centros de mercadeo indigena en Oaxaca, ver a: Malinowsky Bronislaw y Julio De la Fuente, La economia de un
sistema de mercados en México. Un ensayo de etnografia contemporinea y cambio social en un valle mexicano,
Escuela Nacional de Antropologia e Historia/Sociedad de Alumnos, México, 1957. Pag.186

“®Maldonado Benjamin, Quintanar Maria Cristina, "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota
enna(mazatecos)”, En: Barabas Alicia y Bartolome Miguel(coords), Configuraciones étnicas en Oaxaca.
Perspectivas etnograficas para las autonomias, Op, Cit. Pag.35-36. Ahora bien, debido a que no tienen un nivel

125




e ——

¢ “Usos y Costumbres, Comunafidad y Resistencia Indigena en Oaxgc:

La migracién trae multiples consecuencias, entre ellas un proceso contradictorio en el que,
por una parte, hay factores que fomentan a la descaracterizacién étnica: los migrantes
tienen que hablar espaifiol, la vestimenta regional es desplazada por la ocasional, y las
formas trad1c1onales de reciprocidad se ven alteradas; por ejemplo, las faenas se pagan en
especie o en dinero, y para el trabajo en la milpa se contratan jornaleros en lugar de
recurrir a las ayudas mutuas, pero también se dan ciertas adecuaciones que contribuyen a
mantener la identidad étnica: a quienes les toca cumplir con el sistema de cargos regresan
por un afio. La llegada masiva de migrantes ocurre en la fiesta de Todos Santos, aun en el
caso de los migrantes permanentes. En los lugares de destino también hay mecanismos
que contribuyen a mantener y reforzar la identidad grupal, pues los migrantes tienden a
conseguir trabajo en las mismas fuentes de empleo, que el resto de sus paisanos, de esta
manera, conviven en grupos ya sea de parientes o de conocidos. Ahora bien, la bisqueda
de un mejor salario y condiciones justas de vida, ya no son los tinicos motivos de la
migracién, en la actualidad muchos jévenes salen de su regién en busca de educacién
profesional y al término de la mismas, en busca de mejores empleos(?).

Identidad, mito y ritualidad en la reproduccién social

Enclavada en la region de la Caifiada, al norte del estado de Oaxaca, la sierra mazateca,
representa un hébitat étnico de excepcional frescura y vitalidad. Su exuberante mitologia
recrea el origen étnico y la identidad social y cultural de sus pobladores indigenas,
forjando una practica compartida de vida cotidiana. Eckart Boege, en un interesante
articulo titulado: "Mito y naturaleza en Mesoamérica: los rituales agricolas mazatecos”,
ha documentado, la vasta y compleja produccién mitolégica de los mazatecos, en relacién
con la concepcién de su territorio, del ciclo agrario, de la naturaleza y de las interacciones

entre ellos mismos(®).De esta manera, encontramos que:
“.Estos “cuentos’, cubren la funcion de regular las relaciones sociales internas y en algunos
casos, constituyen dispositivos articuladores de sancion y equilibrio, ante los cambios y
contradicciones al interior de las comunidades mazatecas, gestados como respuesta critica

suficiente de escolaridad se ven obligados a desempefiar sobre todo trabajos manuales: los hombres se ocupan como
albariiles, ayudantes en tiendas, de taqueros, como vendedores o cargadores en La Merced o en la Central de Abastos:
las mujeres en los quehaceres del hogar, o a las que mejor les va hacen comida. La gente sale a trabajar en la temporada
de junio hasta Todos Santos, regresan para levantar la cosecha y luego se van otros dos meses y regresan en enero para
sembrar. Y asi transcurre ¢l mundo indigena mazateco.

“PEn el Distrito Federal y el area metropolitana se ha creado una serie de mecanismos de auto adscripcion, que refuerzan
en la lejania territorial, la pertenencia al grupo de origen: Por ejemplo, los domingos se retinen los paisanos, como en
sus comunidades de origen, recreandose nuevas alianzas; de hecho, no es nada extrafio que se conformen nuevas
parejas, en los lugares de destino, donde la mayoria de las veces ambos pertenecen al mismo grupo etnolingiiistico.
"4lla somos puros conocidos, de aca del pueblo, hablamos puro mazateco, no me parece estar en la ciudad, platicamos
en mazateco, salimos a divertirnos, le hacemos como aca, nos juntamos todos para ir a jugar bdsquetbol”. Maldonado,
Benjamin, Quintanar, Marfa Cristina, "La gente de nuestra lengua. EI grupo etnolingiiistico chjota enna(mazatecos)”,
idem. Pag. 35.

“YBoege Eckart, "Mito y naturaleza en Mesoamérica: los rituales agricolas mazatecos”, En: Etnoecologia, Vol. 11, n® 4-
5, agosto 1996. Algunos estudios antropologicos de gran seriedad, sefialan la importancia de los mitos y de las leyendas
entre los pueblos indios, como una guia efectiva para la accién social misma ante la debacle impuesta a sus culturas,
por parte de las sociedades hegemonicas en donde se encuentran. Un ejemplo claro, lo encontramos en los completos
estudios de Michael Taussig, sobre los pueblos indios en Sudamérica. Ver a: Taussig Michael, El diablo y el
fetichismo de la mercancia en Sudameérica, Nueva Imagen, México, 1993. Al respecto de la regién mazateca, resulta
muy ilustrativo, consultar ¢l valioso trabajo de: Portal Mariana, Cuentos y mitos en una zona mazateca, México,
INAH, 1986.
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“inconciente”, ante los complejos procesos de estratificacion econémica y de acumulacion de poder.
A través de los mitos, los pueblos comparten las representaciones del complejo social..” (*").

Siguiendo a Benjamin Maldonado y Maria Cristina Quintanar, tenemos que:

“.El universo simbolico mazateco mantiene una gran vitalidad, por ello funge como un hdbil
mecanismo que contribuye a fortalecer la identidad colectiva del grupo, pues a través de ellos, sus
miembros logran compartir una imagen sobre si mismos y el mundo que habitan.. Asi, la identidad
colectiva, o mejor dicho, los intrincados procesos generadores de pertenencia y diferenciacion
social, respecto a la autoadscripcion de un pasado comin compartido, juegan un papel central
como substrato de las formas de reproduccion social; debido a que la nocion de pertenencia al
grupo social, estd determinada por campos de relaciones y acciones sociales dentro de su hdbitat y
hacia fuera de el."(*?).

En cuanto a los niveles de pertenencia y auto adscripcidn étnica, entre los mazatecos, los
autores seflalan que son cuatro los pilares del sedimento identitario. El grupo
etnolinguistico, la comunidad, el municipio y la regiéon. La adscripciéon a cada nivel
aparece dependiendo de las circunstancias y de las personas con las que se interactua, en
donde incluso, en un 4mbito mayor de interaccion, entra en juego, la pertenencia al estado
o al pais:

“..Depende de lo que los otros conozcan de mi; les puedo decir soy de Oaxaca. Si estoy fuera de [a

region, no me van a preguntar sobre la region, no hay para qué. Ya a nivel de la region nos definen

los municipios y nuestras comunidades, ya digo soy de Chilchotla y y si me preguntan de donde

mero, ya le explico de qué lugar..” (%)

Por medio de la filiacién lingiiistica se da una adscripcion colectiva a un sistema social
muy amplio, que corresponde a un territorio lingiiisticamente definido. Al respecto,

Laurent Aubague afirma:
“..La unidad lingiiistica, que existe a pesar de las variantes dialectales, consolida los vinculos y
fortalece la cohesion del grupo entero..”(**).

En relacion de la nocion de pertenencia a la comunidad, o “nashinandad ”, intervienen dos
factores, uno de ellos es el nacimiento, pero el mas importante es el principio de
participacion, requisito a través del cual se establece la filiacién comunitaria. En este
sentido existe un complejo sistema de intercambios reciprocos gracias a los cuales cada
individuo queda inserto en la red social comunitaria. Los 4mbitos por excelencia en los
que se participa con la comunidad son: las ayudas mutuas, las faenas (tequios) y el

sistema de cargos:
“.La faena es una labor social, se expresa con el término “xabasen”, el cual significa trabajo
colectivo para la comunidad, también se suele traducir como “lo que damos nosotros entre todos
para el bien comin..” ().

“"Nahmad Salomén (coord.), Capital Social en la Sierra Mazateca Oaxaca y el Programa de Desarrollo Sustentable
en Areas Marginadas (PRODAM), CIESAS-Itsmo/Banco Mundial, Oaxaca México, marzo-junio de 2000. Pag.5-6.
“®Maldonado Benjamin, Quintanar Maria Cristina, "La gente de nuestra lengua. El grupo emolingiiistico chjota
enna(mazatecos)”, En: Barabas Alicia y Bartolome Miguel(coords), Configuraciones étnicas en Oaxaca.

Perspectivas etnograficas para las autonomias, Op, Cit. Pag.25-26.

“*Maldonado Benjamin, Quintanar Maria Cristina, "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota
enna(mazatecos)”, Idem. Pag.15. A este complejo proceso de “reproduccion identitaria” al interior de los grupos
étnicos, Roberto Cardoso lo denomina como “identidades virtuales", las cuales entran en escena, “dependiendo de los
medios, circunstancias y tipo de personas con las cuales se llega a interactuar”. Cardoso de Oliveira Roberto,
Etnicidad y Estructura social, CIESAS, México, 1992. Pag.27-28

“Aubague Laurent, Dominacién y resistencia lingiiistica en el estado de Oaxaca, Secretaria de Educacion Publica,
Oaxaca, México, 1983. Pag.120

“Maldonado Benjamin, Quintanar Maria Cristina, "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota
enna(mazatecos)". Op, Cit. Pag.16. Estos trabajos solidarios compartidos, con los que se da a nivel comunitario, una
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En el caso de la adscripcién a los municipios, se alude a referentes miticos que evocan sus
historias particulares. De igual manera, los etnénimos o formas de auto designacion, estdn
acompaiiados de referentes miticos e historias particulares de cada pueblo. En el caso
mazateco, la identidad del grupo se define en contraste con los nahuas a quienes llaman
“cha xiyeh” (xiy, enredada y eh, lengua) o con los mixtecos a quienes llaman “cha

chinro* (chinro significa colindancia con el terreno):
“ 4 los de Chilchotla se les dice ndaxo xa, hace referencia a nuestro origen, se tiene la creencia de
que nuestros antepasados, hace 150 afios, tenian ese don de transformarse en tigres, con solo
pensarlo se transformaban.."(*').

Ahora bien, es posible identificar otras caracteristicas manifiestas que funcionan como
indicadores de identidad, son el uso de la indumentaria étnica y el fenotipo racial, el cual
funge como criterio tanto de identificacién como de diferenciacion étnica
" Hacia el interior nos identifican los rasgos, por ejemplo, yo se identificar a uno de Clemencia,
uno de Rancho Nuevo, nada mds por la fisonomia, y asi es bien ficil identificar gente de otros
municipios. Nos identifica eso; por ejemplo, en el municipio de Santa Maria Asuncion tienen
rasgos asidticos.. Aqui, no es corno en la ciudad, aqui todos estamos contados porque somos
poquitos. En la ciudad, son como hormigas, ahi estdn revueltos todos.."(*").

El universo simbolico mazateco, mantiene hoy en dia una gran vitalidad en tanto
mecanismo que contribuye a fortalecer la identidad colectiva del grupo; sus miembros
comparten una imagen sobre si mismos y el mundo que habitan. Segun Eckart Boege:

intensa y permanente participacién en términos politicos, econémicos y sociales, que contribuyen a formar una
representacion ideologica de la vida colectiva, en la que se concibe a cada uno de sus habitantes como integrantes
legitimos de una colectividad. Para entender este complejo proceso de reciprocidad colectiva, es importante consultar a:
Cruz Diaz Oscar, La solidaridad social como base de la resistencia a partir del intercambio, INI/SEP,
(Etnolingiiistica), 31 México, 1982. y Medina, Andrés, “Prélogo a una introduccion al sistema de cargos”, En:
Korshack Leif, Introduccién al sistema de cargos, UAEM, México, 1996. Una revision histérica de este curioso
proceso, lo encontramos en ¢l completo trabajo de: Chance J. K.y Taylor W. "Cofradias y cargos: una perspectiva
histérica de la jerarquia civico religiosa mesoamericana”, En: revista Antropologia, (sup. no.14), INAH, México,

mayo-junio 1987.

©@Maldonado Benjamin, Quintanar Marfa Cristina, "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota

enna(mazatecos)”, fdem. Pag.16. Ahora bien, siguiendo a Maldonado y Quintanar, los autores seflalan que existen
también, ciertas adscripciones regionales, a partir de criterios identitarios que aluden al clima y al modo de ser de la
gente: “En tierra fria somos mas reservados”, mientras que en tierra caliente: “las gentes son muy calurosas, son
Imuy efusivas. ya son como los jarochos, tienen ese ambiente, son mds abiertos que aqui en la Alta y mds [éperos
también”. Los etnoénimos o formas de auto designacion hacen referencia a cada uno de los niveles antes descritos; por
cjemplo, para indicar ¢l origen se puede decir simplemente el nombre de la comunidad o bien agregar la palabra
hombre para formar el gentilicio, en este sentido se puede decir Ndashubdi (nombre de una comunidad) o Cha
ndashindi. Hay algunos municipios que tienen, ademas de su nombre, un referente que lo identifica, el cual puede ser
mitico, historico o indicador de la actividad economica de sus pobladores. Los gentilicios municipales se pueden formar
va sea aludiendo solo al nombre del municipio o tambi¢n a su referente. Al respecto, es importante consultar el trabajo
de: Bradomin José Marfa, Toponimia de Oaxaca (Critica Etimolégica), 1992. Op Cit. Pag.69

“"Maldonado Benjamin, Quintanar Maria Cristina, "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota

enna(mazatecos)", 1bi dem. Pag.17. Otro elemento étnico de indicacién, es sin lugar a dudas, la indumentaria étnica,
sobre todo la femenina; en donde a partir de un modelo general hay variaciones estilisticas que sefialan la pertenencia a
una determinada region. El caso del huipil huautleco es muy ilustrativo, con aves y flores bordadas se hace referencia a
la flora y fauna locales como el aguila (Gltimamente ha sido sustituida por el pavo real). Ademds, el enredo lleva
bordados en la parte inferior tres elementos referentes a una historia y lugar especificos evocando la arrierfa, un
personaje que jala un caballito y unos cerros. “Antes habia pura arrieria, los triangulitos son los cerros por los que se
tiene que pasar. significa que todas las cosas que se consumian las traian los arrieros, las acarreaban en bestias’”.
Para cotcjar la correlacion estrecha entre la confeccion de la vestimenta tradicional y sus coloridos bordados, con
respecto a los paisajes, los oficios, la flora y la fauna de la region Serrana, podemos consultar el creativo informe del
aventurero norteamericano Frederick Starr, respecto a su recorrido por la Sierra Mazateca en el siglo XIX. Ver a: Starr
Frederick, “Huatla v los mazatecos (1900)", En: E1 México Indio. Trad. Gloria Benuzillo Revah, Conscjo Nacional
para la Cultura y las Artes. México 1995. Pag.218-226.
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“.En la cosmovision mazateca una parte esencial son los mitos, a los que [laman "cuentos"y los
hay de dos tipos: 'los que explican la vida"y '"los que son para pasar el rato" En los mitos se
encuentran expuestas la génesis y la historia del cosmos, de sus miiltiples elementos, del hombre, y
también la_forma de convivencia entre éste y la naturaleza; su objetivo es ubicar al hombre como
el centro de lo creado y de la creacion..” (%)

La cosmogonia mazateca, expresada en sus diferentes mitos, explica el mundo en su
divisién arriba (sobrenatural), abajo (inframundo); en medio estd el mundo humano,
cruzado por los cuatro puntos cardinales, en el que las distintas fuerzas confluyen y en el
que se ubican los accesos fisicos (cuevas, volcanes) y metafisicos (accién de los
chamanes) a la relacién con esos mundos alternos. Carlos Inchdustegui por su parte, en un
interesante trabajo titulado, “La mesa de plata. Cosmogonia y curanderismo entre los
mazatecos de Oaxaca”, manifiesta que:

“.El universo mazateco, orientado como todos los universos indigenas de oriente a poniente, estd

dominado por fuerzas duales; asi, al oriente se encuentra el ®Padre Eterno y al poniente el

Maligno. Mas alld de los confines geogrificos se extiende un mundo metafisico, pero en el centro

se encuentra ese mundo, cuyos ‘duefios" son los 'giieros’, los 'chicones’, en una dimension

sobrenatural paralela. Con ellos convivimos, sobre [a base de un convenio tdcito de mutuo respeto
a las jurisdicciones..” (%)

Por su parte, Maldonado y Quintanar nos ofrecen una detallada exposicién de dicho
quehacer simbolico, entre los mazatecos:
“. A los duefios de los cerros, vinculados con [a tierra y sus recursos, en general se les [lama chikon
nindo (la palabra chikn alude a su origen distinto y nindS significa "cerro”) que se puede traducir
como 'duefio, patron, rey o juez del cerro”. Hay cinco principales, cuatro estdn en los puntos
cardinales y uno en el eje. Estos cinco patrones son los que tienen mds poder, los demds les estdn
subordinados. Los de menor rango estdn vinculados a lugares especificos del territorio,
constituyendo la misma esencia: "el duefio es el mismo que el cerro”, hay dueiios de los cerros o del
monte, duefios de los rios, de los sotanos y de las cuevas, cada uno tiene su nombre. Hay algunos
muy importantes como son: Chikgn Tokosho en Huautta; Chato en el municipio de San Antonio,

'San Martin Caballero” en San José Tenango, y Chon Dajvé en Mazatlin.. (™).

Esta topografia sagrada, es compartida por los mazatecos, en funciéon de sus

particularidades geograficas:
“.El lugar de mayor importancia en toda la sierra es el Cerro de la Adoracion o “Nindo Chikén
Tokosho”; mientras que en la zona Baja es el Cerro Rabon. Ambos lugares son el eje de actividades
rituales vinculadas con la fertilidad y la prosperidad. En la sierra la gente acude al Cerro de [a
Adoracién, cercano a Huautla, el 6 de eneroy el 1 de mayo a dar gracias al “Chikén Tokosho” y a
los santos catélicos por lo recibido y por lo que se espera recibir; [a gente se reine en el altar
situado en la cima del cerro. Algunos aprovechan para ser limpiados por chamanes y hay fiesta,
miisica, comida y algunos juegos. En la zona Baja hay una cueva sagrada en el Cerro Rabon, al
oeste de San Pedro [xcatlin, que es el hogar del arco iris. Dentro de la cueva hay dos piedras que
son los pechos del dios de la fertilidad o “Chan-mage”.. Algo importante de destacar aqui, es que el
ternitorio mazateco se encuentra sefialado por drboles sacralizados: un drbol sagrado situado en "el
ombligo del mundo" segiin los mazatecos: encima del Cerro de la Adoracién. L otro es [a pochota
sagrada, considerada la puerta de entrada a la zona mazateca Baja y a la Chinantla..”(").

“®Boege Eckart, Los mazatecos ante la nacion, Op.Cit. Pag.88

“Inchaustegui Carlos, La mesa de plata. Cosmogonia y curanderismo entre los mazatecos de Oaxaca, Op. Cit.
Pag.36

Maldonado Benjamin, Quintanar Maria Cristina, "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota
enna(mazatecos)”, En: Barabas Alicia y Bartolome Miguel(coords), Configuraciones étnicas en Oaxaca.
Perspectivas etnogrificas para las autonomias, Op, Cit. P4g.26

"Maldonado Benjamin, Quintanar Marfa Cristina, "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota
enna(mazatecos)”, idem. Pag.26. El lugar de mayor importancia en toda la Sierra Mazateca, es el Cerro de la
Adoracion o “Nindo Chikon Tokosho™; este cerro estd a una hora de Huautla. En su cumbre hay tres altares y el primero

129



“Usos y Costumbres, Comunalidad y Resistencia Indigena en Oaxgca’

Otro tipo de presencias sobrenaturales son los duendes o “/a'a”, los cuales:
".Son como nifios chiquitos y no tienen nada de ropa’, aparecen donde hay agua, en las cuevas,
entre piedras o en los barrancos, "viven adentro de [a tierra, son espiritu’. Estos entes suelen hacer
travesuras o maldades a los seres humanos, aunque también pueden convivir pacificamente. ®or lo
regular son los nifios quienes los ven. Hay algunas creencias sobre ellos como la que prescribe el
relato del encuentro con duendes, el cual no debe narrarse durante todo un afio, lo puedes decir

hasta después”si no, uno corre el riesgo de morir..” ("*).

Ademas, subsisten otras hierofanias o manifestaciones de lo sagrado:
“Algunas son plantas, como el tabaco, el cual sirve como protector y San Pedro le da su poder;
otras son alucinégenos como las hojas de la virgen o “ShRa pastora” y las semillas de la virgen, a
ambas la Virgen les da su fuerza, y los honguitos sagrados a los cuales Cristo les otorga su
energia’(").

Ahora bien, aunado a las autoridades municipales y el Consejo de Ancianos, que hacen
las veces de regidores de la vida politico/administrativa de las comunidades; existe otro
grupo social de suma importancia en la vida cotidiana de la cultura mazateca, ligado con
la religién, la magia y la medicina prehispanica. Elemento vigoroso y de prestigio, su
preponderancia es generalizada. Esta conformado por los “chiné vatze” o Culebreros, por
los rezadores o Cantores, por los “chjota chine” o Curanderos y por los “t’jée” o Brujos.
Jorge Martinez, en un valioso estudio titulado “Etnohistoria de la Sierra Mazateca”,
destaca que:

“.Los culebreros son aquellos que se dedican a sacar o chupar el veneno que proveniente de las

mordeduras de serpientes venenosas tales como la “coralillo” que abunda en el drea. Se podrian

considerar como el menor rango de este grupo social. Los rezadores o cantores son aquellos que se

dedican a rezar en los velorios, cementerios, novenarios, etcétera. Esto lo hacen en la lengua

mazateca, en espafiol o en ambas; éstos no dependen de la Iglesia pero estdn en contacto con ella.

Los especialistas en lo sagrado son los “chiné” o sabios, son los hombres y mujeres de conocimiento,

personas con una profunda sabiduria sobre la naturaleza humana y por ello gozan de gran respeto

por parte de la sociedad: 'chjota chiné', significa curandero una persona preparada, con una

formacion espiritual, es un sabio. Los curanderos, que pueden ser de ambos sexos al contrario de

que se visita tiene una gran cruz de metal y una imagen de la Virgen de Guadalupe. Alli se reza el Padrenuestro y el
Avemaria y se pide por la salud y las cosechas, en mazateco. Se quema copal y se limpian el cuerpo con ramas de laurel
cortadas en el lugar. Este ritual se repite en los dos altares siguientes, ubicados en pequefias cuevas y carentes de
imagenes catolicas.

™Maldonado Benjamin, Quintanar Maria Cristina, "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota
enna(mazatecos)", 1bi dem. Pag.26-27

™Maldonado Benjamin, Quintanar Maria Cristina, ibi dem. Pag.27 En la Sierra Mazateca, se encuentran actualmente las
siguientes tres variedades de hongos alucinégenos: ) “Nisé” o pajarito (Psilocybe mexicana HEIM), el cual crece en los
pastizales y milpas. 1) “San Isidro” (Satropharia cubensis EARLE) el cual crece en los desechos del ganado,
especialmente del toro. lII)"Ki:shé” o derrumbe (Psilocybe caerulencens Murril var Mazatecorum HEIM), que es el
mas fuerte y caro por su alto contenido de psilocibina. Crece en los lugares donde han ocurrido derrumbamientos o en
el bagazo de la cafia. El derrumbe no se encuentra en ningln otro lugar fuera de la Sierra. Ver a: Tibon, Gutierre, La
ciudad de los hongos alucinantes. Ceremonia de los hongos en Huautla de Jiménez, Oaxaca, entre el grupo
lingiiistico mazateco, Edit. Panorama, México, 1983. Ahora bien, en uno de los estudios pioneros sobre los hongos
alucinogenos en la mazateca realizado por: Heim Roger, Wasson Gordon, Les Champignons hallucinogénes du
Mexique. Etudes Ethnologiques, Taxinomiques,Biologiques, Physiologiques et Chimiques, Paris, 1958. Pdgs. 53-
54. Se menciona también un cuarto tipo de hongo que actualmente ha desaparecido, (el conocybe silliginoides HEIM).
Véase a: Benitez, Fernando, Los hongos alucinantes, Ediciones Era, México, 1964. Pag. 52 Ahora bien, cabe hacer
aqui una aclaracion, se ha senalado a Wasson Gordon equivocadamente, como ¢l que descubrio los hongos para el
mundo occidental en 1953; esto no es cierto; tal hecho le correspondidé a Jean Johnson Basset en 1938, casi veinte afios
antes, en su texto: Basset Johnson Jean, “Some notes on the Mazatec”, En: RMEA, tomo 3, México, Sociedad
Mexicana de Antropologia, 1939. Pag.142-156. Lo que si hay que reconocerle a Wasson Gordon en colaboracion con
Heim Roger, es haber analizado y clasificado la gran variedad de hongos, con que se cuenta. Para tener una mayor
informacion al respecto, es conveniente ver el trabajo de: Estrada, Alvaro. Vida de Maria Sabina. La sabia de los
hongos. Con la traduccion de cantos chamanicos mazatecos, cantados por Maria Sabina. México, Siglo Veintiuno,
1986.
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los brujos, son aquellos que cumplen la funcion de “médico” entre la poblacion; o sea que se
encargan exclusivamente de curar enfermedades por medio de hierbas, ungiientos, emplastos,
pomadas, hongos alucindgenos y otros estimulantes neurotropicos como la “semilla de la virgen”
que se consume antes del parto..”(").

Los “chiné” o sabios, son los conductores de lo sagrado, personas de conocimiento cuya
profunda sabiduria sobre la naturaleza humana les permite gozar de gran respeto al
interior de sus comunidades. Los “chjota chiné”, son los curanderos sabios, que muestran
un profundo conocimiento de si y de su entorno. Conocen una serie de cantos, rezos y
lenguajes misticos, asi como las formas correctas de hacer ofrendas y dirigirse a los dioses
de la naturaleza y a los santos catdlicos para abogar ante ellos por sus pacientes. Carlos
Inchéustegui, manifiesta que:
“..Ellos saben bien, que 'la enfermedad se presenta como una ruptura en el orden establecido, una
violacion del trato implicito existente entre los hombres y los pobladores del mundo sobrenatural..
Conocen el uso de plantas, que combinan con técnicas de adivinacién y consumo de hongos
sagrados que producen estados de éxtasis tanto al “chiné” como a su paciente, asi conocen los
motivos de las enfermedades y su curacién. Ellos intentan curar cualquier enfermedad, desde un
catarro hasta el cdncer, la pérdida del alma. Atienden a la gente mediante limpias y masajes,
sustancias y medicinas naturales que pueden ser de aplicacion externa o para colgar en la casa o
levar en el bolsillo, ademds de realizar o indicar la realizacion de ofrendas en altares o lugares
especificos en el campo..”(")

Los “te’ ¢”, son temidos y respetados por la generalidad de la comunidad indigena y atn
por los ladinos o mestizos. Al respecto, Jorge Martinez, sostiene que:

“.. Aquellos tienen la capacidad de convertirse, 'se vuelven” tigre, guajolote, dguila, perro, borrego,

burro, o zopilote, pero su espiritu nada mds. Esos animales buscan carne de gente o espinitu de

P p P g 4
gente, y al que no tiene fuerza vital lo agarran. L tabaco se emplea para contrarrestar este tipo
de fuerzas. Se piensa que puede hacer “males” a terceras personas, Se fian dado situaciones en que
P que p P q

““Martinez Giron Jorge, Etnohistoria de la Sierra Mazateca. Un andlisis comparativo, Op. Cit. Pag.84-86. Ahora bien,
en la actualidad un aspecto que cabe reflexionar, es el hecho que en la medicina tradicional de la parte alta de la Sierra
Mazateca, persiste el uso del “doyd” (el temascalli nahuatl), rasgo distintivo que comparten los mazatecos de esta
region, con otros grupos indigenas como los mixes. Por otro lado, encontramos que en la parte baja de la Sierra, casi no
se suele usar ya, el hongo alucindgeno para dichos fines; pues se prefiere el uso de una hierba llamada “hierba Maria”,
que es igualmente un fuerte estimulante psicotropico. Ver a: Paola Sesis (edit.), Medicina tradicional, herbolaria y
salud en Oaxaca, CIESAS-Gobierno del Estado de Oaxaca, México, 1992. Para tener una documentacion mas
completa de estas importante practicas curativas entre los mazatecos y elaborar un estudio comparativo de cambio &
continuidad, en los patrones curativos en la region de la Sierra Mazateca, grupos indigenas en Oaxaca, cs
imprescindible revisar los valiosos trabajos que al respecto fueron elaborados por: Leon Nicolas, “La medicina entre

: los indios mazatecas del Estado de Oaxaca”. En: Cronica Médica Mexicana, tomol6, #7, Cuerpo Médico Mexicano,
México julio de 1911; Pag 215-216. Y Weithlaner, Roberto, “Curaciones mazatecas”, En: Anales del INAH, tonmo
4,#32, Instituto Nacional de Antropologia e Historia (INAH), México, 1952, Pag.283.

“Inchaustegui Carlos, La mesa de plata. Cosmogonia y curanderismo entre los mazatecos de Oaxaca, Op. Cit.
Pag.56. Entre los “chiné” hay diferentes especialidades: "hay los que chupan directo en la carne, otros chupan con
carrizo, otros chupan sin carrizo pero a una distancia como de 30 cm y asi, sacan la enfermedad. Algunos manejan
ciertas formas de adivinacion en sus procedimientos curativos; por ejemplo, tirar 40 granos de maiz e interpretar las
iguras que se forman; otros emplean las barajas, otros mds se valen de un huevo con el que hacen la limpia y
posteriormente lo echan a un vaso con agua para estudiar las configuraciones que aparecen; otros hacen la limpia con
una vela y después interpretan los movimientos de la flama, finalmente algunos ingieren los honguitos y, por medio del
trance se les revela la enfermedad y la manera de remediarla”. Para los “chiné”, hay jerarquias, que dependen de su
nivel de conocimiento y poder, producen rivalidad y competencia entre ellos.  Algunos “chiné” son muy reservados ¢
incluso les molesta que el publico se entere que lo son. Hay dos formas para iniciarse como curanderos, unos aprenden
solos, por lo general, como consecuencia de una enfermedad en la que tuvieron un trance; otros aprenden con la gufa de
maestros, quienes también son curanderos. El curandero, solo debe hacer el bien y procurar deshacer el mal hecho por
un brujo. En sus lugares de consulta tienen imagenes de Cristo y Santos de la Iglesia Catélica ante quienes queman
copal, ya que en alguna medida, estan aliados con las iglesias locales en la lucha contra los brujos. Maldonado
Benjamin, Quintanar Maria Cristina, "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota enna(mazatecos)”,
Op. Cit. Pag.25-28.
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algin brujo o que pensaban que era brujo, ha sido emboscado y muerto en los caminos de la sierra.
Es un rango que inspira temor'y hay individuos que no siendo brujos se proclaman como tales para
inspirar algin grado de miedo; pero estos por lo general son conocidos y mucha gente no les hace
caso y mds bien los ridiculizan. €l mal que hace el brujo se hace generalmente por medio de un
“agente fisico” que es lo que se conoce como “bulto mdgico o ritual” que varia en su contenido de
lugar a lugar; pero en lo esencial consiste de un fiuevo de guajolote como “centro” de la ofrenda
rodeado de semillas de cacao, plumas de guacamaya y copal, todo envuelto en hojas de plitano o
maiz. Este bulto se entierra en el cruce de un camino por donde pasard la persona sefialada para
recibir el maleficio que solo puede ser curado por la intervencion de un brujo mds poderoso o por
un curandero cuando los males son menores. El bulto mdgico también se utiliza para fines no
violentos. Antes de la siembra se entierra en la sementera para que la cosecha salga bien y cuando
hay un enfermo se entierra bajo su cama para que sabe prontamente. Otro aspecto del brujo que se
sefala es el “nahualismo’, que tiene dos variantes en [a sierra mazateca. En el drea del rio Tonto
los brujos se convierten en animales pero es como castigo. En el drea de Huautla se transforman
como y cuando quieren y no lo consideran un castigo sino mds bien un don del “sefior del cerro” del
cual reciben los brujos éste y todos los demds poderes..” (’°).

Entre los “chjota enna”, no existe un insalvable antagonismo entre la medicina tradicional
y la formal; los curanderos son los portadores de la primera y mantienen vivo un
conocimiento milenario, conceptualmente distinto al de la segunda, que considera a las
enfermedades como exclusivamente bioldgicas(’. Héctor Bernal, en un interesante traba jo
titulado: “Usos etnobotanicos de plantas medicinales en una comunidad mazateca”,
sefala que:

“..Los dmbitos de competencia son distintos, se asiste a las clinicas en ciertos casos y seacude a los

“Chiné” en otros. €/ conocimiento y utilizacion de las plantas medicinales es muy amplio entre los

mazatecos. S6lo en el municipio serrano de San Antonio Eloxochitlin, se han registrado 177

plantas utilizadas, que tienen 329 usos medicinales para atender 80 tipos de enfermedades. L 40

por ciento de estas plantas es sifvestre, 35 por ciento semi silvestre y el 25 por ciento cultivadas.

EL 90 por ciento del total de estas plantas, estd disponible a lo largo de casi todas las temporadas

del aio, y se atienden con ellas,las principales enfermedades que aquejan a los pobladores de [1

region.. Aunado a esto, a continuidad cultural entre los mazatecos de las zonas Alta y Baja, se

ve reforzada de una manera excepcional, pues a través de estos usos tradicionales de las plantas

medicinales, se comparten también, una multiplicidad de creencias, rituales, usos y saberes

comunitarios..” ().

“Martinez Girén Jorge, Etnohistoria de la Sierra Mazateca. Un andlisis comparativo, Op. Cit. P4g.86-88. Al
respecto, podemos profundizar nuestra reflexion sobre el “7suxmi Shiisendd” o regalo para los dioses, si consultamos ¢!
nutrido estudio que realiz6 en la region, el etndlogo norteamericano Wilhelm Bauer a principios del siglo pasado, ver a:
Bauer Wilhelm T., “Paganismo 'y supersticién entre los indios mazatecos (1908)”, En: Traducciones
Mesoamericanistas, Sociedad Mexicana de Antropologia, México, 1968; volumen II, Pags. 249-250. Otros autores
como Carlos Inchaustegui, en su libro titulado, Cambio cultural en Huautla de Jiménez.., agrega que se ponen
también velas, tabaco, cerveza, etcétera; pero en realidad no estamos de acuerdo, por ser estos ultimos, elementos de
reciente introduccion y no prehispdnicos. En las excavaciones efectuadas en el sitio arqueoldgico cerca de Mazatlan en
1888 se encontré enterrada frente a una de las estructuras arquitecténicas una ofrenda consistente de un huevo de
guajolote, plumas rojas y cinco almendras de cacao: Mejia, Demetrio. “Informe relativo a la exploracién de las ruinas
del cerro de Teguiengajo, en la municipalidad de San Cristébal Mazatlan, Distrito de Teotitlén del Camino” En:
Anales del Museo Nacional de México, Tomo IV, 1897, Pag.19.

MDA diferencia del uso de la medicina “moderna”, el concepto mazateco de enfermedad incluye lo emocional, o espiritual
y lo fisico. Por tanto concuerdan con ello los sistemas de curacion tradicional empleados por los sabios, quienes se
encargan de curar innumerables males como lo es el espanto, el encanto, el antojo, los huesos quebrados, paro de
corazon, pueden quitar tumores; pueden utilizar masajes para “enderezar” o bien para "acomodar" y “bajar bebés”, etc.
También dan consejos, ayudan y participan en los rituales agricolas, pueden propiciar beneficios personales, como éxito
con la pareja o en el comercio. Ver a: Pérez Quijada Juan, “Perspectivas de la medicina tradicional”, En: Etnia y
Sociedad en Oaxaca, UAM/INAH/Conaculta, México, 1991. Pag.155.

“™Bernal Héctor, Usos etnobotdnicos de plantas medicinales en una comunidad mazateca, Universidad Autonoma de
Chapingo, (Tesis de Sociologia Rural), México, 1992. Pag.22-55.
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Ahora bien, la religién catélica, aglutina a mas del 80 por ciento de la poblacién indigena
de la region, permaneciendo de manera muy cercana a la produccién y reproduccién
simbélica y cultural de los pueblos, mediante intrincadas formulas de integracién
pastoral, vinculadas a la vida cotidiana de las comunidades indigenas. Asi, encontramos
que:
“..Dentro de las celebraciones catdlicas se encuentran de manera implicita y explicita una gran
cantidad de elementos étnicos. Por ejemplo, durante la Semana Santa las peregrinaciones acuden a
los lugares donde abundan los rios y a los cerros, ambos elementos simbolico/rituales dentro de [a
cosmogonia mesoamericana. Asi, si bien, estamos hablando de un mismo credo mds o menos
homogéneo, en relacion al culto catdlico. En recientes investigaciones en [a region mazateca, se
han encontrado una multiplicidad de tendencias, en cuanto af accionar social de la propia iglesia
una de ellas basada en la teologia de pastoral social indigena; otra, de cardcter evangelizador, con
la mision camboniana; mds recientemente se hia dado una incursién Jesuita de corte social en
algunas comunidades serranas. La iglesia promueve grupos de trabajo y catequesis entre los
Jovenes, y fomenta valores de unidad'y justicia..” (™).

Respecto a los complejos esquemas de organizacién eclesidstica, podemos observar que
contintian en constante transformacion, casi con la misma intensidad, que durante la época
Colonial. Basta con hacer un ligero recorrido al valioso estudio de Jorge Martinez, para
detectar los sucesivos movimientos:
“.Hasta el afio de 1969 Teotitlin y toda el drea de los mazatecos pertenecian a la jurisdiccion de
la Arquidiécesis de Oaxaca desde donde se nombraban a los diocesanos que tenian a su cargo las
parroquias del drea. En sus lineamientos generales las parroquias eran las mismas que existian a
Sines del siglo XIX. ®ero a partir de 1969; si bien, Teotitlin y los pueblos mazatecas de la parte
baja continiian perteneciendo a la Arquidiocesis de Oaxaca. Los sujetos de la Parroquia de
Teotitlan son actualmente varios pueblos hacia el oeste: Nanahuatipac, Los Cues, Toxpalan, etc.
En la sierra mazateca los tinicos sujetos que le quedaban, eran Santiago Texcalcinco, el cual paso
a formar parte de la ®arroquia de Huehuetlan; Y Santa Maria Teopoxco, que era el tinico otro
pueblo de la sierra que tenia bajo su jurisdiccion a finales del siglo XIX, el cual; pasé a agregarse a
la Parroquia de Huehuetlin en [ primera mitad del XX.."(*).

Tanto en la prelatura, como en la regién mazateca en su conjunto, por su cercania a Tehuacan, sede del Seminario
Regional del Sureste, (ahora clausurado): durante afios fue un fuerte bastion de formacién en la Teologia de la
Liberacion para todo el sur del pais. Asi, durante el periodo de la gran influencia del trabajo de sus seminaristas y
didconos, algunos de ellos mazatecos, llegaron a organizar comunidades de base y grupos productivos. Estos grupos de
produccion se vincularon con algunas organizaciones no gubernamentales (ONG) en busca de orientacion y apoyo; por
¢jemplo, con el Centro de Apoyo al Movimiento Popular Oaxaquefio (CAMPO), que trabaja con grupos de Mazattén,
Eloxochitlan, Acatepec, Ateixtlahuaca, Tecoatl, Cuaunecuiltitla y Jalapa; la cual jugé un papel destacado en la
fundacion de la Coordinadora Estatal de Productores de Café de Oaxaca (CEPCO). Ver a: Nahmad Salomén(coord.), EI
Capital Social en la Sierra Mazateca de Oaxaca y el Programa de Desarrollo Sustentable en Areas Marginadas
(PRODAM), Op. Cit. Pag.6

®Martinez Girén Jorge, Etnohistoria de la Sierra Mazateca. Un anilisis comparativo, Op. Cit. Pag. Pag. 92-94. De
esta manera, en 1969 aparece en la Sierra Mazateca la figura eclesiastica conocida como Prelatura, dando origen a la
instauracion de la “Prelatura de Huautla”. Esta, se establece por orden del Vaticano e invalida automaticamente la
Jurisdiccion y autoridad de la Arquidiécesis de Oaxaca en la sierra; pues ahora, bajo la forma de “prelatura”, pasa a
depender directamente de la Santa Sede. La administracion de la prelatura estd encargada a la Congregacion de los
Misioneros de San José o “Josefinos™, como cominmente se les llama: “..Cuando los “Josefinos” llegaron a la sicrra ya
existian cuatro parroquias en Huautla, Huehuetlan, Tenancingo y Rio Sapo. Sabemos que atn a finales del siglo pasado
solo habia dos parroquias en la sierra: Huautla y Huehuetlan; las dos restantes parroquias se fundaron en la primera
mitad del XX. En 1976 los “Josefinos™ fundaron la parroquia de Mazatlan. Es decir que actualmente la prelatura de
Huautla estd subdividida en cinco parroquias con sus respectivas capillas (sujetos): La Parroquia de Huautla con las
capillas de San Miguel Huautepec, Santa Maria Asuncion, San Mateo Eloxochitlan y San Barolomé Ayautla. La
Parroquia de Huehuetldn con las capillas de San Antonio Eloxochitlan, San Lucas Zoquiapam, Santa Maria Teopoxco,
San Jeronico Tecoatl, Santa Cruz Acatepec, San Pedro Ocopetatilla, San Lorenzo, Santa Ana y Santiago Texcalcingo
que aln pertenece a Teotitlan. La Parroquia de Tenango con la capilla de San Juan Coatzospam. La Parroquia de Rio
Sapo con la capilla de Santa Maria Chilchotla que paso a ser Vicaria Foranea dependiente de esta parroquia en 1977.
Por Gltimo esta la Parroquia de Mazatlan con las capillas de San Pedro y San Simén, sus antiguos sujetos. Como se
puede ver, si s compara con fines del siglo pasado, la Parroquia de Huautla fue la que més perdid sujetos: Tenango,
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En este contexto, en décadas recientes han proliferado grupos pertenecientes a ciertas
asociaciones religiosas no cat6licas de diversas denominaciones. Maldonado y Quintanar,
nos ofrecen una detallada exposicién, al respecto y refieren que esta presencia no alcanza
atn el 10% promedio de la poblacién mazateca. En cambio en los dos municipios no
mazatecos, que habitan la regién;(en los municipios nahuas y mixtecos), esta presencia es
muy fuerte, particularmente en Santiago Texcalcingo en el que poco mas de la mitad de la
poblacién es protestante:

“.Es importante, sefialar aqui, que ciertamente, estas presencias confesionales, no en pocas

ocasiones han logrado dividir a la poblacion indigena; por ejemplo, algunos grupos se han

independizado formando nuevas comunidades, como son los casos de Monte Sinai, La Trinidad y

Monte Horeb en el municipio de Chilchotla. Algunos de sus efectos son la prohibicion a sus

seguidores de participar en las faenas o en los rituales de [a fiesta de muertos, (ambas festividades

son impulsadas por la iglesia catdlica). Registrindose varios casos en que los conversos, han

tenido retornar a sus anteriores prdcticas, debido a las fuertes presiones sociales. Ahora bien, es

preciso destacar que también hay casos en que los protestantes son quienes impulsan la

organizacién etnopolitica, por ejemplo en San Antonio Eloxochitlin..” *").

En estrecha conexién con la organizacion eclesidstica catolica, pero no necesariamente
dependiente de ella; esta la institucion social de origen colonial, conocida como
“mayordomia”. Cuyo fin aparente, es cuidar de alglin santo de la Iglesia Catdlica ademas
de celebrar su fiesta en el dia designado. Pero que de manera soterrada, permite la
reproduccion social del prestigio y el estatus al interior de la comunidad a través de la
distribucion del excedente anual de la produccién agricola. Jorge Martinez, ahonda al
respecto:

“ En cada comunidad, pueden haber varias mayordomias: San Mateo con diez mayordomias (del

Santo Nifio, de San Mateo, de San Antonio, de Semana Santa, etcétera) y Huautla con trece.

Cada mayordomia puede estar integrada por uno o mds mayordomos como dirigentes y por una

cantidad variable de miembros que integran o que se denomina la Hermandad. Los mayordomos

son electos de entre los miembros de la hermandad. Cuando termina [a fiesta de determinado santo

y el periodo de uno o mds mayordomos los miembros de [a hermandad van a su (s) casa (5)y hacen

la cera que serd usada para elaborar las velas para la fiesta del siguiente afio. Es aqui cuando el

nuevo mayordomo debe dar de comer y beber a toda la fiermandad ademds de las visitas que

pueden presentarse... A pesar de los enormes gastos, que este cargo de sumo prestigio representa, es

muy peleado y solicitado, en tanto el gran valor comunitario que se le asigna..’*®).

Coatzospam y Chilchotla. En la parte baja, que como dijimos antes atin depende de la Arquidideesis de Oaxaca,
tenemos dos parroquias que abarcan los pueblos mazatecas: la Parroquia de Temascal que tiene como sujetos a
Ixcatldn, Soyaltepec y San José Independencia y la Parroquia de Jalapa de Diaz con su sujeto Ojitlan..” . Congregacion
es la categoria eclesiastica inmediatamente inferior a Orden. Su funcion principal es la accion catequizadora. La
congregacion de Josefinos se fundd en México a fines del siglo XIX, (1872). La direccion y autoridad suprema de la
prelatura esta a cargo de un obispo nombrado por la Santa Sede y cuyo asiento estd en la cabecera de la prelatura que es
Huautla. Aunque tiene el titulo de Obispo, esto no significa que la prelatura de Huautla, sea lo mismo que obispado o
didcesis; prelatura es el paso anterior para llegar a serlo. Segtin los resultados de la evangelizacion en la prelatura y
segtin si se alcanza o no ha formar e integrar un clero secular, el Vaticano decidira, si se establece el obispado.

®Y\Maldonado Benjamin, Quintanar Maria Cristina, "La gente de nuestra lengua. EI grupo -etnolingiiistico chjola
enna(mazatecos)”, Op. Cit. Pag.28. Estos grupos pertenecientes a asociaciones religiosas no catélicas; no en pocas
ocasiones han traido consigo, la modificacion, el olvido y la pérdida de ciertas 16gicas de articulacion comunitaria,
provenientes de los margenes de las fiestas religiosas catélicas.

®Martinez Girén Jorge, Etnohistoria de la Sierra Mazateca. Un analisis comparativo, Op. Cit. Pag. 94-95. Ahora
bien, una fuerte critica que suele hacérsele a esta practica civico-religiosa; es que dichas congregaciones, s¢ tornan ¢n
¢jemplares excusas para la ingestion de enormes cantidades de bebidas alcoholicas. Si bien, esto es recurrente, solo
refleja el grave problema social que representa en la Sierra Mazateca, el alto indice de alcoholismo que sufre una parte
importante de la poblacion, promovida y estimulada, en gran medida, por los grupos de poder y control caciquil que
operan en la region.
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A su vez, encontramos algunos otros cargos comunitarios, relacionados con las
mayordomias, que son el de Fiscal y el de Topil.
“El fiscal es el encargado de cuidar y limpiar la iglesia local y tiene varios ayudantes que se
llaman topiles. También estdn los lamados catequistas que tienen entre otras obligaciones la de
servir de intérpretes, puesto que son bilingiies, en las mismas..” ().

Podemos decir entonces, que si bien, las relaciones intercomunitarias contribuyen a
reforzar la identidad abarcativa mediante diversos mecanismos. Una de las principales
formas de articulacion son las llamadas “fiestas patronales”, las cuales son un importante
espacio para la interacciéon comunitaria. A las cuales, acuden no solo los miembros de las
comunidades vecinas, sino incluso también, los paisanos migrantes. Miguel Bartolomé lo
detalla, de la siguiente manera, en un interesante articulo titulado, “La identidad
residencial en Mesoamérica: fronteras étnicas y fronteras comunales”:

“.En estas fiestas, se dan intercambios tanto materiales como simbdlicos que proporcionan

pardmetros referenciales comunes, esto sucede a través de los elementos de la Sfiesta, a saber, [os

torneos deportivos, el baile, las ventas etcétera.. A través de ellas, la cultura regional se recrea y al

mismo tiempo , permite que se reproduzcan las preferencias y/o las diferencias culturales..”(*)

Ahora bien, la fiesta de muertos es el principal ritual colectivo regional. La cual ademds
coincide con una etapa del ciclo agricola, el fértil momento de la cosecha. Maldonado y
Quintanar nos ofrecen una detallada exposicién:
“.Esta fiesta constituye un espacio de cohesién social: todos los miembros de la sociedad
participan en roles tradicionales que refuerzan su adscripcion al grupo y es, ademds, la época en
que regresan masivamente [os migrantes, La fiesta tiene varios dmbitos: los huehuetones, los
altares domésticos, las comidas especiales, la velacion en el cementerio. “Cha ma” o huefiueton
significa “hombre negro” para el caso de Chilchotla o “cha x0'0”, “hiombre ombligo” para el caso de
Huautla; representan a los antepasados, “a los que ya no estdn en este mundo”. Ellos fomentan la
reciprocidad entre todos los miembros de la comunidad: cada noche, durante el lapso de [a fiesta,
que puede ser hasta de diez dias, visitan cada casa del pueblo para alegrar a las familias, bailando
y cantando. Por su parte los anfitriones les ofrecen alguna bebida o alimento y al final les regalan
pifiatas..” (*).

Los grupos de huehuentones constituyen un factor de integracién, pues en algunos
momentos se concentran personas de varias comunidades, como en los concursos, cuando
se rompen las pifiatas o en el baile que marca el final de la fiesta. Los “chama”
representan una forma de comunicacion ritual, expresada en canciones (en mazateco),
musica y bailes, expresiones a través de las cuales exponen aspectos centrales de la
identidad étnica:

“.Los titulos de las canciones son ilustrativos, por ejemplo: “Sobre la creacién del universo”

(habla de la historio mitica)y “Cémo vivieron nuestros viejos” (acerca de las costumbres). También

transmiten la comprension local de su historia contempordnea, por ejemplo: “Sobre la opresion que

sufrimos por los extranjeros” (alude a su situacion como minoria, en un sistema dominante”,

‘Cada dia se va poniendo mds dificil la situacion” o bien “Sobre los fiombres soldados” o “Los

hombres armados del gobierno”, que hace referencia a la presencia militar en la zona.. Uno valora

grandemente, [o que se estdn diciendo. Los fiuefiuentones, interpretan los problemas de su pueblo,

®Martinez Girén Jorge, Etnohistoria de la Sierra Mazateca. Un anilisis comparativo, [dem. Pag. 94-95.
®Bartolomé, Miguel, “La identidad residencial en Mesoamérica: fronteras étnicas y fronteras comunales”, Op. Cit.

Pag.257

®Maldonado Benjamin, Quintanar Maria Cristina, "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota
enna(mazatecos)”, Op. Cit. Pagl7-18. La emigracion, en busca de fuentes de empleo en toda la region es un hecho
muy frecuente; la gente sale de sus comunidades para trabajar, durante la temporada de junio hasta la festividad de
Todos Santos; posteriormente, regresan a la cosecha, luego se van otros dos meses y vuelven en enero para sembrar la
milpa. "Todos Santos es la mas grande, porque es cuando vienen los que estén en la ciudad, es cuando més se gasta, y
la que dura mas."
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hablan de politica, cuentan leyendas.. Quienes quieren ser huehiuentones deben serlo por siete
afios, después pueden seguir o ser relevados. Cada grupo tiene a su jefe, quien elige a los demds
aspirantes..” (*°).

En la zona Baja los rituales de Todos Santos tienen una gran similitud con los de la Alta,
lo que muestra la continuidad étnica a pesar del escaso contacto actual entre los mazatecos
de ambas zonas. En la zona Baja la danza de los huehuentones, que se inicia el 28 de
octubre en el pantedn, se llama to xoho (“fruto de ombligo”) y es acompaiada de tres
instrumentos: tambor de cuero, violin y jarana tercera. Asi, esta fiesta también refleja los
cambios en la sociedad:

“.Anteriormente, por ejemplo, solo los varones podian disfrazarse de “cha ma’, mientras que

ahora algunas mujeres [o hacen. Antes los huehuentones solo cantaban las canciones

tradicionales, pero hace quince afios en Chilchotla apareci6 esta nueva modalidad y poco a poco se

estd extendiendo hacia los otros municipios. La fiesta de los muertos, en conjunto, es un elemento

tanto de diferenciacion como de identificacién, pues en cada municipio posee ciertas

peculiaridades..”(*").

Otra institucion social de origen prehispanico y de mucha importancia, es el “tekiyo” de
origen nahuatl, conocida ahora como faena o “shabasé” mazateco, cuya etimologia
corresponde a los términos “sha” = trabajo; “basé” = libre. Jorge Martinez, ahonda al
respecto:
“.El “shabasé” mazateco, es un sistema de trabajo piblico segiin el cual todos los hombres
capacitados 'y jévenes mayores de 15 aios de la comunidad deben ceder un dia de trabajo a la
semana sin paga. En la Sierra se hace los lunes y es anunciada por el Presidente Municipal; aiin
se recuerda, que con anterioridad, hasta hace pocos afios era pregonada por medio de tambores y
caracoles, ya que ahora es anunciada por altoparlantes. La faena se lleva a cabo todo el afio con [a
posible excepcion de un par de meses antes del dia de los muertos en noviembre, puesto que son
muchos los gastos en los que se incurren y hay que trabajar extra para conseguir el dinero que
alimentard a los muertos y vestird a los vivos; estas faenas son las de mayor importancia en la
parte de la mazateca alta, se vuelve prestigioso e imprescindible, gastar en el arreglo personal'y el
atavio apropiado para tan relevante celebracion.. (™).

Eventualmente, la asistencia real a la faena, refleja el grado de aceptacion y el nivel de
popularidad del Presidente Municipal y su éxito o fracaso en la convocacién para que el
pueblo lo respalde. Por otro lado, durante la faena y su proceso de ejecucion, no deja de
haber serios conflictos; el mas comun es la contradiccion que se da entre una cabecera
municipal y sus agencias y/o rancherias, cuando se les exige a los pobladores su
participacion en la faena de la cabecera municipal, al mismo tiempo que tienen que hacer
la suya propia en su comunidad de origen, lo cual constituye una doble faena, para las
agencias y rancherias. Carlos Inchaustegui, en su valioso estudio: “Cambio cultural en
Huautla de Jiménez, Oaxaca. Un centro coordinador indigenista en la Sierra Mazateca”,
nos refiere al respecto que: .

“.En algunos casos este problema se ha resuelto de la vinica manera posible, es decir que la

cabecera municipal sélo exija el auxilio, cuando no interfiera con la faena local. Otro problema

que enfrenta actualmente la faena es la propaganda en contra de ella, arguyéndose que en [a

Constitucion Mexicana se prohibe el trabajo gratuito; con lo cual se rompe la [égica de

reproduccion comunitaria y del bien comin, atentando asi, contra los intereses de la propia

comunidad, puesto que econémicamente hablando, la faena es la forma de obtener una gran

®Maldonado Benjamin, Quintanar Maria Cristina, "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota
enna(mazatecos)”, {dem. Pagl8.

®”Maldonado Benjamin, Quintanar Maria Cristina, [bi dem. Pag18.

®Martinez Giron Jorge, Etnohistoria de la Sierra Mazateca. Un analisis comparativo, Op. Cit. Pdg. 89-90. El autor al
respecto, sefiala la pertinente consulta del trabajo de: Cowan George, “La importancia social y politica de la faena
mazateca”, En: América Indigena, vol X1V, #1, México, enero de 1954. Pag. 68-87. ‘
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cantidad de trabajo, necesario para el mantenimiento de (a localidad en general, con un minimo de
gastos en términos del dinero que habria que erogar si se tuvieran que pagar sueldos base a los
participantes..'(*).

La etnografia contemporanea de los pueblos indios en el sur del pais y muy en particular
en Oaxaca, da cuenta de la persistencia entre los pueblos indios, de una condicién de vida
que define su cardcter comunal y su vocacién colectivista. Por comunal no se refiere al
ambito local sino al ser colectivo, pues aunque la pertenencia a una comunidad es bésica,
no se trata de cualquier tipo de pertenencia, pues para ser indio, se requiere no sélo hablar
la lengua o haber nacido en un pueblo indio, sino expresar su voluntad de ser parte de la
comunidad a través de la participacién en las actividades comunales, como el trabajo, la
fiesta y el gobierno interno. En un interesante articulo titulado: “La comunalidad como
una perspectiva antropoldgica india”, Benjamin Maldonado, nos proporciona referencias
etnogréficas directas de dichas practicas comunitarias en la actualidad:

“Una caracteristica bdsica de la vida india en Oaxaca, 'y podriamos decir que en Mesoamérica, es

su cardcter colectivista. No parece exagerado afirmar que esto se encuentra documentado de

diversas maneras en todos los estudios antropoldgicos realizados en el drea. Se trata de la forma

normal de vida en estas comunidades, por lo que no es forzosamente explicita, pero siempre estd

presente y se hace evidente sobre todo cuando alguna actitud individualista la confronta.. La

comunalidad es una forma de nombrar'y entender al colectivismo indio. Es mds que un gusto por

lo gregario, siendo en realidad un componente estructural de los pueblos indios. Es la [6gica con la

que funciona la estructura social y la forma en que se define y articula la vida social. Ademds de

su extension entre todos los pueblos indios, debe tenerse en cuenta su profundidad histérica. Las

comunidades indias en Oaxaca tienen todas una historia centenaria; una cultura con una

multiplicidad de aspectos fisicos, de conocimientos y pricticas que los diferencia de otros grupos

de comunidades; una lengua propia y por tanto una identidad. Es posible suponer que su vocacion

comunal de organizacion también es centenaria, aunque sus formas se hayan transformado..” ().

®Inchaustegui Diaz Carlos, Cambio Cultural en Huautla de Jiménez, Oaxaca. Un centro coordinador indigenista en
la Sierra Mazateca, Op. Cit. Pag. 65-66. La faena, es una institucién que ayuda a conservar la cohesién ¢ identidad
sociocultural de los mazatecos. Aunque no es legalmente obligatoria si lo es socialmente, existiendo cierta presion,
sobre aquellos que no asisten y en cierta forma son considerados, si reinciden continuamente, como algo ajeno y
extrano en las estructuras sociales de prestigio y auto reconocimiento social. Tampoco, es socialmente bien visto, el que
los mestizos, como sucede en algunos casos, manden dinero o mozos para asi cumplir sus cuotas en la facna. Este
ultimo caso viene siendo una degeneracion de la faena tradicional. En la parte baja la faena carece de importancia que
tiene en la region serrana y solo se practica en contadas ocasiones en forma sumamente limitada. Ver a: Villa Rojas
Alfonso, Los mazatecos y el problema indigena de la cuenca del papaloapan, Op. Cit. Pig. 86.También pucde
decirse lo mismo de Teotitlan en donde cuando se llega a hacer una faena en la los que mas participan son gente que se
ha trasladado de la sierra al drea de Teotitlan. En la parte baja estos trabajos cooperativos, al igual que la facna, han
sido paulatinamente reemplazados por el trabajo asalariado. Ver a: Pozas Ricardo, "Etnografia de los Mazatecos. Los
campesinos v el ejido colectivo integral en el Papaloapan", En: RMEA, tomo XVI, Sociedad Mexicana de
Antropologia, México, 1960. Pag.211-226. Ahora bien, es necesario afiadir que existe otras clases de trabajo ptblico de
caracter seccional, tales como “dar la mano™ o sea ayudar en la construccién de una casa o sembrando una milpa que
aun se acostumbra y que cumple la misma funcién social que la faena, es decir, el mantener la cohesion comunitaria v
la identidad étnica.

®®Benjamin Maldonado, “La comunalidad como una perspectiva antropolégica india”, En: Maldonado Alvarado
Benjamin, Autonomia y Comunalidad India, enfoques y propuestas desde Oaxaca, CONACULTA-INAH, CEDI,
CMPIO, Oaxaca, México, 2002. Pag.91-100. A través de la comunalidad los indios expresan su voluntad de ser parte de
la comunidad, y hacerlo no es s6lo una obligacion, es una sensacion de pertenencia: cumplir es pertenecer a lo propio,
de manera que tormar parte real y simbolica de una comunidad implica ser parte de lo comunal, de la comunalidad
como expresion y reconocimiento de la pertenencia a lo colectivo. Por lo mismo, quienes se niegan al trabajo comunal
mediante el tequio o la ayuda mutua interfamiliar, o rechazar los cargos en que son nombrados o dejan de asistir a las
fiestas estan expresando que no desea ser o sentirse parte de la comunidad, y por ello llegan a perder sus derechos. Se
participa colectivamente, para la construccion y mejoramiento de casas, para la limpia o cosecha agricola, para la
construccion o lavado de pozos, o como apoyo en el patrocinio de fiestas, y consiste en que alguien invita a varios
parientes y vecinos a ayudarlo en algun trabajo, les da comida y bebida y se compromete a corresponder de la misma
manera cuando cualquiera de ellos lo requiera
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El poder local comunitario, o poder comunal, se ve cristalizado asi, en la Asamblea
Comunitaria y en el su complejo sistema de encomiendas comunales. El disfrute
colectivo, de dichas solidaridades mutualistas, se suscitara en el momento del
aprovechamiento festivo de la produccién generada, que se comparte con todos los
miembros de la comunidad. De esta manera, en un valioso articulo, titulado “Comunidad
y comunalidad”, el intelectual mixe Floriberto Diaz, nos sefiala lo siguiente:

“. No se entiende una comunidad indigena solamente como un conjunto de casas con personas,

sino de personas con historia, pasada presente y futura, que no sélo se pueden definir

concretamente, fisicamente, sino también espinitualmente en relacion con la Naturaleza toda.

@ero lo iinico que podemos apreciar de la comunidad es lo mds visible, lo tangible, lo fenoménico..

Ast, cuando hablamos de organizacion, de reglas, de principios comunitarios, no estamos

refiriéndonos sélo al espacio fisico y a la existencia material de los seres humanos, sino a su

existencia espiritual, a su cédigo ético e ideoldgico y, por consiguiente, a su conducta politica,

social, juridica, cultural, econdmica y civil.. Bajo el concepto de comunalidad se explica la esencia

de lo fenoménico. Es decir, para mi la comunalidad define la inmanencia de la comunidad. En [a

medida que el concepto de comunalidad define otros conceptos fundamentales para entender una

realidad indigena, considero que cumple elementalmente los requisitos para ser una categoria. La

comunalidad expresa principios 'y verdades universales en lo que respecta a la sociedad indigena,

la que habrd de entenderse de entrada no como algo opuesto sino diferente a la sociedad

occidental. Para entender cada uno de sus elementos fiay que tener en cuenta ciertas nociones: [o

comunal, lo colectivo, la complementariedad y la integralidad. Sin tener presente el sentido

comunal e integral de cada parte que pretendamos comprender y explicar, nuestro conocimiento

estard siempre [imitado..”("")

Un claro ejemplo de la vigencia y fortaleza, de dichos principios fundacionales de la
comunalidad india en la actualidad, lo encontramos dentro de los “chjota énna” o
mazatecos, enclavados entre los hermosos contrafuertes que comprenden la Sierra
i Mazateca, al norte de Oaxaca. Para quienes, en la nocién misma de pertenencia a la
comunidad o “Nashinandd”, intervienen elementos irrefutables, que buscan reproducir la
vida en comun, la autoadscripcion al grupo, a través de la participacién decidida, en los
asuntos de interés colectivo; requisito mediante el cual, se establece la filiacion
comunitaria. En este sentido, existe un complejo sistema de apoyos mutuos, gracias a los
cuales, cada individuo queda inserto en una compleja red de reciprocidades. Los 4mbitos
por excelencia en los que se participa con la comunidad son las ayudas mutuas, las faenas
0 tequios y el sistema de cargos. Estos trabajos solidarios, generan una intensa y
permanente interaccion social, lo cual contribuye a reforzar una representacion filoséfica
de su comunalidad indiana, en la cual se concibe a cada individuo como un factor
fundamental en la reproduccién sociocultural de la colectividad:
“.En la nocion de pertenencia a la comunidad, o nashinandd, intervienen dos factores, uno de
ellos es el nacimiento, pero el mds importante es el principio de participacion, requisito a través del
cual se establece la filiacion comunitaria. En este sentido existe un complejo sistema de
intercambios reciprocos gracias a los cuales cada individuo queda inserto en una red social. Los
dmbitos por excelencia en los que se participa con la comunidad son: las ayudas mutuas, las
faenas (tequios) y el sistema de cargos. Estos trabajos solidarios compartidos, con los que se da
una intensa 'y permanente participacién en términos politicos, econdmicos y sociales, contribuyen a
formar una representacion ideoldgica de la vida colectiva, en la que se concibe a cada uno como
integrante de una colectividad. Por ejemplo, ellos explican: “La faena es labor social, se dice
Xabasen que es trabajo para la comunidad”, también lo traducen como “lo que damos nosotros
entre todos”. Esta institucion social en ocasiones la aprovechan los programas de gobierno, que

otorgar el material’y [a poblacion da la mano de obra..” (*%).

®PFloriberto Diaz, “Comunidad y comunalidad”, En: La Jornada Semanal, Nam.3 14, México 11 de marzo de 2001.
®»Quintanar, Marfa Cristina y Benjamin Maldonado. “La gente de nuestra palabra. El grupo etnolingiiistico Chjota énna
(mazateco)”, En: Configuraciones étnicas en Oaxaca, Op. Cit. Pag. 15-16.
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Los pueblos indios han sido en estructura, y siguen siendo en forma, colectividades
comunalistas; las cuales, han logrado resistir con cierto éxito, las arremetidas incesantes
de la voracidad capitalista, en contra de los cuatro ejes fundamentales de su comunalidad
indiana, su cultura y sus tradiciones. Al respecto, Juan José Rendén nos sefiala:
" No se trata de sofiar individualmente estructuras desconocidas o ajenas que provean Selicidad,
sino de lograr colectivamente que la voluntad comunal vuelva a organizar cada pueblo de acuerdo
a esa vocacion ordenadora de la vida llamada Comunalidad. La comunalidad, que es [a
manifestacion organizativa de vocacion comunal de los indios o, en otras palabras, es la base de
subsistencia y la lucha de los pueblos por conservar su identidad, estd integrada por cuatro
elementos fundamentales: [ territorio comunal, el poder comunal] el trabajo comunal y el
disfrute comunal. E[ cardcter comunal de la tierras indias, mds alli de ser sélo una forma
reconocida de tenencia, fundamenta el sentido de pertenencia a un espacio que les es suyo
colectivamente y que puede ser dado en usufructo individual a cada comunero sin fracturar su
esencia, ademds de que existen espacios “que son aprovechados por toda la comunidad, como los
yacimientos de sal o barro y los bosques y aguas, asi como los destinados a las obras de beneficio
comun: caminos, templos, oficinas, casas del pueblo o palacios municipales, tiendas comunales,
escuelas clinicas.. la comunalidad, constituye asi, el eje sobre el cual, cada pueblo organiza su
produccion y reproduccion, cultural; econémica y social’ (™).

Juan José¢ Rendon ubica al sistema de cargos junto con la asamblea comunitaria y el
Consejo de Ancianos, como la forma de poder comunal, que constituye uno de los cuatro
componentes basicos de la comunalidad, la que es esencia de la cultura y base de la
resistencia. Marcelino Dominguez, por su parte también enfatiza la importancia de las
formas comunales de poder local. En ambos casos estéd implicito el reconocimiento de que
los indios supieron apropiarse formas ajenas de organizacién para reestructurarlas desde la
logica comunal. Sin embargo, se puede pensar que la estrategia va mas alla y que el
ejercicio del poder, a través del sistema comunitario de cargos, no es fin en si mismo, sino
que ha sido resimbolizado para constituirlo en un medio de evitar que la jerarquia
municipal desborde al poder comunal®).

En este sentido, la finalidad del sistema de cargos no indica sélo en probar y formar en el
servicio comunitario a todos los hombres de la poblacién, sino que tiene como funcién
fundamental instituir una forma de contrapoder: el Consejo de Ancianos o Tata
Mandones. Es posible que este Consejo no sea s6lo la culminacién de una escala que da
prestigio sino que ademas, precisa la cima politica de esa escala comunitaria en funcién de
los servicios prestados a la colectividad. Jorge Hernandez(®) y James Greenberg (%),
sugieren que, atn sin la atribucion formal de encarar al poder municipal, el Consejo de
Ancianos desempefia en la practica algunas funciones exclusivas que, dentro de la
comunidad, lo ubican como una instancia superior a la municipal. Esto tiene una gran
utilidad puesto que el poder municipal, si bien puede estar administrado en muchos casos

®Rendon Juan José, “Notas sobre identidad, lengua y cultura”, En: L. 1. Mendez(comp.), Seminario sobre identidad,
Instituto de Investigaciones Antropologicas-UNAM, México, 1992. La comunalidad, columna vertebral del ser indio,
esta compuesta de cuatro elementos centrales: el territorio comunal (uso y defensa del espacio colectivo), el trabajo
comunal (interfamiliar a través de la ayuda mutua y comunitario a través del tequio, que es trabajo gratuito para obras
de beneficio del pueblo), el poder comunal (la participacion en la asamblea y el desempefio de los diversos cargos
civicos y religiosos que forman su sistema de gobierno) y el disfrute comunal (la participacién en las fiestas y su
patrocinio). En la participacion de hombres y mujeres en estos cuatro aspectos se manifiesta la pertenencia responsable
a una colectividad y esa colectividad reconoce a los que se destacan en su servicio, generandoles prestigio. Para los
pueblos indios, no basta haber nacido en la comunidad, es preciso ser comunidad y expresar comunidad: es decir,
practicar la comunalidad.

®“Dominguez Marcelino, “Poder comunal: instrumento de autodesarrollo. El caso de Cacalotepec, Mixe, Oax.”, En:
revista El Medio Milenio No.3, junio. Oaxaca, México, 1988. Pag. pp.27-34.

®Hernandez Jorge, “La transformacion del sistema de cargos en comunidades chatinas”, En: revista El Medio Milenio
No.2, septiembre, Oaxaca. México, 1988. Pag.71-80.

®Greenberg James, Religién y economia de los chatinos, INI, México, 1987.
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por los propios indigenas, a través de sus usos y costumbres; también posee en si mismo,
una fuerza que se puede volver contra ellos, por lo que es necesario regularlo a través de
los esquemas de autogestién comunitarios(”).

Ahora bien, si estas comunidades indigenas, han logrado arribar hasta nuestros dias, .
preservando su horizonte comunalista; se debe principalmente a que con gran firmeza, asi
lo han decidido, y se han organizado comunitariamente para ello; no deben su
supervivencia, en ningiin momento, a la incapacidad de los poderosos por desaparecerlos
del mapa o a algiin hecho fortuito o casualidad histérica; su perseverancia replicada como
culturas propias, es producto de una voluntad conciente de caricter colectivo, por no
fenecer. Para ello, tuvieron que defender sus culturas, a través de multiples estrategias de
resguardo y preservacion cultural, como las que refiere Benjamin Maldonado:
“.En algunos casos optaron por simular la aceptacion de la derrota y la sumisién para poder
conservar lo suyo, como es el caso de sus costumbres y creencias mdgicas y religiosas, que bajo [a
mdscara de la adopcion sincrética del cristianismo, las ocultaron tras [a iglesia, para sequirlas
practicando hasta el dia de foy; algo similar ocurre con sus lenguas, que se siguen hablando tras [a
dparente aceptacion o no rechazo del espariol (bilingiiismo); en el caso del poder, la imposicion
espafiola fue re simbolizada en funcién de que su presencia inevitable no de construyera sino
reforzara conceptos indios del poder, en otras ocasiones se tuvo que defender [o propio;
practicdndolo desafiantemente desde la clandestinidad, como es el caso de la fierbolaria yla
medicina tradicional; y por iltimo, hay que recordar que [ lejania de las comunidades indias
respecto a las metropolis, les permitid sustraer sus costumbres y conocimientos a las exigencias
homogeneizadoras del poder colonial; pudiendo seguir hoy practicando, por ejemplo, la curtiduria
con técnicas prehispdnicas.. Solo en contados casos, pudieron seguir practicando [ibremente sus
costumbres, y ello ocurrié cuando (a sociedad nacional las incorporé como propias, como es el caso
del culto a los muertos..”(*®).

El resistir, implica irremisiblemente, el organizarse para resistir, esta organizacion esta
cimentada en estrategias a través de las cuales se enfrenta a la dominacién. Esta accion,
conciente y efectiva de los pueblos indios, frente a los embates recurrentes de un
capitalismo etnocida, les permiti¢ resguardar activamente sus culturas, con miras a
instaurar una praxis societal de liberacion, capaz de preservar su vida comunitaria. La
resistencia, jamas fue un fin en si mismo, sino un medio para alcanzar, el establecimiento
de lo propio, a lo largo de los tiempos; dando lo mismo, una feroz batalla politica, tanto
armada como pacifica, como una defensa profunda, de su cultura y tradiciones, frente a
las agresiones constantes, de una cultura totalitaria. La resistencia india, es tan cotidiana y
se organiza en torno a algo tan profundo, que constituye el fundamento mismo de sus
culturas. Ese fundamento de lo indio, y por tanto de su resistencia, es la comunalidad,
razon y estructura, de la vida comunitaria. Benjamin Maldonado, lo expone de forma
precisa:
“.El momento actual de las luchas indias muestra una tendencia a la construccién de formas
autondémicas de vida no exclusivas en el seno de la sociedad nacional Esta autonomia, estd
cimentada en su experiencia histérica de organizacion comunal, Y es a partir de esa comunalidad
que la autonomia adquiere una dimension cercana. La autonomia no es tal si se le separa de [a
autogestion, y es precisamente la comunalidad la que ha generado experiencias autogestivas
solidas en la vida india: por ejemplo, en el ejercicio del poder local, en [a articulacion econdmica
regional, en [a procuracién de Justicia, de salud, de educacion. Si entendemos a la autogestion

®PPodemos revisar al respecto, 1os interesantes trabajos de: Maldonado Alvarado Benjamin “De lo oral a lo escrito en la

organizacion social de los chatinos”, En: revista El Medio Milenio No.I, mayo. Oaxaca, México, 1987. Pag. 66-68. Y
Bartolomé Miguel Alberto y Alicia Barabas, Tierra de la palabra. Historia y etnografia de los chatinos, INAH,
México, 1982.

®Benjamin Maldonado, “Reflexiones acerca de la resistencia india Y la liberacion”, En: Maldonado Alvarado Benjamin,
La Utopia de Ricardo Flores Magén: Revolucién Anarquia y Comunalidad India, Instituto de Investigaciones en
Humanidades-Universidad Auténoma Benito Judrez, Oaxaca México, 1994. Pag.75-90.
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como la capacidad social de hacerse cargo de sus cosas sin el concurso indispensable del Estado u
otros agentes externos, debemos reconocer que las comunidades indias han sido autogestivas, y la
medicina indigena tradicional es uno de sus aspectos mds evidentes: a través de ella, la sociedad
india -ya sea a nivel comunitario o regional-- ha contado con todos los recursos necesarios para
curarse (médicos, medicinas, conceptos). Por siglos, no hubo intervencion del Estado en la
atencion a la salud de los indios, y con sus recursos fueron lo suficientemente saludables para
rehacer su vida y ademds cumplir con el pago de tributos e impuestos. Tampoco necesitaron de
maestros para educar a sus hijos, ni de abogados para resolver sus conflictos cotidianos. s en su
articulacion subordinada con la cultura totalitaria, tanto virreinal como mexicana, que los indios
han ido perdiendo sus capacidades autogestionarias para depender cada vez mds de agentes
externos para la atencion de sus problemas y necesidades, lo que se tradujo en una dependencia
enfermiza hacia el Estado. Una perspectiva autondémica no puede ignorar esto y proponer una
sociedad completamente nueva o totalmente reconstruida del pasado, sino encontrar las formas en
que [o occidental pueda ser incorporado a una estructura propia y autocontrolada, como o es el

comunalismo..” (*°).

Resulta sugerente, la enorme revalorizacion de lo local, el papel nodal que las identidades
y los sistemas locales comienzan a jugar en la época de la globalizacion, la integracion
mundial y el desvanecimiento de las llamadas fronteras econdmicas. Lo local es
revalorado no so6lo por el pensamiento cientifico, sino también por la praxis politica
colectiva; percibida como eje de la accidon social y mecanismo de defensa del entorno, de
la cotidianeidad, de la pertenencia y de la permanencia. Como bien lo refiere Clifford
Gertz, en su libro “Conocimiento local”:

“.Las acciones colectivas orientadas a la defensa y la autorreproduccion de lo local tienen

frecuentemente fundamentos historicos y culturales que expresan el conocimiento local.

Especialmente en sociedades orales, el conocimiento local es equiparable al sentido comiin: un

sistema cultural mediante el que se interpreta y valora lo conocido por experiencia..Es el mundo

que construirnos y habitamos biogrificamente, pleno de estipulaciones, presunciones y juicios

aceptados y reproducidos como conocimiento y comportamiento correctos..” (**).

En las culturas indigenas el sentido comun, asi entendido, es la forma de conocimiento
local que se reconoce y acepta como la costumbre; y se expresa tanto en la normatividad
de la cultura como en las practicas culturales cotidianas. El conocimiento local, siendo
una certeza sobre un orden correcto de la realidad, adquiere mayor solidez cuando se
plasma en normas, reglas y principios que codifican diferentes ambitos de la vida social.
Por ejemplo, en las practicas juridicas del derecho consuetudinario que construye cada
conocimiento local, se encuentran expresadas las formas culturales de regular la
convivencia, que no solo tienen que ver con una normatividad especifica sobre derechos
y obligaciones, sino también con una singular concepcién de la realidad y de la justicia.
Y lo mismo podria creerse respecto de otros ambitos de las sociedades indigenas. Por ello
un estatuto juridico sobre autonomia no puede ser producto de una compatibilidad
superficial entre los sistemas juridicos indigenas y el derecho positivo. Una verdadera
articulacion intercultural debe partir de la aceptacion del conocimiento local como
sistema integral; capacitado para determinar en el ambito de su accidn qué es lo correcto

® Benjamin Maldonado, “Reflexiones sobre comunalidad y medicina indigena tradicional”. Ponencia presentada En:
Seminario Permanente sobre Derechos Indigenas y Medicina Tradicional convocado por el Consejo Estatal de Médicos
Indigenas Tradicionales de Oaxaca y la delegacion estatal del INI, Oaxaca México 15 de mayo de 2003. Los médicos
indigenas tradicionales son una estructura autogenerada fundamental en la conservacion con vida y salud tanto del
cuerpo humano como del cuerpo social con base en su cultura originaria, son una estructura autogestiva. Ademas, si
consideramos los esfuerzos de los médicos indigenas oaxaquefios por organizarse (el Consejo Estatal de Médicos
Indigenas Tradicionales de Oaxaca tiene mas de 600 miembros de distintos grupos etnolingiiisticos), podemos ver en
ellos un propulsor adicional para la construccion de la autonomia india.

19 Gertz, Clifford, Conocimiento local, Ensayos sobre la interpretacion de las culturas, Espaiia, Paidos Bésica, 1994
Pag.200-202
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y de qué forma se hace. Al respecto, Alicia Barabas en un articulo muy completo,
titulado: “Rebeliones e Insurrecciones Indigenas en Oaxaca: la trayectoria histérica de
la resistencia étnica”, argumenta: :
“.Oaxaca es el Estado mexicano pluriétnico por excelencia, con quince grupos etnolingiiisticos.
Como resultado de un largo proceso historico de fragmentacion de las unidades politico-
territoriales indigenas, la comunidad se ha constituido como el espacio social primario de

convivencia, de las lealtades primordiales, y referente central para la reproduccion de la cultura y
la identidad..” (")

El intelectual zapoteco, Jaime Martinez Luna, en un interesante articulo titulado:
“Comunalidad & Autoritarismo”, 1o desarrolla de la siguiente manera:
“ Nosotros consideramos que bajo nuestros valores particulares como lengua, vestimenta, miisica,
danza etc. A los Zapotecos de Oaxaca no nos separa nada de los comparieros Cree de Canada, los
Zuni de Nuevo México, los Mayas de Guatemala, los Mapuches de Chile o los Karifia de
Venezuela. Tenemos idiomas diversos y pricticas rituales diferentes o bien vestimentas o bailes de
colorido distinto pero a todos nos acerca: la necesidad de reivindicar nuestra relacién con la tierra,
la defensa de nuestros territorios, el enfrentar el autoritarismo de nuestros opresores, o bien las
imposiciones de una modernidad necia que se niega a entender el valor de nuestra filosofia. /1
todos nos une el concenso, el didlogo, el dnimo y la realidad de la horizontalidad, a todos nos llena
la de estar en el poder sin embargo es el gran reto para todas nuestras comunidades.. Los
indigenas estamos convencidos que la defensa de nuestra geografia seguird siendo la base para el
desarrollo de nuevas ilusiones, como la defensa de nuestro territorio; la posibilidad de existencia
real para nuestras familias. La vida asamblearia enorme posibilidad de concensar nuestras
convicciones, incluso nuestras emociones y encontrar en ello nuevas formas que si tengan relacion
con la democracia. El respeto a nuestros viejos que no se entienda como el respeto a la simple
tradicién sino a [a acumulacion del conocimiento que todos tenemos derecho a lograr.
Consideramos que el trabajo fisico al lado del intelectual abre perspectivas nuevas de imaginacién
entre los seres que somos diferentes. E[ no satanizar y sobrevalorar nuestras diferencias
superficiales y en el ordenamiento de lo que todos somos podria recaer la manera mds adecuada
para no estigmatizarnos y si encontrar caminos comunes y amplios en los que se permita [a
verdadera pluralidad democritica..” ("*).

Martinez Luna habra de profundizar su reflexion, en otro articulo titulado: “Autonomia y
autodeterminacion: Pasado y futuro de y para nuestros pueblos”:
“.Lo comunal de nuestro territorio abre la posibilidad de encontrar soluciones, para la biisqueda
de alternativas. Estamos seguros que este régimen de tenencia no llegé de occidente y no fué
nunca un discurso, es una realidad tejida por los siglos y por el sacrificio de decenas y mds
generaciones. Lo comunal es la _fortaleza de la comunidad y el espacio que la recrea, es el suelo
: donde crece nuestro futuro, es la cuna de nuestro pensamiento natural'y a fin de cuentas la
E oportunidad para pensar un mundo futuro diferente mds cerca de nosotros, pero también mds
cerca y necesario para el mundo. Cabe subrayar que lo comunal hizo de nuestra organizacion
social un tejido de una mayor posibilidad arménica no exenta de contradicciones, no exenta de
estratificaciones pero mds cerca del didlogo; mds cerca del consenso, de la reflexién colectiva y de
una horizontal toma de decisiones. Lo comunal marca el ritmo de produccién y abre espacios
innovadores para [a educacién de nuestros hijos. Lo comunal por todo lo dicho es para nosotros un
elemento fundamental para entender nuestras nuevas potencialidades..” ('*)

(Barabas, Alicia, “Rebeliones e Insurrecciones Indigenas en Oaxaca: la trayectoria histérica de la resistencia étnica’,
En: Etnicidad y pluralismo cultural. La dindmica étnica en Oaxaca, Alicia Barabas y Miguel Bartolomé (coords.),
México, INAH, 1986. Se trata de aceptar otras concepciones acerca de lo correcto y lo no correcto. E1 derecho positivo
es una forma sistematizado y legalizada del sentido comiin pero, al igual que otros sistemas juridicos, se funda en ¢l.
No obstante, el derecho positivo construido por la tradicién civilizatoria occidental ha sido “naturalizado”, reificado y
etnocéntricamenie aplicado como Gnico verdadero sobre otros culturales.

)jaime Martinez Luna, Comunalidad y Autoritarismo, En: Jaime Martinez Luna(autor/compilador), Comunalidad y
Autonomia, Fundacion Comunalidad, Guelatao de Judrez Oaxaca, México, 2000. Pag.14.

) jaime Martinez Luna, Autonomia y autodeterminacion: Pasado y futuro de y para nuestros pueblos, En: Jaime
Martinez Luna(autor/compilador), Comunalidad y Autonomia, Op. Cit. Pag.18.
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Martinez, enfatico, prosigue:
“Elir a la asamblea en la comunidad, el hacer los cargos, el dar sus tequios son pautas de
obligacién ciudadana que reproducimos con mucha conciencia. En nuestras comunidades esta
solidaridad la conocemos como ayuda mutua, cuando al vecino se le ayuda a hacer su casa, cuando
para la boda de un compadre se contribuye econémicamente con un bien a consumir o con trabajo.
Otro aspecto solidario que encontramos entre nuestras comunidades es el apoyo entre comunidad y
comunidad; se da principalmente en la realizacion de las fiestas. La solidaridad en la Siesta,
significa que la banda y su autoridad de una, asista ala otra, y ofrezca sus servicios su alegria y
su trabajo. Ve esta manera se logra que las fiestas se llenen de colorido Y masica, se llenen de
solidaridad; quizds la fiesta, sea el evento comunitario que concentre el significado del accionar
comunalista de los pueblos indios. Pues, esta es el resultado del trabajo agricola o artesanal
comercial y productivo de todo un afio. Asi, en la fiesta y los rituales, encontramos todos la
necesidad de sobrevivir como seres diferentes y cercanos.. La comunalidad, nos fia permitido
enfrentar y resolver infinidad de retos y problemas que nos ha deparado [a historia. La
comunalidad nos ha [levado a enfrentar posibilidades de desarrollo en comunidad y resolver

nuestros problemas en colectivo..” (\*).

Jaime, promulga:

".Lograr nuestra autodeterminacion, ha sido (a lucha que mds sangre ha consumido. EL esfuerzo
que mas vidas se ha levado y esto tiene una explicacion nodal, nuestra comunidad, la base de [a
reproduccion fisica y social de cualquier pueblo. La autodeterminacién territorial estd también
cerca de nuestra esencia social. Al interior de cada comunidad, existe siempre el uso familiar,
tenencia, de cardcter tradicional que cada comunidad respeta con todas las de la ley, pero la ley
comunitaria. Los predios comunales, son sagrados y para su uso, se tiene que refrendar [a
pertenencia a la comunidad y un profundo respeto a ella. La autodeterminacion, tiene desde esta
perspectiva dos dimensiones si es que no tres, la primera es que la propiedad es de la comunidad; la
segunda, es que puedes usarla en términos familiares, y la tercera que todo lo puedes arreglar al
interior. Por ello mismo la autodeterminacién es posible siempre y cuando tu cuentes con el
consenso de la comunidad y asi mismo participes de las decisiones a través del trabajo. La
autodeterminacion territorial puede ser posible sin la ingerencia del Estado mexicano, y como tal
puede ser una nueva relacion frente al Estado-Nacién y una nueva manera de autodeterminar la
vida de nuestros pueblos y una exigente manera de rehacernos a nosotros mismos.. £ no entender
el sentido profundo de nuestro reclamo autondmico es no entender nuestros afanes democriticos,
es empecinarse en [a necesaria exterminacion de nuestros pueblos. La discriminacién empieza
donde la incomprension del valor de nuestro territorio, de la invalidacion de nuestra racionalidad
econdémica como de la inconformidad sobre nuestra organizacién socialy de la falta de respeto a
nuestro derecho a ejercer la justicia. Todo es discriminacién y reafirmamos nuestra conviccion de
que no habrd democracia si la sociedad nacional no entiende la diferencia, la pluralidad y el
derecho que tenemos los pueblos indios a disefiar nuestro propio futuro..” (\*).

Martinez, finaliza:
“..Nosotros sostenemos que la democracia real, es el respeto a la pluralidad politica y como tal, de
la compartencia de la diversidad dentro del Estado-nacién, permitiendo el desarrollo de todos [os
modelos de convivencia politica que puedan existir en el pais. A la distancia de dos siglos de vida
republicana, poco se fa hecho al respecto. EL mayor avance fa sido una pequeria modificacion al
Articulo Cuarto Constitucional, que si bien sefiala una cierta libertad cultural a los pueblos
indigenas, no garantiza el respeto en lo econdmico, lo politico y lo juridico. Frente a la solidez de
nuestra organizacion comunitaria, la regional representa nuestro talon de Agquiles o nuestra parte
mds débil. El Estado mexicano ha tenido mucho cuidado en que no estemos juntos, en que no
tengamos fuerza politica. Ha dado sus mejores esfuerzos por separarnos, por mantenernos
desintegrados. En la mayoria de los casos nuestras organizaciones fan librado batallas de corto
alcance, en [a mayoria hemos sido derrotados, pocas veces hemos salido victoriosos. Pero nuestra
guerra sigue adelante. Es por ello que ahora la autodeterminacion, la libre determinacion,
aparezca ante nuestras mentes como una nueva forma de garantizarnos la sobrevivencia y como

"Jaime Martinez Luna, dutonomia y autodeterminacién: Pasado Y futuro de y para nuestros pueblos, ldem. Pag.19

" Jaime Martinez Luna, Ibi dem. Pag.19-20.
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una garantia para la defensa de la pluralidad y la diversidad. En estos esfuerzos, nuestros
obstdculos inmediatos son los partidos politicos. No estamos en contra de la vida republicana y de
sus mecanismos partidistas. Lo que exigimos es el respeto a nuestras propias formas de eleccion de
representaciones regionales. Dada la desintegracion a la que hemos estado sometidos, sabemos que
no serd facil, integrar nuestras organizaciones regionales y mucho mds dificil serd, la
reestructuracion de nuestras etnias..” (\%).

91bi dem. Pag.20. Martinez Luna, establece asi que: “.Uno de los aspectos que nos debe hacer reflexionar para
entender el actual pensamiento de los pueblos originales, es el hecho de que en estas zonas, es donde se ha mantenido
con mayor fuerza la tenencia comunal de la tierra. La cual es una exposicion natural de lo que significaba la tierra
para nuestros ancestros. Después de la conquista este régimen de tenencia siguié recibiendo muchas agresiones.
Préceres patrios formados en las escuelas criollas independentistas de aquéllos anos hicieron sentir su desacuerdo. En
la actualidad el Estado mexicano sigue viendo en la tenencia comunal un obsticulo para su desarrollo, una barrera
para hacer eficiente el uso de la tierra, un verdadero escollo para lograr un desarrollo econémico que le aporte mds
utilidades y le genere una mayor derrama econémica. Pese a ello la resistencia de nuestros pueblos no cede.
Recientemente los Nahuas lograron una movilizacién amplia para impedir que sus tierras fueran invadidas por las
aguas de una empresa hidroeléctrica. Los Zapotecos erradicaron el sistema de concesiones para la explotacion del
bosque. Amplios territorios mixes siguen siendo defendidos a costa de su propia vida. La resistencia sigue entendiendo
que la tierra no solamente es un bien econémico, sino principalmente la madre que nos aporta todo. Una madre con
quien deseamos tener una relacion igualitaria y de profundo respeto. En estos territorios pareciera quie el tiempo no
pasa, se siguen viendo las ofrendas antes de iniciar el cultivo, las fiestas en las cosechas, las ceremonias para
garantizar la caida de las lluvias. ;Serd que seguimos siendo un pueblo ignorante? (Serd que somos muy necios y que
no queremos cambiar? Todo lo contrario siempre cambiamos pero también siempre encontramos en el respeto a la
tierra el tinico principio que nos garantiza el bienestar, sana nuestros corazones y asegura el mafiana..
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Dimensiones Etnopoliticas de la Sierra Mazatec.

("comunalidad , autonomia y politica entre los Chjota énna ")

México estd constituido por una diversidad de pucblos y
culturas, entre los que se encuentran una serie de colectivos
culturalmente diferenciados del resto de [a sociedad nacional que
se han denominado ®Pueblos Indigenas. Algunos se encuentran
concentrados en un territorio relativamente compacto (como los
mixes), mientras otros se hallan dispersos en muy distintas
regiones (como los Nahuas). Algunos estin_formados por cientos
de miles de personas ( 1,250,0000 hablantes de Nahuatl,
aproximadamente ), mientras que en otros penosos casos, solo
sobreviven unas cuantas familias (8 familias Kiliwes ) o peor
aun, apenas rebasan la decena de hablantes (12 fhablantes
Opatas registrados ).

q-e’stigo mudo de una cultura ancestral, el territorio indigena comprendido entre

los hermosos contrafuertes de la Sierra Mazateca, al norte del estado de Oaxaca, se debate
entre una resistencia histérica por no fenecer y una miseria econémica lacerante. Asi,
tenemos que debajo del folklore, los bellos paisajes y la enorme riqueza cultural y de
biodiversidad con que cuenta esta regién serrana; hoy en dia, estd considerada como una
de las regiones del pafs, en donde mas se concentra la extrema pobreza. La alta
marginacién que se padece, se complica ain mas, por el patrén de asentamiento
poblacional tan disperso, pues la densidad de poblacién promedio en las 331 localidades
que integran los 21 municipios mazatecos es de 77 habitantes por km2; dando como
resultado, un porcentaje de 500 habitantes por localidad¢). S6lo el 12.8 por ciento de las
viviendas tiene drenaje, agua entubada y electricidad; casi la mitad de la poblacién mayor
de 15 afios sufre de analfabetismo. Hay un solo hospital en toda la regién, y existe un
médico por cada 3 042 habitantes. S6lo en tres municipios (Huautla, Soyaltepec y Jalapa)
encontramos poblaciones con méis de 5 mil habitantes; los otros 18 municipios
representan verdaderas comunidades rurales. El renglén de ingresos completa el drama
del empobrecimiento y marginalidad de los mazatecos, pues en todos los municipios més
del 84 por ciento de la poblacién ocupada, percibe ingresos inferiores a dos salarios
minimos. En cuanto a la infraestructura carretera, solo un camino mantiene
pavimentaci6n, el cual que atraviesa todo el territorio serrano desde Teotitlin hasta
Tuxtepec, pasando por Huautla. Pero el resto de los caminos a la mayoria de las cabeceras

“’Ahora bien, el nimero real del porcentaje de poblacién distribuido en el total del territorio serrano, es atin mucho menor,
pues el patrén de asentamiento nos demuestra que la mayor parte de la poblacion, suele concentrarse, en las cabeceras
municipales, mientras que las mas de 300 comunidades registradas, son muy pequefias. Al respecto de esto, observamos
que las diferencias entre las zonas Alta y Baja son muy marcadas, pues en la zona Alta se concentran el mayor nimero
de habitantes distribuidos en una multiplicidad de pequefias comunidades, con una densidad de poblacién baja; lo cual,
representan el doble de la concentracién total de la zona Baja, pese a que ambas subregiones, tienen casi la misma
extension territorial. La gran mayoria de esta poblacién se ubica en localidades menores a los 1,000 habitantes en un
conjunto de 153 localidades reconocidas politica y administrativamente, entre cabecera y agencias. En este universo
Huautla de Jiménez constituye el centro econémico rector periférico més importante de la Sierra. La cabecera cuenta
con aproximadamente 10 mil habitantes (32% de la poblacién del municipio) y en ellas se ubican las distribuidoras de
viveres, las bodegas cafetaleras, la banca, las oficinas gubernamentales (INI, IMSS, CFE, SAGAR, SEP, etc.) y la
subdelegacién del gobierno del estado. Ver a: SEDESOL, Organizacién, desarrollo y gobierno indigena en la sierra
mazateca. SEDESOL México 1998.
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municipales y sus agencias; son atn, burdas terracerias y brechas dificilmente transitabas
en tiempo de lluvias ¢).

Hacia la segunda mitad del siglo XX, daria comienzo la mayor afrenta que ha soportado
el pueblo mazateco hasta nuestros dias, caracterizada por la ambiciosa intervencién del
Estado en esta region serrana, a través de la construccién de un complejo sistema de
presas, la primera serfa conocida como: Presa Miguel Alemén (edificada en los afios 40s y
50s) y la segunda habria de llamarse: Presa Cerro de Oro (concluida en los afios 80).
Segun el Estado, sus propdsitos siempre fueron el “mejorar” el nivel de vida de los
pobladores serranos e “incorporar” a la nacién, la riqueza potencial de la zona. Alfonso
Villa Rojas, en su libro: “Los mazatecos y el problema indigena de la cuenca del
Papaloapan”, refiere asi, este cruento proceso:

“El 24 de abril de 1947 se cred la Comision del Papaloapan, la cual a través del Proyecto de

Planificacion Regional para la Cuenca del Papaloapan genero un organismo semi auténomo

dependiente de la Secretaria de Recursos Hidriulicos. Su proyecto principal era la Presa Miguel

Alemdn, la cual empez6 a construirse en ese mismo afio, termindndose a principios de los aiios

cincuenta.. Su principal objetivo, era el poder controlar los desbordamientos del rio Papaloapan y

sus principales causes. Con ese fin se construiria un complejo sistema de presas, cuyas funciones

serian regular el volumen de las corrientes, generar energia eléctrica y alimentar sistemas de riego,

pero no se llevé a cabo todo lo planeado..’C).

Este era, sin lugar a dudas, el primer paso de un plan de “Desarrollo Nacional” que entre
sus muchos proyectos abarcaba, el de la promocién de un “polo de desarrollo integral” en
la cuenca del Papaloapan, a través de la construccién de las presas Miguel Aleman vy
Cerro de Oro. Para los mazatecos, esto significo un cambio devastador de su cultura,
sobre todo los de la parte baja, ya que la mayoria de los pueblos, cafan dentro del 4rea que
seria  inundada por las obras de construccién. Miguel Bartolomé y Alicia Barabas,
describen de forma excepcional en su trabajo titulado: “Relocalizacion y etnocidio”, el

@Consideraciones estadisticas: INEGI, XII Censo General de Poblacién y Vivienda 2000, INI-Direccion de
Investigacion y Promocion Cultural/IBAI-Base de Localidades y Comunidades Indigenas, México, 2002. Estos datos
de marginacion, se agravan mas si consideramos que estas dificiles condiciones que enfrentan los mazatecos, parten de
la exclusiva revision estadistica de los servicios que se concentran en las puras cabeceras municipales, por lo que no
estan contemplando las condiciones reales, imperantes en la mayorfa de las localidades, que integran los municipios. La
economia de la Sierra Mazateca no parece tener un efecto positivo sobre las condiciones de vida de la poblacién. En
1995 se estimaba que 12 municipios tenian un grado de marginacién muy alto, (extremo) y los siete restantes un grado
alto (malo). Para el 2000, los indicadores muestran que la pobreza aumento, y son 16 municipios los que tienen un
grado de marginacion muy alto y sélo tres Alto. En otras palabras, de 113,053 habitantes considerados en este estudio,
107,567(el 95%) viven en condiciones de muy alta y extrema marginalidad.

“Villa Rojas Alfonso, Los mazatecos y el problema indigena de la cuenca del Papaloapan, INI, memorias, México
1955. Péag.38. Estas obras modificaron en gran manera la vida comunitaria de los mazatecos entre si, pues las aguas que
inundaron las praderas, los separ definitivamente; ocasionando serios cambios en los ciclos de la naturaleza,
modificando asi mismo el clima y alterando con ello el ecosistema en su conjunto. Cabe puntualizar que los rezagos
sociales propiciados por la reubicacion de los mazatecos a raiz de la construccién de la hidroeléetrica Temazcal, se han
reflejado actualmente en los movimientos de tomas de tierra por los desposeidos en el vaso de la misma presa. Una
deuda historica del México industrializado esta documentada en  los propios archivos de la Comision Federal de
Electricidad: “El “desarrollo” paralelo del pueblo mazateco ¥ la naciente produccién de energia eléctrica”.
Paraddjicamente, la introduccion de la energia eléctrica en las comunidades tienen tan elevados costos que a los indios
les lleva afios acumular el fondo que porcentualmente les corresponde para este fin. En este contexto, mientras que en
las ciudades del altiplano florecen modernas fabricas, las comunidades mazatecas se debaten en su miseria, v sus
expectativas socioecondmicas giran en torno al precio del café. Cultivo que ocupa grandes extensiones de territorio.
Actualmente la presa Miguel Aleman almacena 8,000 millones de metros cibicos de agua y regula las avenidas del Rio
Tonto. Para ahondar més, en los profundos conflictos que represento la edificacién de dicho sistema de presas, es muy
importante consultar a: Secretarfa de Recursos Hidréulicos, Informe de la comisién del Papaloapan, 25 aiios de
labores (1947-1972), S RH, México, 1972. 124 paginas.
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cruento escenario de tanta devastacién, que enfrentaron los mazatecos, debido a la
“intervencién” unilateral del Estado en la Sierra:
“.La construccién de la primera presa, denominada Miguel Alemdn, inundé gran parte del
municipio de Soyaltepec y partes importantes de San ®edro licatlin y San José Independencia.
Las aguas cubrieron bosques, las tierras mds fértiles y numerosos poblados; 20 000 habitantes,
cast todos monolingiies, fueron trasladados a otras regiones con distinto ecosistema en los estados
de Oaxaca y Veracruz. El proceso se repitié algunos afios después con la presa Cerro de Oro..”(*).

Segln estimaciones propias del antropélogo norteamericano David McMahon, en su
interesante  libro: “Antropologia de una presa. Los mazatecos y el proyecto del
Papaloapan”, enfatico nos refiere que:
“.El total de la poblacion afectada es muy dificil de contabilizar, alyunas estimaciones
moderadas, sefialan que fue mds de 22,000 mazatecos de los cuales 11,400 fueron obligados a
movilizarse a nuevos poblados.. ().

De la misma manera, la economia tradicional también fue trastocada, pues con estas
obras, se les desposey¢ de una superficie de aproximadamente 40 000 hectareas, en las
que se daban dos cosechas de maiz al afio; esto redujo considerablemente la cantidad de
maiz producida en la regién, que permitia la autosuficiencia regional y constitufa, ademas,
uno de los motivos de articulacién entre las zonas Baja, Media y Alta; ahora se tiene que
ir a comprar maiz a otras regiones. Benjamin Maldonado y Cristina Quintanar, en su
extraordinario trabajo titulado; "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico
chjota enna (mazatecos)", sefialan que:

",Con la inundacién de las presas se produjeron, serios cambios climdticos en toda la regién, a tal

grado que produjeron alteraciones en el ciclo agricola, debido a lo cual el calendario agricola

mesoamericano o “ Chan-Chaon-Yoma”, que hasta ese momento estaba vigente, se ha dejado de

emplear casi por completo, en grandes zonas de la region, pues ya no coinciden los niveles de
humedad en la Sierra, con los ciclos de produccion mazatecos.. (°).

“Bartolomé Miguel y Barabas Alicia, “Relocalizacién Y etnocidio. La presa Cerro de Oro 20 afios después™, En: Revista
Cuadernos del Sur niml1, Oaxaca, México, 1997, P4g.79-99. Una excelente revision de este triste proceso de
ctnocidio, lo encontramos En: Bartolomé Miguel y Barabas Alicia, La presa Cerro de Oro y el ingeniero el gran
Dios. Relocalizacion y etnocidio en México, INVCONACULTA, México, 1990, 11 vols.

“McMahon David, Antropologia de una presa. Los mazatecos y el proyecto del Papaloapan, Trad. Carmen Viqueira,
(coleccion SEP-INI#19), Instituto Nacional Indigenista, México 1973. Pag.11. Es importante mencionar que la
racionalidad de la cultura mazateca, ha permitido explotar a la naturaleza, por milenios, sin destruirla, tejiendo modelos
de apropiacion en términos auto sustentables. Pero el Estado, a través de sus politicas de contencion social, les arrancd
las tierras mas fértiles de toda la region; y obligo a que comunidades enteras como: San José Independencia, Soyaltepec
¢ Ixcatlan, fueron “reacomodados”, en contextos socioculturales completamente ajenos a su cultura, los cuales rompfan
de tajo, sus esquemas de reproduccion social. Este hecho trajo consigo innumerables y graves consecuencias, para el
pueblo mazateco. Un excelente trabajo que bien nos puede servir para rastrear el crudo impacto y afectacion, que
padecieron multiples pueblos mazatecos durante su “reacomodo”, lo encontramos En: Tejeda Molina Artemio, El
ritual mazateco de todos santos y su impacto por el reacomodo. Anilisis comparativo entre la comunidad de
origen y la comunidad de reacomodo, INAH/ENAH-Oaxaca (Tesis en Antropologia Social), Oaxaca México, 2000.

“Maldonado, Benjamin, Quintanar, Maria Cristina. "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota enna
(mazatecos)", En: Barabas Alicia y Bartolome Miguel(coords), Configuraciones étnicas en Oaxaca. Perspectivas

; etnograficas para las autonomias, Volll, IN/INAH-CONACULTA, México, 1999. Pag.31-34. En recientes

F investigaciones sobre el calendario agricola mazateco o * Chan-Chaon-Yoma”,. Solo se ha encontrado su vigencia en

| Chilchotla, Santa Maria Asuncion, Tenango, Huautla y San José Independencia; mientras que ya entrd en desuso en

Mazatlan, Chiquihuitian, Ayautla, Jalapa, Ateixtlahuaca, Cuauneculltitla, y Eloxochitlan., Por lo que se corre ¢l gran

riesgo de perder un conocimiento que permanecié vigente durante cientos de afios, y esto acarreard profundas

implicaciones en el referente espacio-temporal del grupo étnico. Ver a: Carrera Florencio y Sebastian Van Doesburg,

Chan-Chaon-Yoma. EI calendario agricola mazateco. Resultados de investigacién en la region

mazateca(1989,1990,1992), Huautla/Utrecht, México, 1992.
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Elisco Lépez por su parte, en un interesante articulo titulado: “Politica informal y
caciquismo en la Mazateca baja”, sostiene que la cimentacién de dicho sistema de
presas, representaron una verdadera catéstrofe ambiental y cultural debido a:
“..La presa representé una catdstrofe ambiental (Paso Nacional queds bajo las aguas totalmente y
San ®edro [xcatldn en un 60 por ciento)y cultural (al impedir el paso de las peregrinaciones a
Otatitlidn), ®ero también porque 'los Consejos de ancianos en la Mazateca Baja, corno estructura
axial de poder informal, desaparecieron para siempre; trabajaban para coordinar el gobierno de las
cornunidades conjuntamente con los chamanes, los cuales pasaron también a un segundo plano.
Estos procesos generaron un vacio de poder para el surgimiento de nuevas estructuras informales
de poder como el caciquismo y la oligarquia...cuyas bases se encuentran en los cambios de una
agricultura tradicional a actividades pesqueras y agroganaderas..”(’).

Aunado a lo anterior, encontramos que uno de los efectos de mayor polarizacion
economica que se gener6 desde la reforma agraria, fue el desplazamiento de los “chotdj
chinga” o consejos de ancianos, por parte de los grupos caciquiles apoyados por el
Estado. La polarizacién interna desplazé casi por completo, las alianzas politicas basadas
en el parentesco consanguineo/ritual, también llamadas "lealtades primordiales", al
someterlos a la logica de una economia mercantil de subsistencia. Eckart Boege, en su
importante trabajo: “Los mazatecos ante la nacién: Contradicciones de la identidad
Etnica, en el México Actual”, aborda esta problemética de forma muy lucida:

“.En este contexto la institucion del consejo de ancianos-sufrié cambios importantes y decayé

inmerso en la [Sgica de los cacicazgos, del enriquecimiento de algunos de ellos, de la burocracia

priista; en algunos casos, como Huatla, la division de los chotdj chinga es la responsable en los

afios 70°s del faccionalismo politico partidario, representados por los ®artidos Revolucionario

Institucional PRI y el Partido Popular Socialista PPS. Este tiltimo abanderado por los ancianos

pobres, especialmente de las agencias municipales 5y con una plataforma de lucha en contra del

acaparamiento de tierras, de los comerciantes y de los usureros. A pnincipios de los 80°s el

movimiento magisterial de izquierda, se articularia potencialmente a este proceso politico. Desde

cierta perspectiva, las alianzas primordiales sucumbieron ante (a polarizacion econdémica y de

clase, pero también y en otros casos, los consejos de ancianos lograron unificar facciones politicas

Yy retomar su capacidad mediadora, como ocurrié en Tenango a mediados de los afios 80°s..” (*).

De esta manera, los grupos de poder que hasta los 70’s representaban la faccién
dominante del capital financiero en la regién y que mantenian una relacién estrecha con
las esferas de control estatal, se desenvolvieron en la logica de la expansion del capital y
de la reproduccién de intereses de clase. De esta manera, la lucha en contra del modelo de
acaparamiento del café durante los 70’s y 80’s revitalizé por momentos la funcién
aglutinadora de los consejos de ancianos y fortalecié al movimiento campesino y
magisterial. Sin embargo, la respuesta del gobierno fue crear un organismo publico para la
comercializacién del café primero Bemex y posteriormente el INMECAFE, quicn se

PLépez Eliseo, “Politica informal y caciquismo en la Mazateca baja”, En: G. Lopez y A. Castellanos (comp.), Etnia y
sociedad en Oaxaca, INA/UAM-Izt, México, 1991, Pag.83-90.

®Boege Eckart, Los mazatecos ante la nacién: Contradicciones de la identidad Etnica, en el México Actual, Siglo
XXI, México.1988. Pag.61-73. Eckar Boege hace un interesante analisis de la relacién entre economia de subsistencia y
parentesco, para explicar la contiguracion politica indigena y las contradiciones que se generan en el marco de una
economia capitalista. Las alianzas primordiales son consideradas como formas de relacién politica, en donde hay un
intercambio y circulacion de bienes, principalmente de mujeres; y dependen del acceso a la tierra y de la organizacion
para el trabajo que garantiza la supervivencia del grupo. Adicionalmente explica que si bien los consejos de ancianos
son un estrato econdémico alto dentro de la comunidad y que algunos llegan a poscer hasta 100has., de tierra, esta
riqueza es redistribuida, precisamente mediante el parentesco y la fiesta, y no acumulada para intereses personales. De
esta manera, podemos adentrarnos mas en estas discusiones revisando el completo trabajo de: Neiburg G., Federico,
Identidad y conflicto en la Sierra Mazateca. El caso del Consejo de Ancianos de San José Tenango, INAH/ENAH,
México, 1988.
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encargo de impulsar, formas paralelas de organizacién de productores, esquemas de
asistencia técnica y acopio e industrializacién del grano. De esta manera:
“.La forma de operacion del INMECAFE a través de la formacion de Unidades Econdmicas de
®roduccién y Comercializacion (UEPC) fragmentd procesos organizados como el caso de la
Asociacion Agricola Local de Huautla (AAL). En este contexto, la Central Nacional Campesina,
(en tanto que brazo politico del PRI), jugd un papel importante en la legitimacion de las acciones
del gobierno, considerando a los VE®PC como parte de sus agremiados..”(’).

Con el fracaso de la politica estatal cafetalera y una vez desaparecido el INMECAFE a
finales de los 80, se revitalizd el movimiento campesino, se reestructurd la Asociacion
Local de Huautla y se formaron otras organizaciones, en una lucha por el control de la
produccién y de la comercializacion. Se inauguré una nueva fase en la vida politica de la
region en donde ademés de la burguesia agraria y las organizaciones oficiales, de los
maestros y de las facciones de los consejos de ancianos, emergieron como fuerzas
politicas las organizaciones de productores cafetaleros independientes. Estas
organizaciones independientes se articularon a un movimiento estatal de gran importancia
que derivo de la formacién de una Coordinadora Estatal de Productores de Café de
Oaxaca (CEPCO); mientras que las de corte oficial se aglutinaron en torno a la CNC.

“ Asi, a principios de los 90°s el programa de Fondos Regionales de Solidaridad creo una red de

trabajo en la que las organizaciones intentaron crear un frente comin para la ejecucion de

programas de gobierno. Tras un proceso interno conflictivo entre organizaciones oficiales e

independientes, en 1995 se formalizé la Coalicién de Organizaciones Indigenas de la Mazateca

Alta (COIMA). Esta coalicion estructurada en torno a la produccidn, constituyo una de las

mejores experiencias politicas y econdmicas de [a region. Sin embargo, en el transcurso de los

iltimos afios, esta red, ha perdido su fuerzay ha vuelto a la fragmentacién. La COIMA llegé a

manejar cuatro programas principales; Consejo Regional de Café, Fondos Regionales, Sanidad

Vegetal y Programa de Desarrollo Sustentable. Probablemente principal factor desarticulador ha

sido [a accién gubernamental; pues por una parte, con la politica cafetalera de crear el Consejo

Estatal del Café, el grueso de las organizaciones cafetales dejaron de participar activamente en

COIMA; y por otra parte, la SAGAR, al implementar el programa de Desarrollo Sustentable, creé

su propia estructura de organizacion para la instrumentacion del programa el Consejo de

Desarrollo Sustentable, dirigiendo los beneficios a grupos comunitarios e introduciendo elementos

de conflicto al interior de la COIMA. Asi también, con el aumento de recursos municipales a

®Nahmad Salomén (coord.), Capital Social en la Sierra Mazateca Oaxaca y el Programa de Desarrollo Sustentable
en Areas Marginadas (PRODAM), CIESAS-Itsmo/Banco Mundial, Oaxaca México, marzo-junio de 2000. Pag.10-13.
A partir de la construccion de la carretera Teotitlan-Sierra, interviene para 1961 en la Mazateca, con plena
colaboracion del INI. el Instituto Mexicano del Café (INMECAFE), institucion creada en 1959 como monopolio estatal
cafetalero. Antes de 1960 los pequeiios productores vendian su producto a comerciantes y “arrieros” que se encargaban
de llevarlo a Teotitlan en donde existia una empresa privada que controlaba su procesamiento. El precio que los
comerciantes pagaban por el producto no tenia, ningin tipo de control. Con la introduccion del INMECAFE, se
desplaza a Teotitlan como el centro de comercio del caf¢ en la Sierra, y pasa este a Huautla. Esto marcara el inicio de la
primacia de Huautla en la sierra y la decadencia de Teotitlan en los asuntos del area. Asu vez, al introducirse también,
un precio de garantia para el caté, lo cual crea una fuerte competencia local por la comercializacion del producto. Todo
este nuevo estado de cosas ocasiond hechos de sangre tales como el asesinato de un “chotdj chinga” que de alguna
manera favorecia los intereses de los pequefios productores. Las Asociaciones Agricolas Locales (AAL), fueron las
primeras en tundarse entre 1962 y 1966. Se fundaron en Huautla, Tenango, Tecoatl, Santa Cruz Acatepee, cte. Su
objetivo principal, en teoria, era el de vigilar que el INMECAFE y los compradores particulares pagaran un precio
justo por el café. Sus miembros eran todos los productores y los comerciantes. Pero tras la creacion de las UEPPC | Tas
(AAL) perdieron todo su dinamismo y el poder politico y econdmico que llegaron a acumular, y se tuvicron que limitar
a ser meros vigilantes. Las UEPPC, estaban programadas para sustituir a las AAL. En cada comunidad (cabecera
municipal-agencias-rancherias) se dio una UEPPC, con un Presidente, Secretario y Tesorero. Cada UEPPC mangjaba
los créditos con el INMECAFE y solo pertenecian a ellas los propietarios tanto grandes como pequefios. Como se podrd
observar, no existian ningun tipo de asociaciones gubernamentales, que contemplasen a los indigenas desposcidos de
las tierras de produccion, de la misma manera con que se contemplaba a los propietarios y comerciantes. Al respecto,
podemos revisar a: Inchaustegui Diaz Carlos, Cambio Cultural en Huautla de Jiménez, Oaxaca. Un centro
coordinador indigenista en la Sierra Mazateca, INAH/ENAH(tesis), México, 1967.

149



R ERRRSRSRE—EEEEBBEEE—SSSS

“Usos y Costumbres, Comunalidad 'y Resistencia Ina

través del Ramo 33, las bases organizadas han concentrado sus acciones politicas mds en el marco
politico y menos en las luchas regionales articuladas..” (™).

Mientras tanto, la inmensa mayoria de los mazatecos, continuaron bajo la cruda logica, de
una economia llamada de subsistencia. La cual, en términos de Armando Bartra, podemos
caracterizar de la siguiente manera:
“.la cadena formada por el fondo de consumo vital (autoconsumo), el de consumo ritual (que
atiende necesidades culturales y que determina las relaciones de reciprocidad y las lealtades
politicas), el fondo de reposicion y ampliacién de los medios de produccion (almacenamiento,
tierras en descanso) y el fondo transferencial hacia el exterior (que responde a las presiones de la
economia global, tales como la renta o flujos excedentarios de baja ganancia); estando este tiltimo
marcado por la perspectiva, la economia de subsistencia no solamente se circunscribe al propio
proceso productivo sino que se inserta en la circulacion de capital..”(™)

La introduccion del monocultivo del café trastocé la dindmica de su economia de
subsistencia. Su efecto en las relaciones sociales ha sido problemético, particularmente
porque trajo como consecuencia la diferenciacion no sélo de las posesiones territoriales
sino de los estratos econdmicos. En relacion con la tierra por ejemplo, si bien es cierto que
existe una concepcion sacralizada del territorio, y que no sélo tiene un valor econémico
sino que representa el 4mbito mismo de la reproduccién de la vida, del trabajo y de las
relaciones con la naturaleza, el acceso a este bien, se volvié muy desigual. Hay quienes
poseen grandes extensiones de tierra y hay quienes se ven obligados a arrendarlas. Asi,
encontramos que ademas de la asimetria en la distribucion de la tierra; el café, lejos de
representar una garantia de mejoramiento en el ingreso de los pequefios productores,
histéricamente fortalecié la acumulacién de un capital financiero en pocas manos, que se
inicié en el intermediarismo del producto y que en la actualidad es proyectado en el
comercio, los servicios, el abasto, el control del transporte, la venta de productos
manufacturados, etc.(?)

Por su parte, el gobierno, con sus politicas de integracion, modernizacién urbana y de
"desarrollo", lo cual solo gener6 intrincados esquemas corporativos de relacién politica
con los pueblos, atrofi6 el ritmo y la densidad de las relaciones de reciprocidad y, atn en
el marco de la economia de prestigio tan caracteristica de los pueblos indigenas, incidié en
la ampliacién de la brecha que separa a los campesinos pobres de los ricos comerciantes.
Desde la reforma agraria hasta la fecha, los modelos de desarrollo econémico impulsados
por el gobierno han desplazado en el intercambio y lo han sustituido por relaciones de
clase en constante expansion. En este sentido, podemos decir sin temor a equivocarnos
que, el pueblo mazateco ha encontrado como su principal enemigo, o tal vez jsu principal
motivo €tnico de auto adscripcion y resistencia?, a las politicas plblicas y al modelo
econdémico impulsado por los gobiernos, estatales y federales, en turno. Un vistazo al
estatus juridico agrario en la sierra mazateca, nos revela que existen factores claros, que
impactan de forma negativa, la distribucion de la riqueza entre sus habitantes. La tenencia
de la tierra en un alto porcentaje es privada. El acceso a la posesién de la tierra es
desigual, hay quienes poseen grandes extensiones de 20, 30 y hasta 100 ha, pasando por
los que cuentan con terrenos mas o menos pequefios, hasta los que carecen de ella y se
ven obligados a arrendar. Asi, como bien lo refiere Augusto Cortés en su interesante

““Nahmad Salomén(coord.), El Capital Social en la Sierra Mazateca de Oaxaca y el Programa de Desarrollo
Sustentable en Areas Marginadas (PRODAM), Op.Cit. 12-15.

“PBartra Armando, El comportamiento econémico de la produccién campesina, Universidad Autonoma de Chapingo/
Cuadernos Universitarios de Ciencias Sociales, México, 1982. Pag.25-43.

“Neiburg G., Federico, Identidad y conflicto en la Sierra Mazateca. El caso del Consejo de Ancianos de San José
Tenango, Op.Cit.Pag.50-56
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trabajo titulado: “Huahutla. Un centro rector y sus satélites. (Relaciones sociales de
produccion y distribucion”; dentro del grupo étnico, encontramos una diferenciacién
social muy clara, entre la gente humilde con pocos recursos econémicos o "chjota yomah"
y los ricos comerciantes o "chjota nyinah". Entre los factores claves que producen esta
diferenciacién, est4n la posesién de las tierras y el control del comercio y de los
transportes, que ha quedado en manos de una pequefia burguesia nativa(®). Desarrollando
en la Sierra, tres grupos de intereses bien diferenciados entre si, respecto a la tenencia de
la tierra, la produccién del café y el surgimiento de importantes sectores de campesinos

desposeidos:

Término Grupos sociales en torno a la tenencia de la tierra y el comercio del café
Mazateco e !

Son los principales, mestizos y bilingiies. Ocupan los principales cargos politicos y religiosos en
CHOTAJ la comunidad. Estan relacionados con el monopolio del café nacional e internacional. Son los
CHINGA mas abiertos a la “penetracién” del mundo fuera de la sierra ya que tienen mas contacto con €l.
Se dividen a su vez en: a) comerciantes propietarios ricos-campesinos propietarios ricos y b)
medianos comerciantes propietarios-medianos campesinos propietarios.
CHOTAJ Son los que tienen algo; gente pobre. Poseen cinco o menos hectareas de tierra de cultivo y por
YUMA ende se alquilan eventualmente como peones. Detentan los cargos menores del gobiemo
municipal y de la iglesia. Son los de mayor movilidad social.

CHOTAJ Son los peones 0 mozos. Esta constituido por la gente desposeida, menciona antes, que siempre
CHU’UNDA  alquila su fuerza de trabajo o emigran. Lo constituyen generalmente individuos de San Antonio
Eloxochitlan, San Lucas Zoquiapam, Acatepec y San Miguel Huautepec.

La simple lectura de las estadisticas de produccién, da una idea clara del empobrecimiento
de la poblacion y del fracaso de las politicas publicas para el desarrollo; pero no da cuenta
de la dindmica de las relaciones econdémicas internas. En la base de la pobreza, se
encuentra una compleja relacion entre la economia de subsistencia y la economia
comercial que subordina a la regién y la “articula” desigualmente, con el mercado
nacional e internacional.

A hora bien, dentro del complejo sistema social mazateco, se dan lugar intrincadas
relaciones de parentesco, a través de la interacciéon de variadas légicas de caricter
econdémico, politico y cultural. El fil6sofo alem4n Karl Marx, en su “Contribucién a la
critica de la economia politica”, sefialaba que el modo de produccién de la vida material,
condicionaba el caracter general de los procesos de la vida social, politica y espiritual de
un pueblo, pues aclaraba que:"..Habria de ser la conciencia social, ante todo, la que
determine la conciencia de si del hombre.. "

Cortés Augusto Jesas, Huahutla. Un centro rector y sus satélites. Relaciones sociales de produccién y distribucién,
Universidad Veracruzana (Tesis de Maestria en Ciencias Antropoldgicas), Xalapa México, 1972. P4g.337. La
propiedad privada, que es la predominante en la sierra, se manifiesta de dos formas: grandes propietarios y pequefios
propietarios Los grandes propietarios son aquellos que tienen predios de 10 a 20 hectareas de tierra cultivable. Estos
estan en evidente minoria y los casos de individuos con 20 hectareas son contados. Los pequefios propietarios, que son
la mayoria, tienen un promedio de 5 a 6 hectéreas, habiendo muchos que tienen menos de 5 y otros pocos que tienen
solo una o0 menos de una (que se mide en brazas). De los municipios que estan formados por una sola comunidad, la
cabecera, San Pedro Ocopetatillo es el tinico que tiene el régimen de bienes comunales, aunque estin en un proceso de
parcelacion individual. San Lorenzo Cuaunecuiltitla, Santa Cruz Acatepec y Santiago Texcalcingo, tienen el régimen de
pequefias propiedades. Existen municipios formados por varias comunidades, en los que todas comparten un solo
nucleo agrario: San Francisco Huehuetldn y su agencia comparten un ejido; San Jer6nimo Tecoatl, San Mateo
Yoloxochistlan, Santa Maria Teopoxco, Mazatlan Villa de las Flores- y sus respectivas agencias- tiene bienes
comunales, aunque en la préctica la distribucion es de propiedad privada. En San Bartolomé Ayautla hay un ejido y la
propiedad en la cabecera es privada. Chilcholta existen dos ejidos y ademas, hay pequefia propiedad. En el resto de los
municipios el régimen prevaleciente es la pequefia propiedad: Eloxochitlan de Flores Magon, Huautla de Jiménez, San
José Tenango, San Juan Coatzospam, San Lucas Zoquiapan, San Miguel Huautepec, Santa Ana Ateixtlahuaca y Santa
Maria la Asuncién.

"Marx Karl, Contribucién a la critica de la economia politica, Siglo XXI, México, 1980. P4g.5
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Si entendemos el modo de produccion, segln los términos sefialados por Angel Palerm, en
su libro, “Introduccion a la teoria etnolégica”; en donde Palerm, relaciona las diversas
concepciones de la terminologia del parentesco con los factores socioecondmicos.
Encontraremos un complejo entramado de interrelaciones en cuanto a la vinculacién
directa, entre el modo de produccién y los sistemas que norman las relaciones del
parentesco:

“.Las estructuras de organizacion social basadas en el parentesco, estdn estrechamente ligadas
principalmente, con los sistemas econdmicos de produccién y con las condiciones ecoldgicas
imperantes enmarcadas por variados aspectos de la cultura local. Obviamente no es una relacion
mecdnica sino dindmica entre [a organizacion social'y el sistema econdmico.. Esto se da debido a
que el cardcter crecientemente cooperativo de la actividad econdmica de la agricultura, en las
sociedades campesinas, requiere del establecimiento de ciertas [égicas de organizacién social que
aseguren una estructuracion estable de las formas productivas y la vida social completa al
interior de las comunidades; es decir, su exigencia es suprema en cuanto a la regulacién
prescriptiva de los lazos de parentesco permisibles.. Asi, dichas estructuras de organizacion
social, son una compleja abstraccion que solo adquiere concrecién cuando se evoca a la estructura,
funcionamientoy proceso histérico de una sociedad determinada..” *.

Al respecto, Maurice Godelier, en un interesante articulo titulado: “Modos de produccion,

relaciones de parentesco y estructura demogrdfica”, detalla que:
". ‘Una familia no puede existir y reproducirse a través de las generaciones independientemente de
otras familias. Esta independencia viene impuesta ante todo, por la existencia universal de la
prohibicion del incesto y de la regla de la exogamia que la acompafia. En el seno de una sociedad
determinada, un tipo de organizacién familiar funciona como una unidad de produccién y/o
unidad de consumo o [legue a no funcionar en lo absoluto o solamente en parte como tal;
habremos de ir mds alld de estos aspectos visibles de las relaciones de parentesco y examinar las
condiciones sociales de la reproduccion, el o los modos de produccion de los materiales y de la
existencia social. Estas consideraciones sociales son las que determinan el papel relativo del grupo
doméstico en el proceso de produccion y reproduccion social; la presencia o la ausencia de_formas
de division social del trabajo que desbordan los limites de los grupos domésticos y de las
comunidades locales..""®.

Godelier, contempla que al verse modificadas las bases materiales de una sociedad
determinada, las referencias simboélico/materiales que constituyen a la familia,
inevitablemente habran de cambiar también, al verse éstas afectadas por los trastornos en
las dimensiones demograficas de reproduccion social. De esta manera, manifiesta que:
". Las relaciones de parentesco funcionan a la vez como base y superestructura. Regulan en
efecto, el acceso de los grupos y de los individuos a las condiciones de produccion y a los recursos,
regularizan el matrimonio, proporcionando el marco social de la actividad politica/nitual y
Sfuncionan, por ultimo, como esquemas ideoldgicos, complejos codigos simbélicos, capaces de
expresar la naturalizacion de los cuerpos; es decir, las relaciones posibles de los fiombres entre si y
con la naturaleza.." ™.

Los “chjota éena”, poseen un sistema de parentesco, de caracteristicas marcadamente
patrilineales y patrilocales, cuyo centro de vida social, no es la logica de la familia
nuclear, sino la de la familia extensa. A ello hay que sumar la préctica generalizada de la
poligamia y la prohibiciéon acentuada de la endogamia. Segin Federico Neiburg, en su

valioso estudio titulado: “Identidad y conflicto en la Sierra Mazateca”, establece que:
“.La residencia se establece del siguiente modo: En un mismo grupo de casas viven niicleos de
familiares que [legan a incluir tres o cuatro generaciones; vive alli el abuelo en una casa, los fijos
hombres de éste, con sus respectivas esposas en otras, y los hijos de éstos tiltimos, quienes a medida

9Palerm Angel, Introduccion a la teoria etnolégica, Universidad Iberoamericana, México, 1967. Pag.304-305.

9Godelier Maurice, “Modos de produccion, relaciones de parentesco y estructura demogrdfica™, En Economia,
Fetichismo y Religion en las sociedades primitivas, Siglo XXI, México, 1974. Pag.244

Godelier Maurice, “Modos de produccidn, relaciones de parentesco y estructura demogrdfica”, Op.Cit. Pig.225.
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que se van casando irdn construyendo sus propias residencias. De ese modo es comiin encontrar

una gran cantidad de comunidades y rancherias pequefias de mds de treinta o cincuenta miembros,
quienes pertenecen todos a una misma_famifia y, en el caso de poblaciones mayores formadas por
grupos de familias distintas, es muy frecuente encontrar que casi todos los habitantes se

encuentran emparentados unos con otros..” (**).

Esta es quizas la primera caracteristica notable, dentro de la unidad doméstica de
produccién mazateca; la cual no estara integrada exclusivamente por padres e hijos, sino
por la familia extensa en su conjunto, la cual incluye tanto a los padres e hijos como a los
hijos de sus hijos. Una unidad doméstica mazateca puede llegar a poseer entre 10 y 50
miembros, cada uno de los cuales se encargara de desempefiar funciones especificas en
cuanto a la cooperacién en el trabajo del campo. La cuestién de las alianzas
matrimoniales, es de central importancia, si pretendemos entender el complejo entramado
de relaciones parentales que se registran, entre los “chjota éena”. Neiburg, continda:

“.Su sociedad, es profundamente exogdmica, estando prohibido el matrimonio con cualquicr

individuo que pertenezca ala misma linea parental y que, por lo tanto, posea el mismo apellido.

También se prohibe el matrimonio con los tios maternos > en ocasiones con los primos cruzados

matrilineales. La poligamia es un hecho bastante comin en la region, siendo frecuente encontrar

hombres con dos o tres esposas, (se ha llegado a registrar casos de hiombres quienes llegan a poseer

hasta diez esposas). En estos casos de poligamia, la primera mujer es la que detenta la autoridad

con respecto a las demds mujeres; aunque las relaciones entre ellas suelen ser siempre cordiales y de

mutua cooperacion; los problemas surgen en la mayoria de los casos cuando el esposo fallece y

surge el conflicto entre los hijos de cada una de las diferentes esposas por las pertenencias del

padre o por la posesion de sus tierras. Para evitarlo, es muy frecuente que el padre reparta su

herencia antes de morir, a medida que los hijos se van casando..” (*).

Ahora bien, resulta muy importante resaltar las l6gicas de nominaci6n de la compleja red
de relaciones parentales, referentes a las familias poligdmicas, las cuales encierran dentro
de si, novedosas formas de reproduccién social. Asi, tenemos que a pesar de que los hijos
reconocen y diferencian a su madre biologica respecta aclac demis aenocac del nadre a

. elacion Término Relacion Término
todas las habrd de nominar de igual manera “nq” = Parental ~ Mazateco  Parental Mazateco
0 madre. Por otro lado, todos los hermanos se Abuelito nahichd  Hermana Hichs
llaman asi mismos, "nsé”/“tiichd” o hermanos, = Abuelita ' nah cha Lo Lzint

” . Papa na ai Tia yu cha hit
aunque sean hijos de diferente madre y logren - ‘ "
; . oy Mama na Sobrino ti ja mena
diferenciar también, a los  hermanos " ; o
Hermano nsé Sobrina su tija

consanguineos. Por ultimo, los mazatecos no mena
poseen, (en lengua mazateca), un término

especifico para sefalar la relacién parental de primo, designan como "nsé” o hermano y
"tiicha" 0 hermana, a sus primos o primas patrilineales (.

Asi, encontramos que la relacion entre poligamia y nivel econémico no es directa, aunque
en cierto modo existe, en el sentido de que, una familia de muy escasos recursos, (sobre
todo en cuanto a tierras), dificilmente podria mantener a muchos miembros:

Neiburg G. Federico, Identidad y conflicto en la Sierra Mazateca. El caso del Consejo de Ancianos de San José
Tenango, Op. Cit. Pag.67-68.

®Neiburg G. Federico, Identidad y conflicto en la Sierra Mazateca. El caso del Consejo de Ancianos de San José
Tenango, [dem. P4g.68-69.

®Neiburg G. Federico, ibi dem. Pag.69.
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".Resulta muy clara la relacion entre cantidad de esposas y la posible influencia politica que se
pueda tener. A su vez, es importante mencionar que, entre los mazatecos existe una clara
demarcacién por edades en cuanto a las actividades que habrin de desemperarse y la cooperacién

que se habrd de prestar en las labores familiares..” (*").

Términos Referentes de Edades
Mazatecos
A continuacion se presenta un cuadro de las formas ~ Ndi sh: se llama asi a los nifios hasta
nominativas en mazateco, respecto a los grupos de teaidan anos. L
Tin di"; ~ sellama asi a los nifos entre

edades. Cabe destacar aqui, que estas e

denominaciones no son artificiales, pues se  NgiTi se llama asi a los jovenes entre
encuentran directamente relacionadas, con el tipo los 12 y los 16 afios
de trabajo desempefiado por los individuos dentro  Ndiin: se llama asf a los hombres

i .. entre los 18 y los 30 afios
de su nucleo familiar, respecto a cada una de sus o ;

K . shutaj shti: se llama asi a los hombres de

edades. Federico Neiburg, lo destaca de la s de 30 ados.
siguiente manera: shutaj chingd:  se llama asi a los ancianos

“.En cuanto a la relacion que hay, entre el sistema de parentesco y la unidad doméstica, habrd
que indicar que cada integrante de la familia nuclear y de la_familia extensa posee funciones muy
especificas en cuanto a la cooperacion en el trabajo dentro de la unidad doméstica, (lo cual
mostrard un referente directo, respecto al sexo y la edad de los integrantes de la misma). e tal
modo, vemos como el sistema de parentesco, influye decididamente en la organizacién del trabajo

en la unidad doméstica..” (**).

En cuanto a los grupos de edades tenemos que cada uno de los seis estratos posee
funciones y tareas definidas que se especifican segtin el sexo. Asi, tenemos que:

Rango de Edades Funciones especificas en cuanto a la cooperacion en el trabajo cotidiano
Los nifios y nifias de menos de dos afios dependen absolutamente de la madre, quien los cuida,
Menos de 2 protege y alimenta. En esto intervienen también los hermanos mayores, pero sobre todo las hermanas.
anos

Los nifios entre dos y 12 afios colaboran en tareas, como recoleccion de frutos en el huerto familiar,

acarreo de agua y a medida que son mas grandes, comienzan a realizar tareas secundarias en el

Entre2y 12 campo, acompanando al padre, llevando la comida, cortando café y aprendiendo todo cuanto se reficre

afios a las actividades agricolas. Las nifias aprenden los quehaceres del hogar y ayudan a su madre en
algunas tareas sencillas.

Los jévenes entre 12 y 16 afios ya conocen las labores del campo relacionadas con la milpa, el huerto

y el cafetal y, por lo mismo, ya estin en condiciones de mantenerse econémicamente y de contracr

matrimonio. Las jévenes ya conocen todas las actividades domésticas, la cocina y el cuidado de los

Entre 12y 16 nifios , que practican con sus hermanos menores y por lo mismo también se encuentran ya en edad

aflos casadera. Los jovenes, hombres y mujeres, se encargan también del cuidado de los animales
domésticos (gallinas, cerdos, chivos y perros).

Las personas mayores de 16 o 18 afios por lo general ya se encuentran casadas y participan en los
Mayores de 16~ eventos sociales y politicos de sus comunidades. Es muy extrafio el caso de una mujer mayor de 16 o
a 18 afios 18 afios que aiin no haya contraido matrimonio, e incluso, que todavia no sea madre.

Los hombres mayores de 30 afios ya son jefes de familia y son considerados maduros. Es en este
periodo cuando participan en los cargos mas importantes dé su comunidad, (como regidores o
presidentes), los que les permitira convertirse en Chuta Chinga. Las mujeres, por lo, general son
madres y se ocupan casi exclusivamente del hogar. En casos de fiestas o reuniones sociales,
Mayores de 30 (casamientos, bautizos, dia de muertos, etc), traban contacto con el resto de la comunidad siempre
afios desempefiando actividades como dar de comer, preparar el altar doméstico, etc. Las mujeres en este
momento, y desde su juventud, colaboran ocasionalmente en tareas agricolas, cortan café en época de
cosecha recogen frutos y hortalizas en el huerto familiar y participan en la siembra y en la pizca del
maiz. Es tarea exclusiva de las mujeres todo lo referente al cuidado de los animales, los hombres sélo
lo hacen hasta antes del matrimonio. Incluso son las mujeres las que se encargan de vender o comprar
los animales domésticos acudiendo al mercado o haciéndolo de manera privada. Son tambi¢n las
mujeres las que, en mayor medida, asisten al mercado a comprar o vender en el caso de que existan
pequenos excedentes del huerto o de la milpa. En realidad, el huerto familiar, si bien es sembrado por
el hombre, es cuidado por la mujer y los nifios.

La categoria de Shutaj Chinga posee dos significados, el primero se refiere a la condicién de anciano,
Los viejos exclusivamente. En este sentido todos los hombres mayores son Chuta Chinga, pero el significado

@Neiburg G. Federico, Identidad y conflicto en la Sierra Mazateca. El caso del Consejo de Ancianos de San José
Tenango, Idem. P4g.69.
®Neiburg G. Federico, Ibi dem. Pag.70-71.
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Chinga” caracterizada" y esté ligada a la existencia del un Consejo de Ancianos que se denomina igualmente,
Chuta Chinga.

Un aspecto de suma importancia en cuanto a la unidad doméstica de produccidn, es que a
través de ésta, es como vemos regularse el acceso a la tierra dentro de la sociedad
mazateca. Es decir, la tierra se hereda a través de la linea paterna y se divide entre la
cantidad de hijos que tenga el padre; este proceso se produce a medida que los hijos se
casan, es en este momento cuando el padre les regala un trozo de cafetal o de milpa para
que trabajen y también una porcién de territorio a un lado de su casa para que el nuevo
esposo viva con su familia. Asi tenemos que:

“.En lo que concierne a los procesos de trabajo, tenemos que es en funcion del sistema de

parentesco como se organizan las actividades productivas, (esto queds claro para los grupos de

edad, donde cada grupo poseia actividades precisas y diferenciales; pero esta organizacion del

trabajo se extiende también a la familia extensa e incluso a los familiares afines); es en el caso de

la cooperacion para el trabajo, a través de los mecanismos de ayuda mutua, en donde destacan los

‘convites" En estos casos la_familia duefia de [a milpa invita a familiares, compadres y vecinos en

general, (los vecinos son en casi todos los casos también familiares), a colaborar en la limpia de la

milpa, en el rezo o en la construccion de una casa. A cambio del trabajo se da de comer y beber a

los invitados y se establece el compromiso de retribuir la cooperacion a todos..” ().

De esta manera, encontramos la existencia de intrincados mecanismos de ayuda mutua,
los cuales implican generosas reciprocidades, y en los que participan toda la red de
familiares y compadres. Puesto que:
“.En relacién a la milpa esto sucederd en dos momentos: el rozo ¥ la limpia. Estos mecanismos
significan a su vez, a través del sistema de reciprocidades, una confirmacion de la alianza de
parentesco preexistente; ya sea a partir de la alianza matrimonial que une a una familia con otra
familia extensa, o de la alianza a través del compadrazgo, que también une a la Jfamilia con otra
familia extensa. Las otras actividades que se realizan en torno a la produccién de autoconsumo se
llevan a cabo en el interior de la familia nuclear o incorporando ayuda por parte de miembros de [a
Sfamilia extensa, (es el caso de la siembra de [a milpa y de la cosecha del maiz). Todas estas
alianzas, que se establecen Y se confirman en el terreno de la cooperacion en el trabajo, se
significan, una vez mds, en el terreno de lo simbélico a partir de la participacién de los invitados
en las ceremonias que se realizan en torno a la milpa. Pero aiin queda otro punto importante por
analizar que se refiere a la tenencia de [a tierra..” (**).

Siguiendo a Eckart Boege, en su articulo titulado: "Mujer, comunidad campesina y
Estado”, en donde se establece que el sistema de parentesco, es el mecanismo efectivo por
el cual, se regula el acceso a la tierra, encontramos que esto resulta ampliamente valido
para las actividades relacionadas con la produccién destinada al autoconsumo Y,
fundamentalmente, en lo que se refiere a la milpa:

“..De este modo, tenemos que es en Suncion de la patrilinealidad como se fiereda la tierra, en el

marco de las familias nucleares. Asi el padre, por lo general en el momento en que el hijo se casa, [e

'regala" un pedazo de terreno para que siembre su milpa y lo mismo sucede con los otros hijos. En

el caso de que la milpa sea muy pequeiia, el fiijo mayor se queda con el pedazo que pertenece al

padre, éste tiltimo no le da un pedazo nuevo, sino que comparten los frutos del trabajo comiin en

una misma milpa. Esto es asi por que se considera que el fiijo mayor estd en mejores condiciones

para afrontar la vida que los menores. Lo que vemos como resultado de lo anterior es que en el

caso de las familias pobres, que poseen poca tierra, aljunos miembros son expulsados de la unidad

doméstica y de las actividades destinadas tradicionalmente a la autosubsistencia y son

desplazados hacia las actividades destinadas a la comercializacion donde, en la mayoria de los

casos, se emplean como jornaleros asalariados (aunque existe también, el sistema de arrendamiento

®Neiburg G. Federico, Identidad y conflicto en la Sierra Mazateca. El caso del Consejo de Ancianos de San José
Tenango, Ibi dem. Pag.79-80.
®“Neiburg G. Federico, Ibi dem. Pag.80.
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que serd explicado un, poco mds adelante). Lo que estos campesinos ganan en su condicién de
asalariados es incorporado, a su vez, a la unidad familiar y sirve como complemento en cuanto a
los gastos de reproduccion de toda la unidad doméstica. Otro aspecto, que se deriva de todo [o
anterior, es que es el sistema de parentesco el que dota la unidad territorial a [a Sfamilia extensa,
donde en un mismo territorio, no sélo de residencia sino también de trabajo, se agrupan todas las
Sfamilias nucleares unidas patrilinealmente..’(*).

Cabe resaltar aqui, que por mas que un campesino no posea tierras y deba emplearse
cOmo mozo, nunca rompera sus ligas con la unidad doméstica, constituida por toda la
familia extensa, pues aporta a ella parte del fruto de su trabajo y recibe de ella lo necesario

para sobrevivir. Federico Neiburg, lo expone de una manera muy clara:
“..Esta [6gica de auto redistribucion del ingreso familiar, generan mecanismos de cierta distension
economica, que devendran en paliativos respecto a la miseria extrema que padecen la gran mayoria
de los indigenas mazatecos; lo anterior es manipulado por los patrones, del campesino sin tierras,
para poderles pagar salarios infimos por el trabajo de Jjornaleros agricolas.. Lo mismo sucede, en
general, con todos los mecanismos de cooperacion y ayuda mutua que existen en el interior de [a
unidad doméstica de produccion, en relacién con las actividades destinadas a la auto subsistencia,
respecto a lo que el capital y los terratenientes, pagan como valor, por el café y su cultivo
comercial, respecto al valor de [a Sfuerza de trabajo. Una vez mds, no podemos entender a [a
unidad doméstica en relacion a la produccion de auto consumo si no examinamos a la misma

unidad doméstica en relacion a la produccion de mercancias..” (*%).

El sistema de parentesco mazateco, posee una fuerte injerencia, a partir de la estructura de
la familia extensa, en lo que se refiere a la organizaciéon de la produccién y el
establecimiento de los mecanismos de acceso a la tierra. En estos dos aspectos el papel
jugado por los sistemas de filiacion patrilineal y de residencia patrilocal brindan la clave
para comprender su funcionamiento; a lo anterior se debe sumar la existencia de grupos
de edad y el sistema de alianzas matrimoniales que pone en contacto a una familia extensa
con otra; recordemos que no se puede comprender a la unidad doméstica mazateca como
un ente encerrado en si mismo, sino a través de la relacién que mantiene con otras
unidades que lo interceptan, estableciendo los mecanismos de reciprocidades que harin
funcionar los sistemas de ayuda mutua. El matrimonio tradicional mazateco es un ritual
complejo, largo en el tiempo y en el que intervienen innumerables personas(*”). Cuando un
hombre en edad casadera elige a su futura esposa comienza el tramite para "pedirla". Para

®Boege, Eckart. "Mujer, comunidad campesina y Estado”, Cuadernos Agrarios No. 9. México, 1979. Ahora bien, en los
casos en que la escasez de tierras es mas aguda por la pobreza de la familia, cuando va la milpa se encuentra tan
subdividida que es imposible asignar a cada hijo un nuevo pedazo de terreno, lo que sucede es que los hijos que ya no
son propietarios pasan a ser campesinos sin tierras, presentandose dos casos: Cuando la familia no posee tierras pero si
recursos econdmicos, el hijo se desprende de la unidad territorial marcada por la familia y "coloniza" un nuevo
territorio que adquiere por medio de la compra. Y por otro lado, en el caso de las familias extremadamente pobres, que
no poseen tierras ni recursos econdmicos, los hijos se transforman en mozos o jornaleros, que se emplean en ¢l corte de
café o en la limpia de los cafetales pertenecientes a medianos o grandes propietarios. En este caso se da también el
fenomeno de las migraciones a las ciudades.

@ Neiburg G. Federico, Identidad y conflicto en la Sierra Mazateca. El caso del Consejo de Ancianos de San José
Tenango, Op. Cit. Pag. 82.

@7El matrimonio entre los mazatecos, es muy rico en cuanto a ritos y ceremonias previas al mismo, propias de su origen
prehispanico; tales como el uso de intermediarios que lleven regalos a los padres de la novia y la costumbre tan
ampliamente descrita y estudiada, del "lavado de cabeza", que se les hacen a los novios por parte de las respectivas
madrinas de bautizo. Estas ceremonias implican muchos gastos, ya que en todas ellas hay que dar de comer varias
veces a muchas personas; actualmente estas ceremonias, sélo son realizadas por aquellas familias que cuentan con los
recursos necesarios. Pues no hay que olvidar, que a demas de estas ricas précticas sociales, restan las ceremonias de
caracter "oficial", como es el registro civil y la boda religiosa en la Iglesia. Al respecto, podemos consultar el valioso
trabajo del antropélogo norteamericano: Pike Eunice, "Headwashing and other Elements in the Mazateco Marriage
Ceremony”, En: América Indigena, v.8 #3, INI, México, 1948, Pag. 219-222.
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ello el novio y su familia eligen a los "embajadores" quienes seran los encargados de
hablar con los padres de la novia y de ser posible, arreglar todo para el matrimonio
Neiburg, nos lo detalla de la manera siguiente:
“..Los "embajadores” van tres veces a la casa de la novia; las dos primeras, el grupo se integra por
el compadre del padre del novio o del mismo novio, el padrino de nacimiento del novio, una
'persona caracterizada” de la comunidad, es decir, un anciano o “Shutaj Chingd”. En estas dos
primeras entrevistas, entre los "embajadores"y los padres de la novia, los primeros [levan obsequios
de parte de la familia del novio, por lo general regalan tabaco y una botella de aguardiente. La
primera entrevista se realiza para ver si el padre de la novia 'quiere hablar' es decir, si en primera
instancia no tiene alguna objecion de peso para, que se realice el matrimonio. La segunda
entrevista, en la que también se llevan regalos, se realiza después de quince dias de la primera, y si
el padre de la novia no ha puesto objecion, en ese momento se concreta la Sfecha y la hora de [a
tercera entrevista que, serd la 'cerrada de palabra” a la que asistird el padre del novio y en
ocasiones el novio en persona. A esta entrevista también asisten los "embajadores” quienes [levan
como regalo cigarros y una botella de aguardiente. EL objetivo de la "cerrada de palabraes fijar la
fecha definitiva de la boda y pedir, posteriormente, turno en el registro civil..” (*).

El casamiento empieza a perfilarse como un hecho que concierne a toda la comunidad y
que une a varias familias entre si. Este hecho se establece claramente desde la boda
misma:
“.Esta comienza el dia anterior con una pequefia reunion, la cual se realiza en la casa de [a
Sfamilia de la novia, a la que se invita a los integrantes de las dos familias y a las de los
‘embajadores’, exclusivamente. Alli se reparte el tradicional 'atole agrio’, preparado por las
mujeres que integran la familia de la novia a todos los invitados y por la noche se realiza un baile
al que asisten todos cuantos quieren ir, miembros de las familias que se aliarin a través del
matrimonio, miembros de las comunidades donde viven esas Sfamilias, y de otras comunidades
cercanas..’(®).

®Neiburg G. Federico, Identidad y conflicto en la Sierra Mazateca. El caso del Consejo de Ancianos de San José
Tenango, Op. Cit. Pig. 108-109. Las entrevistas se realizan siempre en la madrugada para que los "embajadores" no
sean vistos, y si hay alguien en desacuerdo con el matrimonio "no se entere". De este primer paso, en ¢l rito del
casamiento surge un factor de suma importancia: el papel de los "embajadores" como intermediarios entre las familias
que se unirdn a través de la alianza matrimonial. Es sugerente que el grupo de "embajadores" se forme por el compadre
del novio y el del padre del novio, lo que incluye en el casamiento la participacion de otras familias ligadas a través del
compadrazgo con la familia del novio. Mas importante ain resulta la participacién en el grupo de "embajadores" de un
anciano o "persona caracterizada". La mision de este ultimo, en tanto un “Shutaj Chingd” respetable, es dar testimonio
de la bondad del novio y testificar la entrevista, dada su calidad de "persona caracterizada". El “Shutaj Chingd” o
"persona caracterizada" hace las veces de un testigo de parte de la propia comunidad en el ambito de la alianza
matrimonial. Representa, a través de la familia del novio, a la comunidad misma, dado su cardcter de personalidad
respetable, reconocida por la comunidad.

@Neiburg G. Federico, Idem. Pag. 108-109. Todos los gastos de esta primera fase de la fiesta corren a cargo de la familia
de la novia. El siguiente dia es el designado para el casamiento. En la mafiana se realiza el tradicional "lavado de
cabeza" de los novios. A la novia se le lava la cabeza en su casa y al novio en la de su familia. Los encargados del rito
son los padrinos de nacimiento de los novios y otra gente, por lo general, amiga cercana de alguno de ellos o de sus
padres. Quiero remarcar el hecho de la intervencion de estos individuos, lo que vuelve a socializar el rito del
casamiento al provocar la intervencion de mas personas representantes de otras familias. La fiesta de la boda
propiamente dicha se realiza en la casa de la familia del novio, para ellos los preparativos comienzan con muchos dias
de anticipacion, en ellos también participan muchos individuos que colaboran y ayudan. Lo principal es la construccion
de un techo de ocote (bambu) y palma o lamina de metal, bajo el cual se ubicaran, en la comida, los novios y se
realizard el baile en la noche de bodas. La construccion de este techo es un ejemplo de "convite", a ella asisten hombres
amigos, familiares y compadres de la familia del novio; mientras se trabaja se platica y se rie, existe un verdadero
ambiente de fiesta y de alegria. A los invitados al "convite" se les ofrece una comida sencilla y aguardiente. Lo
importante del "convite" es que encierra un compromiso de reciprocidad, en el que la familia del novio queda
comprometida a ayudar, a cualquier familia de los invitados, en la construcciéon de un techo similar, en el caso de otra
boda. En la vispera de la boda, mientras en la casa de la novia se reparte "atole agrio", en la del novio se terminan los
preparativos para el dia siguiente, fundamentalmente en lo que concierne a la comida. Esto quiere decir que las mujeres
que integran la familia del novio no asisten al "atole agrio", ya que se encuentran cocinando la comida para la ficsta del
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A la mafiana del dia de la boda, mientras se realiza el rito de "lavado de cabeza" en la casa
del novio, desde muy temprano se comienza a ofrecer comida a quien por alli pase; por lo
general se ofrece caldillo y tamales:
“.. Al medio dia se realiza el nito en la iglesia, a é[ asisten hombres y mujeres cercanos a las familias
de los novios como invitados. ®articipan también algunos individuos especialmente designados
como "padrinos de arras” son los que "dan las moneditas de la suerte que utiliza el cura en la
ceremonia.. Cabe sefialar que el casamiento por la iglesia no se realiza siempre en el dia mismo de
la boda, esto depende de la disponibilidad de los curas, que no siempre coincide con [a fecha
elegida para el casamiento, aunque por lo general se procura que asi sea. Si definitivamente no es
posible, el rito en la iglesia se realizard en la_fecha posterior mds préxima disponible. Terminando
el casamiento en la iglesia, todos los alli presentes se dirigen a la casa de la_familia del novio,
donde comenzard la _fiesta propiamente dicha. Esta durard hasta el amanecer del dia siguiente.
Durante todo el tiempo habrd comida y bebida en abundancia. Por la noche empezard el baile que
continuard hasta la madrugada del dia siguiente. Cabe resaltar la participacién de los padrinos
de matrimonio, quienes estdn encargados de compartir los gastos de la fiesta con la familia del
novio, aportando lo que corresponde a la miisica o al licor. Otro punto importante es que después

de la fiesta, los viejos o “Shutaj Chingd”, irdn a "dar consejo" a los recién casados..” (*°).
] 7 g ]

Después del casamiento, el matrimonio vivird un tiempo (por lo general no mas de unos
cuantos meses) en la casa de la familia del esposo, mientras se construye su propia

morada, la cual habra de ubicarse en el terreno de la propia familia.
“..Es comiin que en estos primeros meses, el marido, en ocasiones, trabaje algunos dias, en caso de
necesidad, en la tierra de su suegro, pero esto no constituye una obligacion. Es en este momento
cuando el padre del nuevo esposo asigna a éste la herencia en tierras cafetaleras, la milpa y el
terreno mismo que servird para la nueva morada. Los gastos de construccion de ésta corren a cargo

de los recién casados y es por ello que a veces tarda un poco de tiempo su construccion..” *').

Tenemos asi, que dentro del rito mismo de la alianza matrimonial, se incumben vy
participan varios nucleos familiares (el de los compadres, los "embajadores", las
"personas caracterizadas", los invitados al "convite", los padrinos de matrimonio, los
padrinos de "arras" y los padrinos de bautizo de los novios; quienes de algun modo se
alian con las familias de los novios a partir de su participacién en el casamiento. Esta

dia siguiente, la que incluye, generalmente, tamales de frijol y mole, y alguna carne en guisado, que puede ser en
caldillo, mole negro o tesmole (plato tipico mazateco). Se preparan frijoles y arroz. Dado el nimero de gente que
asistird a esta comida, las cantidades que se cocinan son inmensas, incluso es comin que se sacrifique un animal
grande, como un buey o una vaca, por supuesto que esto dependera de la situacion econdmica de la familia del novio,
va que a ella le corresponden todos los gastos de la fiesta del dia de la boda. Debido a la cantidad de comida que sc
debe preparar, en la cocina participan varias mujeres; ahi se vive un ambiente de fiesta, se ric y se comparte. Una vez
mas, cabe hacer notar que la preparacion de la comida de la boda constituye también un hecho social, dada la
participacion en ella de todas las mujeres de la familia del novio, de sus amigas y comadres.

B"Neiburg G. Federico, Identidad y conflicto en la Sierra Mazateca. El caso del Consejo de Ancianos de San José
Tenango, idem. Pag.111. Toda alianza matrimonial genera algin mecanismo de reciprocidad con respecto a las
“personas caracterizadas”, sobre todo, si estos participan en la alianza matrimonial, como "embajadores", lo que
generard una relacion especial y reciproca entre el Chuta Chinga y la familia del novio. Dado que se suele invitar a
algun “Shutaj Chingd” proximo, para que haga como "embajador", ya que asi, los padres de la novia "aceptaran con
mas facilidad al novio", haciéndose con esto, el “Shutaj Chingd™, responsable directo, frente al padre de la muchacha,
si algo anda mal en la pareja; cuando ocurre alguna desavenencia se llama al anciano para que medie en el conflicto. I
aval del “Shutaj Chingd”, habra de ser toda una garantia, para que el padre de la muchacha tenga la seguridad de que
ella, sera respetada en la familia del muchacho.

GONeiburg G. Federico, [bidem. Pag.111-112. La alianza matrimonial es una forma eficaz, de estructurar las
reciprocidades. Esto queda claro incluso en la ceremonia misma de "pedir" a la novia, en la cual, la familia del novio,
otorga preciados regalos a la familia de la novia, para lograr asi que los padres de la novia den su consentimiento para
efectuar la boda. También resultaba claro el mecanismo de las reciprocidades en cuanto a la cooperacion en el trabajo,
en el sentido de que la nueva esposa se integra a las actividades de la unidad doméstica formada por la familia del
esposo, mientras que éste colabora con los padres de la esposa, siempre que lo soliciten.
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alianza, que se extiende mas all4 del propio casamiento, se desarrolla a partir del sistema
de reciprocidades que obliga a las familias de los recién casados a corresponder en lo que
se les ofrezca a los que de algiin modo colaboraron en la boda. Los vinculos que asf se
crean son reciprocos y de larga duracién. La red que se estructura a partir de una boda
entre los mazatecos es increfblemente extensa, incluye a miltiples familias y, por lo

mismo, a una gran cantidad de comunidades.
“.La boda mazateca constituye un hecho social que incumbe a mds de una comunidad, a mds de
un linaje, no es un rito privado sino un hecho comunitario que establece compromisos, obligaciones
y derechios entre los participantes. Es un mecanismo que renueva las relaciones sociales y establece
una gran cantidad de vinculos nuevos, dentro de los que destaca la propia alianza entre las dos

Sfamilias entre las que se hia efectuado el matrimonio..” (*).

El hecho mismo del matrimonio implica una serie de obligaciones que no sélo se refieren
a la retribucién en trabajo, sino también a las lealtades y los compromisos politicos.
Convirtiéndose en una forma eficaz de afrontar los mecanismos mismos, de retribucién y
de reciprocidad. De ahora en adelante, los participantes en el matrimonio (sobre todo las
dos familias que se unen a través del mismo), contraer4n compromisos de todo tipo.
Entre estos compromisos, destacaran la ayuda que una familia deba brindar a otra en el
caso de que alguna de ellas, se encuentre en problemas de cualquier indole. El casamiento
implica asi el establecimiento de una estrecha alianza, la cual habré de entrar en vigor, en
el momento mismo, en que la comunidad deba encarar problemas o se divida. En esos
momentos, los grupos que se formaron, se estructurardn a partir del desarrollo de las
alianzas matrimoniales.

Ahora bien, resulta practicamente imposible intentar hablar del parentesco refiriéndolo
s6lo a los aspectos econdmicos relacionados con la unidad doméstica de produccion, sin
entrar a desarrollar a profundidad, el tema del parentesco y las complejas redes de
acuerdos, lealtades y compromisos que se contraen a través de una serie de pactos sociales
de indole ceremonial. Para develar el nivel de lo politico, podernos hacer una
consideracion doble: se debe mantener presente el mecanismo de funcionamiento de la
unidad doméstica, pero a €l se tiene que sumar el analisis profundo de los sistemas de
“alianzas matrimoniales” 'y de las “lealtades primordiales” que se establecen
cotidianamente entre los “chjota éena’*). Asi, encontramos que uno de los mecanismos
que relacionan al parentesco con las “lealtades primordiales” y que a su vez, sirve como
ente auto regulador de la cohesion comunitaria, es el compadrazgo. Entre los mazatecos
existe una serie de mecanismos, para establecer este tipo de alianzas. En la sierra

mazateca se establecen lazos de compadrazgo en los siguientes casos:
a) Bautizo d)Matrimonio g)Defuncién
b)Evangelio e)Confirmaciéon  h)Casa

“Neiburg G. Federico, Identidad y conflicto en la Sierra Mazateca. El caso del Consejo de Ancianos de San José
Tenango, idem. Pag.112. Sobresale en todo lo anterior, la funcién primordial que mantienen los ancianos principales o
“Shutaj Chinga”. La participacion de ellos es de suma importancia, desde el papel de "embajadores” hasta el de
“consgjeros”, su funcion es la de garantizar, por parte de la comunidad, la realizacién correcta del matrimonio y de ser
testigos del mismo, como representantes de toda la comunidad, dado su caracter de personas reconocidas y respetadas
en su conjunto. Por dltimo habremos de decir que, la alianza matrimonial entre los mazatecos implica no solo un
mecanismo de intercambio de mujeres, pues a través de este sistema de circulacion, se establecen una serie de redes
sociales en la bas¢ de las cuales se encuentra el mecanismo de la reciprocidad, por medio del cudl las familias que s¢
unieron a través del matrimonio deberdn retribuir la ayuda y la participacién prestada por las otras familias que
intervinieron en el matrimonio. Lo mismo sucede en el caso de los “Shutaj Chingd”, con quienes se establece un
compromiso que va desde la participacion y colaboracion en alguna tarea en las que se les requiera, hasta el apoyo a
estos en cuanto a la toma de decisiones al interior de la comunidad.
©9 Para adentrarnos mas en el término sociologico de "lealtades primordiales", resulta muy conveniente consultar el
interesante trabajo de: Alavi Hamza, Las Clases Campesinas y las Lealtades Primordiales, Anagrama, Barcelona,
Espana, 1976.
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¢)Graduacion ~ f)Arras i)Anillo

Siguiendo a Federico Neiburg, encontramos que en los nueve casos arriba mencionados,
se establecen compromisos y obligaciones en distinto grado e implicaciones:
“.En el primer caso, que es el mds importante, los padres de un nifio o nifia eligen a un
matrimonio para que se convierta en sus compadres y en los padrinos de bautizo del nifio o nifia.
Las obligaciones que en este caso se establecen son miltiples. Asi, tenemos que el padrino quedard
obligado a prestar ayuda econdmica al ahijado y a darle consejos de comportamiento cuando los
padres de éste, por alguna razén, se encuentren imposibilitados para hacerlo. ®or otro lado, el
ahijado quedard comprometido a prestar apoyo a los padrinos en todo cuanto ellos necesiten,
incluyendo apoyo politico y colaboracion en el caso de las "venganzas'. Esto es mucho mds

acentuado en el caso de que el padrino sea un Shutaj Chingd.."(*).

En muchos casos son los propios padres del nifio, quienes habran de buscar para que sean
sus compadres a los mismos “Shutaj Chingd”; 1o cual les daré cierta seguridad en caso de
precisar ayuda en algin momento; pero que les obligara a ciertas lealtades y compromisos
para con ellos, en otros momentos:

“.En este peculiar fenémeno, intervienen factores no sélo politicos, sino también econémicos,

como es el caso de los arrendatarios, quienes suelen tener una gran cantidad de compadres, por lo

general a todos los campesinos a quienes les rentan la tierra. También es frecuente en el caso de las

personas con alto nivel econémico (compradores de café y comerciantes en general), ya que por

medio de la alianza de compadrazgo se asegura la relacion de compra o se facilita el préstamo por

parte del padrino, mientras que los padres del ahijado y éste mismo se obligarin a dar apoyo

politico al padrino..” (*).

@9Neiburg G. Federico, Identidad y conflicto en la Sierra Mazateca. El caso del Consejo de Ancianos de San José
Tenango, Op. Cit. Pag. 114. La uni6n a través del bautizo liga a los padrinos con los ahijados, pero también a los
nuevos compadres. Entre ellos habréa una relacién de mucho "respeto”, de colaboracion en problemas o dificultades en
que cualquiera de ellos se encuentre y de apoyo politico y colaboracién en el trabajo a través de los sistemas de ayuda
mutua. La ceremonia misma del bautizo es ejemplo de lo que serd esta relaciéon entre compadres y entre ahijados y
padrinos. En este sentido el bautizo, a otro nivel, representa algo similar a la alianza matrimonial, desde el momento
en que se trata de una ceremonia en la que se sella una alianza entre distintas familias, que funcionard a partir de
mecanismos de complejas reciprocidades. La motivacion que guia la realizacion del bautizo es "quitar el pecado” con
que fue concebido el nifio o la nifia. Para ello, aparte del rito que se efectua en la iglesia, se realiza otra ceremonia en la
casa de los padres del nifio. A ella asisten los padrinos, amigos y familiares de los padres del bautizado. Primero se
realiza la ceremonia en la iglesia, en la que los padrinos, sostienen en sus brazos al nifio o nifia, mientras el cura efectia
el ritual tradicional catolico. Después de ello, todos se dirigen hacia la casa de los padres donde se servird una comida
que se ha ido preparando des de algunos dias antes. A esta comida son invitados todos los familiares, compadres y
amigos de los padres del nifio. Es comun construir en la puerta de la casa de los padres del nifio una puerta de flores y
plantas de color verde que tiene como funcion designar que alli se efectud un bautizo. Una vez en la casa de los padres
del nifio, se hara el tradicional "lavado de manos", por medio del cual los padres del nifio "quitan el pecado" de las
manos de los padrinos, quienes a su vez lo han recibido en el momento de sostener al niiio en la iglesia. Todo este ritual
es presenciado por los invitados a la fiesta. Terminado el "lavado de manos" comienza la comida y lo que constituye la
fiesta propiamente dicha. Al respecto podemos consultar un interesante articulo de: Benjamin Maldonado, "Comunidad,
escuela y compadrazgo entre migrantes indios en la Ciudad de Oaxaca”, En: Revista Alteridades, Afio 9, No.17,
UAM-Iztapalapa, México, 1999. Pag.43-50.

G9Neiburg G. Federico, Idem. Pag. 117. Antes o después de la fiesta de celebracion del bautismo, se pronuncian algunos
discursos; el fundamental sera el dado por algin “Shutaj Chingd” cercano a la familia de los padres del nifio. Las
palabras pronunciadas, por el anciano son sumamente importantes ya que se refieren al hecho mismo de la alianza, a
las obligaciones que de ahora en mas tendrén entre si los compadres y los padrinos con el ahijado. Por otro lado, el
“Shutaj Chingd” se referira a los presentes, indicandoles la seriedad que tiene la alianza que se establece, pues Esta
fue hecha ante Dios, y por lo tanto sagrada. Por ultimo, el “Shutaj Chingd” haré referencia al caracter de "testigos” de
todos cuantos han participado o participan en la fiesta, incluyendo por supuesto, a su propia persona. Importa
especialmente resaltar aqui el cardcter que reviste la intervencion del “Shutaj Chingd™; su participacion en el bautizo es
algo similar a la participacion del anciano en el casamiento se trata de desempefiar un papel de testigo por parte de la
comunidad en su conjunto, dado su carcter de "persona caracterizada" y respetada por la propia comunidad. En

“ ocasiones, el padre del bautizado pronuncia también un discurso en ¢l que agradece a los padrinos el aceptar bautizar a
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Respecto al resto de celebraciones, en donde se establecen compromisos y obligaciones de
caracter reciproco, entre los compadres y la concurrencia; Neiburg nos lo detalla:
“.En el caso de la “confirmacion’, que resulta mucho mds ocasional en su celebracion, los padres
del mifio o nifia invitan a sus futuros compadres para que (leven al nifio o nifia a confirmar a la
iglesia.. En el caso de los “padrinos de evangelio’, los padres del nifio o niia eligen a un
matrimonio de su confianza para que se encargue de dirigir al nifio o nifia en el proceso de
catecismo y en el aprendizaje del evangelio.. En el caso del “levantamiento de cruz de difunto’,
los familiares del recién fallecido, por lo general sus hijos, eligen a una persona de confianza para
que, a los cuarenta dias de la defuncion, el compadre compre una cruz, la adorne con flores y
listones, la haga bendecir en la iglesia, la Meve a la casa del difunto y, finalmente, la cargue en
una procesion que va desde la casa hasta el pantedn donde serd colocada en la tumba del muerto.
En el sexto caso, de los compadres de “inauguracion de casas”, estos se encargardn de colaborar en
la fiesta del estreno de una casa nueva, por lo general correspondiente a un matrimonio de recién
casados, aportarin parte de los gastos de la fiesta y de ese modo habrd padrinos de bebida o
padrinos de miisica, etc. En esta ocasion los compades se hardn cargo de comprar una cruz que se
colocard en la casa con el fin de 'protegerla” Los tres casos restantes resultan menos Jfrecuentes,
dado que se refieren a situaciones que son, relativamente nuevas en [a sierra mazateca. T
'padrino de graduacion” serd un individuo cercano a los padres de un nifio o nifia que termina
alguna etapa de su ciclo escolar y que, por lo mismo, realizan una fiesta en la que el padrino
deberd pagar parte de los gastos. El "padrino de arras’, que ha sido mencionado ya, y el padrino de
‘anillo’; quien serd el encargado de comprar el anillo de bodas o de graduacién, para que se realice

la ceremonia..” (*°).

De todos los casos posibles, anteriormente expuestos, podemos concluir que todos los
tipos de compadrazgo se refieren a un mecanismo de retribuciones que pasa por la
cooperacion econdmica o por las lealtades politicas. En algunos casos se acentta el primer
factor y en otros, el segundo. En referencia al primero (la cooperacion econdmica) resulta
significativo que, en la medida en que la situacién de los habitantes de la sierra mazateca
resulta més precaria econémicamente hablando, la cantidad de compadres y de casos en
los que se establecen lazos de compadrazgo va en aumento. Asi:

su hijo y agradece a todos su presencia. Habla también de la relacién que se establece desde ese momento entre los
nuevos compadres. En el transcurso de la fiesta, los padres del nifio bautizado ofrecen obsequios a los padrinos por lo
general un guajolote, con el que se dan ciertos pasos de baile; asi, ird pasando por las manos de todos los invitados,
quienes tienen oportunidad de comprobar que el regalo es bueno y aceptable. Esto constituye otro mecanismo, por
medio del cual los invitados se transforman en testigos de toda la ceremonia, compartiendo la misma y comprobando
fehacientemente cada uno de los hechos que alli se susciten. Para la comida con la que se habré de festejar el bautizo, se
procura matar un animal mediano un cochino o un chivo con el cual se convida a todos los invitados, reservando un
trozo especial para los padrinos, (a quienes se suele regalar todo un cuarto de chivo o una pierna de cerdo). Este regalo,
junto con €I guajolote, serd llevado por los padrinos a su casa cuando ellos se retiran de la fiesta, por lo general no muy
tarde. Asi después de comer, beber y bailar, los padrinos se retiran y después de ellos lo hacen los demés invitados. En
ocasiones la fiesta dura ms tiempo y llega a extenderse hasta el otro dia. Aqui podemos observar claramente, como en
el caso de la alianza a través del compadrazgo reviste ciertas caracteristicas muy similares a las del matrimonio:
fundamentalmente implica un mecanismo de reciprocidad en el que se unen dos familias, siendo testigos de estd union
la comunidad en su conjunto representada por la presencia de los invitados y fundamentalmente, por la intervencion del
“Shutaj Chinga”.
C9Neiburg G. Federico, [bi dem. Pag. 117-118. La alianza matrimonial y el compadrazgo, encierran efectivamente un
conjunto complejo de maniobras encaminadas a ganar seguridad y prevenirse contra posibles riesgos que encierra, ¢l
| doble terreno de las alianzas y de las rivalidades. Las alianzas solo se pueden comprender en funcion de la existencia de
rivalidades. En el caso de los mazatecos de la sierra, encontramos que, en la gran mayoria de los enfrentamientos, los
g- grupos que luchan estdn formados por alianzas familiares, en la base de las cuales se encuentran siempre las alianzas
| matrimoniales y de compadrazgo). La alianza matrimonial implica un complejo mecanismo de reciprocidades, en el
cual se garantiza cierta seguridad respecto a la ayuda y la cooperacion de tipo econémico, asegurandose a la vez cierto
apoyo politico, sellados en la misma alianza matrimonial, el pacto implica enormes lealtades y compromisos. De esta
manera, cuando ocurren hechos de sangre, intervienen los compadres como si fueran de la misma familia, igualmente
sucede en el caso de las venganzas.
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“.En este sentido, el compadrazgo es un mecanismo de cooperacion y de reciprocidad en el terreno

econdmico, que se acentiia a medida que los campesinos mazatecos se encuentren en un estado,
. . ., .

cada vez mayor de miseria. Este es el caso de la cooperacion en las fiestas y de los mecanismos de

ayuda mutua que se comprometen en a relacién del compadrazgo..” ().

Es asi que podemos ver, como las intrincadas 16gicas del compadrazgo, se comienzan a
develar como un mecanismo eficiente de legitimacién de la autoridad y respetabilidad de
los ancianos, mas aun si tenemos en cuenta y somos consientes de la red inmensa que se
origina a través del compadrazgo. Asi, vemos que la relacién de compadrazgo que une a
dos personas, implica algo mas, que una mera alianza entre las familias de cada uno de los
compadres, pues estos pactos abarcan incluso a las esposas, los hijos, las esposas de los
hijos e incluso a los nietos. Como ya se apunto, es comtn y frecuente buscar como
compadres a los viejos o a los comerciantes, origindndose una relacién en la que el
“Shutaj Chinga” o el comerciante ganan apoyo politico y el padre del ahijado adquiere
cierto prestigio y seguridad. El “Shutaj Chingd”, en tanto "persona caracterizada",
representa uno de los principales actores politicos de las comunidades y se estructura
como un 6rgano de decisiones que afectan a la localidad a diferentes niveles. Capaz de
generar para con ellos, una serie de lealtades y compromisos de carécter reciproco. Su
ambito de influencia puede establecerse, desde el englobe de todo el municipio, hasta la
simple jurisdiccion, en una comunidad o agencia municipal determinada.

“.El “Shutaj Chingd”, es una 'personas caracterizadas" cuya vejes y experiencia, le permiten

haber pasado por todos los cargos piiblicos, (regidores, sindicos, tesoreros, agente municipal e

incluso presidente municipal). Desde el momento en que un individuo termina su cargo como

presidente municipal, sindico o agente municipal es considerado ‘Shutaj Chingd” o "persona

caracterizada'y pasa a_formar parte del “Consejo de Ancianos”. EL “Consejo de Ancianos” posee

injerencias sobre todos los problemas de la comunidad, siendo la Sfuncion mds importante a su

cargo, dar el visto bueno a la eleccion del presidente municipal y de todas las autoridades que

conforman el cabildo municipal, asi como establecer un contrapeso moralmente aceptado, sobre las

autoridades para que ejerzan un "buen gobierno”.’(*)

Esta actividad del “Consejo de Ancianos” o "personas caracterizadas", de valorar la
designacién del presidente municipal en turno, es sin lugar a duda la mas importante, ya
que marca la relacion que existe entre las autoridades tradicionales comunitarias, con las
instituciones formales gubernamentales, indicando que el verdadero poder de la
comunidad estd ejercido por sus figuras tradicionales de administracién de justicia, la

“"Neiburg G. Federico, Idem. Pag. 117-118. Incluso, las relaciones entre compadres y comadres son de mucho respeto y
mucho cuidado, estd severamente prohibido cualquier tipo de acercamiento que implique adulterio, esto incluso, puede
originar un grave pleito que desemboque en el asesinato. Sobre este tema existe una curiosa leyenda que describe un
lugar en el que se encuentra una piedra con la forma de un hombre y una mujer efectuando el acto sexual. El hombre
tiene el pene roto y se expone que el origen de esas formas es el siguiente: "Habia un compadre y una comadre que
estaban viajando, se pararon a descansar. A la comadre le vino el frio y le dijo al compadre que tenia mucho frio. I
compadre le junt¢ lefia y le prendi6 fuego para que la comadre se calentara. Pero la comadre ni asi se calentd y
entonces hicieron lo que estaba prohibido y se terminaron convirtiendo en piedra, porque eso entre compadres no se
debe hacer. Un rato después pasé una sefiora que los vio ahi convertidos en piedra y le dio mucho coraje por lo que
habian hecho, era una viejita que agarré una piedra y se las tir6, por eso el hombre tiene su 6rgano roto. Porque no se
debe tener relacion entre compadres”. El relato anterior, (el cual manifestara ciertas variantes, dependiendo de la
region), contiene una serie de elementos sumamente interesantes que se refieren a los codigos de la moral sexual entre
los mazatecos, ( sin duda, contiene una cierta referencia a algunos pasajes biblicos en los que, la mujer Eva, induce al
pecado al hombre Adén.) Por otro lado, el mismo relato habla de la gravedad de violar la prohibicién del incesto entre,
compadres y autoriza, de hecho, al castigo de esta violacién. Para tener una mayor comprensién de este complejo
proceso de interrelacion entre relato/prescripeion social, Ver a: Portal Mariana “E/ mito como sintesis de la identidad
cultural *. En: Alteridades, Anuario de Antropologia, UAM-Izt, México, 1989, pp.57-61.

“Neiburg G. Federico, Identidad y conflicto en la Sierra Mazateca. El caso del Consejo de Ancianos de San José
Tenango, Op. Cit. P4g. 128.
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asamblea comunitaria y sus viejos, personas experimentadas en la administracién publica
y conocedoras de las problematicas cotidianas de la comunidad.
“..Los ‘Shutaj Chingd”, constituyen individuos de gran relevancia para la comunidad, debido a la
cantidad de alianzas en las que intervienen y de las que forman parte. De este modo, las "personas
caracterizadas" contienen en si mismos la representatividad, de un modo u otro, de gran parte de
las familias mazatecas de su comunidad; de esta manera, se consigue que dentro del Consejo de
Ancianos, se encuentran reflejados los intereses de toda la poblacién mazateca a nivel

municipal.."(*).

Lo maés relevante aqui, es que cada una de las relaciones que mantiene el ”Shutaj Chingd”,

le representan, todo un complejo sistema de reciprocidades. Asi:

“..Cuando hablamos de un "Shutaj Chingd”, nos referimos a una persona que mantiene relaciones reciprocas
con cientos de individuos y con decenas de familias.. ®ero ;cuales son las implicaciones de este complejo
entramado de reciprocidades?.. Los "Shutaj Chingd”, son siempre 'cabezas de linaje’ es decir, todos los
miembros del linaje se identifican como descendientes de un pasado comiin, del mismo viejo "Shutaj Chingd”,
el cual es ubicado en la ciispide de la_familia; cualquier integrante de ella se identificard como descendiente
de aquel "Shutaj Chingd”, serd su hijo, su nieto, su bisnieto, la esposa del hijo del "Shutaj Chingd”, la esposa
del nieto, etc.. Cuando en ciertas regiones de la mazateca, se pregunta por alguien, la respuesta es siempre la
misma fulano de tal es hijo de don Bruno ("Shutaj Chinga”) "o" fulana de tal; es esposa del nieto de don
Erasto ("Shutaj Chingd”). La pertenencia estd claramente establecida en relacion al 'cabeza del linaje’. La
respuesta puede ser también: "fulano de tal es compadre, de don Tomds ("Shutaj Chinga”), pero siempre toda
nominacion ird en funcion directa a la relacion con algin "Shutaj Chingd”. El fecho de que los "Shutaj
Chingd”, sean 'cabezas de linaje’; establece la reciprocidad con otros "Shutaj Chingd’.. Ademds, generalmente
los "Shutaj Chingd”, poseen mds de una mujer, y mientras mds posean se relacionarin con mds familias
extensas externas a la suya. Estas relaciones son reciprocas, e implican el compromiso en la ayuda mutua, la
postbilidad de establecer compadrazgos de todo tipo y la posibilidad de dar y recibir ayuda econdmica, asi
como adquirir ciertos compromisos politicos..”

Caciquismo, poder localy resistencia indigena

Las explicaciones sobre la causa y sedimento del fenémeno del caciquismo, son muy
amplias y diversas. Guillermo De la Pefia, en un sugerente ensayo titulado: “Poder Local,
poder regional: perspectivas socioantropoldgicas”; desde una configuracién analitica
endogena nos alude a una referencia “sistémica”, mencionando que “es la perversa
centralizacion del poder la que provoca la fragmentacion social”, y con esto, se abre la
puerta a “las manipulaciones directas de los politicos influyentes que crean divisiones

“”Neiburg G. Federico, Identidad y conflicto en la Sierra Mazateca. El caso del Consejo de Ancianos de San José
Tenango, {dem. P4g.137. Para tratar de entender este entramado proceso social, vasta con hacer una serie de
reflexiones respecto del “Shutaj Chinga”, (el cual cominmente, tiene dos o mas esposas). Supongamos que en total,
tienen seis hijos, sumando los de las dos esposas, con una tendra dos y con la otra cuatro. Todos los hijos e hijas se
casan. Si todos los hijos se encuentran casados, tenemos que el nimero de familias con que el “Shutaj Chinga”, sc
encuentra relacionado ha ascendido a diez, ya que alguno de sus hijos tendré a su vez dos esposas. Si sumamos las dos
esposas del “Shutaj Chinga”, mas las dos esposas de alguno de sus hijos, mas los esposos de sus hijas y las esposas de
todos sus hijos hombres, tenemos que el nimero efectivamente es diez. A lo anterior se deben sumar las esposas de los
nietos y los esposos de las nietas, lo que da un total de 30 alianzas matrimoniales, considerando que cada nieto posee
s6lo una esposa. Los numeros que figuran arriba de cada una de las mujeres, indican la cantidad de alianzas
matrimoniales que ellas representan. Supongamos, que algunas de las familias con las que este “Shutaj Chinga”, se ha
relacionado son las mismas, es decir, algunos hijos o nietos tienen esposas que a la vez, son primas o hermanas entre si.
Supongamos que esos casos sumen diez y descontémoslos de la suma total para tener entonces 20 familias con las que
el “Shutaj Chinga”, se ha relacionado a través de las alianzas matrimoniales. Asi, la suma total de personas con las que
se logra relacionar al final de su vida, a través de las multiples alianzas matrimoniales y de compadrazgo que efectiia,
ascenderan a mdas de 400 personas. Con los calculos anteriores no sélo se comprueba con creces que, el “Consejo de
Ancianos”, relne a un grupo de personas experimentadas, que de algin modo se encuentran emparentadas con toda la
poblacion del municipio; siendo que en muchos casos, dentro del mismo “Consejo de Ancianos”, encontramos
parientes directos, hermanos o primos, procedentes de las mismas familias.
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para proteger sus intereses”("). Jorge Durand, por su parte, desde un matiz de andlisis
exdgeno, en su articulo llamado “Burocracia y Control Municipal”, interpreta este
fraccionalismo politico, como “un eco de las luchas corporativas”, consideradas
“vesultantes de las costumbres locales autoritarias”’("). Roberto Varela, por otro lado,
partiendo de la misma perspectiva analitica que Durand, en su valioso trabajo
titulado:“Expansidn de Sistemas y Relaciones de Poder”, 1o ve como “una circunstancia
indeseable”, resaltando “la falta de poder coordinado”, que lo posibilita¢?). Asi,
encontramos que mientras la explicacién “endégena” del caciquismo, identifica a los
“grupos de interés atomizados” y describen el “recogimiento entre los distintos grupos
sociales actuantes”. Desde una exposicién analitica de corte “exégeno”, se habla en
general de los factores que promueven la “fragmentacion municipal y/o regional”, .njlvcl
expositivo que Vérela y Gustavo Del Castillo, en su interesante articulo: ”Crlszs. ¥
Transformacién de una sociedad tradicional”, lo llaman proceso de “segmentacion
social” (*).

De esta manera, De la Pefia sugiere una posible alternativa a seguir y enfatiza la
necesidad de replantear el problema en la investigacién empirica proponiendo, como
enfoque analitico, trascender el marco de las instituciones formales, al indicar que:
“Ninguna agencia de gobierno o estructura institucional es capaz de controlar todos los recursos
estratégicos para el desarrollo de una regién o localidad 'y solo logran hacerlo parcialmente, y en
este sentido el poder local o regional no puede conseguirse sino desde fuera de las instituciones
formales ya que son estas instituciones las que al actuar de forma dispersa acentian [a
fragmentacién del poder regionaly esta fragmentacion propicia el surgimiento de nuevas alianzas
y patronazgos.'(*).

En cuanto a la génesis y funciones de los caudillos y caciques, De la Peiia, elaborara una
exposicion comparativa, sobre los diversos autores que han abordado esta reflexién, como
es el caso de Francois Chaevalier, Eric Wolf, Edward Hasen, Moisés Gonzalez Navarro,
Paul Friedrich, Wayne Cornelius y Roger Bartra. Ahora bien, cabe aqui hacer algunas
aclaraciones de indole analitico. En sus respectivos estudios tanto para Wolf, Hansen y
Chevalier, los caudillos se vuelven obsoletos al advenir el capitalismo comercial ¢
industrial y expandirse los aparatos de Estado. Sin embargo, es posible observar, que esto
no es posible generalizarlo, puesto que la figura del cacique, persiste atin hasta la época
contemporanea, como un “ambiguo intermediario” entre el poder y los sectores excluidos,
cuyo papel les permite acumular poder y riquezas. Con €l debe pactar el Estado para
conservar la paz social. De hecho, se cuenta con varias etnografias de caciquismo en el

“Guillermo De la Pena, “Poder local, poder regional: perspectivas socioantropoldgicas”, En: Jorge Padua y Alain
Vanneph, (comps). Poder local, poder regional, El Colegio de México/Centre d' Etudes Mexicaines et
Centraméricaines, México, 1988. P4g.27-56. Guillermo De la Pefia, en este sugerente ensayo, nos entrega una muy
completa sintesis que revisa las perspectivas antropoldgicas y los avances analiticos de los estudios mexicanos, acerca
del poder. De la Pefa, nos detalla, los origenes y funciones de la autoridad, sobre el cardcter y el estilo de las redes
sociales que activan la agenda politica local a través de los “brokers” o intermediarios, asi como la influencia
mediadora de los hombres fuertes “caciques™ y de las relaciones de patronazgo que se establecen en torno a ellos. A su
vez, a lo largo de su trabajo, se dedica a claborar una severa critica, respecto a la pretension analitica que sigue
insistiendo en un simple andlisis unidireccional y vertical del cacicazgo. Este fendmeno lo describe como
fraccionalismo o “fraccionalismo mexicano”. Del fenomeno se dan diversas explicaciones que enfatizan dos
significados: a) la enorme heterogeneidad de grupos que actian en la politica local y b) la imposibilidad de encontrar
una forma de oposicion unitaria que alterne el poder en la sociedad.

“YDurand Jorge, "Burocracia v Control Municipal: El caso del Salto Jalisco”. En: Tamayo Jaime (comp.), Perspectivas
de los movimientos sociales en el Occidente de México, UNAM/U de G., México, 1986. Pag.235.

“Varela Roberto, Expansion de Sistemas y Relaciones de Poder, UAM-Izt., México, 1984. Pag.40-46

“IDel Castillo Gustavo, Crisis y Transformacion de una sociedad tradicional, CISINAH, México, 1979.Pag.11.

“Guillermo De la Pena, “Poder local, poder regional: perspectivas socioantropolégicas”, En: Jorge Padua y Alain
Vanneph, (comps). Poder local, poder regional, Op. Cit. Pag.27-56.
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México contemporéneo en donde el cacique, lejos de representar solamente los intereses
populares tradicionales en localidades o regiones poco integradas al Estado Nacional y a
la economia capitalista moderna, constituye més bien un mecanismo de articulacién del
sistema politico y econémico en general(*). Apuntalando al respecto, podemos citar aqui,
el interesante trabajo de Pablo Vargas, “Lealtades de la sumision. Caciquismo: poder
local y regional en la Ciénega de Chapala, Michoacan”, en donde se nos refiere que:
“.A contra pelo de las teorias, que pregonaban su pronta extincién, al considerar que el
caciquismo, al ser una reminiscencia del pasado, se extinguiria conforme avanzara la penetracion
capitalista en el campo y entrara la modernizacion econdmica y politica del Estado impregnara
irremediablemente a las comunidades campesinas. Lo cierto es que el caciquismo se encuentra
plenamente rearticulado e inserto, a los propdsitos regionales de modernizacién econémica, desde
el propio sistema politico que le dan sustento. Asi, lejos de ser una burda reminiscencia o estar en
via de extincion, el cacique posrevolucionario ha mostrado gran capacidad de readaptacion a
regimenes nuevos, pues el fenémeno, en toda su extensién y autoritarismo, sigue siendo muy
funcional al sistema politico de control y constituye un eficaz artificio para llevar a cabo el tan
procurado proyecto de acumulacion de capital de la gran burguesia nacional y extrajera, y
garantiza por completo la “estabilidad” social’y politica del pais..” (*')

El caciquismo, en tanto aparato de control y dominio que prevalece sobre las
comunidades mazatecas; es hasta el dia de hoy una pieza clave en el control politico y
econdmico que el Estado mantiene en la region. Ejercido, tanto por pequenas elites
indigenas mazatecas, beneficiadas por el control econémico y politico de la region; como
por mestizos y "administradores" extranjeros, de los beneficios de los diversos programas
gubernamentales, (dispuestos por el Estado en la regién, como burdos paliativos de la
creciente miseria), comerciantes ¢ intermediarios en los procesos productivos, asi como
los multiples servidores publicos corruptos. Este caciquismo adopta una dimension
politica caracteristica del campo en México. Eckart Boege, tipifica fielmente el problema,
de la siguiente manera: .

“.La polarizacién interma de los mazatecos que se expresa también en formas de opresion

caciquiles y la creacion de las burocracias ejidales ligadas a la CNC, provocan la destruccion del

grupo étnico. Los mazatecos como grupo (no algunos individuos aislados) estin en la base de [a

pirdmide social, son sometidos por los poderosos locales (prueba de ello son los constantes

asesinatos cometidos por bandas de pistoleros que portan credenciales de la policia judicial,

@9 os textos expuestos en el andlisis referido, son los siguientes: Luisa Paré “Diseiio tedrico para el estudio del
caciquismo en México”, En: Revista Mexicana de Sociologia, No.2 abril-junio, UNAM, México, 1972. Eckart Boege,
Desarrollo del capitalismo y transformacion de la estructura de poder, INAH-SEP, México, 1979. Fernando
Salmeron “Caciques. Una revision teérica sobre el control politico local”, En: Revista de Ciencias Politicas, No. 117-
118, julio-diciembre, México, 1984. José Luis Reina, Control politico, estabilidad y desarrollo en México, [l
Colegio de México/ Cuadernos del CES, México, 1979. Nicolas, Ralph, "Factions: a Comparative analysis”, In:
Michael Banton, Political system and the distribution of power, Edit. ASA, London, 1965. Peter, Smith, Los

| laberintos del poder en México, El Colegio de México/ Cuadernos del CES, México, 1981. Francois Chevalier,

: “Caudillos et Caciques”, En: Amérique Contribution 4 1 étude des liens personnels, Mélanges offerts 4 Marcel
Bataillon o par les hispanistes Frangais (Bulletin Hispanique, vol. LXI bis.), Frangais 1962. Eric Wolf y Edward
Hansen, “‘Caudillos politics: a structural analysis”, En : Comparative Studies in Society and History, IX, n.2, U.S.A.,
1967. Moisés Gonzalez Navarro, Anatomia del poder en México, Siglo XXI, Mexico, 1977. Paul Friedrich, “The
legitimacy of a cacique”, En: M. J. Swartz (comp.), local politics, Aldine, Chicago, 1968. Y Bartra Roger,
“Campesinado y poder politico en México”, En: Roger Bartra y Eckart Boege, Caciquismo y poder politico en
México, Siglo XXI, México, 1975. Pag.5-30.

“9Vargas Gonzalez Pablo Elias, Lealtades de la sumisién. Caciquismo: poder local y regional en la Ciénega de
Chapala, Michoacdn, México, Colmich, 2003. P4g.258-259. También podemos revisar el interesante ensayo de Alan
Knight, respecto a las constantes historicas del fenomeno del cacicazgo, dentro de la evolucion de los movimientos
rurales en México, a través de su historia. Ver a: Knight Alan, “Continuidades historicas en los movimienios
sociales”, En: Lloyd James-Dale y Laura Pérez Rosales, Paisajes rebeldes: una larga noche de resistencia indigena,
Universidad Iberoamericana, México, 1995. Pag.13-52.
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ligados a la burguesia regional; no pocas veces vinculados directamente con las administraciones
de los propios ingenios..”(*")

Esta proliferacion del caciquismo, como ya lo hemos expresado, surge en la region con la
penetracion comercial, principalmente, en la zona Alta, con la expansién del cultivo del
café desde fines del siglo XIX y en la Baja, con la construccién del sistema de presas.
Buscando preservar su estatus diferenciado, los caciques locales, no se conformaron con
ser los présperos comerciantes y cafetaleros de la region; si no que buscaron convertirse
en los operadores politicos del PRI, con lo cual intensificaron su caracter violento y
autoritario. Gestando un circulo siniestro de explotacién, el cual es explicitado por
Armando Bartra, en su trabajo titulado: “La explotacion del trabajo campesino por el
capital”:

“Es la falta de tierra la que obliga a los indigenas y mestizos, sin tierra, a ofrecer su trabajo por

salarios muy bajos ... el indigena trabaja de por vida como un jornalero ordinario o bien, trabaja

como aparcero ... o bien deja el pedazo de tierra a la famifia para ir a trabajar a otro lugar, o aiin

mds, bajar de las montafias a cortar café caminando varios Kilometros ... en todos estos casos estd

presente la integracion total a una estructura econémica, social Yy politica capitalista del tipo

metrdpoli-satélite ... por medio del cultivo comercial del café se vincula no solo al sistema

capitalista nacional sino también a niveles internacional Y por esta razén, las relaciones

interétnicas son relaciones de clase... donde existe una burguesia rural, ligada a los grupos de

poder locales, lo cual provoca una fuerte tendencia hacia una concentracin de las tierras en

manos de esa pequenia burguesia rural: [a cual sirviéndose de sus Sfunciones de usura y agio, para

quedarse con las tierras de los que no pueden pagar las deudas e interese excesivos’(*).

Al amparo de sus relaciones de compadrazgo y lealtad con politicos y burdcratas de cierta
importancia a nivel estatal y federal, se han cobijado hasta nuestros dias, en la mas
cruenta de las corrupciones e impunemente implantan su ley en la region.
“.El caciquismo no es un mero agregado de individuos que ejercen determinadamente el poder
economico y politico, sino que configura una estructura de poder ligada a la accién de las clases
sociales y de las agencias estatales en el sistema politico regional. Del ejercicio peculiar de
gobernar son ostensibles las pricticas autoritarias antidemocrdticas que han copado la vida del
municipio. De tales pricticas sobresale a utilizacién personal de los recursos'y el nepotismo, que
se han traducido en corrupcion 'y enriquecimiento del cacique, de sus parientes, compadres y
amigos. ®ara muchos de ellos la ocupacion de cargos piiblicos ha significado una acumulacion de
capital que los identifica con la burguesia agraria regional..’(*)

Estamos frente a intermediarios politicos que se han visto obligados a diversificar sus
funciones, para lograr resistir los multiples embates de la modernidad capitalista. Se trata

“"Boege Eckart, Los mazatecos ante la nacién: Contradicciones de la identidad Etnica, en el México Actual, Op.
Cit. Pag. 53-54. Al respecto, tambien podemos revisar el valioso trabajo de: Neiburg G. Federico, Identidad y
conflicto en la Sierra Mazateca. Op. Cit.Pag. 37-60.

““Bartra Armando, La explotacién del trabajo campesino por el capital, Edit. Macehual/ENAH, México, 1979. Pag.16
“JExtracto de una entrevista realizada al presidente de la Asamblea Indigena Magonista de Eloxochitlan de Flores Magén,
Oaxaca. Jaime Betanzos Fuentes, noviembre de 2004. Del funcionamiento del cacicazgo sobresalen la adaptacion de
instituciones como la familia, el compadrazgo, la amistad, etc. como eficaz, vehiculos de sus relaciones politicas. Pero
asi mismo es también muy notable, la multi diversificacién de roles y medios usados por el, en su labor de control
politico, ademas del de, intermediacion entre los niveles nacional y regional con el de la localidad. De hecho el
cacicazgo para el Estado y la burguesia agraria regional no sélo cumple funciones politicas, sino mayormente
ccondmicas, ya que gracias a su control ¢jercido y a “la paz social”, generada; les permitirdn a los gobiernos regionales,
por ejemplo, la venta, renta ¢ instalacion de grandes corredores de empresas agroindustriales, las cuales entre otras
cosas habran de facilitar el neolatifundismo. Esto es, debido a que estos avances tecno-cientificos en la produccién
agricola, no estan cimentados en estudios serios respecto a los requerimientos y necesidades, para el desarrollo local
autosustentable de las propias comunidades; sino en la l6gica desmesurada de servirse del control econdmico y politico
regional, por parte de ciertas familias, para seguir generando mayores dividendos econdmicos, hacia ellos; en absoluto
desprecio y menoscabo de las comunidades, bajo su control.
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de un neo caciquismo que podriamos llamar “moderno”, surgido a raiz de la lucha agraria
y cooptado como eje central del sistema politico nacional y regional, articulado a centros
econdmicos, tecnolégicos y dominantes, cercanos y distantes. En esta estructura, el
cacique, aparte de las funciones intrinsecas de control politico, controla el mercado, las
redes de comercializacién y crédito, insertdndose eficazmente al dinamismo de la
burguesia agraria regional. De esta manera, encontramos que si bien, unos se dedican al
cultivo y acaparamiento de parcelas, otros se ocupan de la intermediacién del producto, al
control de los forrajes para la ganaderia, o al comercio usurero. Dado que esta forma de
poder no existe sola, se combina con otras expresiones de dominio y control, en una
misma estructura regional; sus expresiones varian, se confrontan y se reemplazan segin el
desarrollo de las condiciones econdmicas y politicas regionales y nacionales.
“.E[ fenomeno del caciquismo popularmente conocido y resistido, es un factor del poder
autoritario de la sociedad mexicana, historicamente enraizado en sus dindmicas del quehacer
politico. La [iteratura especializada nos habla del cacique como un personaje, carismdtico y
manipulador, que representa o se abroga la representacién de la poblacion de aljuna aldea o
municipio y en tanto, intermediario politico y/o econémico, se erige como interlocutor eficaz, entre
el Estado y la region. EL cacique es una pieza clave dentro del sistema politico, al ejercer un papel
de control y sometimiento. En lo econdmico, permite la expansion y reproduccion del mercado
capitalista y el fortalecimiento de la burguesia agrania regional. EL caciquismo representa tipos
arcaicos, tradicionales e informales de ejercer el poder, que hoy por hoy, subsisten con las
institucionales formales del Estado.. (*").

Uno de los principales autores en abordar con gran rigurosidad analitica, estos intrincados
procesos de “mediacion” politica y/o econdémicas que establece el fenémeno del
cacicazgo, es sin lugar a dudas Eric Wolf; quien a través de un riguroso estudio titulado:
“Aspects of group relations in a complex society: México”, nos propone el incluir en
nuestras pesquisas, el concepto de “broker”, para lograr asi examinar fielmente, las
complejas relaciones que se establecen entre lo que él llamaba el “nivel de la comunidad”
y el “nivel de la nacién”. La vinculacién entre estos distintos niveles, implica el
desarrollo de vastas redes de relaciones sociales donde los intereses y orientaciones
diversas deben reajustarse y compaginarse y le toca al “broker”, que puede ser un
individuo, o un grupo, o incluso una institucion, efectuar tales reajustes. En este sentido
resulta indispensable edificar el nivel de integracion, cuya inexistencia volveria imposible
la consolidacion de un sistema politico comprensivo().

Richard N. Adams por su parte, en un interesante articulo titulado: “Crucifixion by
power”; siguiendo el concepto de broker de Wolf, nos propone integrar en el anélisis un
nuevo nivel de articulacion, al establecer que: “el/ poder es la capacidad de ejercer
influencia sobre actores o unidades operativas, con base en el control sobre los recursos
estratégicos”, seflala ademas que el término de “nivel de integracion” es meramente
descriptivo y se define a partir de construcciones culturales de los propios actores. En
cambio, en €l “nivel de articulacion”, se toma en cuenta el lugar que ocupan los actores
en el sistema de dominacion. En este sentido, se puede distinguir tanto el “nivel de
integracion” como el de “intermediario cultural”, con el “nivel de articulacion” y el de
“intermediario politico”, aunque generalmente un “intermediario politico”, es también un

Vargas Gonzilez Pablo Elias, Lealtades de la sumisién. Caciquismo: poder local y regional en la Ciénega de
Chapala, Michoacan, Op. Cit. P4g.258-259

SOWolf Eric, “dspects of group relations in a complex society: México”, En: American Anthropology num.58, U.S.A.
1956. Pag. 1065-1078.
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“mediador cultural”, ya que la necesidad politica de la “mediacién cultural”, auspicia la
propia “intermediacion politica” ).

La figura del cacicazgo no existe en forma pura al interior de la sociedad, como un “fipo
ideal weberiano”, sino que representa una enorme multiplicidad de modalidades, que van
desde sus origenes mismos, hasta el rol econémico y politico que juega al interior de su
grupo social. Pues, el caciquismo no es un resabio excepcional y aislado de la estructura
de poder; sino la forma mas acabada de la estructura mismac*). Tanto el cacique como el
intermediario operan en el contexto de redes sociales que unen los diferentes niveles de
integracioén y articulacién. Tales redes pueden definirse como un conjunto de relaciones
diferenciadas (compadrazgo, parentesco, amistad, complicidad, vecindad, etc.) que
posibilitan y sancionan la intermediacién. Por lo que es necesario estudiar explicitamente
estas redes ya que son ellas y no la estructura gubernamental formal, las que constituyen
la clave para entender la l16gica que se encarama, dentro del sistema politico mexicano. De
esta manera, dentro de este complejo proceso de establecimiento de un “poder explicito” y
un “contrapoder factual”, los funcionarios de gobierno, y autoridades locales, tienen un
margen importante de actuacién en cuanto a dispensadores de beneficios, su accién se
localiza a través de intrincadas redes que deben incluir a funcionarios situados en rangos
superiores. Por lo que el sistema politico funciona como un sistema de redes jerirquicas
de patronazgo, algunos autores como George Foster, John Powell y Bo Anderson,
comenzaron a llamar a este proceso como, la edificacién de un: “Estado clientelista” ).

Ahora bien, respecto a las mediaciones econémicas, cuyas implicaciones estructurales de
vulnerabilidad se realizan en el contexto de las regiones agrarias, donde atin no se han
universalizado las relaciones de produccién capitalista, pero donde la penetracién del
mercado nacional es un hecho; en estos lugares renace o brota un clase dominante
neolatifundista, que no necesita controlar directamente el recurso de la tierra, pues suele
ejercer su poder mediante el control del dinero, la semilla, las obras de riego, los
fertilizantes, el transporte, el mercado, y hasta los canales de innovacién agricola. A veces
llega incluso a convertirse en arrendataria de la tierra de los ejidatarios y propietarios
parceleros; pero puede prescindir de involucrarse en la produccién. En otras regiones
aparecen agentes de la capitalizacién de la produccién que establecen organismos
formales de accién colectiva como asociaciones de pequefios propietarios y uniones
agropecuarias que han llegado a conformar confederaciones nacionales o alianza con
compaiifas transnacionales, también pueden ser familias poderosas o cdmaras de comercio
o industriales, o grupos econdémicos con poder propio cuentan con intereses econdémicos
fuertes dentro de la regién y no obstante su aversién a la intervencién estatal en la
economia, mantiene relaciones con altos politicos e incluso sitia a algunos de sus
miembros jovenes en puestos tecnocraticos, que operan a través de una red de influencia

“PAdams N. Richard,”Crucifixion by power. Essays on Guatemalan National Social Structure (1944-1966).
University of Texas Press, Austin, USA, 1970. P4g.36-42

“Debemos de entender, que el poder es ante todo una relacién social entre actores sociales, uno de los cudles, tiene la
capacidad y habilidad para controlar, “medio ambiente” o “recursos estratégicos” que son significativos para los
demés, por ejemplo el control de la tierra, el crédito y el capital. Ver a: Richard N. Adams, Energia y Estructura. Una
teoria del poder social, Fondo de Cultura Econémica, México 1984. Cap.II. Etc. Una aplicacién de esta metodologia,
la encontramos en el interesante trabajo de: Roberto Varela, Expansién de sistemas y relaciones de poder, Op. Cit.

““Ver a: Foster George, Tzintzuntzan. Mexican peasants in a Changing World, Little Bracon and Company, Boston,
USA., 1967. Powell John, “Peasant society and clientelist politics”, En: American Political Science Review, LXIX, 2,
USA., 1970. Y Bo Anderson, “Political brokerage and network politics in México: the case of a dominance system”,
En: David Wiler y Bo Anderson (comp.), Network Exchange and Coercién, Elseviet Nueva York y Oxford, USA,
1981.
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que puede contribuir al ordenamiento de un espacio¢). Todos estos factores remiten a la
comprension de una realidad regional, y ésta se forja mediante las imposiciones de una
clase local dominante, que busca expandir su propia base material e influir en la
administracion local para promover sus fines.
. Ahora bien, a corrupcion no es una simple consecuencia del poder personalizado, sino que se fia
implantado como norma inkerente a todas las relaciones sociales. Los datos empiricos demuestran
que la politica no es un mero reflejo del nivel econdmico; pero tampoco actiia separadamente, mds
bien ambos niveles tienen correspondencia entre si y su dindmica no se determina sin la
comunidad, su articulacién, hay que buscarla en los procesos regionales mds amplios del sistema
nacional. La distribucion cada vez mds desigual del poder y de la riqueza ha agudizado la
relacién asimétrica entre el cacicazgo y el campesinado y ha desencadenado conflictos de variada
magnitud que se cristalizan en la lucha faccional.."(*)

La reestructuracion del poder Estatal, disperso en facciones y grupos jerarquizados,
combina arreglos y concesiones con el ejercicio irrestricto de la violencia. El predominio
de métodos tradicionales sobre una substancial apertura politica, ha desgastado y puesto
en crisis la hegemonia estatal. Los mitos y los simbolos se siguen erosionando
estrepitosamente. La cultura politica basada en las lealtades primordiales, el paternalismo
y la corrupcién, esta siendo fuertemente cuestionada por una sociedad cada vez mas
organizada, enfundada en emergentes movimientos sociales que postulan dia con dia,
nuevos valores y comportamientos detonantes de una rica politicidad¢).

®PPara elaborar un estudio a mayor protundidad del tema, podemos remitirnos a: Warman Arturo, “E/ neolatifundio;
expresion y crisis de un nueva forma de dominio”, En: Revista de Comercio Exterior, nim25, México, 1975. Y Diaz
Polanco, Héctor, Formacién regional y burguesia agraria en México, ERA, México, 1982.

““Vargas Gonzalez Pablo Elias, Lealtades de la sumisién. Caciquismo: poder local y regional en la Ciénega de
Chapala, Michoacdn, Op. Cit. P4g.258-259. Ahora bien, la conformacién sociopolitica de la regién conocida como
Sierra Mazateca, en el Estado de Oaxaca, fue resultado de largos procesos sociales histéricamente constituidos y
determinados por las relaciones de dominio socioecondmicas, politicas y culturales, que han prevalecido en ella. En la
creacion de la region confluyeron factores fisiograficos, geograficos, econdémicos, socioculturales, etc., pero ha sido la
estructuracion de poder la que ha modelado, organizado y delimitado la regién. Esto es, mas que los elementos
“naturales", aun que estos le den cierta singularidad, por ejemplo la construccién de los mega proyectos Presa Miguel
Aleman y Presa | han sido los actores sociales, sus contra dicciones y proyectos, los que han dado vida y significado a
la diferenciacion  regional. Los cambios de los limites regionales han estado estrechamente articulados a las
transformaciones de poder. Los cambios sufridos por la estructura de dominio estuvieron acompafados por cambios en,
los limites del espacio regional. La region como totalidad compleja y variable ha dado origen a las diferentes
regionalizaciones, es decir ha sido la base de delimitaciones geograficas.

“”México enfrenta como problema sustancial, la carencia de una propuesta clara para modificar el régimen de gobierno
vigente, tan autoritario y no democratico; que se reproduce en todas las organizaciones e instituciones politicas.
Fendmeno que se originan a partir de la conformacion del Estado nacional, erigido sobre las huellas del Virreinato
colonial, los imperios caricaturescos de Iturbide y Maximiliano y la inestabilidad politica sofocada por gobiernos de
mano dura. Muy a pesar de discursos y leyes, no han existido las condiciones sociales indispensables para el cultivo y
la germinacion de un orden democrético efectivo; ya que la democracia, en tanto forma de gobierno, tnicamente se
puede aterrizar en la realidad social contrastada con las ideas que la impulsan como un modelo de gobierno. El régimen
democratico, otorga las condiciones para tomar decisiones con amplio consentimiento de los ciudadanos, a través de
distintas estrategias como lo son: la libre cleccion el plebiscito, el referéndum y la consulta publica. Asi mismo
constituye y permite, la manifestacion piblica, la critica, y el cuestionamiento. Asi, la democracia, no debe quedar
reducida a un simple tramite administrativo y gerencial, de contabilizacién de los votos emitidos, tras las clecciones
partidistas. La democracia en todo momento, debe representar una aspiracién por construir un mejor sistema de vida en
comun. Al respecto, podemos consultar a: Silvia Bénard Caiva, El Largo Camino de la Democracia Mexicana,
CIMA, México, 1998. Y Raymundo Garcia Garcia, Eleccionres Legalidad y Conflictos Municipales, Benemérita
Universidad Autonoma de Puebla, México, 1998. Otro de los grandes temas de interés en el estudio del poder local se
centra en los tipos de relaciones que se desarrollan entre las instituciones piblicas que existen en el pais y los poderes
locales de acuerdo con los espacios de accion de las primeras: federal, regional o local. El primer tipo de andlisis se

| centra en las instituciones cuyo poder deriva de instituciones superiores que a su vez forman parte del Poder Ejecutivo
| Federal o bien operan desde el Distrito Federal. Un segundo grupo son las instituciones de intermediacion politica: ya
que reciben el poder desde la cuspide para negociar con la base, y viceversa: como las centrales obreras y campesinas
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La sierra mazateca, muestra una vida politica intensa y multidimensional.
Geopoliticamente, la resiente divisién municipal ha favorecido y promovido el ejercicio
de sistemas de gobierno indigenas, dejando un margen importante de autonomia a las
comunidades. El arraigo de la institucién municipal es resultado de la defensa territorial
y de las formas de organizacién politica de la comunidad agraria e indigena a lo largo de
su historia, asi como de una trama juridica favorable a su reproduccién. Asi,
histéricamente su légica de reproduccién sociocultural, les ha permitido conquistar
espacios municipales, defender su territorio, mantener sus sistemas propios de
nombramiento y eleccién de sus autoridades comunitarias. Atn hoy en dia, algunas de las
luchas intracomunitarias en municipios grandes como Huautla o Chilchotla se dan en el
marco de esta preferencia de los pueblos por gjercer la autonomia comunitaria. En su
dimensi6én regional, los intereses econémicos de los distintos estratos sociales han
reorganizado a la Sierra en un marco de accién en que, el poder politico se manifiesta
dentro de un polo de desarrollo abiertamente desigual(®).

Usos y costumbres y comunalismo etnopolitico

El poder en las comunidades mazatecas reside en ellas mismas, a través de la asamblea
general comunitaria en la que participan todos los ciudadanos, sin distincién de sexo o
edad. La asamblea elige a sus autoridades de acuerdo con su peculiar sistema de encargos
y encomiendas comunitarias.
“.La asamblea es el momento de reunion de toda la ciudadania, el lugar donde se toman lus
decisiones y la oportunidad para el ejercicio, para una plena por asi decirlo democracia. Es
probable que este concepto no sea representativo de lo que en nuestras asambleas sucede lo que si
es cierto es que es una instancia que se_fundamenta en el consenso, en la diversidad yenla
pluralidad. La asamblea para nosotros es el foro en donde la capacidad individual del parlante
como del silente se conjuga y en cada momento se encuentran en un nuevo momento de
coexistencia. En la asamblea participan los letrados como aquéllos que no han ido a la escuela.
Todos tenemos las mismas oportunidades seamos fombres o mujeres. Las viudas y solteras
también tiene en la asamblea la posibilidad de participacién. Claro no en todas las comunidades se
da de la misma manera lo que aqui se afirma, sin embargo la generalidad de las comunidades

oficiales. El tercer tipo esta formado por instituciones como los ayuntamientos y los gobiernos estatales, cuyo poder es
otorgado por la base en cuanto sus dirigentes dependen de una eleccién popular, pero en cuanto a instituciones tienen
también poder independiente puesto que controlan sus propios recursos. Ver al respecto a: Rodriguez Lapuente Manuel,
“Los procedimientos del centralismo ", En: Rodriguez Manuel y Manuel Aldana Rendén, Centralismo y Federalismo
en México, Universidad de Guadalajara/Instituto de Estudios Sociales, Guad. México, 1974. Y Pablo Gonzilez
Casanova, "La cultura politica en México" En: Revista Nexos, Septiembre, México, 1981.

®Wim Gijsbers, en un valioso trabajo de investigacion, nos da un claro ¢jemplo de como opera el caciquismo en la sicrra
mazateca y nos expone el cacicazgo de la familia mazateca de los Zaragoza, establecidos en la zona Baja, en el
municipio de Mazatldn Villa de Flores Magon, en donde un grupo de “maestros”, manipulaban a la poblacién desde
las primeras décadas del siglo XX. El pueblo se rebeld contra ellos en 1933, tras el asesinato de otro maestro, Cliserio
Torres. En venganza, ¢l pueblo asesiné a la familia Zaragoza. Entonces el gobierno envié a “pacificar” a la region a un
general que mediante la fuerza de las armas se convirtié en el nuevo cacique, hasta que el pueblo se cansé y lo mato.
Desde 1940 el PRI tuvo presencia en la comunidad a través de los protegidos del poder. Hasta que en 1965 la familia
Garcfa Gonzilez, también de maestros, se convirtié en la fuerza caciquil, al amparo del diputado Crispin Carrera
Rayén, cometiendo un sinfin de abusos y manteniendo bajo su poder el municipio. En 1990 impusieron en la
presidencia a su candidato y el pueblo se volvié a rebelar: en 1991 lo desconocen e inician una serie de movilizaciones
hasta lograr que el Congreso también lo desconociera meses después. Desde 1991 hasta 1995 el pueblo de Mazatlan
revivié como comunidad, pues la asamblea reasumié el poder, pero la violencia prifsta se hizo presente nuevamente en
las elecciones de 1995 y el pueblo se vio sometido por las armas priistas, (registrandose varios muertos); todo esto,
apoyado por ¢l propio gobierno y la policia estatal. Gijsbers Wim, Usos y Costumbres caciquismo e intolerancia
religiosa" (entrevistas a dirigentes indigenas de Oaxaca), Centro de Apoyo al Movimiento Popular Oaxaquefio, A.
C., Oaxaca, México, 1996. P4g.22-27.
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autoctonas tienen en la asamblea la posibilidad de reafizacion social La asamblea es dingida
siempre por la autoridad ejecutiva que elige ella misma, representantes temporales que tienen un
ano, dos o tres para demostrar sus capacidades para el ejercicio del poder comunal. La asamblea
no sélo es una posibilidad de participacion sino algo mds, una obligacion ciudadana. Una
obligacion para el ejercicio del poder social. Nada se decide Sfuera de ella salvo aspectos mds
limitados que no la ameritan. €/ fiablar mucho en una asamblea es simbolo de prepotencia o bien
de adecuada capacidad para dirigir al pueblo porque cada palabra que se emite debe ser ratificada
con su prictica en el trabajo colectivo, quien no lo hace es disminuido en su prestigio es tomado
como charlatdn y nunca el pueblo pondrd en é[ sus ojos para el ejercicio del poder..” (*)

A la asamblea de eleccién de autoridades municipales asisten los ciudadanos de la
cabecera y de todas las agencias y rancherias, y se realiza actualmente en la fecha que
convoca el gobierno estatal a elecciones. En las agencias municipales se nombran
agentes, regidores y topiles, estando en coordinacién con el presidente municipal. Los
barrios y rancherias forman parte de alguna agencia o directamente de la cabecerac. I
gobierno local, esta basado en la tradicién del trabajo gratuito y obligatorio, como tnica
via para obtener derechos comunitarios y prestigio social.

“..Todo el quehacer comunitario tiene relacién con el trabajo, por ello mismo [a reproduccién o

mantenimiento fisico es un trabajo especifico, este se denomina tequio. Tl tequio es [a faena que

cada ciudadano otorya dependiendo de (as Sfacilidades una o dos veces al mes, es ef trabajo que

permite la realizacion de obras de servicio general: obras de embellecimiento y de servicio tales

como escuelas, clinicas de salud, abastecimiento de agua, etc. El tequio es programado por el

cabildo o la autoridad municipal y se realiza coordinado por el sindico municipal. A él asisten

todos los padres de familia, madtes solteras y viudas. Los primeros tienen la faena mds duras y las

mujeres actividades de otro orden; preparar agua, comida incluso muchos casos participan en [a

stembra como también de la cosecha. EL tequio es la institucion que evidencia de nueva cuenta el

comportamiento del ciudadano si no asiste tiene que pagar una multa o bien reponerlo en otro dia.

En algunos casos se encarcela al individuo que no asiste. Cabe sefialar que esta labor estd penada

por la constitucién general de la nacién pero se ejercita a pesar de todo..” (*!)

®Jaime Martinez Luna, Comunalidad y Autoritarismo, En: Jaime Martinez Luna(autor/compilador), Comunalidad y
Autonomia, Fundacién Comunalidad, Guelatao de Juérez Oaxaca, México, 2000. P4g.11 Martinez continta: “.La
vida asamblearia permite contar con una arena en donde contener las presiones gubernamentales para discutir lu
validez o lo propicio de las propuestas de desarrollo. En éstas se enfrenta uno a las permanentes intenciones del
Estado por conducir nuestro desarrollo, por orientar nuestro camino y es la asamblea la que siempre nos permite la
defensa de nuestras ideas. No siempre esta defensa es abiertamente parlante, en muchos de los casos son una
verdadera exposicién de lo silente. Es decir casi siempre las propuestas del Estado son respondidas con Suertes
silencios que se resuelven en nuestros propios idiomas con una colectiva y significativa parlanteria, al final se sabra si
se acepta la propuesta o no. Los efectos de esas relaciones han desembocado en verdaderos juicios que terminan de
manera tragica como también en contraparte en violentos asaltos de la policia o ejército. Visto desde cualquier angulo
la existencia de nuestra asamblea es un elemento mds que reproduce nuestro comportamiento comunitario ¥ refrenda
nuestra comunalidad..

“Por ejemplo, en Eloxochitlan las agencias municipales de Agua Ancha y San José Buenavista; nombran un agente
municipal, regidores de educacién, obras, salud y los topiles; en asamblea comunitaria cada afio.

“PJaime Martinez Luna, Comunalidad Y Autoritarismo, En: Jaime Martinez Luna(autor/compilador), Comunalidad y
Autonomia, Op. Cit. Pag.12 Ahora bien, el espacio de la vida india es principalmente la comunidad, donde se vive
comunalmente. Pero la migracién ha ampliado las fronteras de pertenencia a la comunidad y hoy es posible hablar de
comunidad transterritorial al referirse a la reconstruccién organizativa de los migrantes de un mismo origen, en sus
lugares de destino. La reproduccion de lo cultural fuera de la comunidad ocurre basicamente entre migrantes que no
han perdido vinculacion con su comunidad y que contindan articulados a la vida comunal, aunque a distancia,
cumpliendo ciclicamente con sus cargos, servicios Yy cooperaciones, asistiendo a fiestas y apoyando a sus familiares.
Entonces, si la ampliacién de la comunidad més alla de sus fronteras territoriales es posible cuando se contintia
articulado con la comunidad, podemos decir que es la vinculacién de sus actores a la vida comunal, la que
independientemente del lugar de destino, les permite mantener, una logica tan especifica de reproduccion social, como
lo es, la logica india del comunalismo. Michael Kearney y Alicia Barabas, han desarrollado serias exposiciones al
respecto. Ver a: Michael Kearney, La migracién y la formacién de regiones auténomas pluriétnicas en Oaxaca,
Instituto Oaxaquerio de las Culturas, Coloquio sobre derechos indigenas, Oaxaca, México, 1996. Y Alicia Barabas,
“Traspasando fronteras: los migrantes indigenas de México en los Estados Unidos”. En: Cuadernos del Sur Num. 16,
Oaxaca, México, mayo 2001,




“Usos y Costumbres, Comunafidad y Resistencia Indigena en Oaxgca”
i

Martinez Luna, enfético prosigue:

“.Los [lamados ‘aspectos negativos” del tequio, los fan seralado principalmente personas
descomunalizadas, porque lo consideran una prictica autoritaria, incluso antidemocritica. Se
sienten obligados por el pueblo a cumplir con el tequio a pesar de que la constitucion lo profiba.
Sin embargo nuestra concepcion es diferente. EL tequio, representa la alternativa para el
desarrollo y el bienestar. nuestros propios hermanos; quienes presionados a emigrar, han sido los
portadores de esta comunalidad y la estin reproduciendo en miicleos urbanos de mucha
importancia. No es extrafio encontrarse en la ciudad, al frente de muchos comités de solidaridad, a
indigenas emigrados realizando acciones mediante una organizacién aprendida en  sus
comunidades de origen como tampoco es raro haber visto ante el terremoto del 85 a muchos
indigenas y mestizos darse a la tarea mediante comportamientos emanados de este tipo de culturas
comunitanas..” (%)

Este sistema de gobierno sigue un patrén ascendente que combina afios de servicio con
afos de descanso y que se inicia alrededor de los 15 afios de edad¢®).
“.®ara que un ciudadano ostente nuestra representatividad, es necesario que desde nifio fiaya
mostrado un profundo respeto por la comunidad. La formacién de un ser humano inicia a los seis
anios, primero cuidando la iglesia, tocando las campanas, realizando labores agricolas. Esta
Sformacin les va introduciendo a los nifios y a las nifias un espiritu especial. Conforme el tiempo
pasa las comisiones que se realizan se diversifican. Obviamente cada comunidad tiene sus
particularidades, sin embargo podemos afirmar que la educacion radica en el trabajo comunitario.
Educacion-participacion, educacién-trabajo, trabajo-representatividad van siempre de [a mano.
E[ trabajo en el campo, el trabajo en [ iglesia, el trabajo en el ejercicio del poder son algunos
aspectos de una pedagogia que sin estar sistematizada de manera formal recibimos de nuestras
comunidades, ésta también resulta una pedagogia politica. e adolescentes los JOvenes empiezan a
mostrar sus particularidades su interés mayor por el trabajo fisico o su inclinacin por lo
intelectual. En ambos casos la capacidad en el ejercicio politico tiene que ser también plasmado en
el trabajo y en la participacion. En este proceso se selecciona y ubica al ciudadano en las dos
lineas mencionadas pero que requiere ratificacion entre si. Desde los diez Y seis afios se puede
ascender a puestos auxiliares en el ayuntamiento o bien en la agencia municipaly como ya se dijo
el comportamiento hace que la comunidad le de una u otra tarea segun sean sus inclinaciones
personales. Algo importante es que ningiin ciudadano busca la representatividad por si mismo. E[
efercicio del poder se viste fuertemente de la costumbre, el modo cotidiano de tomar acuerdos que
sobresale por su nitualidad o la realizacién de eventos establecidos siglos atrds en el que participa
toda la poblacion de acuerdo a la division de sectores sociales: campesinos, artesanos, misicos,
maestros, etc. Uno no puede tener prestigio en una comunidad si es que no respetamos la suma de
tradiciones y costumbres y si no participamos horizontalmente en la representacion. Aunque la
toma de decisiones se entienda de manera vertical, la consulta permanente, la plitica y el consenso
nos demuestran una horizontalidad en [a toma decisiones, realidad de accién politica que emana
de la comunalidad, [a representatividad es resultado de una asamblea y es el valor politico mds
importante que deseamos heredar..”(**)

“DJaime Martinez Luna, Comunalidad y Autoritarismo, En: Jaime Martinez Luna(autor/compilador), Comunalidad y

Autonomia, Op. Cit. Pag.12

“YEn algunos casos, los jovenes menores a 16 afios que no asisten a la escuela son nombrados para cubrir el primer cargo
escalafonario dentro de la comunidad, el de topil, como un estimulo de vida.

“Jaime Martinez Luna, Comunalidad y Autoritarismo, En: Jaime Martinez Luna(autor/compilador), Comunalidad y
Autonomia, Idem. Pag.12 México cuenta aproximadamente con dos mil municipios y un nimero enorme de agencias
municipales. EI no haber autoridad intermedia entre el municipio y el gobernador del estado, significa que tener la
municipalidad sea una brillante oportunidad de soberania politica, pero también un riesgoso ejercicio del poder si se
responde a la logica de los partidos politicos. En todo el pais la mayoria de las comunidades indigenas son agencias
municipales, es decir dependen de municipios mayores sin embargo, un dato curioso salta a la vista, en un estado de la
replblica su nombre: Oaxaca existen aproximadamente el 25% de todos los municipios del pais. Oaxaca con 570
municipios puede demostrar porqué en €l han florecido con mayor fuerza las ideas que aqui se han venido exponiendo.
En Oaxaca existen municipios de menos de mil habitantes esto significa una enorme posibilidad para la reproduccion
de la comunalidad. En este estado un ayuntamiento de manera normal esta integrado por no mas de siete funcionarios:
¢l alcalde quien es la persona més grande y orientador del cabildo, el presidente quien es el ejecutivo, el sindico quien
es el agente del ministerio y tres regidores. Son pocos los casos comunitarios en donde se encuentran a més de cinco
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En esta jerarquia estan combinados los servicios civiles con los religiosos, que consisten
en coordinar y patrocinar fiestas y actividades de interés colectivo(®).
“.La participacién en la estructura politica comunitaria, le permite al ciudadano ofrecer sus
atributos personales. Los muy trabajadores, los sistematizadores de la historia, los conocedores de
la naturaleza, los rezanderos, los comerciantes, los maestros, etc. Todos y cada uno aportan su
experiencia y van siendo elegidos para desemperiar una actividad especial: la de consejero. Ser
consejero no necesariamente significa ser anciano, fundamentalmente debe entenderse como
trabajador al servicio de la comunidad sin ningin otro interés mds que desarrollarlo. Los consejos
de ancianos se integran de acuerdo a la decision de la mayoria de la poblacién, pero de manera
especifica por decision del cabildo en turno. En esta decision el cabildo suma sus preferencias por
quienes han de ser de quien van a recoger el consejo necesario para la toma de decisiones. No se les
[lama para cualquier cosa. Se les aprovecha para cuando las cuestiones a decidir son complicadas;
por ejemplo para la definicion de los [imites con otra comunidad, para resolver casos de asesinatos,
para superar, hacer a un lado o adoptar una tradicion, para los rituales mds significativos, en fin
para aquellos asuntos en los que el cabildo sienta que necesita auxilio. Los consejos de ancianos
han resuelto problemas wvitales no sélo para la vida comunitaria sino también regional. Un
consejero se supone que tiene una vision no normal, que tiene un conocimiento no general, un
consejero es a fin el depositario de la comunalidad y el fiel defensor de los principios de
convivencia social y las determinaciones mds importantes. Gracias a ello el consenso sigue como
norma el trabajo con pedagogia y la nitualidad como muestra de espiritualidad. Esta instancia
como en todo proceso no estd exenta de dificultades y de errores sin embargo es la forma ancestral
de ejercer el buen gobierno y por lo mismo significa una verdadera garantia para la democracia
comunitanria..” (*).

Los “chjota énna”, se han caracterizado siempre, por enarbolar una tenaz disputa, en
busca de lograr su libre autodeterminacion, en tanto pueblos indios. Ha sido una zona
rebelde al prifsmo y por lo mismo, asiento de grupos de oposicion. La ciudad serrana de
Huautla de Jiménez, fungi6é durante muchos afios, como un polo de disputa politica contra
el prifsmo caciquil y autoritario. Esta oposicion al PRI-gobierno, si bien no se dio de

regidores, equipo que es nombrado por la asamblea para ejercer el poder durante uno o tres afios. Tanto el alcalde como
el sindico, los mayores o los auxiliares, que aqui se conocen como topiles son en lo general de la linea de ciudadanos
operativos, diestros en el trabajo fisico pero con efectiva participacion. Los regidores y el presidente en lo general
representa la linea de los intelectuales pero obligados a demostrar sus aptitudes en los trabajos rudos. lLa
representatividad comunitaria se debe entender como el ejercicio para la representacion. Cada integrante del cabildo no
recibe ninguna remuneracion y de manera general funge como si fuera un equipo de empleados al servicio del puceblo.
Todos deben hacer de todo, es decir participar de todo tipo de tareas: gestion, administracion, coordinacion y ejecucion.

“Para los cargos fuera del sistema normativo comunitario, (por ejemplo los comités de padres de familia), son
nombrados de manera particular, sin considerarse los servicios anteriormente prestados. Cada vez es menor la presencia
de los cargos religiosos tradicionales en el sistema politico mazateco. Las mayordomias han sido sustituidas en gran
medida por comités organizadores de fiestas, propiciado por el empobrecimiento generalizado de los mazatecos. En
Chilchotla por ejemplo, los catequistas formaron grupos que se turnaban en ¢l labrado de cera, el arco de flores, ¢l
adorno de la iglesia; aunque ya no se da de comer a todo el pueblo estos grupos colectan dinero, piden otras
cooperaciones o hacen el gasto. En Eloxochitlén, las mayordomias estan cediendo ante el crecimiento de los grupos
protestantes. En la zona Baja, la pérdida de las mayordomias es parte del proceso de aculturacion sufrida por este
grupo. Es importante hacer notar que en Huautla, de Jiménez, centro comercial y politico de la Sierra Mazateca, es
donde las mayordomias tienen mas arraigo, a pesar de que han disminuido en cantidad (antes habia mayordomos hasta
para las posadas de fin de aio). Ahora bien, ademés de la organizacion de las fiestas y el cuidado de los santos, los
mayordomos cumplen una funcién importante en el cambio de autoridades comunitarias. El 2 de enero, luego de la
entrega y recepcion del baston de mando y de sus oficinas, los alcaldes saliente y el entrante, junto con autoridades,
ancianos y comuneros, se dirigen a la casa del nuevo alcalde, donde son recibidos por los mayordomos “marsiuale
naxinanda’, con una flor y un abrazo antes de entrar a comer y gozar de la fiesta. En la fiesta principal de Huautla, la
del Sefor de las Tres Caidas, celebrada el tercer viernes de cuaresma, participan 20 mayordomos en su organizacion,
junto con el Ayuntamiento y el obispo de la prelatura. Para profundizar mas en dicho sistema de cargos, es necesario
consultar el completo trabajo de: Garcia Dorantes Renato, Chan Chaon Kjoatsjoale Naxinandd Yoma. Manual del
Calendario agricola, ritual y festivo de los mazatecos, INI, México, 1997.

69Jaime Martinez Luna, Comunalidad y Autoritarismo, En: Jaime Martinez Luna(autor/compilador), Comunalidad y
Autonomia, Idem. Pag.12.
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forma articulada, permitido el desarrollo de una conciencia de oposicién que, al confluir
con la perspectiva étnica, cimenté la lucha de los mazatecos mas alla de los partidos,
dando lugar a una propuesta de base que sigue creciendo en la Mazateca, en busca de
construir una regién libre de partidos los politicos y su oportunismo electorero:

".La mdxima autoridad de nuestras comunidades es la asamblea general. Independientemente de
las costumbres de cada pueblo indigena, la asamblea estd integrada por las cabezas de familia, de
los jévenes mayores de 18 arios, de las viudas. Es esta asamblea quien nombra a sus drganos de
gobierno. A partir de estos drganos se ejecutan las desiciones colectivas y se intentan resolver cada
uno de los problemas a los que se enfrenta cada comunidad. La significacion del poder en una
comunidad indigena a diferencia de lo que se representa en un mundo mestizo rural o urbano es
muy diferente. En nuestras comunidades el poder es un servicio, es decir es la ejecucion de
lineamientos de una asamblea, de una colectividad. En el otro, significa el ejercicio de las
desiciones de la propia autoridad que ha sido elegida a través de mecanismos electorales poco
controlados por la sociedad. El poder de un pueblo indio, es el resultado de un desempeiio
ciudadano, en el otro, es el resultado de una relacion de grupo que detenta o aspira al poder. Para
acceder al poder indigena, se tiene que demostrar trabajo, una actitud individual Sfrente a los
compromisos comunitarios, actitud personal dentro de [a Jfamilia extensa, frente al barrio,
cofradia, etc. Un poder que cuando se tiene es tinicamente obedecer, cumplir y trabajar. Una
autonidad en comunidad es pricticamente un empleado al servicio de todos, un empleado al que no
se le remunera, al que no se le permite disefiar, y cuando esto se da, lo disefiado puede realizarse
s6lo si existe la consulta. ®or lo contrario, el poder politico en las sociedades rurales mestizas o
urbanas es lo contrario, es la posibilidad de ejecutar sus propias ideas, satisfacer sus personales
intereses, la consulta no existe. Se aspira porque existe una remuneracién ilimitada, fiecho que
explica el ascenso de la corrupcién como expresion del poder piblico. Lo que se afirma, permite ver
lo que se da en la comunidad si bien expresa una marcada aficion por el consenso, [ compartencia,
la desicion colectiva, es limitada también para los afanes de cardcter individual por mds sanos que
estos sean..” (*').

Benjamin Maldonado y Cristina Quintanar, nos sefialan que esta propuesta etnopolitica de
corte autonomista, se encuentra expresada, en los acuerdos del “Congreso de Nuestros
Pueblos Nahuatl, Mixteco y Mazateco”, basada en dos aspectos centrales: “La division
causada por los partidos politicos en el seno de las comunidades indias y la defensa de su
derecho a la eleccion tradicional de sus propias autoridades comunitarias™

“.El PRI ha tenido en la Mazateca a varios de sus cuadros mds beligerantes, en respaldo a la
construccion de caciquismos y a la contencion de la pérdida de espacios. Los conflictos
poselectorales de 1995, en los que el pritsrno local se desbords en wviolencia, lo muestran
claramente. En el caso de Eloxochitlin de Flores Magon, el palacio fue tomado y después
baleadas las autoridades municipales, ambos hechos realizados por prifstas. EL palacio fue
recuperado por el pueblo dias después, ante la inmovilidad de la policia destacamentada en el
lugar; los agresores fueron aprehendidos y encarcelados en Oaxaca. Sin embargo, extrafiamente, se
les liberd y en agosto de 1997 wvolvieron a disparar contra las autoridades municipales,
nuevamente fueron aprehendidos y otra vez liberados. L caso de Mazatlin Villa de Flores, Sfue
mucho peor, pues hubo muertos, secuestros y mantuvieron en estado de sitio a [ poblacion
durante semanas; el presidente municipal fue acusado de asesinato y encarcelado a raiz de la
balacera ocurrida cuando los priistas intentaron instalar urnas estando reunida en asamblea [
poblacion, el pueblo se organizo y salié libre dos meses después, sin embargo, los priistas querian
imponer presidente. Meses después el gobierno reconocid como legitimo al presidente electo por la
comunidad. Lo interesante del caso es que los jévenes priistas que se armaron para luchar contra
la voluntad de la comunidad 'y sitiaron al pueblo, son descendientes de los caciques contra los que
el mismo pueblo luchd, cinco décadas atris. Esa violencia histérica de los priistas, impune durante

“Jaime Martinez

2000. Pag.24

Luna,  Discriminacion y democracia en un estado multiétnico, En: Jaime Martinez
Luna(autor/compilador), Comunalidad y Autonomia, Fundaciéon Comunalidad, Guelatao de Judrez Oaxaca, México,
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anos por la complicidad de legisladores y funcionarios, estd siendo enfrentada organizadamente
por los comuneros y sus autoridades..” (*%).

En cuanto a los llamados Usos y Costumbres de los “chjota énna”, Maldonado y
Quintanar, nos muestran como estas comunidades indigenas, sobre todo las de la zona
Alta, han defendido a costa de sangre, su derecho a elegir sus propias autoridades
comunitarias, de acuerdo con su sistema tradicional de cargos; llegando incluso a impedir
la instalacién de las urnas de votacién para cualquier tipo de eleccion partidista, basada en
burdos esquemas de “democracia formal y parlamentaria”. Peligrosamente, en esta
defensa incesante de su cultura y tradiciones, los “chjota énna se han visto seriamente
amenazados por el Estado, quien al tratar de garantizar el control politico y econémico en
la region, los ha convertido en un punto rojo de perpetuo conflicto:

“.El primer caso ocurri en las elecciones de diputados federales en 1997, cuando Eloxochitiin y

Mazatldn anunciaron que no permitirian su instalacion. EL argumento es muy claro. Si se

instalan urnas para cualquier eleccion, los prifstas lo aprovecharin para hacer que se acepte en

todo tipo de eleccion, lo que implicaria un tremendo retroceso; ademds, ni los diputados ni el

gobernador representan a los mazatecos, por lo que su eleccion se convierte en imposicion

inevitable y en esas condiciones no nos interesa elegir.. Esta actitud insubordinada, geners un

problema mayor para el gobierno, pues en 1998 se habrian de realizar el nuevo ciclo de elecciones a

tres niveles: de presidentes municipales, de diputados y de gobernador del Estado. En fa

legislacion local, se encontraba estipulado que dichos procesos de eleccion, se hiabrian de realizar el

mismo dia, pero los priistas se lanzaron a separar las fechas a toda costa, pues esto detonaria un

grave conflicto en la region, pues no hay forma de elegir al gobernador y los diputados, bajo el

sistema de Usos y Costumbres, es decir, sin la participacién de los partidos politicos. Los

municipios indios no iban a aceptar elegir a sus autoridades en las urnas. Este conflicto en la

Sterra Mazateca continiia vigente... '(*).

En la Sierra Mazateca, encontramos una multiplicidad de relaciones politicas que definen
de alguna manera a la regiéon misma, a la vez que sentencian la vida politica municipal y
gestionan los mecanismos de legitimacion del poder local. En su rica tipologfa municipal,
la region cuenta con diversos grupos politicos organizados a su interior, ya sean: maestros,
sectores populares disidentes, elites comerciantes y/o grupos campesinos; reorganizan
cotidianamente, la actividad politica ciudadana, a través de una disputa perene, en la cual
encontramos tres mecanismos distintos de procesamiento de las diferencias, y de la
legitimacion del poder local:

“.a) El que apela a_fundamentos propios de la economia de subsistencia, a sus mecanismos de

reciprocidad en la distribucion de las funciones piiblicas y a la edificacién del consenso mediante

la asamblea y el paso por el sistema de cargos. 6) EL que combina estos fundamentos Y mecanismos

con una fuerte influencia de la elite comercial 0 agraria. Y ¢) EL que rompe con esos Sfundamentos

Y mecanismos, para dar paso a la competencia entre partidos.En los dos primeros casos, son

municipios que nombran a sus autoridades mediante el régimen de usos y costumbres, y en el tercer

caso, lo hacen mediante el régimen de partidos politicos. Casos como el de San Pedro Ocopetatillo

0 San Lorenzo Cuanecuiltitla son ejemplos de la primera caracterizacion: municipios en el que las

diferencias politicas no llegan a transformar la estructura que regula las relaciones a través del

““Maldonado, Benjamin, Quintanar, Maria Cristina. "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjota
enna(mazatecos)"”, En: Barabas Alicia y Bartolome Miguel(coords), Configuraciones étnicas en Oaxaca.
Perspectivas etnogrificas para las autonomias, Op.Cit. 40-42.

“Maldonado, Benjamin, Quintanar, Maria Cristina. "La gente de nuestra lengua. El grupo etnolingiiistico chjotu
enna(mazatecos)”, ldem. Pag.42. Asi, tenemos que en las elecciones municipales de 1995, los resultados en los 21
municipios mazatecos, tueron: Trece elecciones hechas bajo el sistema de Usos y Costumbres y ocho por partidos,
(cuatro en la Alta y cuatro de la Baja), siete de estos ocho municipios que participaron de las elecciones via partidos
politicos, correspondieron a victorias del PRI. La fragmentacién partidista es muy marcada, sobre todo en la zona Baja,
en donde, salvo el poblado de San José Independencia donde el PRI, se llevé el total de los votos. En el resto de los
municipios, en donde la abstencion electoral fue muy significativa, la poblacion tuvo que dividir sus preferencias de
voto entre las maltiples fuerzas contendientes.
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sistema de cargos y de la asamblea comunitaria. En cambio, en lugares como San Jeronimo Tecéatl

o Chilchotla los usos y costumbres se insertan en un proceso de transicion y cambio..”(").

Los conflictos entre las elites econdmicas y los representantes indigenas, conllevan una
nueva orientacion de los procedimientos electorales ahora, bajo el régimen de los usos y
costumbres, en los que prevalece la importancia de su sistema de cargos. No en pocos
casos, esta disputa ha llegado a generar un climax de violencia y tensién politica. En estos
municipios regidos por sus propios usos y costumbres, se rechaza la intervencién de los
partidos politicos en los comicios municipales, no porque no existan en la region, sino
porque no representan la opcidn para dirimir sus diferencias internas; se considera que de
hacerlo, en vez de fomentar la unidad, se estarian abonando las diferencias y afectando las
normas, los derechos y las obligaciones comunitarias, que hacen posible el intercambio y
la reciprocidad colectivos, como la faena, las mayordomias y las fiestas tradicionales.
Dichos convites, siguen siendo un eje sustancial de su vida comunitaria y sedimento
autondmico comunalista. Asi, tenemos que:

“..Ideologicamente, [a experiencia negativa, legada por el autoritarismo y la corrupcion, de los

partidos politicos, cobra gran relevancia; frente a experiencias de lucha y resistencia de municipios

como Mazatlin Villa de Flores y San Antonio Eloxochitlin de Flores Magon, estas experiencias

comunitarias, edificadas a partir de un discurso etnopolitico, que emana de sus raices indigenas

comunalistas de tenaz resistencia.. fraguando un nosotros permanente, hilando el pasado y los

suefios libertarios de los hermanos Flores Magon, originarios de la region, con los presentes

intentos por edificar una verdadera autogestion comunitaria.. Tejiendo con la utopia magonista

del [Tierra y Libertad], esforzados lanzamientos por restituir su comunalidad india ..” ().

La actual coyuntura politica nacional ha empezado a cuajar en la vida regional y muchos
grupos de aliados tradicionales del PRI, le disputan ahora, los espacios regionales de
control social. De esta manera, observamos que la creciente conflictividad municipal, se
encuentra relacionada con el disefio mismo de las politicas publicas implementadas por el
Estado:
“.En este marco, destaca el caso de PROGRESA, el cual crea una aguda diferenciacion interna
entre quienes son beneficiarios y quienes no. ®or otro lado, también encontramos que el caso de los
fondos para el desarrollo municipal a través del Ramo 33, genera un serio desequilibrio en el
reparto de los recursos, entre las cabeceras y las agencias municipales. La vitalidad politica, la
lucha por la democratizacion tanto de los usos y costumbres como del autoritarismo del régimen
priista, son parte del capital social de [a region..” ().

“"Nahmad Salomén(coord.), El Capital Social en la Sierra Mazateca de Oaxaca y el Programa de Desarrollo
Sustentable en Areas Marginadas (PRODAM), Op,Cit. Pag.12-15. En este sentido una caracteristica de las
relaciones en la sierra es que las preferencias politicas partidarias en lo regional no coinciden con las que se dan
internamente en los municipios. El caso del municipio de Tenango es ilustrativo. En las elecciones federales de 1999,
de una lista nominal de 8857 ciudadanos, el 47% ejercio el voto. De los votos emitidos el 59% favoreci6 al PRI y ¢l
32% favorecio al PRD. En las elecciones de agosto de 1998 para elegir gobernador, 3,473 ciudadanos favorecieron al
Lic. Murat (PRI), frente a 1,715 a favor de la candidatura de Héctor Sanchez (PRD). En cambio y aqui esta lo
interesante, en las elecciones municipales realizadas a escaso mes de las elecciones de gobernador y diputados, esto e,
en octubre de 1998, los resultados favorecen ampliamente al PRD: 3,134 votos, en una contienda en donde ¢l
porcentaje de votacion alcanzo el 70% de la poblacion empadronada. En Huautla mismo, en donde gand ¢l PRI las
elecciones para gobernador y diputados, a un mes de esa eleccién, en los comicios municipales, la correlacion de
fuerzas era otra; mientras que 769 ciudadanos emitieron su voto por Pablo Arnaud para gobernador por ¢l PAN, el
candidato a presidente municipal por ese partido se llevé 2,398 votos.

“Munguia Salazar David, "dutogestion indigena, ejercicio del poder y gestion comunitaria en la Sierra Mazateca. Dos
concreciones del empoderamiento indigena: San Antonio Eloxochitlin y Mazatlan Villa de Flores Magén, Oax". En:
Cuadernos de la Academia. Suplemento de investigacion de la Escuela Nacional de Antropologia ¢ Historia.
Octubre/Noviembre de 2001, Pag.15-22.

“Nahmad Salomon(coord.), El Capital Social en la Sierra Mazateca de Oaxaca y el Programa de Desarrollo
Sustentable en Areas Marginadas (PRODAM), Op,Cit. Pag.15.
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Ahora bien, no es posible entender ninguna accién social basada en redes de reciprocidad
0 en normas comunes, mientras no se tengan presentes las realidades econémicas que
subyacen a la dindmica politica tanto regional como municipal; como tampoco se puede
pasar por alto que, en conjunto, esa dindmica representa un grado de tensién y de
resistencia frente al tipo de relacién que guardan estas comunidades indias, con respecto a
un Estado, a un gobierno y a una economia nacional e internacional que los inserta en
estructuras de desarrollo altamente desiguales. Los mazatecos son un grupo que cuenta
con una gran diversidad de organizaciones, muchas de ellas independientes y fuertes. Un
estudio del Banco Mundial registra 23 organizaciones en la zona Alta y més de 50 en la
Baja. Pero el niimero real de organizaciones indigenas, es mucho mayor si consideramos
que, por ejemplo, en Eloxochitlin el Banco Mundial registra tnicamente, tres
organizaciones y los datos de campo nos muestran la existencia de al menos doce(”). Al
tratar de analizar estas organizaciones, es posible distinguir cuatro modelos organizativos
diferentes. Primero tenemos a la “organizacion productiva™:

“.. Este primer esquema de organizacién, esta conformado por grupos locales de productores; por

ejemplo, de café, miel o piscicultores que se unen para trabajar o comercializar colectivamente su

producto; estos grupos, generalmente formados por cinco a 20 miembros, a veces se constituyen

legalmente para ser sujetos de crédito y se forman por impulso gubernamental o de manera

independiente. Cuando se unen o se suman a otros ya conformados, forman organizaciones

municipales; por ejemplo, los cafetaleros de Huautla conforman la importante Asociacion

Agricola Local que agrupa a mds de 2 mil productores de 39 comunidades, o intermunicipales,

como la también importante Unién de Comunidades Campesinas Marginadas, formada por

grupos de cinco municipios y que cuenta con mds de 500 socios. Ambas organizaciones son un

ejemplo de independencia respecto al gobierno; pero existen también las organizaciones

corporativas, como el Consejo Regional Solidario de la Confederacion Nacional Campesina (CNC),

que agrupa a mds de mil socios de varios municipios, o la Coalicién de Organizaciones Indigenas

de la Mazateca Alta, derivada del Fondo Regional de Solidaridad, con mds de 15 mil socios en

catorce municipios. Algunas de estas agrupaciones forman parte de organizaciones estatales, como

la Coordinadora Estatal de ®Productores de Café de Oaxaca o la Unién Estatal de Consejos

Comunitarios de Abasto.. ().

Respecto a las “organizaciones tradicionales”, tenemos que:
“..La organizacion tradicional, se encuentra basada en el sistema tradicional de cargos al interior
de las comunidades indigenas, a través del cual, se consolida el grupo de ancianos notables, que
constituyen la cabeza de familia, a partir de la cual, se desenvuelve [a normatividad
comunitaria..” ().

A su vez, la organizacion politica:
“.Constituye grupos que aglutinan intereses comunes y buscan obtener influencia ante las
instancias de poder. Cominmente se trata de los partidos politicos que en la Sierra Mazateca

"La dinamica organizacional es cada vez mas intensa, pues la canalizacion de recursos gubernamentales sélo a
organizaciones genera la aparicion de infinidad de grupos efimeros, lo que hace que cualquier registro de su nimero
pierda rapidamente vigencia. Sin embargo, los grupos de Eloxochitlan no registrados tienen afios trabajando. A su vez,
e su articulacion con el exterior, la politica regional pareciera actuar, en la 16gica del favoritismo. Es decir, como parte
de un estilo politico nacional, las organizaciones otorgan sus votos de acuerdo con los apoyos recibidos por el gobicrno,
que en realidad son los recursos presupuestados en los distintos niveles de gobierno publico, para el desarrollo de las
comunidades; el cual es desviado a la compra de votos, por parte de funcionarios corruptos, guiados bajo intereses
partidistas y de facciones locales de poder. Al respecto, podemos consultar el interesante trabajo de: Emma
Beltran(coord.), Caracterizacion de organizaciones de la regién mazateca, Banco Mundial/PDRSZMO, Oaxaca,
México, 1995.

“Maldonado, Benjamin, Quintanar, Maria Cristina. "La gente de nuestra engua. El grupo etnolingiiistico chjota
enna(mazatecos)”, En: Barabas Alicia y Bartolome Miguel(coords), Configuraciones étnicas en Oaxaca.
Perspectivas etnograficas para las autonomias, Op,Cit. Pag.37-40.

““Maldonado, Benjamin, Quintanar, "La gente de nuestra engua. El grupo etnolingiiistico chjota enna(mazatecos)”,
Idem. Pag.37-40.
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tienen importancia: el Partido Revolucionario Institucional (PR]) a través de la CNC, las
diputaciones y delegaciones de gobierno; el Partido de la Revolucion Democrictica (PRD) a través
de l[a Unién Campesina Democritica; el Partido Verde Ecologista de México (PVEM) que llegs a
ganar el ayuntamiento de jalapa de Diaz o el Partido Popular Socialista (PPS) que hasta hace
algunos afios, tuvo gran importancia en Huautla.. Ademds encontramos también, a una
multiplicidad de organizaciones politicas indias de gran aliento contestatario, ubicadas sobre
todo, en la zona Alta de la Sierra. Un claro ejemplo vendria a ser, la edificacion del Frente tinico
de Presidentes Municipales Indigenas de la Sierra Mazateca (FUPMISM), organizacion
independiente constituida en 1993, la cual agrupaba a varios presidentes municipales indigenas,
con el fin de enfrentar conjuntamente la presién politica, hacia las dependencias estatales y
Sfederales, con el objetivo de impulsar trabajos colectivos, como la administracion de un médulo de
magquinaria para la construccion de caminos conjuntos. Por su parte, en la zona Baja, el problema
de los desplazados por las presas generé organizaciones muy fuertes, como el Frente Unificado
Independiente Mazateco (FUIM) y aliments otras como el Consejo Regional Chinanteco y
Mazateco del Frente Independiente de Pueblos Indigenas (Corechima-FIPI).” (°).

En cuanto a la organizacion de indole “gremial”, tenemos que;
“..La organizacion gremial la representa principalmente el magisterio, en sus diversos niveles en
las dos zonas y agrupaciones como la Organizacion de Investigadores de la Cultura Mazateca,
A.C., constituida por once socios desde 1990 en la zona Baja, o la organizacién de Médicos
Tradicionales, A.C., que agrupa desde 1984 a 23 médicos tradicionales de nueve comunidades de
la zona Baja..” (7).

Respecto a los lazos estrechos de articulacion interétnica, que entre las diversas
comunidades serranas cotidianamente se tejen, de acuerdo con su sistema tradicional de
cargos. Podemos decir que, el principal intento aglutinador de los “chjota énna”, por darse
una organizacién étnica propia, lo constituye el Consejo Indigena Regional Auténomo
Mazateco (CIRAM), creado en marzo de 1995 por acuerdo del “Congreso de Nuestros
Pueblos Nahuatl, Mixteco y Mazateco”, celebrado en la cuna del magonismo, el
municipio serrano de Eloxochitlan de Flores Magon Oaxaca, al que asistieron los nueve
presidentes del (FUPMISM), con autoridades de 53 comunidades y representantes de
trece organizaciones(®. Maldonado y Quintanar, nos sefialan, que estas comunidades
indigenas, sobre todo las de la zona Alta, defienden dia con dia, su cardcter comunalista
basado en el apoyo mutuo y la solidaridad colectiva, solventando exitosamente los
acechos y amenazas constantes, por parte del Estado:

“.Las elecciones de noviembre de 1995 y los conflictos posteriores pusieron a prueba la

continuidad del FUPMISM y del CIRAM, organizaciones que lograron subsistir aunque

reorganizadas; a la fecha el FUPMISM estd constituido por siete presidentes mazatecos:

Eloxochitidn, Acatepec, Mazatldn, Jalapa, Tecoatl, Ateixtlahuaca y Huehuetlin (éste iltimo, no

tiene representante en el CIRAM); electos todos via usos y costumbres, incluyendo al de Jalapa

de Diaz. E[ CIRAM derivé en una organizacion sumamente interesante, constituida por los

Consejos Indigenas Centrales o Consejo de Ancianos de seis municipios y por once organizaciones

productivas de cinco municipios: Eloxochitidn, Tecdatl, Jalapa, Acatepec y Cuaunecuiltitla, que

suman unos 400 socios en total. Por sus caracteristicas, el CIRAM es la inica organizacién

79Maldonado, Benjamin, Quintanar, ibi dem. Pag.37-40.

MIbi dem. Pag.37-40.

™La experiencia organizativa intermunicipal, no es para nada un fenémeno reciente en la region; pues hace ya varios
anos, los municipios de la Sierra, (con la excepcion de Santiago Texcalcingo y Teopoxco por cierto, los Unicos pueblos
que hablan como lengua franca al nahuatl y no el mazateco); estuvieron agrupados hacia 1975 en una asociacion
llamada “Union de Municipios Libres de la Sierra Mazateca (UMLSM)”. Esta asociacion tenia su sede en Huautla de
Jiménez y estaba formada por un Presidente, un Vicepresidente, un Secretario, un Subsecretario, un Tesorero, un Sub-
Tesorero y doce vocales. La presidencia le correspondia al Presidente Municipal de Huahutla, la vicepresidencia al
Presidente Municipal de san Mateo, la secretaria al Presidente Municipal de San Jos¢ Tenango, eteétera. Cada pucsto
estaba ocupado por el Presidente Municipal de algun municipio de la Sierra. Su principal objetivo, ademds de la unién
politica ante problemas comunes, era la realizacion de obras de infraestructura tales como lograr la pavimentacion de la
carretera Teotitlan-Sierra, la electrificacion del area, los sistemas de agua potable, etcétera.
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mazateca independiente intermunicipal, con presencia en ambas zonas, sobre todo en [a Alta, con
estrechas relaciones con [a mds importante organizacion politica étnica: el FUPMISM. La
creacion del Frente Unico de Presidentes Municipales Independientes de [a Sierra Mazateca,
constituyd toda una experiencia de formacion de redes politicas de suma importancia en [a region;
una verdadera iniciativa originalmente independiente y plural.. E[ Frente es un actor politico de
peso, pues se ha constituido, en un espacio de gestion politica; en la medida en que permite a los
municipios grandes como Huautla,, establecer amplias relaciones con los mds pequefios, a fin de
crear coaliciones capaces de construir puentes de relacién con el gobierno central..’(").

Perfil Politico de las Agrupaciones Indigenas Intercomunitarias

Somos presidentes municipales electos por mayoria en asamblea comunitaria, sin estar registrados por
ningin partido politico, salvo un municipio, por lo que nuestro compromiso es con la asamblea que nos
eligié cara a cara y después de considerar los servicios con los que en afios anteriores hemos colaborado
El con nuestras comunidades gratuitamente, segin nuestra tradicién politica del sistema de cargos.
FUPMISM  (Autoridades municipales de los municipios; Eloxochitlan de Flores Magoén , Santa Cruz Acatepec,
Mazatlan Villa de Flores y San Felipe Jalapa de Diaz)
Constituimos el Frente Unico de Presidentes Municipales Indigenas de la Sierra Mazateca en 1993 para
mejorar nuestra capacidad de presion al gobierno del estado y dependencias en nuestras gestiones, y
hemos avanzado en la coordinacion regional de actividades. Actualmente integramos el FUPMISM los
presidentes de siete municipios serranos.

El Consejo Indigena Regional Auténomo Mazateco se constituy6 en marzo de 1995 durante el Primer
Congreso de los Pueblos Nahuatl, Mixteco y Mazateco, celebrado en el municipio mazateco de
Eloxochitlan de Flores Magén, y convocado por el FUPMISM con el objetivo de consolidar la
coordinacién intercomunitaria, amplidndola también a las organizaciones sociales mazatecas

EICIRAM independientes. Actualmente lo integran los Consejos de Ancianos (organizados en Consejo Central
Indigena por cada municipio) y las organizaciones sociales de los seis municipios mazatecos. Esto
significa que estd integrado fundamentalmente por las autoridades tradicionales mazatccas y por
mazatecos que han preferido no migrar sino construir colectivamente alternativas de vida digna, desde ¢l
interior de sus propias comunidades. (Consejos de Ancianos de los municipios de Eloxochitlin de Flores
Magon, Santa Cruz Acatepec, Mazatlan Villa de Flores, San Felipe Jalapa de Diaz , San Jerénimo
Tecoatl y Santa Ana Ateixtlahuaca).

En la actualmente, la vida politica de la Sierra Mazateca, se debate entre dos grandes vias;
0 se mantiene el sedimento historico de control y subordinacién respecto del gobierno
central, a través del Partido Revolucionario Institucional; que entre otras cosas, fomento a
obscuros grupos de interés, quienes basados en intrincadas formulaciones de parentesco y
lealtades politicas, lograron servir frente al Estado, como utiles esquemas de
intermediacién politica y econémica; controlando el flujo de recursos publicos destinados
a la region. O de una buena vez, terminan de fraguarse, los multiples procesos
autonomistas de articulacion intercomunitarios, que a partir del abanderamiento de nuevos
esquemas de cooperacion y apoyo mutuo entre las distintas comunidades indigenas que
integran la Sierra Mazateca, han emergido en los ultimos afios. Lo que resulta paradéjico,
sin embargo, es que en medio de esta disputa regional, el PRI sigua teniendo el control
sobre el Congreso Estatal, asi como la gubernatura y los representantes federales; mientras

"™Maldonado, Benjamin, Quintanar, Marfa Cristina. Ibi dem. Pag.37-40. En la ciudad serrana de Huautla de Jiménez, se
estan dando dos importantes esfuerzos de orden etnopolitico. Por un lado, tenemos el amplio impulso cultural,
integrado por maestros indigenas ligados a la Universidad Pedagégica Nacional que realizan un exhaustivo trabajo de
revitalizacion de la lengua y promocion de la conciencia étnica. Como resultado de esta importante labor, encontramos,
los valiosos trabajos de investigacion y difusion realizados por Renato Garceia Dorantes, colaborador de la Casa de la
Cultura de Huautla y de la Asociacion Agricola Local. Por otro lado, encontramos un importante proceso social de
reestructuracion politica, el cual cuenta con la participacion decidida por muchos de los intelectuales mazatecos,
quienes se encuentran agrupados en el Frente Civico Huautleco. Conjuntamente, se encargan de promover un trabajo
organizativo y de concientizacion mas amplio, vinculado al movimiento indigena nacional. Ahora bien, a nivel
gubernamental, el Estado ha intentado de manera permanente, formar representaciones municipales y agrupaciones
regionales artiticiales, que solo busquen responder a sus intereses. Asi, se han registrado multiples “experiencias™,
como la acontecida en los afios 70s y que se le llamo: “Consejo Supremo Mazateco”, del que no queda nada ahora v
mas recientemente, tenemos a los Consejos Indigenas promovidos por la Procuraduria de Defensa del Indigena. El
Banco Mundial, con sus “amplisimos intereses” en la region, también ha impulsado la formacion de Consejos
Ciudadanos, para lograr administrar con mayor eficacia, el escurridizo Proyecto de Desarrollo Rural en Zonas
Marginadas de Oaxaca.
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que ha nivel municipal, el comportamiento politico disidente, mantenga una creciente
disputa con el poder establecido¢*).

Por otro lado, encontramos que precisamente dentro de este repunte autonomista, la
participacién decidida de las mujeres organizadas, est revirtiendo satisfactoriamente el
umbral nefasto del machismo patriarcal que en gran medida nublaba hasta hace algunos
afios, la vida cotidiana de las comunidades indigenas en esta zona serrana. Asi,
encontramos que a pasos agigantados, la situacién de la mujer est4 cambiando a partir de
Su nuevo estatus como mujeres organizadas, estudiantes, maestras, representantes
comunales y empleadas de cooperativas. Pues si bien, en gran medida el conocimiento
que del exterior se edifico respecto a la situacién de las mazatecas, su ancestral cultura y
los grotescos lastres que las sometian, partieron del conocimiento publico de la figura
emblematica de Maria Sabina, “/a sabia de los hongos”, (la mujer mazateca, han tenido
un lugar preponderante en la preservacién y resguardo de la sabidurfa mazateca y su
continuidad). A nivel sociopolitico su estatus era de gran marginacién, en lo que respecta
a las decisiones comunitarias y muchas veces dentro de su propia familia, debido a los
roles de subordinacién, que se vefa obligada a cubrir. Al respecto, Maldonado y
Quintanar, nos sefialan que:
“.Cada uno de los espacios ganados por las mujeres, han sido conquistados venciendo
muchos obstdculos y ataduras, algunas de sus organizaciones de mujeres impulsadas
tuvieron su origen en la promocion gubernamental, como el comité del DIT de
Eloxochitidn, que pronto rebasé el marco institucional, y se constituyé como Sociedad de
Solidaridad Social Margarita Magén y con sus 350 socias, lograron diversificar sus
Sfunciones y trabajos al interior de la comunidad, continuando con [a distribucion de
papillas y despensas, pliticas informativas sobre salud reproductiva e incorporando
actividades colectivas como la instalacion y atencién de una tortilleria, una panaderia,
cria de aves de traspatio, viveros de café y cultivo de flores..” (*Y).

La gran mayoria de estas mujeres organizadas son casadas, de mas de 30 afios y con un
promedio superior a cinco hijos. La mayoria asisti6 a la escuela, pero no mas alld del
tercero de primaria, habiendo un 20 por ciento que sélo habla mazateco. Y si bien,
contintian encargandose, con apoyo de sus hijos a las labores domésticas; en muchos
casos aportan gran cantidad de recursos econdmicos para el ingreso familiar, sin dejar de
participar ademds, junto con sus esposos, en las labores propias del campo. En el &mbito
comunitario sus enormes aportes se dan en dos aspectos estratégicos para la reproduccion
de la vida comunitaria. Primero, tenemos los beneficios directos hacia la comunidad, al
instalar servicios como molinos, tortillerias, papelerias, juntas de distribuciéon de
alimentos para nifios, cooperativas para el criado de aves o peces, etc. En segundo,

®Respecto al accionar de los diversos grupos oficialistas que operan en la region, cabe referir que se siguen movilizando
en funcion de una serie de lealtades generadas a través del compadrazgo, la economia de subsistencia imperante en la
region y la busqueda a toda costa del control politico. Lo hacen en la medida en que ello les permite perpetuar sus
intereses de distintos tipos, desde econdmicos y culturales, hasta los de prestigio y poder. Unos y otros promueven
formas de reciprocidad (compadrazgo) entre desiguales, gestionan recursos ante el gobierno, movilizan contingentes
como mecanismos de presion y en fin, buscan legitimar su estatus politico y mantener tanto el control econdmico como
ideologico. Los campesinos por su parte, se movilizan dentro del llamado "tréfico de bases" entre las propias
organizaciones. De la misma forma, las disidencias se movilizan en un juego de alianzas y compromisos. Estos
escenarios generan una fuerte competencia entre las organizaciones oficialistas, por el control de las bases campesinas,
a traves de los programas de gobierno. Adicionalmente, entre estos grupos de poder, se establecen filtros de gran peso
politico, a través del control de las presidencias municipales.

®“Maldonado, Benjamin, Quintanar, Maria Cristina. "La gente de nuestra engua. El grupo etnolingiiistico chjota
enna(mazatecos)", Op,Cit. Pig.42-44. Grupos similares, se han establecido en Tecéatl y Mazatlan Villa de Flores, todos
ellos relacionados en cierta medida, al impulso decidido que el Centro de Apoyo al Movimiento Popular en Qaxaca,
CAMPO A.C,, (organizacion no gubernamental), ha prestado en la region, a través del apoyo téenico, organizativo y de
gestion de recursos.
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también encontramos, que cubren un importantisimo rol en cuanto a la animacion
comunitaria respecta, pues, estos pueblos de alta migracién, se ven ahora fortalecidos por
mujeres organizadas que ya no migran o lo hacen poco y que no viven a expensas del
dinero enviado por el esposo migrante e intentan crear un polo de desarrollo local y
autogestivo, que les permita reproducir su cultura y tradiciones en un enclave
comunalistac?). Ahora bien, debe de considerarse también, que la participacién femenina
se registra no s6lo en los grupos exclusivos de mujeres, sino también en organizaciones
mixtas, donde se da también una divisién del trabajo pero en labores que antes eran
realizadas sélo por hombres, por ejemplo en la administracién, toma de decisiones y
produccion:

“.Los cambios dentro de la familia y la comunidad en relacion con el papel de [a mujer fian sido

desiguales, pues en lugares donde sus organizaciones son importantes, como es el caso de

Eloxochitlin de Flores Magon, los efectos son evidentes. Ahora sus esposos les dan confianza,

libertad'y las apoyan, (aunque con algunos recelos), sus hijos tienen la confianza econémica hacia

ellas y no solo hacia los fiombres y los vecinos las respetan y las animan, sobre todo cuando sus

trabajos benefician directamente a la comunidad..” (*).

Si bien, falta mucho por hacer, cada vez son mas las comunidades mazatecas, en que las
mujeres participan activamente en las asambleas comunitarias y han ganado acceso a
cargos publicos, como regidoras y secretarias municipales, ademés de tener cargos de
relevancia, en el seno mismo de las organizaciones mixtas. De cara al futuro los “chjota
enna’, tienen sus principales propuestas etnopoliticas en la zona Alta; donde sus
principales actores politicos, (el magisterio en constante lucha, las autoridades
tradicionales unificadas, y los productores agricolas organizados), edifican dia con dia,
desde una perspectiva comunalista, novedosos espacios de confluencia y articulacion. La
convocatoria nacional a declarar el “Asio Ciudadano Ricardo Flores Magon”, lanzada por
el FUPMISM y el CIRAM en octubre y realizada en noviembre de 1997 mediante una
marcha-caravana del municipio serrano de Eloxochitlan de Flores Magon a la Ciudad de
Meéxico, en la que participaron mas de mil mazatecos de ocho municipios de la Sierra
Mazateca, represent6 sin lugar a dudas la mayor concentracién politica de indigenas
organizados, que se recuerde en toda la regién. Dicha manifestacién fue posible gracias al
potencial de convocatoria que represento la insigne figura sefiera del anarquista
oaxaqueno Ricardo Flores Magén, nativo de la regién, cuya fuerza unificadora entre los
mazatecos, confirma su prosapia revolucionaria inmersa en una cultura ancestral. A
continuacion, se reproduce un extracto de la declaracion:

“..Hermanos mexicanos, hablantes de mazateco y de todas las lenguas del territorio nacional: Los

presidentes municipales mazatecos, electos por nuestras asambleas indigenas, a la manera

tradicional de nuestras comunidades, es decir de acuerdo a nuestros "usos y costumbres” y las

organizaciones sociales independientes que conformamos el Consejo Indigena Regional Auténomo

Mazateco. Convocamos a las autoridades de todos los municipios, comunidades y ejidos del pais, a

las organizaciones indias y mestizas independientes, a las instituciones académicas y no

®En 1996, el Banco Mundial, realizo un interesante estudio, respecto al nivel de participacion de las mujeres mazatecas
en el desarrollo de la region; dicho estudio reflejaba todavia, una serie de datos verdaderamente alarmantes. Pues
indicaba que en la realizacion de las labores domésticas, el 79 por ciento de las mujeres no reciben ninglin apoyo de sus
esposos e hijos; al 8.5 por ciento les apoyan en traer la lefia, al 11.5% les ayudan en el chapeo de los solares; 0.6 por
ciento recibié apoyo con el cuidado de los hijos, y al 0.2 por ciento les apoyaron en algunas labores, sin especificar
cudles. A su vez, el 100% de las mujeres entrevistadas apoyaban a los esposos en las labores del campo y en la
produccion y venta de los productos caseros. El 40 por ciento aportaba trabajo como jornaleras y el 25 por ciento
aportaba recursos al gasto familiar, a través de los beneficios que obtenian de sus organizaciones. Ver a: Banco
Mundial, Estudio especifico sobre la participacion de las mujeres, Banco Mundial/PDRSZMO/CAMPO AC,
Oaxaca, México, 1996.

®Extracto de la entrevista realizada a Dofia Eusebia Zepeda Cortés, presidenta de la mesa directiva del Comité Local de
Mujeres Mazatecas de Eloxochitlan de Flores Magon, Oaxaca, noviembre de 2004,
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gubernamentales, a sumarse a declaracion del “Afio Ciudadano Ricardo Flores Magén”; que
tendrd lugar del 21 de noviembre de 1997 (75 aniversario de su asesinato en E.U,) al 16 de
septiembre de 1998 (125 aniversario de su nacimiento en Eloxochitlin de Flores Magon,
Oax,).. ).

A partir de una cruda descripcion de la realidad mexicana, el texto declaratorio
comenzaba con una cita del revolucionario anarquista Ricardo Flores Magon, fechada
hacia 1907; en la cual, Magon trataba de explicar los motivos por los que el Partido
Liberal Mexicano llamaba en 1906 a la revolucién armada:
".Los excesos cometidos a diario por la dictadura imperante en toda la extension de nuestro
infortunado pais, los atentados contra el derecho electoral, contra el derecho de reunion, contra [a
libertad de imprenta 'y de discurso, contra la libertad de trabajo; las hecatombes con que sofoca el
gobierno las manifestaciones de civismo, los asesinatos y los robos que cinicamente Y en todas
partes cometen las autoridades, el desprecio sistemdtico con que tratan al mexicano los actuales
gobernantes, las consignaciones a los ciudadanos independientes, los préstamos enormes con que la
dictadura ha comprometido a la nacién sin mds objeto que el enriquecimiento de unos cuantos
opresores, la indignidad de nuestros tiranos que han solicitado la intervencion de nuestro
territorio por fuerzas extranjeras, y en una palabra todo ese cimulo de inequidades, de opresiones,
de latrocinio y de crimenes de todo género que caracterizan al gobierno porfirista, ameritan ser
detenidos y castigados por el pueblo, que si durante treinta afios fia sido respetuoso y humilde con
[a vana esperanza de que sus déspotas volvieran al buen camino, hoy, que se ha convencido de su
error y se ha cansado de soportar cadenas, sabrd ser inflexible en la reivindicacion de sus
derechos"(*).

La llamada “revolucion mexicana”, tal como y como lo denunciaron los propios
magonistas en su momento, fue una revolucién traicionada, por eso no cambid la situacién
de opresién y miseria, en la que la dictadura mantenia sumergidos a los pueblos indios.
Opresion y miseria, que de manera incansable denunciaran Ricardo Flores Magén y sus

““Declaracion del Afio Ciudadano Ricardo Flores Magén, Multicopiado, Oaxaca de Judrez, noviembre de 1997, Los
pueblos indios y las agrupaciones politicas que lo suscribian eran: Organizaciones mazatecas: Frente Unico de
Presidentes Municipales Indigenas de la Sierra Mazateca. FUPMISM (Autoridades municipales de los municipios;
Eloxochitlan de Flores Magon , Santa Cruz Acatepec, Mazatlan Villa de Flores y San Felipe Jalapa de Diaz). Conscjo
Indigena Regional Autonomo de la Mazateca. CIRAM20 (Consejos de Ancianos de los municipios de Eloxochitlan de
Flores Magon, Santa Cruz Acatepec, Mazatlan Villa de Flores, San Felipe Jalapa de Diaz , San Jerénimo Tecoatl y
Santa Ana Ateixtlahuac. Frente Civico Huautleco. FCH . Unién Regional de Apicultores "Miel Mazateca". Grupo
Piscicola "La Esperanza” de San Jerénimo Tecoatl. Grupos Piscicolas "NDA NSDIKA" de Eloxochitlan . Grupo
Piscicola "Agua Hierba Santa" de Eloxochitlan. S.S.S. "Margarita Magén" de Eloxochitlan. Grupo de Productores de
Palma Camedor de Eloxochitlan .A. L. de Productores de Café de Santa Cruz Acatepec .S.S.S. "NDA X00" de San
Felipe Jalapa de Diaz .Federacion de Sociedades de Solidaridad Social de San José Tenango . Comuneros de San Juan
Coatzospan. Cafetaleros de San José Buena Vista, Eloxochitlan .Mujeres Cafetaleras de San José Tenango.. Union de
Unidades Econdmicas Productoras de Café, de Jalapa de Diaz. 09 .Unién de Mujeres Organizadas "Margarita Magon"
.Sociedad de Solidaridad Social de Mujeres "Nashinanda Kabesutjien" .Asociacién de Gestores Comunitarios de
Mazatlan Villa de Flores . Frente Unificador Mazateco de Jalapa de Diaz. Organizaciones de Oaxaca: Seccién 22 del
Sindicato Nacional de Trabajadores de la Educacion .Ayuntamiento de Teotitlan de Flores Magén .Ayuntamiento de
Oaxaca de Juarez .Foro Tribuna Libre .Academia de Derechos Indios de la Asamblea Mixe. Servicios del Pueblo Mixe
.Servicios para una Educacion Alternativa .Anadeges del Sur Pacifico . La Casa del Libro. Organizacion Popular

, Independiente de Matias Romero. El Barzén, Matias Romero .Coalicién de Maestros y Promotores Indigenas de

| Oaxaca. Centro de Apoyo al Movimiento Popular Oaxaquefio, Union de Comunidades Indigenas de la Zona Norte del
Istmo.

*“Declaracion del Afio Ciudadano Ricardo Flores Magén, Op. Cit. Ahora bien, resulta evidente, la correlacion directa
que encontramos entre la insigne figura sefiera del anarquista oaxaquefio Ricardo Flores Magon, (nativo de la region), v
la presencia de una emergente proyeccion del magonismo dentro de las comunidades indigenas y sus agrupaciones
dentro de la Sierra Mazateca. Baste hacer notar aqui, las motivaciones que aducfan las  autoridades indigenas
convocantes: j;Porque es acuerdo y mandato de nuestras asambleas!! [ jPorque el magonismo es una experiencia que
sigue produciendo vida!! ; jPorque necesitamos extender su obra entre nuestros nifios y jévenes!! jiPorque el gobierno
central no tiene derechos de exclusividad sobre nuestros dirigentes histéricos!!.
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valerosos compafieros, justo como ahora lo secundaban sus paisanos eloxochitecos. De
esta manera, si los “chjota enna, continuaban aun sumergidos en el més lacerante de los
olvidos y las exclusiones, era debido a un Estado totalitario y corrupto, sordo ante sus
legitimas demandas. A partir de lo cual, adquiria una legitimacién politica su
movilizacién:
“.Hoy, los pueblos indios no llamamos a la nacién a la lucha armada ni nos lanzamos a ella, pero
somos conscientes de que solo hasta que nuestros hermanos zapatistas se levantaron en armas, el
gobierno mexicano acepté que los indios existimos y tenemos derechos que son pisoteados. No
queremos ir a las armas, pero sabemos y sentimos que los zapatistas son la reserva armada de [os
indios mexicanos; por eso es que no vamos a permitir que el gobierno federal los siga agrediendo.
Ellos no estdn solos, como nosotros ya tampoco lo estamos.. México requiere una transformacion
profunda. Si existe voluntad de que ésta se haga de manera pacifica, se tiene que garantizar
libertades a la ciudadania, escuchando la voluntad del pueblo y actuando en respuesta a su
mandato. De otra manera, los cambios no serin pacificos. Y la violencia no empezard en las filas
indias: ya empezo en las filas del gobierno..” (*).

Enfaticos continuaban su descripcion del corrupto sistema politico mexicano:

“..Hoy, los pueblos indios vemos la descomposicion del sistema politico mexicano y padecemos sus
violentos intentos por evitar la muerte. La sierra mazateca ha sido uno de los principales
escenarios de guerra del priismo apoyado por el gobierno: recordamos con coraje el estado de sitio
que desde finales de 1995 vivié durante meses el pueblo de Mazatlin Villa de Flores (lugar de
nacimiento de Don Teodoro Flores, padre de los Flores Magon) a manos de priistas armados.
Recordamos en esas mismas fechas la toma del palacio y la emboscada a las autoridades de
Eloxochitlin de Flores Magén a manos de priistas, los mismos que, protegidos por la 'justicia’,
dispararon contra las autoridades municipales de Eloxochitlin hace unos meses y que volvieron a
disparar contra ellas hace unos dias..” (*').

La Sierra Mazateca, es una de las regiones de mayor concentracion de miseria. Segin los
propios datos oficiales, el pueblo donde nacié Ricardo, San Antonio Eloxochitlan, se
encuentra entre los municipios de mas alta marginalidad a nivel nacional. Col¢ricos, los
“chjota enna ", elaboraban un llamado urgente a la nacion:
“.Llamamos a la nacion a organizarse para forzar al Estado mexicano a aceptar soluciones no
armadas a nuestros problemas, pero no debemos perdernos en negociaciones burocriticas que
nublan la vision del conjunto de nuestros problemas e intereses. ®or esto, los [lamamos también a
leer y releer [os textos e historias del movimiento magonista, para que su perspectiva radical nos
ayude a mirar de manera critica nuestras estrategias de lucha..Los pueblos indios de México, ya
no estamos dispuestos a seguir pagando las consecuencias de los errores de nuestros bisabuelos,
quienes no secundaron con mds decision el llamado de los magonistas a impulsar una revolucién
completa, es decir econémica y politica y no sélo cambiar de amos, a través del embuste electoral.
Ellos no lograron una solucion definitiva a los problemas que padecemos los mexicanos y, como
vemos, siguen siendo los mismos 90 afios después. Tampoco estamos ya dispuestos a seguir
cruzados de brazos y que nuestros hijos nos reclamen nuestra irresponsabilidad.. EL Ao
Ciudadano de Ricardo Flores Magon”, al que invitamos a la nacion a sumarse y cuya declaracion
haremos en la tumba de Ricardo en el Distrito Federal, es un marco oportuno para_fomentar en
todo el pais esta reflexion y discusion impostergables.. ¥ RATERNALMENTE jVIVA TIERRA
Y LIBERTAD!. Teotitlin de Flores Magén, Oaxaca, 19 de noviembre de 1997..” (*).

El anuncio publico de este, “4NO CIUDADANO RICARDO FLORES MAGON”, a
celebrarse del 21 de noviembre de 1997, al 16 de septiembre de 1998, causo una enorme
expectacion entre un movimiento indigena en plena efervescencia a raiz del alzamiento
armado zapatista de enero de 1994. Este llamado, representaba la voluntad manifiesta de
las asambleas comunitarias participantes, las cuales lanzaban un llamamiento a toda la

®Declaracion del Afio Ciudadano Ricardo Flores Magoén, Idem.
SD1bi dem.
®bi dem.




“Usos y Costumbres, Comunalidad’y Resistencia Indigens en ©

i e S s
nacién, para alzar la voz e increpar un ;ya basta!, capaz de poner al magonismo en la
discusién ciudadana a nivel nacional; enmarcado, en la conmemoracién del 75
aniversario del asesinato del insigne anarquista oaxaquefio, Ricardo Flores Magoén,
acaecido en la penitenciarfa federal norteamericana de Leavenworth, Kansas; el 21 de
noviembre de 1922 y el 125 aniversario de su nacimiento ocurrido el 16 de septiembre de
1873, en la comunidad mazateca de San Antonio Eloxochitlan, re bautizada en su honor,
hacia 1973, como Eloxochitl4n de Ricardo Flores Magén. Dicho llamado, consistfa, en la
elaboracién de una invitacién, a las més variadas organizaciones sociales y civiles
independientes, a los municipios e instituciones académicas de todo el pais a impulsar en
sus asambleas la posibilidad de sumarse a esta declaracién, la cual se haria publica en
noviembre de 1997. Se proponia en ella, que fuera el presidente municipal de
Eloxochitlan de Flores Magén, quien hiciera la declaratoria nacional del “4sio Ciudadano
de Ricardo Flores Magén”, el dia 21 de noviembre, en la Rotonda de los Hombres
Ilustres del Panteén Dolores en el D.F., (lugar en donde descansan sus restos). Este
llamado, habria de durar desde esa fecha hasta el 16 de septiembre del afio siguiente. Las
tareas, a las que se comprometerian, los subscriptores de este llamado, serfan muy
peculiares, pues se trataba de:

‘Que las organizaciones, municipios e instituciones que la suscribieran, incluyeran en sus

documentos internos y de difusion (cartas, oficios, memorias, [ibros, Sfolletos, diplomas,

comunicados a la prensa, etc.), la leyenda: "1997-1998 Afio Ciudadano de Ricardo Flores Magon"

Y, st ast lo decidian, también alguna consigna magonista (por ejemplo "iViva Tierra y Libertadl").

Ademds, quienes asi o acordaran, realizaran eventos dentro de su organizacién, comunidad o

region durante ese afio, o se sumaran a los que otros organizaran, por ejemplo conferencias, mesas

redondas, concursos (oratoria, poesia, dibujo, etc.), trabajos de investigacién y difusion, etc. con

temas magonistas o anarquistas. Ademds, debian asistir el 21 de noviembre, a la Rotonda de los

Hombres Ilustres del Panteén Dolores en el D.F. a la declaratoria nacional’y realizaran su propia

declaracion en sus propios lugares de trabajo, y tratasen de difundirlas en la prensa local; nacional

e internacional..” (*).

Sin lugar a dudas, en esta invitacién, se resaltaba la condicién rebelde del llamado
politico; pues éste se encontraba enmarcado, a partir de una busqueda ciudadana y plural,
cuyo caracter intersectorial, era algo méas que novedoso, pues logré atraer de gran manera,
la participacion de una emergente sociedad civil organizada:

"Queremos advertir que no es un afio "oficial’, decretado verticalmente por el gobierno centralista

mexicano para ser implementado por el ®RJ, sino que es un acuerdo de las asambleas generales de

nuestras organizaciones y comunidades mazatecas (de donde son originarios los Flores Magén)

tanto declararlo como invitar a los municipios y organizaciones independientes de ciudadanos del

pais a que lleven la propuesta a sus asambleas para considerar la posibilidad de que se sumen a

esta declaracion.. Es necesario refrescar en la memoria ciudadana la importancia y caracteristicas

de las propuestas y acciones del magonismo como critico del sistema opresor, como convocante a

construir un México nuevo (recordando que fue el inico movimiento revolucionario que sugeria

aprender de [a experiencia comunal de los pueblos indios) y como radicalizador de movimientos

tan importantes en México a principios de siglo XX como el zapatismo (hay que recordar que Sue

el magonismo el que desde 1910 lanz6 la consigna Tierra y Libertad!, un afio antes de que el

zapatismo naciera al escindirse de Madero y lanzar el Plan de Ayala).."(*).

Ahora bien, resulta aqui de extrema importancia, resaltar los enormes esfuerzos
organizativos, que detrds de esta convocatoria publica, se dieron lugar. El proceso
articulador de las diversas fuerzas sociales, entorno a esta larga marcha indigena
mazateca, por su autodeterminacién como pueblos, no fue para nada algo sencillo, dado
que a lo largo de las diversas convocatorias previas, tuvieron que integrarse para la

®Extracto de una entrevista realizada al presidente de la Asamblea [ndigena Magonista de Eloxochitlan de Flores Magén,
Oaxaca. Jaime Betanzos Fuentes, noviembre de 2004.
“Declaracién del Afio Ciudadano Ricardo Flores Magén, Op. Cit.
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coordinaci6n, una multiplicidad de grupos y colectivos tanto del interior del estado, como
de carécter nacional e internacional(). Cabe sefialar que la realizacién de este evento en su
totalidad, recayé directamente en los municipios mazatecos y sus sélidas redes
organizativas intermunicipales, de corte asociativo, basadas en la solidaridad y el apoyo
mutuoc?).. Este hecho, fue un factor decisivo, para que se llamara tan fuertemente la
atencién, de diferentes sectores sociales de la Ciudad de México, principalmente de

®YLa gran marcha caravana a la ciudad de México para declarar el Afio Ciudadano Ricardo Flores Magon, y reivindicar su
vida y obra; contemplaba una agenda de actividades sumamente compleja: DOMINGO 16 DE NOVIEMBRE 1997.-
Eloxochitlén de Flores Magén. 12:00 del dia. Celebracién de una misa especial mazateca, con el objeto de dar la
despedida y bendicién a los marchistas a la ciudad de México. MIERCOLES 19 DE NOVIEMBRE 1997. Eloxochitlan
de Flores Magén. 3:00 a 4:30 a.m. Llamado a la poblacion y a los marchistas para su concentracién en la plaza civica
del municipio, por medio del repique de campanas y el toque del caracol. 5:00 a.m. Inicio de la marcha por el
tradicional camino viejo de herradura a San Jerénimo Tecoatl. (Tiempo estimado de recorrido 2 horas). San Jerénimo
Tecdatl. 7:00 a 7:30 am. Llegada a San Jerénimo Tecéatl y organizacién de los diferentes contingentes de los
municipios y organizaciones que se suman a la marcha. 7:30 a.m. Reinicio de la marcha de la cabecera munici pal a el
Plan de Guadalupe, por la carretera pavimentada. (Tiempo estimado de recorrido 1:30 horas). 9:00 a 10:00 a.m.
Llegada a el Plan de Guadalupe y parada para el desayuno de los marchistas. 10:00 a.m. Salida de el Plan de Guadalupe
por el tradicional y viejo camino de herradura a Teotitlin de Flores Magén, pasando por San Bernardino. (Tiempo
estimado a San Bernardino 3 horas). San Bernardinol3:00 a 15:00 pm. Llegada a San Bemardino, comunidad
programada para la comida de los marchistas. 15:00 p-m. Continuacién de la marcha a Teotitlén de Flores Magén, por
el tradicional y viejo camino de herradura. (Tiempo estimado 3 horas). Teotitlan del Camino. 18:00 a 20:00 p.m.
Llegada a Teotitlan de Flores Magén y recepcion por parte de las autoridades y pueblo en general. Participacion en el
Acto Politico y cultural organizado por el municipio y pueblo en general. 20:00 p.m. Alimentacién de los marchistas y
se pernoctard en el Palacio Municipal, Casa de la Cultura y en las Escuelas. 20 DE NOVIEMBRE 1997 Teotitlan de
Flores Magén. 7:00 a 8:00 a.m. Desayuno de los marchistas. 8:30 a 9:00 a.m. Acto Civico y Guardia de Honor en el
monumento a Ricardo Flores Magén, ubicado a la Salida de Teotitlin de Flores Magé6n. 9:00 a.m. Reinicio de la
marcha, por carretera pavimientada, en compaiiia del pueblo en general de Teotitlan de Flores Magén hasta los limites
entre Oaxaca y Puebla, donde despediran a los marchistas mazatecos, Tiempo estimado de recorrido 1 hora) 10:00 a.m.
Abordar autobuses y reinicio de la marcha-caravana a la ciudad de México. (Tiempo estimado de recorrido 6 horas).
Ciudad de México. 16:00 p.m. Arribo a la ciudad de Meéxico. Cena y pernoctada. 21 DE NOVIEMBRE DE 1997
Ciudad de México. 8:00 a.m. Concentracién en el Zécalo de la Ciudad de México. 9:00 a.m. Inicio de la marcha. Ruta
de la marcha magonista: Avanza por 5 de Mayo hasta Filomeno Mata, una cuadra antes del Eje Central, sede del Club
de los Periodistas, donde simultineamente se realizard una conferencia de prensa. Parada en el Club de los Periodistas,
donde se incorporan los que estaban en la conferencia (regresa a 5 de Mayo y contintia por Av. Hidalgo hasta el metro
Hidalgo y da vuelta para continuar por Balderas) Parada en La Jornada (Contintia por Balderas y en la esquina con
Morelos se incorporan los de la Biblioteca Social Reconstruir) Continta por Balderas y da vuelta en Arcos de Belén
Sigue por Arcos de Belén-Avenida Chapultepec hasta Medellin, donde se desvia para arribar a las oficinas del Centro
Nacional de Comunicacién Social (CENCOS), el cual devuelve el acta, que da fe del lugar del natalicio de Ricardo
Flores Mago6n, en uno de los municipios de la Sierra Mazateca. Este valioso testimonio documental, se les dej6 en
custodia en el afio de 1994. (regresa a Av. Chapultepec y sigue por Constituyentes hasta el Panteén Dolores). 13:00
p-m. Llegada a 1a Rotonda de los Hombres Ilustres.

“PLa relacién final, de los municipios y organizaciones mazatecas participantes en la marcha a esta ciudad de México,
fueron: Frente Unico de Presidentes Municipales Indigenas de la Sierra Mazateca. FUPMISM (Autoridades
municipales de los municipios; Eloxochitldn de Flores Magén, Santa Cruz Acatepec, Mazatlan Villa de Flores y San
Felipe Jalapa de Diaz) Consejos Indigena Regional Auténomo de la Mazateca. CIRAM (De los municipios de
Eloxochitlan de Flores Magén, Santa Cruz Acatepec, Mazatlén Villa de Flores, San Felipe Jalapa de Diaz, San
Jerénimo Tecdatl y Santa Ana Ateixtlahuaca). Frente Civico Huautleco. FCH Unién Regional de Apicultores "Miel
Mazateca" Grupo Piscicola "La Esperanza" de San Jerénimo Tecéatl. Grupos Piscicolas "NDA NSDIKA" de
Eloxochitlin Grupo Piscicola "Agua Hierba Santa" de Eloxochitl4n, §.8.S. "Margarita Magén" de Eloxochitlin, Grupo
de Productores de Palma Camedor de Eloxochitlén. A. A. L. de Productores de Café de Santa Cruz Acatepec. S.S.S.
"NDA XOO0" de San Felipe Jalapa de Dfaz. Federacién de Sociedades de Solidaridad Social de San José Tenango.
Comuneros de San Juan Coatzospan. Cafetaleros de San José Buena Vista, Eloxochitlén de Flores Magén. Mujeres
Cafetaleras de San José Tenango. Unién de Unidades Econémicas Productoras de Café, de Jalapa de Diaz. Union de
Mujeres Organizadas "Margarita Magén" Sociedad de Solidaridad Social de Mujeres "Nashinanda Kabesutjien".
Asociacién de Gestores Comunitarios de Mazatlan Villa de Flores, Seccién 22 CNTE-Oaxaca. Centro de Apoyo al
Movimiento Popular Oaxaquefio A.C. Frente Unificador Mazateco de Jalapa de Diaz.
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j6venes universitarios, deseosos de entrar en contacto con el comunalismo indio y abrevar
de ellos, sus encomiables experiencias de lucha y resistenciac?).

El carécter de agitacién y reflexién social, que pretendia esta gran caravana mazateca, en
torno al papel jugado en la historia nacional, de este précer libertario oaxaquefio; trajo
consigo el despertar critico de esta valoracién, y a partir de este momento comenzarian a
surgir nucleos solidarios de estas ideas libertarias, por casi todo el pafs. La gran mayoria
de estas organizaciones con fuerte raigambre magonista, que habrian de aparecer al fragor
de las actividades desarrolladas entorno al “4#io Ciudadano de Ricardo Flores Magin”,
no se trataran de pequefios grupos, sin ningin trabajo o representatividad. Varias de estas
agrupaciones, contintian hasta nuestros dfas, como los més fieles continuadores del ideario
magonistaC). Las crénicas periodisticas de los medios que se dieron cita en la
concentracién, transcriben un escenario de jubilo y resistencia indigenas, dificiles de
repetir:
“..Después de cruzar la ciudad de México, el pasado 21 de Noviembre, mds de 1,000 indigenas
mazatecos de Oaxaca, acompafiados por dirigentes sindicales, periodistas, grupos anarquistas,
estudiantes, punks y académicos, llegaron al panteén de Dolores, donde yacen los restos mortales
de Ricardo Flores Magén. Ese dia se cumplian 75 afios del asesinato en la cdrcel norteamericana
de Leavenworth de este luchador social oaxaquerio y fue la Secha elegida para hacer piiblica la
Declaracion del Afio Ciudadano Ricardo Flores Magén.. Su tumba fue adornada con flores y se le
prendieron velas, hubo encendidos discursos, danzas y miisica tradicionales, Ahi varios de los
oradores reclamaron al Gobierno el cumplimiento de los Acuerdos de San Andrés. Este afio, el acto
luctuoso fue mucho mds concurrido que los afios anteriores gracias al esfuerzo de los Presidentes
municipales indigenas de la region Mazateca..”(*s).

La declaratoria de inicio del Afio Ciudadano “Ricardo Flores Magon”; lleg6 asf:
“.Hoy, cuando México vive un prometedor renacer de la dignidad indigena, varios miles de
indigenas mazatecos recorrimos a pie, durante largos dias, parte del trayecto emprendido el siglo
pasado por la familia Flores Magén, en su arduo transitar desde la Sierra Mazateca fasta [
capital de la Republica, en busca de mejores condiciones de vida tal y como hoy, miles de sus
paisanos lo siguen haciendo.. En recuerdo de este gran revolucionario anarquista oaxaquefio y del
importante movimiento que encabezd, un nutrido grupo de organizaciones Y autoridades
tradicionales y municipales e la sierra mazateca (lugar de origen de los Flores Magén) convocan
a toda la nacién, a declarar el Afio Ciudadano de Ricardo Flores Magon, que inicia hoy, con

®YEs necesario, hacer notar aqui, que es de llamar la atencién, la gran cantidad de espacios académicos, que se abrieron
por parte de diversas instituciones educativas, por todo el pais; principalmente del sur y centreo. Destacan entre las
muchas actividades realizadas en coordinacién, con el comité promotor de esta gran caravana; el coloquio titulado,
iVIVA TIERRA Y LIBERTAD! MAGONISMO Y ANARQUIA, celebrado en la ciudad de Oaxaca del 24-25 de
noviembre de 1997, bajo los auspicios del Instituto de Investigaciones en Humanidades de la Universidad Auténoma
“"Benito Juarez" de Oaxaca; el cual contd con la participacién de importantes dirigentes indigenas asi como diversos
investigadores de renombradas instituciones educativas y de administracion de la situacién del campo en México.

®PLa Seccion 22-SNTE, acord6 en su asamblea estatal el 4 de octubre y lo impulso en el congreso nacional de la CNTE
(24-26 Oct), (Mesa 4) ; la declaracion del afio ciudadano Ricardo Flores Magon. Se elaboré una seleccion de fechas y
textos para leer todos los lunes en las ceremonias escolares y se entregé a CMPIO (Coalicién de Maestros y Promotores
Indigenas de Oaxaca) en su asamblea de consejo para impulsarlo en sus 310 escuelas y con la seccion 22. Se envid
correos electronicos a 3000 ONG's. Se entregaron cartas a varios sindicatos, entre ellos la delegacion del INAH.
También a UGOCP. Se reparti6 informacién, dentro del Congreso Nacional Indigena de octubre de 97. Los mazatecos
ditundieron la declaracion con organizaciones y comparieros. Se entregd carta a la Asociacion de Mujeres Periodistas
de Oaxaca.

®Centro Cultural Libertario-RFM, “Editorial.. INo te resistas a resistir;”, En: “Resistencia Magonista”, Boletin de
Informacion del Centro Cultural Libertario-RFM. Publicacién mensual, México, D.F., enero 30 de 1998. En pleno
Pantedn de Dolores, en la ciudad de México, fue presentado ante la tumba de Ricardo Flores Magén, la reedicion del
libro: Magonismo y Movimiento Indigena en México, escrito por Juan Carlos Beas, Benjamin Maldonado y Manuel
Ballesteros, y coeditado por el Centro Cultural Libertario Ricardo Flores Magén, el Centro de Apoyo al Movimiento
Popular Oaxaquefio, el H. Ayuntamiento Constitucional de San Antonio Eloxochitlan, Oaxaca, Ce Acatl, y la
organizacion indigena oaxaquefia UCIZONI.
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motivo del 75 aniversario de su asesinato, y concluird el 16 de septiembre de 1998, en que
celebraremos el 125 aniversario de su nacimiento. Por tanto, durante todos los lunes de este Afio
Ciudadano, recordaremos alguna fecha importante en el magonismo y leeremos alguno de los bellos
y combativos escritos de nuestro paisano, Ricardo Flores Magon.. “.. Hoy se cumplen 75 afios de
la muerte de este apasionado defensor de la causa india, el infatigable anarquista Ricardo Flores
Magon. Este 21 de noviembre (fecha del aniversario) los Presidentes Municipales (alcaldes) de
diversas comunidades magonistas de la Sierra Mazateca convocamos "por acuerdo y mandato de
nuestras asambleas" a declarar el "ANO CIVDADANO FLORES MAGON". Una celebracion
que durard desde afiora y hasta el 16 de septiembre de 1998, coincidiendo con otra efemérides, la
de su nacimiento hace 125 afios.. Celebraremos un afio de fhiomenagjes a un luchador vivo, de
inagotable tesén y admirable ética libertaria. Justo es que sus paisanos, le rindamos este merecido
tributo..’(*°).

A partir de aqui, habrian de suscitarse un torrente de actividades politicas, en los mas
variados escenarios que iban desde las plazas publicas, los barrios y las escuelas de las
comunidades indigenas involucradas; hasta la realizacién de mitines informativos en
locales sindicales, centros sociales, prisiones y bibliotecas. Buscando ahondar en los
corazones nobles de los indigenas oaxaquefios, que al igual que Ricardo Flores Magon,
mantienen aun el fervor incesante a la justicia, la tierra y la libertad de todos los pueblos
oprimidos. Hoy vivimos "tiempos locos", como los que le tocaron vivir a Magén. El
alzamiento zapatista y el despertar de la conciencia indigena, que este ha provocado; estan
siendo reprimidos a sangre y fuego. Pero, como dijera Ricardo, "No importa, los
revolucionarios vamos adelante. El abismo no nos detiene: el agua es mas bella
desperiandose" ().

®9Centro Cultural Libertario-RFM, “Editorial.. INo te resistas a resistir; ", En: “Resistencia Magonista”, Boletin de
Informacién del Centro Cultural Libertario-RFM. Op. Cit. Todos los dias lunes de la temporalidad comprendida por ¢l
Afio Ciudadano (del 20 de noviembre de 1997, al 16 de septiembre de 1998), se buscaba que hubieran una serie de
reflexiones, entre los nifios y jovenes mazatecos, en sus escuelas. Los puntos de mayor relevancia eran: El 21/nov/1922.
Es asesinado Ricardo Flores Magon. A los 49 afios de edad, casi ciego y enfermo de los pulmones; en su celda del
penal de Leavenworth, Kansas, E.U. Otro dirigente magonista preso, Librado Rivera, fue el primero en ver el caddver y
observo claras huellas de ahorcamiento. La version oficial fue que murié de una enfermedad del corazén. El
1°/jul/1906: Publicacion del Programa del Partido Liberal Mexicano. En septiembre de 1905 los magonistas
constituyeron la Junta Organizadora del Partido Liberal Mexicano e iniciaron un proceso de consulta para conformar su
programa. Este programa fue publicado el 1° de julio de 1906 en un sobretiro de Regeneracion que alcanzé los 250 mil
ejemplares. Este programa y el manifiesto del 23 de septiembre de 1911 son los dos documentos rectores més
importantes de magonismo. EI 7/Agosto/1900: Inicio de la publicacién de "Regeneracion”, el principal periddico del
movimiento magonista durante 18 afios. En él difundian su pensamiento tratando de que el pueblo mexicano tuviera
conciencia de las causas de su situacion de pobreza y luchara por tener una vida mejor. Aunque en ese tiempo era
mucha la gente que no sabia leer, los jévenes revolucionarios, jugaron un papel muy importante pues juntaban a los
campesinos y obreros para leerles el periddico y asi pudieran conocer las ideas magonistas de libertad y discutirlas. Por
altimo, tenemos al 16/sep/1873: Nace en San Antonio Eloxochitlén, una pequefia comunidad mazateca, enclavada en la
serrania, Ricardo Flores Magon, el segundo hijo de Don Teodoro Flores y Margarita Magén. Ahora bien, la propuesta
politica hacia los maestros rurales que suscribieran dicha declaracién, no sélo consistiria en leer durante un afio, las
efemérides magonistas, a lo largo de las ceremonias escolares de todos los lunes; sino que también se incorporasen
algunos de estos textos a los ejercicios de escritura. En el aspecto filoséfico, se proponia que los maestros les pidieran
a los nifios que les leyesen algunos textos del magonismo a sus familiares y les solicitaran algin tipo de comentario al
respecto. También que aprovecharan toda reunién con sus familias, para iniciarlas con alguna lectura magonista
traducida a la lengua de la comunidad. En todos los casos, se planteaba que se invitara a las autoridades municipales y
tradicionales y padres de familia a las ceremonias en donde se declarase el “4fo Ciudadano Ricardo Flores Magon”.

®Tras la realizacion del Afio Ciudadano RFM, la semilla sembrada por el Magonismo, habria de germinar y de ella
emanarian un caudal de organizaciones oaxaquefias, que reivindicaban en su ideario politico, la figura insigne de aquel
anarquista oaxaquefio. Tal es el caso de la conformacién de una red de redes sin precedente histérico en el Estado.
Cuyo nombre fue el de Consejo Indigena y Popular de Oaxaca "Ricardo Flores Magon” (CIPO-RFM), las mas nobles
rebeldias abrigaban este esfuerzo conjunto de las siguientes organizaciones indigenas y campesinas: (OIDHO),
(CODECI), (UCIZONI), (UCD), (FIOB) y (CODEP). Las demandas centrales de esta convergencia politica estatal,
eran ¢l cumplimiento de los Acuerdos de San Andrés, la desmilitarizacion de las zonas indigenas del pais y la atencion
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El evento final, que diera por concluido el: “4Aio Ciudadano de Ricardo Flores Magon”,
habria de tener lugar en la Escuela Primaria del municipio serrano de Eloxochitldn de
Flores Magén,(lugar de nacimiento de Ricardo Flores Magon); luego de una serie de
eventos que tuvieron lugar en casi la totalidad de los municipios de la sierra mazateca:

" Hoy concluye el “Afio Ciudadano de Ricardo Flores Magon”, al que nos sumamos en esta
escuela, celebramos dos nacimientos: el de Ricardo Flores Magon y el de la Revolucion
Magonista. Estos dos nacimientos darian a nuestra nacién una perspectiva nueva y renovadora,
alimentando movimientos y pensamientos que no fian podido triunfar, pero que siguen teniendo
mucho que decir y aportar para la reconstruccién de nuestra nacion. Esperamos que el haber
recordado a lo largo de este aiio tanto los fechos magonistas como sus ideas nos motiven a pensar
e impulsar nuevos nacimientos. Cuando la policia politica de los Estados Unidos Norteamérica,
asesiné a Ricardo Flores Magon en una oscura celda de la penitenciaria de Leavenworth, Kansas,
el 21 de noviembre de 1922. Nunca imaginé que setenta y siete afios han transcurrido desde of
Sfunesto crimen que acabara con la exjstencia material del gran revolucionario, pensador profundo
y rebelde a toda sumisién, como lo llamé su leal compariero Librado Rivera..” (**)

A lo largo de esta emotiva ceremonia, continué el clamor por la utopia del comunalismo
magonista, el cual gano las conciencias y prefio los corazones de centenares de nifios
indigenas y profesores rurales, que alli se dieron cita para atender las proclamas
magonistas:
“.A pesar del tiempo, Magon continua vivo en el corazén digno del México de abajo, el de
verdad; el de los pobres y los desheredados. En efecto, Magén vive en los grupos de jovenes
(estudiantes, sindicalistas, campesinos e indigenas) que ven en é[ un ejemplo a seguir, en los
niicleos obreros que se inspiran en su obra anticapitalista, en el municipio rebelde que [leva su
nombre en las tierras libres y dignas de los indigenas zapatistas y también, especialmente, en esta
su tierra, el municipio auténomo de San Antonio Eloxochitlin, enclavado entre las montafias
oaxaquenias que lo vieran nacer. Ricardo Flores Magén y el Partido Liberal Mexicano
emprendieron una lucha propagandistica, organizativa y militar sin descanso en contra de la
dictadura de Porfirio Diaz y del sistema capitalista y autoritario de su época. Al finalizar el
siglo, la obra de Flores Magon se levanta como uno de los faros utdpicos mds importantes de las
luchas libertarias, anticapitalistas y autogestionarias en nuestro pais. Magon es y serd inspiracion
de todo revolucionario que aspire a destruir el podery a promover la autogestion social del pueblo
mexicano. E[ sueiio de Magon de un pais en el que sus habitantes tengan pan, educacion, tierra,
libertad; trabajo libre no asalariado, en el que todo sea para todos y no de propiedad privada,
conserva su vitalidad... €/ ideal de que los pueblos conduzcan sus destinos sin jefes, vanguardias
o caudillos y autogestionen sus organizaciones y sus luchas, para que no sean utilizados por los
burdcratas de los partidos, los militares y la clase intelectual como carne de caiién en su ascenso al
poder, es hoy mas vdlido que nunca...” (*)

inmediata a las demandas de los pueblos indios y grupos populares de Oaxaca. El dia 19 de Noviembre de 1997, con
una movilizacion por las calles de la ciudad de Oaxaca, el Consejo bloquea el Palacio de Gobierno y da a conocer su
declaracion politica al pueblo de Oaxaca. Un dia después, llevaria a cabo una manifestacion por las calles de la ciudad,
concluyendo con un acto ante el Busto de Ricardo Flores Magén, donde el Consejo se adhiri6 a la Declaracion del 4o
Ciudadano Ricardo Flores Magdn. Ahora bien, al paso de los afios, para noviembre de 2001, habiendo dejando fuera al
oportunismo y las ambiciones personales de algunos oportunistas, dicho consejo popular, transitarfa a un proyecto
mucho més acabado ¢ integrador como lo es la Alianza Magonista Zapatista (AMZ), la cual estaria conformada en esta
nueva etapa por (OIDHO), (CODEDI-Xanica), (FUDI), (COSIC) y (CAMA); con dicha alianza, ya no solo integra a
organizaciones oaxaquefias, sino que se trata de un proyecto mucho mas amplio, de indole regional, nacional e
internacional, enraizado en las luchas libertarias de los pueblos y barrios, del campo y de la ciudad. Asi pues la voz
rebelde del magonismo cabalga de nuevo.

®Extracto de la clausura y declaracion politica del Afio Ciudadano Ricardo Flores Magén, realizada por el profesor
Froylan Rios Gallardo, director de la Escuela Primaria “Miguel Hidalgo” de San, Antonio Eloxochitlan, Sierra
Mazateca, Teotitlan Oaxaca, septiembre de 1998.

®Extracto de una entrevista realizada al presidente de la Asamblea Indigena Magonista de Eloxochitlan de Flores M agon,
Oaxaca. Jaime Betanzos Fuentes, noviembre de 2004.
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Asi, habria de terminar, esta prueba de organizaci6n intermunicipal, la cual daba entrada a
un nuevo proceso politico en toda la regién mazateca, una causa de accién y gestién de la
politica, entendida esta, ya no solamente en su &mbito restrictivo de referencia
marcadamente electorera; sino y sobre todo a un ejercicio directo de constitucién de
esquemas propios de representacién politica comunalista, los cudles fueron capaces de
dotar de forma y fondo a los ejercicios cotidianos de la democracia real y no meramente
formal, "procedimental"; con que cuentan los pueblos indios en la actualidad; siempre
apelando a sus ancestrales practicas asamblearias y comunalistas, con que cuentan las
comunidades “chjota enna”, en su enorme transitar de lucha, en busca del respeto a su
libre determinacién. o

“.En el pueblo indigena de San Antonio Eloxochitlin, hacia 1873 nacié el politico, periodista,

dramaturgo y precursor de la Revolucion Mexicana, Ricardo Flores Magon. Hijo de don Teodoro

Flores y Margarita Magon, abrevé de los indios mazatecos una filosofia libertania y de

cooperacion, que después nos retransmitiria, a través de sus ideales anarquistas y comunalistas.

Este prolifico  oaxaquefio, autor de miltiples articulos y ensayos periodisticos, y de

obras dramdticas como Verdugos y Victimas! y !Tierra y Libertad, consigna libertaria, que

después retomara Emiliano Zapata y su ejercito libertador del sur, como bandera de [ucha.

Ricardo Flores Magén, a través de “El Demécrata”, “Regeneracion” y “El Hijo del Ahuizote”,

drganos periodisticos de agitacion social contra la dictadura porfiriana; logré expresar en gran

forma una buena parte de la cosmovision indigena, ya que la teoria y pricticas magonistas se

enfundaron en el comunalismo indio, resultado de su convivencia permanente con las formas y

esquemas organizativos de los distintos pueblos indigenas. Por todo esto, su revaloracién como

idea y practica de liberacion; no es otra cosa, que una mirada critica y autocritica, al mundo

nuestro; que el revolucionario comprendié -y mir6 siempre, como el ideal para la convivencia plena

entre [os diversos pueblos que integribamos esta nacién..”(").
El pensamiento libertario de Ricardo Flores Magén sobrevive a la muerte de su impulsor
y se recrea en el comunalismo indio de los “chjota enna”. Al igual que la lucha de
Emiliano Zapata y su Ejercito Libertador del Sur, la experiencia revolucionaria de las
milicias magonistas, llegan hasta nuestros dias, con la probada vigencia que les da la
subsistencia de las infames condiciones de miseria y marginacién que pesaban en ese
entonces sobre nuestros pueblos indios y que en nada han cambiado ahora. A mas de
ochenta afios de su muerte, la utopia magonista por la “Tierra y la Libertad” para todos
los desvalidos, se manifiesta desafiantemente viva entre las numerosas comunidades
indigenas, que han rechazando abiertamente toda ingerencia de los partidos politicos
corruptos y se lanzan sin freno a recuperan sus tradicionales usos organizativos,
verdaderas practicas libertarias de autogestion, solidaridad y apoyo mutuo. El magonismo
no acabo con la muerte de Ricardo; mas bien comenz6 a través de ella, pues dicen los que
saben, que para que la semilla germine, el fruto tiene que morir, y asi serd. ;Por que las
ideas del magonismo revolucionario nunca serdan solo historia, viven hoy vigorosas, fuera
de los museos y de las academias, en las raices comunitarias de nuestros pueblos indios
v las luchas libertarias del campo y la ciudad !..

“. La maquina del gobierno, sin corazén, nervios ni .conciencia, nunca pondrd atencion a mis
sufrimientos.. Mi crimen es uno de aquellos que no tienen expiacion. j;Soy un sofiador!!, ese es mi
horrendo crimen. Sin embargo cultivo mis suefios con gran teson, pues se bien que mis acariciadas
visiones de una humanidad viviendo en libertad, con paz y amor, que la maquina tanto aborrece,
no morirdn con migo..Mientras existan sobre la Tierra un corazén adolorido por la injusticia o
unos ojos llenos de ligrimas de impotencia, mis suefios y mis visiones tendrdn que vivir..” ().

El hilo conductor entre pasado y futuro para los “chjota énna”, es la decisién conciente
de preservar su comunalidad como columna vertebral de su ser. Ese ser comunal, que da
vida a la resistencia india frente al sometimiento, e impulsa su emancipacion, a través de

“*DFlores Magon, Ricardo, Para qué sirve la autoridad y otros cuentos, Ediciones Antorcha, México, 1989. Pag.16.
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reestructurar el tejido comunitario. La voluntad de ser comunal, es pues, el fundamento de
la resistencia india y, al mismo tiempo, es la {inica fuerza capaz de reorganizar a las
sociedades indias, tras lograr vencer a la opresiéon. Ahora bien, el antecedente histérico
mas importante, en la ubicacién de los enclaves sociales de lo que hoy entendemos por
comunalidad, se encuentran en el pensamiento politico-filoséfico de aquel ilustre
anarquista mazateco Ricardo Flores Magoén, quien a lo largo de su tenaz cruzada por
conquistar la “;Tierra y Libertad!” para todos los desvalidos, baso su reflexién en la
forma de organizacién de las comunidades indias como experiencia histérica concreta,
que permitia reconstruir una vida confederal autogestiva, después de la revolucién
libertaria. El magonismo histérico es, sin lugar a dudas, el antecedente m4s importante de
la teoria y la préctica social autogestiva en nuestro pais y cotidianamente las reflexiones
politicas de aquel incansable libertario oaxaquefio, cobran renovados brios de
significacién; aquel hijo de Teodoro Flores, principal de San Cristébal Mazatlédn, nos
aporta una entrafiable congruencia entre vida y pensamiento, entre politica y ética. Ahora
que los poderosos del mundo insisten en asesinar la memoria de nuestros pueblos, ahora
que el olvido ha sido convertido en enemigo de nuestras luchas, debemos, seguir
manteniendo despierto el ferviente recuerdo de la lucha magonista; la cual en buena
medida, representa el esfuerzo perenne de los pueblos indios, por construir una nacién
donde quepan muchos mundos. El movimiento magonista, fue la corriente més radical y
consecuente del estallido armado, su proyecto libertario comunalista, quedo identificado
con las formas propias de organizacién de los pueblos indios y se fundi6é con ellos,
emanando un crisol multiforme de prosapia libertaria.

".Cuando hablamos o [eemos del magonismo inmediatamente surgen conceptos como

antiautoritarismo, solidaridad, apoyo mutuo, colectividad, antiindividualismo o comunalismo;

entonces los indigenas decimos que en esta concepcion nadie ha estado mds cerca de nosotros que

Rjcardo Flores Magon y por otro lado nos damos cuenta que por naturaleza y cultura los

indigenas somos magonistas... Cuando se nace y se vive en una comunidad indigena la idea del

poder casi es imperceptible porque quienes ejercen el servicio 6 el cargo en la comunidad es el

colectivo, es decir, las decisiones mds importantes las toma la asamblea, [limese comunitaria,

general 6 del pueblo. Los asuntos de los habitantes del pueblo no se tratan en privado, es decir,

son audiencias piiblicas y se resuelven por usos y costumbres y siempre estdn presentes la mayoria

del cabildo... Las actividades 6 los trabajos piiblicos se realizan por tequios y muchos trabajos de

los particulares también se hacen en grupo, y se aprovechan para convivir. Casi en todas las

comunidades indigenas existen dos tipos de cargos: los cargos administrativos, y los cargos

comunales; el cargo comunal es fundamental en la comunidad pues la tierra 6 el territorio

indigena requiere de cuidado y sobre todo su distribucion y su uso es lo mds importante para la

sobre vivencia y el equilibrio de los pueblos... Estamos convencidos que la fortaleza singular del

ideario magonista es resultado de [a combinacion de estas experiencias milenarias indigenas con
las ideas libertarias de su tiempo.." (**).

0rganizaciones Indias por los Derechos Humanos en Oaxaca, (OIDHO), “Lo indigena en el magonismo o el
magonismo en lo indigena”. Ponencia presentada En: “Las III jornadas Magonistas™. Celebradas el 8 de mayo de 2003.
En la Escuela Nacional de Antropologia e Historia. Cuicuilco, México.




La vida politica de la Sierra Mazateca, se debate entre dos senderos muy

demarcados entre si. En un extremo, encontramos el sometimiento al caciquismo
histérico, representado por los grupos de comerciantes y acaparadores, que controlan toda
la economia regional, a través de monopolizar la distribucién y el comercio de basicos y
produccién del café; solapados en un contubernio endémico, con los cacicazgos politicos
auspiciados por el PRI(). En el otro extremo, encontramos la ingeniosa resistencia de los
“chjota énna” y su incansable lucha por el reconocimiento de sus usos y costumbres,
baluartes de su autodeterminacién comunalista, basada en el apoyo mutuo y la solidaridad
grupal del bien comin. De esta manera, los conflictos permanentes, suscitados entre las
elites econdmicas y los representantes indigenas, conllevan una nueva orientacién del
quehacer politico local, que de alguna manera, define a la regién misma. Estos
municipios serranos, en su gran mayoria, son regidos por sus propios usos y costumbres,
y se rechaza la intervencién de los partidos politicos en los comicios municipales, no
porque no existan en la regioén, sino porque no representan la opcién para dirimir sus
diferencias internas; se considera que de hacerlo, en vez de fomentar la unidad, se estarian
abonando las diferencias y afectando las normas, derechos y obligaciones comunitarias,
que hacen que el intercambio y la reciprocidad colectivos, como la faena, las
mayordomias y las fiestas tradicionales; sigan siendo un eje sustancial de su vida
comunitaria y sedimento autonémico comunal:

“..Ideologicamente, la experiencia negativa, legada por el autonitarismo y la corrupcion, de los

partidos politicos, cobra gran relevancia; frente a experiencias de lucha y resistencia de municipios

como Mazatlin Villa de Flores y San Antonio Eloxochitlin de Flores Magon, estas experiencias

comunitanas, edificadas a partir de un discurso etnopolitico, que emana de sus raices indigenas

comunalistas de tenaz resistencia.. Fraguando un nosotros permanente, hilando el pasado y los

suefios libertarios de [los hermanos Flores Magén, originarios de la region, con los presentes

intentos por edificar una verdadera autogestion comunitaria.. Tejiendo con la utopia magonista

del [Tierray Libertadl, esforzados lanzamientos por restituir su comunalidad india ..” ().

Hoy vivimos "tiempos locos", un mundo al revés, en donde los poderes politicos,
economicos y culturales, siendo causa, se tornan en jueces. Se menosprecia, se veta y se
reprime cualquier transformacién de los pueblos indios excepto obedecer, integrarse,
desaparecer. Para el sistema, la comunidad es el enemigo principal. Para el poder, los
pueblos indios deberian asumir la derrota y desistir de su liberacién, abandonarse a las
decisiones ajenas, despreciar su saber acumulado, su historia, y la pertinencia y sentido de
sus propias practicas. Vivimos un clima generalizado de violencia, en la que el rumor y el
ocultamiento, el compromiso no cumplido, la impunidad en el crimen y el asesinato, se
erigen como sustituto de un gobierno tirénico, enfundado de una supuesta democracia
parlamentaria que no da resultados. Pero son los pueblos indios, y sus comunidades tan
vilipendiadas, quienes exigen otro tipo de relacién, otra justicia que si los incluya tal y

@ Cabe aclarar aqui, que de los 23 municipios que conforman la region de la Mazateca, 19 municipios enclavados en la
zona Alta Mazateca y otros 4 localizados en la llamada Mazateca Baja, siguen representando uno de los Gltimos
reductos del caciquismo histérico del PRI, a través de la compra de estrechas lealtades politicas, lo que convierte a esta
region de extrema marginalidad y una tasa de analfabetismo impresionante; en el gran botin que se dividen los grupos
de poder en la region. En donde, el PRI, en tanto partido hegeménico en el Estado, logra amalgamar los distintos
intereses economicos en la region, hasta salir beneficiado con el control social de toda la regién, tal y como lo hemos
podido observar en las cuatro ultimas elecciones estatales.

“Munguia Salazar David, "Autogestién indigena, ejercicio del poder y gestion comunitaria en la Sierra Mazateca. Dos
concreciones del empoderamiento indigena: San Antonio Eloxochitlén y Mazatlan Villa de Flores Magén, Oax". Fn:
Cuadernos de la Academia. Suplemento de investigacién de la Escuela Nacional de Antropologia ¢ Historia.
Octubre/Noviembre de 2001. Pag.15-22.
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como son, sin cortapisas. Se empefian en resistir esta tendencia etnocida, cada vez con
mayor lucidez, mientras que el gobierno central inmerso en su l6gica racista, les acusa de
ser violentos e ignorantes. Entienden bien, que no se trata ya de “tolerar” la existencia
del “ofro”, como plantearon algunas versiones simplistas de la multiculturalidad; pues
saben perfectamente que la verdadera riqueza del mundo, es aquella en donde el “otro”
distinto, ve e interpreta desde su propia “mismidad” y no es obligado a juzgarse a si
mismo, a través de los parimetros de alguna “otredad” excluyente. Pues ya lo dijo un
sabio del pueblo wixarika, “sélo en la adicidn de todas las visiones, lograremos llegar al
entendimiento de nosotros mismos”.

La etnografia contempordnea que sobre los pueblos indios se elabora, muy en particular
en Oaxaca, nos da cuenta de su caricter comunal y su vocacién colectivista, una
condicién de vida que define su ser. Como bien lo refiere Benjamin Maldonado, por
comunal, no debe entenderse el &mbito exclusivo de la localidad, sino al ser colectivo que
da sentido y raiz; pues aunque la pertenencia a una comunidad es basica, no se trata de
cualquier tipo de pertenencia, pues para ser indio, se requiere no s6lo hablar la lengua o
haber nacido en un pueblo indio, sino expresar su voluntad de ser parte de la comunidad a
través de la participacién en las actividades comunales, como el trabajo, la fiesta y el
gobierno interno:

“.La comunidad es la caracteristica definitoria de los pueblos indios en Oaxaca y, al parecer, se
comparte con los pueblos mesoamericanos; es su cultura, entendida como el horizonte de
inteligibilidad de una sociedad en un momento y espacio determinados. Esta vocacién colectivista
constituye la explicacion del mundo y guia su organizacion, es decir, las estructuras y las formas

de relacién entre los integrantes de la comunidad, a saber: humanos, sobrenaturales y naturaleza.

En otras palabras, la razén comunal guia las formas de entendimiento 'y de relacion conformando
estructuras comunitarias sobre las que se basa la reproduccién de la comunalidad..”¢).

Se puede asi, perder la lengua, abandonar el vestido tradicional, haber migrado a alguna
ciudad o incluso ya no compartir el corpus mitolégico como explicacién del
funcionamiento y razén de las cosas; pero el individuo que sigue participando en lo
comunal, puede seguir sintiéndose indio y seguird siendo reconocido por sus paisanos,
como miembro de una colectividad india. Por el contrario, cuando alguien se vuelve
individualista, la comunidad le rechaza pues ese individuo con su actitud se niega a ser
parte de lo comunal. Esta vieja cualidad india, fue percibida y considerada por Ricardo
Flores Magén y otros magonistas cercanos a los pueblos indios, como la muestra
histérica, de que era posible llegar a vivir en sociedades colectivistas antiautoritarias:

“".En México viven unos cuatro millones de indios, que son la mayoria de la poblacién; hasta

hace veinte o veinticinco afios vivian en comunidades, poseyendo en comiin las tierras, las aguas y

los bosques. El apoyo mutuo era la regla. En estas comunidades no habia jueces, ni alcaldes, ni

carceleros, ni ninguna polilla de esa clase. Todos tenian derecfio a la tierra, al agua para los

regadios, al bosque para la lefia y a la madera para construir los jacales. Estas sencillas

costumbres duraron hasta que, fuerte la autoridad por la pacificacion completa del pais, pudo

garantizar a [a burguesia la prosperidad de sus negocios. Los generales de las revueltas politicas

reabrieron grandes extensiones de terrenos; los hacendados ensancharon los limites de sus feudos,

los mds viles politicastros obtenian como baldios terrenos inmensos, y los aventureros extranjeros

obtuvieron concesiones de tierras, bosques, aguas, de todo, en fin, quedando nuestros hermanos

“Maldonado Alvarado Benjamin,“De la comunidad al pueblo con base en la comunalidad”, En: “México Indigena”,
Nueva Epoca, vol. 1, nim. 3, Instituto Nacional Indigenista, México diciembre de 2002. La comunalidad, columna
vertebral del ser indio, estd compuesta de cuatro elementos centrales: el territorio comunal (uso y defensa del espacio
colectivo), el trabajo comunal (interfamiliar a través de la ayuda mutua y comunitario a través del tequio, que es trabajo
gratuito para obras de beneficio del pueblo), el poder comunal (la participacion en la asamblea y el desempeno de los
diversos cargos civicos y religiosos que forman su sistema de gobierno) y el disfrute comunal (la participacion en las
fiestas y su patrocinio). En la participacion de hombres y mujeres en estos cuatro aspectos se manifiesta la pertenencia
responsable a una colectividad y esa colectividad reconoce a los que se destacan en su servicio a través del prestigio.
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indios sin un palmo de tierra, sin derecho a tomar del bosque ni [a mds pequefia rama del irbol; en
la miseria mds abyecta, despojados de todo lo que era de ellos...Los pueblos estdn aptos para legar
al comunismo, porque lo hian practicado, al menos en parte, desde hace siglos, y eso explica porqué,
aun cuando en su mayoria no tienen instruccion aljuna, comprenden que antes de tomar parte en
las farsas electorales para elevar nuevos verdugos, es preferible tomar posesion de la tierra. Y la

estdn tomando con grande escindalo de la ladrona burguesta.."(*).

El planteamiento politico y social del magonismo, se basaba en tres aspectos que
actualmente, son registrados profusamente en las etnografias elaboradas a los grupos
indigenas: la propiedad comun de la tierra, la ayuda mutua y el odio a la autoridad; siendo
estos elementos, un sustento fundamental, de lo que hoy llamamos comunalidad. Flores
Magon, observo acucioso, que la raigambre comunitaria del apoyo mutuo, representaba la
forma mas efectiva de produccién y distribucién de bienes de consumo y excedentes,
ausentes de la usura del capital, que permitia enfrentar los requerimientos individuales, a
través de la busqueda del bien colectivo. Asi, en un interesante articulo titulado: “La
comunalidad como una perspectiva antropolégica india”, Benjamin Maldonado, nos
proporciona referencias etnograficas directas de dichas practicas comunitarias en la
actualidad: '

“..Una caracteristica bdsica de la vida india en Oaxaca, y podriamos decir que en Mesoamérica, es

su cardcter colectivista. No parece exagerado afirmar que esto se encuentra documentado de

diversas maneras en todos los estudios antropologicos realizados en el drea. Se trata de la Sforma

normal de vida en estas comunidades, por lo que no es forzosamente explicita, pero siempre estd

presente y se hace evidente sobre todo cuando alguna actitud individualista la confronta.. La

comunalidad es una forma de nombrar y entender al colectivismo indio. Es mds que un gusto por

o gregario, siendo en realidad un componente estructural d los pueblos indios. Es la [Bgica con la

que funciona la estructura social'y la forma en que se define y articula la vida social. Ademds de

su extension entre todos los pueblos indios, debe tenerse en cuenta su profundidad histérica. Las

comunidades indias en Oaxaca tiemen todas una historia centenaria; una cultura con una

multiplicidad de aspectos fisicos, de conocimientos y pricticas que los diferencia de otros grupos

de comunidades; una lengua propia y por tanto una identidad. Es posible suponer que su vocacion

comunal de organizacién también es centenaria, aunque sus formas se hayan transformado..” ¢).

Los elementos que cimientan el horizonte de la comunalidad india; contintan siendo
fundamentales en el quehacer cotidiano de las comunidades indigenas en nuestro pais. Un
claro ejemplo de la vigencia y fortaleza, de dichos principios fundacionales de la
comunalidad india en la actualidad, lo encontramos dentro de los “chjota énna” o
mazatecos, al norte de Oaxaca. Para quienes, en la nocién misma de pertenencia a la
comunidad o “Nashinandd”, intervienen elementos irrefutables, que buscan reproducir la
vida en comin, la autoadscripcién al grupo, a través de la participacion decidida, en los
asuntos de interés colectivo; requisito mediante el cual, se establece la filiacion
comunitaria. En este sentido, existe un complejo sistema de apoyos mutuos, gracias a los

“Ricardo Flores Magon,"El pueblo mexicano es apto para el comunismo”, Regeneracion 2 de septiembre de 1911. En;
Flores Magoén Ricardo, Articulos Politicos 1911, Ediciones Antorcha, México, 1986. P4g.170-172.

®Benjamin Maldonado, “La comunalidad como una perspectiva antropoldgica india”, En: Maldonado Alvarado
Benjamin, Autonomia y Comunalidad India, enfoques y propuestas desde Oaxaca, CONACULTA-INAH, CEDI,
CMPIO, Oaxaca, México, 2002. P4g.91-100. A través de la comunalidad los indios expresan su voluntad de ser parte de
la comunidad, y hacerlo no es s6lo una obligacién, es una sensacién de pertenencia: cumplir es pertenecer a lo propio,
de manera que formar parte real y simbélica de una comunidad implica ser parte de lo comunal, de la comunalidad
como expresion y reconocimiento de la pertenencia a lo colectivo. Por lo mismo, quienes se niegan al trabajo comunal
mediante el tequio o la ayuda mutua interfamiliar, o rechazar los cargos en que son nombrados o dejan de asistir a las
fiestas estdn expresando que no desea ser o sentirse parte de la comunidad, y por ello llegan a perder sus derechos. Se
participa colectivamente, para la construccién y mejoramiento de casas, para la limpia o cosecha agricola, para la
construccion o lavado de pozos, o como apoyo en el patrocinio de fiestas, y consiste en que alguien invita a varios
parientes y vecinos a ayudarlo en algun trabajo, les da comida y bebida y se compromete a corresponder de la misma
manera cuando cualquiera de ellos lo requiera.
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cuales, cada individuo queda inserto en una compleja red de reciprocidades. Los &mbitos
por excelencia en los que se participa con la comunidad son las ayudas mutuas, las faenas
o tequios y el sistema de cargos. Estos trabajos solidarios, generan una intensa y
permanente interaccién social, lo cual contribuye a reforzar una representacién filoséfica
de su comunalidad indiana, en la cual se concibe a cada individuo como un factor
fundamental en la reproduccién sociocultural de la colectividad. Benjamin Maldonado,
profundiza:

“.En la nocién de pertenencia a la comunidad, o nashinandd, intervienen dos factores, uno de
ellos es el nacimiento, pero el mds importante es el principio de participacion, requisito a través del
cual se establece la filiacion comunitaria. En este sentido existe un complejo sistema de
intercambios reciprocos gracias a los cuales cada individuo queda inserto en una red social. Los
dmbitos por excelencia en los que se participa con la comunidad son: las ayudas mutuas, las
JSaenas (tequios) y el sistema de cargos. Estos trabajos solidarios compartidos, con los que se da
una intensa y permanente participacién en términos politicos, econémicos y sociales, contribuyen a
Jformar una representacién ideoldgica de la vida colectiva, en la que se concibe a cada uno como
integrante de una colectividad. Por ejemplo, ellos explican: “La faena es labor social; se dice
xabasen que es trabajo para la comunidad”, también lo traducen como “lo que damos nosotros
entre todos”. Esta institucién social en ocasiones la aprovechan los programas de gobierno, que

otorgar el material’y la poblacién da la mano de obra..” ¥).

El hilo conductor entre pasado y futuro para los “chjota énna”, es la decisién conciente
de preservar su comunalidad como columna vertebral de su ser. Ese ser comunal, que da
vida a su resistencia e impulsa su emancipacién, a través de reestructurar el tejido
comunitario. La voluntad de ser comunal, es pues, el fundamento de la resistencia india Y,
al mismo tiempo, la fuerza capaz de reorganizar a sus comunidades, tras vencer a la
opresion. Ahora bien, el antecedente histérico mas importante, en la ubicacién de los
enclaves sociales de lo que hoy entendemos por comunalidad, se encuentran en el
pensamiento politico-filoséfico de aquel ilustre anarquista mazateco Ricardo Flores
Magén, quien a lo largo de su tenaz cruzada por conquistar la “;Tierra y Libertad!” para
todos los desvalidos, baso su reflexién en la forma de organizacién de las comunidades
indias como experiencia histérica concreta, que permitia reconstruir una vida confederal
autogestiva, después de la revolucién libertaria. El magonismo histérico es, sin lugar a
dudas, el antecedente mas importante de la teorfa y la préctica social autogestiva en
nuestro pais y cotidianamente las reflexiones politicas de aquel incansable libertario
oaxaquefio, cobran renovados brios de significacién; aquel hijo de Teodoro Flores,
principal de San Cristébal Mazatlan, nos aporta una entrafiable congruencia entre vida y
pensamiento, entre politica y ética. Ahora que los poderosos del mundo insisten en
asesinar la memoria de nuestros pueblos, ahora que el olvido ha sido convertido en
enemigo de nuestras luchas, debemos, seguir manteniendo despierto el ferviente recuerdo
de la lucha magonista; la cual en buena medida, representa el esfuerzo perenne de los
pueblos indios, por construir una nacién donde quepan muchos mundos. El movimiento
magonista, fue la corriente més radical y consecuente del estallido armado, su proyecto
libertario comunalista, quedo identificado con las formas propias de organizacién de los
pueblos indios y se fundié con ellos, emanando un crisol multiforme de prosapia
libertaria.

".Cuando hablamos 6 [leemos del magonismo inmediatamente surgen conceptos como

antiautonitarismo, solidaridad, apoyo mutuo, colectividad, antiindividualismo o comunalismo;

entonces los indigenas decimos que en esta concepcién nadie ha estado mds cerca de nosotros que

“’Quintanar, Maria Cristina y Benjamin Maldonado. “La gente de nuestra palabra. El grupo etnolingiiistico Chjota énna
(mazateco)”, Op, Cit. Pag. 15-16. El poder local comunitario, o poder comunal, se ve cristalizado asi, en la Asamblea
Comunitaria y en el su complejo sistema de encomiendas comunales. El disfrute colectivo, de dichas solidaridades
mutualistas, se suscitara en el momento del aprovechamiento festivo de la produccién generada, que se comparte con
todos los miembros de la comunidad.
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Ricardo Flores Magén y por otro lado nos damos cuenta que por naturaleza y cultura los
indigenas somos magonistas... Cuando se nace y se vive en una comunidad indigena (o idea del
poder casi es imperceptible porque quienes ejercen el servicio 6 el cargo en la comunidad es el
colectivo, es decir, las decisiones mds importantes las toma la asamblea, (limese comunitaria,
general 6 del pueblo. Los asuntos de los habitantes del pueblo no se tratan en privado, es decir,
son audiencias piiblicas y se resuelven por usos y costumbres ) siempre estdn presentes la mayoria
del cabildo. .. Las actividades 6 los trabajos piiblicos se realizan por tequios y muchos trabajos de
los particulares también se hacen en grupo, y se aprovechan para convivir. Casi en todas las
comunidades indigenas existen dos tipos de cargos: los cargos administrativos, y los cargos

z

comunales; el cargo comunal es fundamental en la comunidad pues la tierra 6 el territorio
indigena requiere de cuidado 'y sobre todo su distribucion y su uso es lo mds importante para la
sobre vivencia y el equilibrio e los pueblos. .. Estamos convencidos que la fortaleza singular del
ideario magonista es resultado de la combinacién de estas experiencias milenarias indigenas con
las ideas libertarias de su tiempo..” ().

Los pueblos indios, reconocen hoy en dia, que su fortaleza y preservacion tendra que
pasar indefectiblemente por la decision conciente de sus propias comunidades, de
salvaguardar su matriz comunalista. Dejando de ser puntos aislados de una geografia
politica adversa, para convertirse en propulsores concientes de una autogestion
comunitaria, donde el recuperar sus saberes locales, tanto tradicionales como
contemporaneos, se ha convertido en una praxis liberadora. Asumen asi, sus propias
légicas de produccién y manejo sustentable de sus recursos, procurando una
comercializacién alternativa de sus productos, elaborando proyectos cooperativos de
desarrollo comunitario, revalorando sus sistemas de preservacion e imparticion de justicia,
desarrollando estrategias propias de comunicacion alternativa a través de la proliferacién
de sus radios comunitarias, produciendo sus propios videos y revistas regionales,
fomentando la lectoescritura de su lengua materna y la recuperacién de su riquisima
historia oral. La nueva utopia india, es pues la formulacién permanente de vividas
constelaciones de saber y resistencia, promotoras de la autogestién, la solidaridad y el
apoyo mutuo al interior de sus colectividades. Valores éticos, que se fundamentan y
solidifican a través del impulso de su raiz, horizonte y sentido comunal.

El magonismo comunalista, y su tenaz cruzada por conquistar la “;Tierra y Libertad!”
para todos los desvalidos, cobran asi gran vigencia. Tanto la propiedad comunal de la
tierra, como el trabajo colectivo y la ayuda mutua, considerados por los magonistas como
centrales en las posibilidades de reconstruir una vida confederal autogestiva, después de la
revolucién libertaria, son elementos fundamentales de la comunalidad india, que sigue
siendo documentada con gran profusidad en los estudios antropolégicos. El poder lo sabe
y lanza una guerra frontal contra todo lo comunitario; su apuesta, es borrar los ntcleos
organizativos de quienes reivindican su pertenencia a una comunidad, un colectivo, o una
agrupacién. Pues sabe bien que la libertad se desvanece en la fragmentacién del ser
individual; el sentido y saber de nuestra existencia, no es posible rastrearlo en aislamiento.
Necesitamos de los otros inseparablemente, para entender, transformar, resistir y
liberarnos. Ante la gran maquiladora del mundo, se ciernen hora, los fervientes reclamos
autonomicos de aquellos pueblos declarados extintos por una modernidad inconclusa y
excluyente. Asi, la diversidad se debela amenazante frente a la homogenizacién impuesta
desde el poder; mientras que la definicién de lo politico demanda nuevos referentes, los
pueblos indios y su horizonte comunalista, nos ofrecen esclarecedoras lecciones.

“Organizaciones Indias por los Derechos Humanos en Oaxaca, (OIDHO), “Lo indigena en el magonismo o el magonismo
en lo indigena”. Ponencia presentada En: “Las III jornadas Magonistas”. Celebradas el § de mayo de 2003, en la
Escuela Nacional de Antropologia e Historia, Cuicuilco, México.
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