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“¢Recordaremos en plan triunfalista la
gesta de los conquistadores que invadicron el
continente, destruyeron las civilizaciones que
encontraron a su paso ¢ implantaron a hierro y
fuego la expansién ibérica sedienta de oro y de
poder? ;O recordaremos a las victimas del
mayor genocidio jamis conocido en la historia
y a partir de su perspectiva reivindicaremos una
justicia histérica que fue negada hasta los diasde
hoy (porque la dominacién que comenzé en el
siglo XVI todavia persiste, bajo otros nombres
:deuda externa, transnacionalizacién del capital,
dictaduras militares y mantenimicnto del
subdesarrollo)? La primera evangelizacién se
hizo bajo el signo de la dominacién. La nueva
evangelizacién debe realizarse bajo el signo de
la liberaci6n a partir de las culturas oprimidas™.
Leonardo Boff, ofm.
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EDITORIAL

“En El Salvador no hay indios”, me decia hace un tiempo un amigo. Sin embargo, yo
estuve en un pueblo, Cuisnauat (;serd indigena?), celebrando una Semana Santa y encontré
personas que no hablaban castellano, s6lo nahuatl. Sec habla de 200 mil indigenas en aquel pais.
Al parecer no hay censos confiables, sin embargo, la Asociacion Nacional de Indigenas
Salvadoreiios reivindica la presencia de los aborigenes.

Si uno camina por las calles y pueblos de El Salvador, se dard cuenta que la mayoria de la
poblacién es mestiza. Pero, ;quiénes son los mestizos?, a quién se le llama mestizo?, ;qué
significa ser mestizo? Un compaiicro me comentaba al respecto que aunque se diga que el
mestizo es la “mezcla del blanco espaiiol con la indigena” de Abia Yala, en realidad esa mezcla
no es tan visible. Fisicamente, los salvadorefios y los latinoamericanos, conservan en mayor o
menor grado los rasgos indigenas : piel oscura, pelo negro y grucso, ojos negros y rasgados. Son
indigenas, no blancos. Pero culturalmente han adoptado muchas costumbres y modos de los
blancos. Hay un despojo profundo. Es otra manerade ver “el orgullo de la raza latinoamericana”
tan publicitada Gltimamente.

Todo esto refuerza nuestra conviccién de que la gran mayoria de la poblaci6n salvadoreiia
es indigena o tene raices indias o se siente india. Hacia 1550, las comunidades indigenas de El
Salvador tenian identidad legal y propiedad comunal. A principios de 1800, al comenzar la
introduccién del café en aquel pais, empezé la presién para que sc privatizaran las tierras. La
gente se resistié. En 1833, los nonoalco, con Anastasio Aquino al frente, se sublevaron contra
el gobierno. Fueron duramente reprimidos. En 1880 se decidi6é que “era imperioso convertir
los ejidos en propiedad privada”, con lo cual se daba un golpe mortal a las comunidades
indigenas y su modo de produccién comunal.

La resistencia se mantuvo. En 1932, la poblacién rural de la parte occidental del pais
(alrededor de Izalco), que habia sufrido mucho con la introduccién del café, pero que habia
conservado un alto grado de organizacién comunal, se levant6 en armas. Se habla de 30 mil
personas ascsinadas por ¢l ejército, en su mayoria indigenas.

En la década del 70 se inician nuevamente las acciones armadas de parte de campesinos,
obreros y estudiantes. Poco a poco se van conformando verdaderos ejércitos guerrilleros y
durante mis de doce afios hay una guerra civil en aquel pais. Se forma el Frente Farabundo
Marti para la Liberacién Nacional (FMLN) y a pesar de toda la propaganda y el dinero de
los Estados Unidos de Norteamérica, el pueblo armado y organizado resiste y pone en jaque al
¢jército del gobierno. Se inician los procesos negociadores hacia la paz. Finalmente, ¢l 31 de
diciembre de 1991, se firman una serie de acuerdos para que 1992 sea ¢l afio de la paz en El
Salvador.

Sc habla de 75 mil vidas perdidas en esta guerra. Pero no se¢ habla de los miles y miles que
muricron antes, en los difercntes levantamicntos y rebeliones indigenas, ellos son los que mis
vidas han puesto para construir este camino tan dificil y anhelado. La paz ha comenzado a
caminar en serio en El Salvador, pero, ;d6nde quedan todos los indigenas y mestizos sin
ticrras?, ;qué sc picnsa hacer con los “invisibles” indigenas salvadorefios y su cultura escondida

DRO 2 NOVIEMBRE/DICIEMBRE - ENERO/FEBRERO




y marginada? ;Se seguirdn utilizando nombres y signos indios para nombrar maquinarias dec muerte?
Coincidimos con las Comunidades Eclesiales de Base de aquel pais en que un reconocimicnto cfectivo
y justo de esta realidad serd la mejor manera de recordar los “500 afios”.

El pueblo ngébe de Panami y los pueblos enbera, wounan, kuna, naso y bugle, también han
luchado durante siglos por sus tierras, por el reconocimiento efectivo de sus derechos, sus culturas, su
autodeterminacién. Esperamos que en este pais no tengamos que llegar a situaciones cxtrcmas como
han tenido que vivir los hermanos salvadorefios. Por eso nos alegramos hoy. Nos sentimos solidarios
con tantos hermanos que hoy ven posibilidad de vivir jpor fin! en paz. Recordamos con carifio y dolor
a tantos conocidos que dicron sus vidas con generosidad para que otros podamos gozar hoy de la paz.

La tierra salvadoreiia ha sido regada con mucha sangre y muchas ligrimas, no podemos
permitir que esta esperanza sembrada en la firma de l1a paz ¢l 16 de enero, quede frustrada por
asesinatos impunes, por escuadrones de la muerte que ain existen, por corazones de piedra que
no aceptan que todos somos hijos de un mismo Dios.

Jorge Sarsanedas sf
Tédobordé, febrero 1992.
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IGLESIA ENTRE INDIGENAS

TEHUANTEPEC:
UNA IGLESIA INDIA

DRU

La Iglesia catélica de Tehuantepec, Oaxaca
(México) cumplié cien afios de haber sido
organizada. Es una iglesia india porque la gran
mayoria de su poblacién esti formada por
hermanos de los pueblos zapoteca, mixteco,
mixe, chontal, chinanteco, mazateco, zoque,
huave. El 25 de diciembre de 1891, el Papa Le6n
XIII, creé6 la organizacién de esta iglesia particu-
lar. Desde entonces, dice su actual obispo, don
Arturo Lona Reyes, “la di6cesis de Tehuantepec
ha hecho una btisqueda anhelante de su identidad
eclesial y de su papel evangelizador dentro del
contexto de construccién, consolidacién y crisis
de un sistema social opuesto, en muchossentidos,
a los planteamientos de la iglesia. En el camino
andado han quedado marcadas las huellas de
entrega generosa, de sudores y de sangre, de
quienes nos han precedido”.

En 1919, el obispo del lugar solicit6 el cambio
de la sede, de Tehuantepec a San Andrés Tuxtla
(Veracruz). La raz6n era que “aquella feligresia de
San Andrés no sec compone de indios, y por eso
mismo ¢l obispado ganaria en decencia” (22?).
Hubo otros casos similares en México. No se trata
de juzgar por supuesto, pero csimportante resaltar
lo claramente discriminatorio de esta disposicién.
Alos 60 afios volvi6 la sede episcopal a vivir “entre
los indios”.

La Iglesia de Techuantepec tiene hoy un
proyecto. Quicre ser pueblo de Dios, movido por
¢l Espiritu, para ser signo de comunién y anunciar
y construir el Reino de Dios, mediante laliberacién
de los pobres. Busca identificarse con la realidad
histérica de su pucblo, asumir y alentar desde el
Evangelio sus ideales de libertad, identidad y
bicnestar, impulsando y promoviendo sus formas
organizativas propias, para ser fermento de

solidaridad, fraternidad y comunién en las
estructuras de la sociedad marcadas hoy por la
discriminacién, la dominacién y la explotacién
del hombre por el hombre.

Pero optar en verdad por los pobres es elegir
¢l camino del calvario. La Iglesia de Tehuantepec
lo sabe bien. Su camino ha sido el dolor y el
sufrimiento. Incomprensiones y agresiones de
terratenientes, autoridadese, incluso, de la misma
iglesia, son ya parte de una historia abrazada con
amor.

Elobispo Arturo Lona habla de lo que quiere
en la Iglesia local : “En un continuo
acompafiamiento de basqueda con los mis
necesitados queremos una Iglesia como la que
quiere Jesis : una Iglesia de los pobres. Esto nos
poneen conflictoy porellonosacusan de fomentar
la lucha de clases, cuando en verdad nosotros no
la provocamos, existe ya. Lo que buscamos es ver
libre al empobrecido. Segiin Jesis, la verdad nos
haré libres, pero con una libertad integral, que
nosotros buscamos desde una fe madura y
comprometida, que nos lleva inclusive al riesgo
de dar la propia vida. Yo no busco la fama. Hablo
porque es necesario hablar para defensa del
indigena, quien es nuestra prioridad pastoral, sin
exclusivismos.

SEGUNDO ENCUENTRO
DIOCESANO DE CULTURAS

Como una forma de celebrar este primer
centenario de vida, se celebraron en esta Iglesia
dos acontecimientos importantes : ¢l Segundo
Encuentro Diocesano de Culturas y la Semana
Latinoamericana de Teologia India. En el
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Encuentro de Culturas, reunido en un rancho
grande, al estilo indigena, se leian dos de los
principales retos de la Didcesis : ¢Es la Iglesia
semilla de vida, de resistencia, de esperanza,
de lucha, de liberacién al modo de Jesais? La
diversidad de ministerios y vocaciones en la
igualdad, sin grados ni jerarquias y sin
distinciones. En el salén de reuniones, en un
amplio espado que dejaba lugar para los santos
patronos de las comunidades indigenas que
participarian en el encuentro, se veia un altar
dedicado a Cristo crucificado y a la Virgen de
Guadalupe.

El Encuentro se inicié con una celebracién
de la Palabra. Al llegar al salén, las diversas
delegaciones hacian el saludo tradicional a los
santos patronos y luego a la gente. Trajan flores,
velas, incienso y junto con las oraciones y los
cantos el lugar se transformé en un santuario. Al
final, el obispo se arrodill6 delante del altar para
saludar a los patronos. En su oracién, a nombre
de todos los mestizos pidi6 perdén alosindigenas
: “Los mestizos queremos ser honestos con
ustedeslosindigenas. Ustedes que saben perdonar
y vivir, aun en el conflicto, la palabra de Jesis,
perdénennos. Crean y confien, primero en Dios
y, después, un poquito de nosotros. Luego, cada
grupo dio su bienvenida : chontales, mixes,
huaves, zapotecas, chinantecos, mixtecos y
mazatecos. Los zoques y mestizos no
participaron. Cada grupo hizo una exposicién
sobre la realidad de su cultura, sefialando los
signos de vida y los signos de muerte; luego, se

trat6 de subrayar lo mis importante y proponer
sugerencias y soluciones.

SEMANA LATINOAMERICANA DE
TEOLOGIA INDIA

El objctivo de este Encuentro fue descubrir
la riqueza de las culturas indigenas y sus valorcs
comunes, como lo son susentido de comunidad,
de fraternidad y de solidaridad. Se recunicron
agentes laicos indigenas, sacerdotes, religiosas y
obispos que trabajan en zonas indigenas. Scgin
el obispo Lona, “la teologia india ticne por
objeto crear la sintonia entre la vivenda dcl Dios
de Jesucristo y la fe de los pueblos indigcnas.
Estoes fidl. Cuando, por ejemplo, les platicamos
acerca del éxodo del pueblo de Isracl, cllos
enseguida entienden, lo aceptan y descubren
que cllos también son percgrinos y neccsitan
purificarse”.

“Si se les relata cémo Jesucristo nunca
renuncié a su cultura judia, sino quc desde su
misma cultura anunciaba la llegada del Reinoy a
lavez purificaba una cultura que estaba cnagonia,
porque sc habia hecho tan ritualista que sc habia
olvidado del corazén humano, del carié al
hermano y de la basqueda de la verdad, cllos, por
su especial sensibilidad, descubren quec Jesas
vino a humanizar sus culturas en el amor”.

(tomado de Esquila Misional,
No 438, enero 1992).

Q
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CULTURA: EXPRESION DE VIDA
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Anhora tratemos algo sobre los enterramientos. Los
entierros que se hicieron hace tres siglos y medio fueron
netamente primitivos. Los entierros que se hacen
actualmente no se pueden igualar, no hay duda. Podemos
decir que el tiempo que permaneci6 el misionero Ufeldre
entre los ng6be no fue suficiente como para recoger datos
a fondo sobre las costumbres de los nativos y los entierros
que sc efectuaban, debido a los celos de los ngébe de
aquel tiempo.

Algunos datos coinciden con lo que se cuenta sobre
las costumbres del ngébe. Veamos por ejemplo. Antes,
cuando moria alguien, lo velaban por el término de
cuatro dias, a veces por mis tiempo, luego lo enterraban.
Todo dependia de la clase social que ocupaba el difunto,
autoridad, curandero, sukia,anciano, cantante. Aldifunto
lo amortajaban, lo colgaban de una vara, al lado ponian
una pequefia hoguera para que le sirviera en la otra vida.
Un pedazo de comején (kebe) encendido no podia faltar
y ¢l olor del aji ng6bo era indispensable.

Al morir un cantante, otros parientes 0 amigos que
sabfan cantar, le cantaban durante todo el tiempo que
permanecia colgado para que recibicra perdén de Dios en
la otra vida por los males que cometi6 en esta vida. A los
cuatro dias sc escogia a las personas que se encargarian de
hacer el entierro. Un veterano de edad se encargaba de

7
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HISTORIAS DE LOS NGOBE
(10a parte)

dar los primeros pasos de la excavacién, a esto en lengua
ngbbe se le dice metdo den, el resto del trabajo quedaba
en manos de los que se encargarian de hacer el entierro.

Durante el tiempo de la excavacién, algin familiar
pegaba en un hilo cera de miel de palo, lo utilizaba como
vela, lo encendia y con ella hacia la imagen de una cruz en
¢l sepulcro, esto se hacia cuatro veces hasta que concluia
la excavacién y también agua mandada a preparar por un
sukia, no debia faltar, era como el agua bendita. Al final
del hueco hacian una béveda, esta tarea la hacia el mismo
uotrapersonade edad avanzada. Terminado todo, rociaban
el hueco con el agua para después colocar el cadiveren la
béveda con la cara hacia el saliente, con alguna pertenencias,
las cosas inservibles las arrojaban a flor de terra.

En los dias de luto se hacia bebida de cacao en
abundandia, toda persona que llegaba, tomaba. Asi
compartia las condolencias con la familia del difunto, de
igual manera hacian chicha de maiz que se le brindaba a
todos los asistentes. Para los que hacian el enterro se
preparaba comida aparte y para el resto de la concurrencia
aparte.

Si moria alguien de edad avanzada, los encargados de
hacer el entierro eran personas jévenes o nuevos; si moria
alguien nuevo o joven los encargados de hacer ¢l entierro
tenian que ser sefiores de bastante edad. Cuando se hacian
estas clases de obras, los enterradores tenian que usar unas
hojas especiales, no podian comer con las manos hasta
después de cuatro dias, ni los nifios podian acercirseles por*
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un tiempo de 4 a 8 dias. Al término de 32 dias se hacia
¢l velorio, pero cuando moria algiin menor de edad el
velorio se hacia a los 8 dias después del enterro. Todo se
hacia de acuerdo de la edad del difunto y en especial la
hoguera y la bebida de cacao no hacian falta.

En épocas remotas los entierros se hacian dentro de
las casas, principalmente en la parte del norte, en Chiriqui
poco se sabe de este tipo de entierros. Después del
entierro todos los que participaban estaban en la
obligaci6bn de mantenerse en un ayuno muy estricto por
el término de 32 dias, esto en lengua ngdbe se dice kwbe
ketdabogo. Se abstenian de comer sal, cosas asadas y
carne de animales. Esto se hacia para que el cuerpo de
cada cual no se hiciera tan débil y la vida no fuera tan
corta. La sal quitaba la fortaleza del cuerpo, la carne hace
malos los corazones o el pensamiento, porque conticne
sangre, al comerla durante esos dias, hacia mal a las
personas, no se les consideraba como humanos o como
familia o como gente. Por este motivo, después de la
muerte de alguien, todos ayunaban hasta ¢l dia del
velorio, todo se hacia de acuerdo de lasrecomendaciones
de un sukia o de algiin anciano. Estas reglas son pocos
los que las ponen en prictica ahora.

Miremos ¢l presente o nuestro tiempo actual. En
estos tiempos, como sucede siempre en momentos de
dolor, los familiares y parientes se lamentan por lo que
ocurre, pero no se llora por el espacio de 15 diasa como
se relata en las historias escritas que aparecen por autores
misioneros. Ahora no se amortaja al difunto con ciscara
de drbol o hojas de bijagua a como hacian hace tressiglos
y tiempo més cercano debido al cambio que estd sufriendo
la poblacién ngbbe y esto, a pesar de la miseria que se
vive.

En estos tiempos algunos muertos son colocados cn
cajasde madera, pero en la mayor parte de estos casos son
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envucltos en telas blancas que se amarran con fibras de
pita que a la vez siven para sostener al mucrto de un palo.
La pequeiia fogata, la bebida de cacao y chicha de maiz
estin presentes, esto no ha variado mucho. Todo se
realiza de acuerdo a las costumbres tradicionales sin dcjar
de consultar con los sukias. Después de todo en algunas
partes se hacen rezos al difunto principalmente los que
profesan la fe de la Iglesia Cat6lica.

Velar al difunto por 5 dias o mis, estd pasando al
olvido. Se escogen a los cnterradores que son cuatro,
pero ya no lo hacen con todos los requisitos que cran
necesarios en otros tiempos. la excavacién se inicia
temprano, los primeros pasos o sca motdé den ya no lo
hace el anciano. Los cncargados de hacer ¢l enterro
construyen la béveda, que esla casadondc van adescansar
los restos del difunto y lucgo lo colocan ahi. Hacer la
béveda era tarea de alguicn anciano también. La comida
para los enterradores se sigue preparando aparte y para el
resto de los asistentes aparte; la chicha si se comparte
entre todos.

El velorio se efectua a los 32 dias. En esto no hay
mucha diferencia con los que se realizaban antes. Si fuc
menor de edad el difunto, ¢l velorio sc realizarialos 8 6
16 dias después de haberse efectuado el entierro, a ésto
sc le distingue con el nombre de kwée ketdati o kwée
ketdebu. Cuando muere un cantante de lengua ngébe
poca importancia le toman para cantarle porque es dificil
encontrar a alguien que conozca de estos cantos.

Hayque recordar que lossukias, curanderos,ancianos
y cantantes tienen cierta jerarquia en sus comunidades,
ésto motivabaa la gente para que en un momento trigico
los despidiera con respeto hasta la 4ltima morada. Al
sukia, por sus palabras dc profeta; al curandero, por su
capacidad de curar o atender a los enfermos; a los
andianos, por su e¢dad y enscfianza; al cantante, por sus
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cantos que conocia, cosa que no era ficil para todos.

Relaciondndose a los escritos de un misionero sec
pucde agregar lo siguiente: se¢ dice que habfa dos
hermanos, uno de cllos murié, velaron el cadiver porel
tiempo de 4 dias a como se acostumbraba hacer y luego
lo enterraron con todos los ritos tradicionales. Después
del entierro, ¢l hermano que qued$ le dijo a todos los
parientes : “voy a ver qué le pasa en la otra vida, en
cuando ustedes vean que las moscas empiczan a llegar
sobre mi cuerpo, septltenme”. Después se acostd
sobre la tumba. Cuando se durmi6 ya estaba e¢n la otra
vida, el espiritu del hermano iba delante y él lo seguia.

Pero no lo miraba como espiritu sino como per-
sona. Una vez regresé ¢l espiritu diciéndole que habia
una cosa mala en ¢l camino, cra solamente un insecto.
El hermano lo quité del camino, inmediatamente el
espiritu prosiguié el camino. Asi sucedi6 varias veces
hasta que nuevamente regres6 el espiritu y le dijo:
“llegué hasta el Yolay y hay una serpiente en el camino
y no puedo seguir”, era un gusano que para €l era una
serpiente; llegb el hermano en su ayuda, lo quit6 del
camino, y al quedar libre el paso cruzb el Yolay. El
Yolay es un rio caudaloso que hay que cruzar para
llegar al lugar reservado para las almas. El hermano que
lo seguia pudo presenciar todos los acontecimientos.
Divis6 el otro lado del rio, mir6 que era un lugar
maravilloso, lleno de alegria y encanto. Hasta ahi fuc el
viaje. A los cuatro dias de estar dormido sobre la tumba
del hermano vié que regresaba y se desperté y contd
ésto que estamos comentando.

Entonces para llegar al lugar de descansar las almas
hay que cruzar el rio que se llama Yolay, no se sabe de
otros rios como lo menciona ¢l misionero Ufeldre en
sus escritos. El hombre que fue a la otra vida, vi6 el
camino que tienen que recorrer las almas para poder
llegaral lugar sagrado. El camino no fue corto ni limpio
o sin dificultades para poder llegar a ese lugar. En este
relato mencionamos al misionero Ufeldre porque lo
tratado se ha hecho mirando lo que él escribié hace tres
siglos, cuando estuvo entre los ng6be (hacia 1620). En
los escritos se mencionan los rios Hutey, Hemay y
Olay. Con los datos recogidos no se refiere a ninguno
de los rios que s¢ mencionan en la redaccién del
misionero. Cuando puso Olay casi coincide con Yolay.
Los historiadores ngébe s6lo mencionan a menudo el
Yolay.

Asi concluimos con este fragmento histdrico del
hombre que fue a despedir al espiritu de lo humano
hasta el Yolay. En veces hay este dicho, por personas
que les sucede algo grave: “bosi ti nigani Yolaytde”
(casi me voy hasta el Yolay).

(continuari)

Escrito por Choy Karibo
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DESDE EL REVERSO DE LA HISTORIA

En esta seccion intentaremos presentar diversos hechos de la historia de nuestros pueblosde Amervindia pero desde
el punto de vista de ellosyno desde la historia que nos han enseriado los que conquistaron, los que supuestamente
vencieron.

“La primera afirmacién que los pueblos
indigenas queremos hacer es que no hemos sido
aniquilados. Seguimos existiendo, a pesar de que los
enemigos, durante 500 aifos, han pretendido por
muchos medios borrarnos del mapa dela humanidad.
Somos alrededor de 50 millones en el continente y
hablamos m4is de 500 lenguas diferentes. En varios
paises representamos a la mayorfa.

Nuestra existencia, como parte de las mayorfas
empobrecidas del continente, se hahecho mésangustiosa
porque manos criminales nos han ido arrebatando la
fuente de nuestra vida : la madre tierra y los recursos de
la naturaleza. En los pueblos indigenas se cumple al pie
delaletralo que san Pablo decfaala comunidad cristiana
de Corinto : Somos muy aguantadores; soportamos
persecuciones, necesidades, angustias, azotes, circeles,
motines, fatigas, noches sin dormir, dias sin
comer...En nosotros estd la verdad y la fuerza de
Dios. Luchamos con las armas de la justicia, tanto
para atacar como para defendernos. Unas veces nos
honran y otras nos insultan; recibimos tantas criticas
como alabanzas; pasamos por mentirosos, aunque decimos la verdad; afirman que nos desconocen aunque todo
mundo nos conoce; nos creen muertos, aunque €stamos vivos; nos llueven castigos pero no nos pucden aniquilar.
Nos toman por afligidos, pero cstamos contentos; nos tratan como a pobres, pero somos causa de enriquecimicnto
de muchos; pareciera que ya no tenemos nada, pero scguimos poscyendo todo (2 Cor 7:4-10).

A pesar de la agresién que hemos sufrido durante los 500 afios, los pueblos indigenas seguimos teniendo esperanzas,
porque creemos en la bondad innata de la naturaleza y de los seres humanos, pues, proviniendo todos del mismo Padre
y de la misma Madre, pertenecemos a la misma familia, somos hermanos. Por eso atin hoy scguimos sosteniendo que
los hombres blancos y barbados que llegan a nuestras tierras, son teules, cs decir, divinos, porque vicnen de Dios; y los
seguimos tratando como a tales. No somos nosotros quienes les negamos su procedencia divina. Son ellos mismos los quc
a menudo se olvidan de su radical vinculacidn con Dios y, al tratarnos como esclavos, niegan con los hechos la hermandad
deorigen que nos une. Son ellos los que nos han hecho “‘indios’, los que nos han puesto y nos manticnen cn la situacion
de miseria en que nos hallamos. Nosotroslabramosla ticrra, ellosla cosechan; nosotros construimos la casa y ellos la habitan.
Por eso, ellos yla Iglesia, mis que nosotros, son quienes deben convertirse, las estructuras creadas por ellos son las que deben
transformarse. Los indigenas, como pobres que somos, siempre nos hemos sentido mucho mas cerca del Evangelio y dela
Iglesia.

Con esto no queremos idealizarnos como pueblos indigenas. También en nosotros existen muchas lacras humanas,
unas producto de nuestros yerros personales y colectivos, y otras, interiorizacién de los pecados de la sociedad. También
nosotros necesitamos de conversién para acercarnos més plenamente al ideal de vida sembrado por Dios en nuestras culturas
y planteado explicitamente por el Evangelio de Jesucristo”.

Durante un largo perfodo de iempo, los pueblos indigenas hemos guardado en la sociedad y en la Iglesia un prudente
silencio, para evitar que por mucho hablar fuéramos mis ficilmente aniquilados. Pero en laactualidad creemos que hallegado
el momento de hablar, porque percibimos que, principalmente en el seno de la Iglesia, hay cierta receptividad para nuestra
voz. Resumimos nuestros planteamientos ante los obispos: los indigenas no estamos muertos ni vamos a aceptar el
destino de muerte; no descamos ser tratados con paternalismos; tenemos derecho a ser diferentes; es urgente una
reconciliacién eclesial y social; para esto, tenemos que aceptar la verdad histérica que nos hari libres; el Espiritu de
Dios es el que anima nuestro caminar; apoyen nuestros procesos de lucha por la tierra y autodeterminacion;
asumamos el nacimiento de iglesias indigenas.

(Tomado de “Aporte de los indigenas al CELAM IV?, por el sacerdote zapoteco Eleazar Lépez Herndndez.

DRO 9 NOVIEMBRE/DICIEMBRE - ENERO/FEBRERQ




Pray Bartolomé de Las Casas estd pasando por encima del rey y del Consejo de Indias. ;Seré castigada
sudesobediencia? A los noventa y dos afios, poco le importa. Medio siglo lleva peleando. ¢(No estin en su hazafia
las claves de su tragedia? Muchas batallas le han dejado ganar, hace tiempo lo sabe, porque el resultado de la guerra

Y estaba decidido de antemano.

Los dedos ya no le hacen caso. Dicta la carta. Sin permiso de nadie, se dirige directamente a la Santa Sede.
Pide al papa Pio V que mande cesar las guerras contra los indios y que ponga fin al saqueo que usa la cruz
como coartada. Mientras dicta se indigna, se le sube la sangre a la cabeza y se le quiebra la voz que le queda,
ronca y poca.

Stbitamente, cae al suelo.

¢Del espejo o de la cara? El rey no lo piensa dos veces. Por decreto ordena la incautaciéon de todo_f los
manuscritos que ha dejado fray Bartolomé de Las Casas, para que no lleguen a manos de los malos espaiioles

:‘, @" y los enemigos de Espafia. Sobre todo preocupa a Felipe II que pueda publicarse o de alguna manera difundirse
\\ 7 la muy voluminosa Historia de las Indias, que Las Casas no pudo concluir y que vive, prisionera bajo llave, en
N7, _
N A ¢l monasterio de San Gregorio.
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N
s G Con esta seccion del DR U pretendemos tener un lugar permanente donde conocer, veflexionar, profundizar ycompartiv espevanzas sobre esa realidad que unos llaman celebracion, otros invasion, otros descubrimiento,? Loy B
- o . .y . 70 .. - « e . s . i s
w AT 1Y I>tros inicio de evangelizacion, otros encuentro de culturas, ovros choque violentisimo de culturasy que, en definitiva, son 500 adios del inicio de un proceso complejoy profundo que avin no acabamos de comprender ni de valoray N :
\ @ ] totalmente. ‘ ' \r %N:\ y
= & 4 Trataremos de hablar de las luces y sombras de nuestra Ilesia y de la sociedad que se fue formando, tracremos al papel historias sobre personajesy lideres indigenas, casosy sucesos del tiempo de la conquista’y la colonia, relatos U, ¢\\T\ Y
AN A7 de los indigenas tratando de explicar su propia realidad, etc., todo aquello que nos de alguna parte del inmenso mosaico que se ha ido formando en estos cinco siglosy que ahora nos preparamos para recordar. Ojalé lo hagamos q

N (&4 _ con justicia y misevicordia.1566.

Los labios se mueven, dicen palabras sin sonido.
-¢Me perdonaris, Dios?

Fray Bartolomé pide clemencia en el Juicio Final, por haber creido que los esclavos negros y morosaliviarian A

la suerte de los indios. Yace tendido, hiimeda la frente, pilido, y no censa de moverse sus labios. é ;

Un trueno se descarga, lento, desde lejos. Fray Bartolomé, el nacedor, ¢l hacedor, cierra los ojos. Aunque ﬁ g‘ :
siempre fue duro de oido, escucha la lluvia sobre ¢l tejado del convento de Atocha. La lluvia le moja la cara. Sonrie.

Uno de los sacerdotes que lo acompafian murmura algo sobre la rara luz que le ha encendido ¢l rostro.
A través de la lluvia, libre de duda y tormento, fray Bartolomé esti viajando, por Gltima vez, hacia los verdes
mundos donde conoci6 la alegria.

-Gracias -dicen sus labios, en silencio, mientras lee las oraciones a la luz de los cocuyos y las luciérnagas, i
salpicado por la lluvia que golpea el techo de hojas de palma. | v

-Gracias -dice, mientras celebra misa en cobertizos sin paredes y bautiza nifios desnudos en los rios.

Los sacerdotes se persignan. Han caido los Gltimos granos de la arena del reloj. Alguien da vuelta a la
ampolleta, para que no se interrumpa el tiempo.
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DRU - COMENTARIOS

Caminando hacia ¢l VI Congreso
General Ngdbe.

(Bocas), donde funcionarios del gobierno
militar de turno dijeron estas palabras :

“Llévenselo en sus corazones, que les

En visperas del VI Congreso General
Ngdbe (Guaymi), a realizarse en la
comunidad de Kenabitdi (Alto de
Jesiis), en Veraguas, entre
el 6 y el 10 de marzo del

vamos a dar la Comarca”. No obstante,
aceleradamente, el gobierno planific y
promovié gigantescos proyectos de

presente afio, hago algunas

reflexiones sobre la
organizacién y lucha del |
Pueblo Ngébe.

Enlos tiltimos doce afios he
sido testigo de los altibajos
de la lucha del Pueblo
Ngobe por la Comarca,
periodo en que ha habido
avances y retrocesos,
claridad y confusién,
unidad y divisién. Aunque

FORTALEZAY

DEBILIDAD

UNIDAD Y
DIVISION

paka |

partes, entre 1980 y 1984, pcrio&o en
el que, entre la Comisién Indigenayla
Comisién del gobierno, se llegaron a
acuerdosde principios sobre la mayoria
de los temas concernientes a la
definicién de la Comarca (economia,
educacién, recursos
naturales, propiedad de las
| tierras y régimen
| administrativo), no asi en la

=]

delimitacién territorial.
| Aunque hubo acuerdos

parciales en los limites de
! demarcacién en las regiones
de Bocas y Chiriqui, sin em-
i bargo, en la regién de
| Veraguas no se pudo o no
| hubo disposicién de parte
| del gobierno, de llegara un
acuerdo y su propuesta de

|
|| delimitaci6n cra totalmente

el principal objetivo de

lograr la Comarca no se ha
obtenido, los dirigentes ngébe han
ganado experiencias y escarmientos.
También en esc periodo se han
acumulado los conflictos internos y
externos dentro del territorio
reclamado por los ngébe, teniendo
como resultado menos tierras
disponibles.

explotaciénde losrecursos naturales (mina
de cobre ¢ hidroeléctricas) en territorio
ng6be. Este hechollevd al Congreso Gen-
cral Extraordinario en Soloy (Chiriqui),
en 1980, arechazarlosy exigiral gobierno
la suspensién de todos los proyectos,
mientras no sc definiera la Comarca.

Los dirigentes y el pueblo ngébe

He acompafiado a mi pueblo en sus
luchas desde el Primer Congreso Gen-
eral Ngébe de 1979, en Kankintu

DRU

presionaron al gobierno de turno para que
se definierala Comarca, lo cualse concret6é
en un proceso de negociacién entre las

12

inaceptable parala dirigencia
ngbbe.

A partir de entonces, por manipulacién
del gobierno, influencia de partidos
politicos y caprichos de algunos
dirigentes ngébe, se resquebrajé la
unidad interna, cada sector abanderé
una forma de lograr la definicién de la
Comarca y no hubo condiliacién. Asi
selleg6al IV Congreso General Ngbbe,
en 1986, el cual se dividi6 en dos
eventos, cclebrados en comunidades
diferentes, en el corregimiento de Sitio
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Prado (Chiriqui). Esto demostraba la
profunda divisién interna de la
dirigencia Ngébe, de donde surgieron
dos directivas que reclamaban la
representacién maxima del pueblo.

Al hacerse patente este problema, se
recurrié a la Iglesia Catélica para que
mediara entre la dirigenda indigena.
Con esa ayuda se llegd a acuerdos
entre los cuales destacaba el unificarla
directiva en un solo Congreso a
realizarse en 1989. Este se realiz6 en
Bisira (Bocas). Ahi se eligié una
directiva, se autorizd a los Congresos
Regionales a someter a eleccién los
puestos de Cadques y Comisionados,
yseacord6 trabajarsobre una propuesta
tnica de proyecto de ley sobre la
Comarca.

Desde entonces, la directiva del
Congreso General Ngdébe, surgida en
Bisira, ha contado con el apoyo de la
mayoria de la dirigenda ngébe. Se ha
sometido a eleccién los puestos de
Comisionados y Caciques en los
Congresos Regionales de Bocas y

DRU

Chiriqui, llevando consigo un cambio de
figuras en la dirigencia. En relacién al
proyecto de ley de Comarca, ha habido
intentos de reuniones para llegar a un
consenso, el cual ha sido posible mediante
un seminario realizado en la ciudad de
Panami, a finales del mes de enero del
presenteaiio, dondelosdirigentesllegaron
a acuerdos sobre los lineamientos quc se
deben tomar en cuenta, los cuales serin
planteados al Congreso préximo.

Han transcurrido ocho afios (desde 1984)
en que la lucha por la Comarca ha estado
en un bajo nivel, por la divisién interna y
lareorganizacién posterior de la dirigencia
del pueblo ngébe. Mientras tanto, el
gobierno militar y luego el gobierno
“democritico”, han dado concesiones
sobre grandes extensiones de tierra del
territorio ng6be para la explotacién de
recursos naturales renovables y no
renovablesa empresas transnacionales, sin
considerar a sus duefios originales : las
comunidades indigenas.

Dentro del marco anterior y de los 500
afios de resistencia indigena, sc celebra el
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VI Congreso General Ngébe, ¢l cual
debc consttuirse en un medio para
reinidar la lucha por la cread6n de la
Comarca. Por tanto, ¢l Congreso,
conecl conscnsode ladirigendang6be,
debe aprobar lineamientos claros
sobre : el proyecto de ley de
Comarca, la unidad interna y la
forma de lograr estos anhclados
objetivos.

El gobicrno nacional ticnc la
responsabilidad de dar respuesta a
estareivindicacién histéricadclpucblo
ngbbe dentro de su lema dc
democracia, justicia y libertad. Si
quiere celebrar los cinco siglos dcl
llamado “descubrimiento dec
América”, que lo haga, pero
reconociéndole al pueblo ngbbe la
Comarca justa y autébnoma.

Bernardo Jaén C., Comissonado
ngébe (Bocas).
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Nosotros, indigenas, negros y
sectores populares de América,
reunidos en el II Encuentro
Continental de Resistencia
Indigena, Negra y Popular,
realizado del 7 al 12 de octubre del
91 en Xelajti, Guatemala crisol de la
resistencia y la cultura maya; con la
fraternidad y el respeto heredados
de nuestros ancestros y en
cumplimiento de nuestro firme
compromiso, adquirido con el
lanzamiento de esta campaiia hace
dos afios en Bogoti, Colombia.

ACORDAMOS

1. Reafirmar y ratificar los acuerdos
de Bogoti, donde seinicia nuestra
campaiia.

2. Reafirmar el caricter amplio y
democritico de la Campafia y sus
puntos de encuentro, como
espacios de reflexién vy
participacién, que buscan generar

DRO

y fortalecer procesos unitarios de los
pueblos indios, negros y los sectores
populares del continente. En ese
sentido creemos vilido que los
diversos sectores sociales del campo
popular tengan su propia dinimica
dentro de la Campaiia Continental.
Es en ese orden de ideas que
validamos y ratificamos el Encuentro
de Pueblos Indios llevado a cabo del
17 al 21 de julio de 1991 en Quito,
Ecuador, dindmica éstaque debemos
seguir impulsando; saludamos desde
ya las iniciativas en tal sentido de los
demadssectores sociales que participan
en la Campafia.

3. Declarar el afio 1992 como Aiio
Internacional de Resistencia
Indigena, Negra y Popular.

NOS
PROPONEMOS

1. Convertir en prictica nuestra
oposicién a la celebracién del V
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Centenario, presentando con
nuestro accionar, propuestas
alternativas de acuerdo a los
intereses de nuestros pueblos.

2. Concretizar la solidaridad dc los
sectores populares con la lucha
de los pueblos Indios.

3. Desarrollar el préximo afio de
1992 entre otras, las siguientes
actividades con movilizaciones
nacionales coordinadas a nivel
continental : + 8 de marzo, con
motivo del Dia Internacional de
la Mujer; + 1 de mayo, en cl
marco del Dia Internacional dec
los Trabajadores; + 7-12
octubre, realizar el 3er
Encuentro Continental de la
Campaiia 500 Aidos de
Resistencia Indigena, Negra y
Popular, en Nicaragua. Simulta-
neamente realizar un paro
continental.

4. Encauzar una ardua lucha por los
presos politicos del continente,
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en particular por Leonard
Pelder, que tiene dos cadenas
perpetuas en Estados Unidos de
Norteamérica.

5. Proponera Rigoberta Menchi,
de Guatemala, para el premio
No6bel de la Paz por su ardua
lucha, por la defensa de los
derechos indios y humanos en
genecral de su pais y del
continente.

6. A partir de este II Encuentro
denominar la Campaiia : “500
Afnos de Resistencia Indigena,
Negra y Popular”.

Xelaj, Guatemala, 11 de octubre
de 1991.

PEDIMOS
PERDON

“Elafio 1992 marcari el quinto
centenariode la primerapredicacién
del Evangelio en el Nuevo Mundo.
La Iglesia latinoamericana es
consciente de las “luces y sombras”
que esta fecha evoca : el contraste
entre la cruzy la espada en la fase de
la primera evangelizacién misionera,
elcontraste entre la entrega generosa
de tantos santos misioneros por la
construccién de auténticos valores
culturales nativos y la avarida, la
injusticia y el poco amor cristiano
de muchas otras personas y grupos.

Como Iglesia que peregrina en
Panami, queremos acercarnos al
Quinto centenario con una actitud
gozosa y humilde. Queremos
celebrar nuestra Fe en Jesucristo;
pero al mismo tiempo, queremos
pedir perdon a Dios y a nuestros
hermanos descendientes de
aquellos primeros pueblos que

DRU

poblaron este Istmo, los indigenas y
también los afroamericanos, poraquel
encuentre que, no pocas veces, significé
una 4spera y dolorosa realidad para sus
poblaciones. Laprotestaindigena enlas
Américas, del Norte y del Sur, ante estos
ltimos hechos es vilida. Queremos que
sea constructiva. No podemos quedarmos
debadendo los eventos del siglo XVI. Es
hora de pensar en el presente porque en
nuestro hoy siguen dindose
marginaciones ¢ injusticias contra estos
hermanos. Es hora depensaren el futuro
que debe ser construido por todos
respetando ¢ integrando el crisol de
pucblos y culturas que hoy es Panami.
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Desdc nuestra fe catélica hemos dc
hacer efectivo el Evangelio de Jests
por un amor y opcién preferencial y
real por los pobres y, entre cllos, de
manera particular a los primeros
panameifios -los pueblos indigenas
Ngbbe, Enbera y Kuna Yala-
hadiéndonossolidarios con susjustas
aspiraciones”.

(Extracto del Mensaje de la
Conferendia Episcopal Panamefia
sobre ¢l V Centenario de la primera
evangelizacién de las Américas, 29
dicdembre 1991).
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“Reconocemos que, en su conjunto, la
conguista se fue efecutando
inexorablemente bajo el prisma de
un  orvgulloso racismo ¥
etnocentrismo europeos, que
desprecié profundamente lasculturas
indigenas, perdurando hasta hoy en
expresionesysentimientos de dominio
comun.

Fue un combate sin tregua por
extirpar las asi llamadas idolatrias
indigenas. Eva una visién negativa
de la religion prebispanica, y a esta
aprension no escaparon los mejores y

mas exquisitos misioneros. Sin embargo,
en su religion se alimentaba la sabiduria
acumulada durante siglos en el corazin
de los pueblos indigenas y ello les ha
posibilitado perdurar en el tiempo,
nutriéndose desde la raiz, proyecrandose
hacia el fururo en el silencio, en el
anonimatro, en su originalidad y en sus
simbolos.

Los misioneros descubrieron muy pronto
que evan parte esencial de un proyecto de
colonizacién y conquista, de dominacion
yexplotacion, que ayudaron a superar. YT
esta connivencia es el pecado original de

|
|
|
|

la evangelizacion de América
Latina. Talcondicionamiento dio al
proceso evangelizador un rostro
odioso, un cuno de violencia e
imposicién gque le restaba
credibilidad, al estar en abierta

conrradiccion con el Evangelio”.

(Extractos de la Declavacion de la
Confevencia Episcopal del Ecuador
sobre la Pastoral Indigena, junio
1991).

DRU
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COMENTARIOS

NI NGOBE TO BLITDE (El indio habla)

Entrevistas, conversaciones, opiniones de la gente ngébe sobre su realidad, sus actividades, sus luchas,
sus gozos y sus esperanzas.

Entrevistaa Etda Nomonomu (Juan Dixon), catequista de la parroquia de San Agustin de Kankintu, Chiriqui
Grande, Prelatura de Bocas del Toro. Etda particip6 en el X Encuentro de Misioneros del Area Ngébe (X
EMANg) que tuvo lugar en octubre de 1991 en ¢l Centro de Evangelizacién “Fray Martin Legarra”, cn
Kankintu, Bocas. Participé como catequista de Nomonoi.

DRU : ;Qué te ha parecido el Encuentro de Misioneros?, hiblanos de tus impresioncs.

EN (JD) : Primero, estoy muy agradecido con todos los sacerdotes, obispos, de diferentes provincias y
parroquias, con las religiosas y con todos los hermanos. Me parece muy bien este Encuentro pues nos ha dado
muchas ideas sobre la culturas indigenas y asi debemos de organizar mis, tener mis encuentros con los ngbbe
para que puede recuperar un poco de la cultura que recordamos, junto con la iglesia podemos avanzar poco
a poco y asi iremos mis alld adelante y podemos descubrir algo mucho mis que no conocemos. Y eso es muy
importante para nosotros y también para los futuros. Mi idea es de estar muyagradecido con todos los hermanos
de diferentes lugares. Porque ellos han hechosacrificios parallegara este encuentro. Agradezco a todos los ficles
de la Iglesia Catdlica.

Entrevistaa Tego Jlerabu (Rafael Sinchez), delegado de la Palabradela parroquia de San José Obrero, Tolé,
Didcesis de David. Tego también particip en el X EMANGg, junto con otros delegados de Suliagwatdabitdi.

DRU : Cuéntanos tus impresiones sobre este Encuentro de Misioneros que hoy termina.

TJ (RS) : El encuentro que se ha realizado del 14 al 18, para mi ha sido interesante y todo lo que se ha tratado
ha sido de gran importancia porque me va a servir mucho para ver cémo podemos seguir desarrollando nuestras
costumbres en distinta forma, que se van perdiendo con los afios. En el drea indigena todavia hay muchas cosas
buenas hoy en dia. Voy a ver si sigo practicando lo que se ha dicho aqui. Yo conozco muchas costumbres,
historias, relatos. Lo que hemos tratado aqui me ha fortalecido mis fuerzas, mi espiritu. Quicra Dios que un
dia que todo lo que se ha dicho aci dé frutos a través de nosotros, siecmpre contando con los nifios, cada dia
formando mis gente, para que se cumpla lo que hemos dicho.
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NOTI COMENTARIOS
— )

Bolotdubitdi : En esta comunida
de la Comarca Ng6be, en el llamado
distrito de San Lorenzo, se reunieron
(del 8 al 13 de febrero pasado) J
representantes y miembros de 42
comunidades ngébe de la Comarca,
también delegados de diversas
organizaciones (productivas,
sindicales, asociativas, etc), diferentes
autoridades tradicionales y | _
gubernamentales (cacique, jefes | =
inmediatos, comisionados, miembros | -
de las directivas de Congresos, | ——
dirigentes religiosos, corregidores) y
representantes de  algunas
organizaciones y grupos solidarios
no indigenas (Fe y Alegria, ACUN,
parroquia de Remedios y San Félix,
Prodeso). De igual manera, hubo
dos hermanos wounan y uno enbera

presentes.

( Se trataba del Tercer Encuentro
del Pueblo Ngbébe “Tierra y
Cultura”. Este tipo de reuniones, 4

( Llamalaatencién la formacomo
sc preparan estos Encuentros. Se
celebraun tallerde donde surgen las
preguntas para desarrollar los temas,
luego dichas preguntas se dialogan
en las diferentes comunidades y las
respuestas sc llevan al pleno del
Encuentro. De esta manera, el 90%
de los asistentes sabe de qué se va a
hablar y va preparado para la
discusién. Consecuencia de esto es
que,aunque no asistan todos, la voz
de todos esti presente en el
Encuentro. También hay mis per-
sonas con elementos para participar
en el plenario, lo cual se nota en la
participacién. Un buen ejemplo a

nacidas del mismo pueblo, son las .La‘ gran _difcrcncia entre este scgu.jr por los Congresos Locales,
que mantienen viva la lucha movimiento Tlc‘rra. Y Cultura’ y otros Gcglonalcsy Generales. )
centenaria por la tierra, por la grupos y movimientos ngébe q‘llc
autodeterminacién, por el respeto a colnocc.rr’los,d CS] su a;ccnto &d la (.
la propia cultura del pueblo ngébe. va o.r %cwt.l, i abcu tlgaly - Proyecto d_c_lc}' ‘Otl'a vez
Surgido de un grupo de comunidades meaPaClOﬂ dela Dase. Lilosquinee: | Nue:-vamcntcladmgcnaadclPucblo
de San Lornze, eo 1989, hoy ¢l | | osane llevo de asistr yser estpo de Ngobe sc prepara para presentar al
menimiEnte sa i ssndide <lenia reuniones ngébe de todo tipo, so}o en gobicrno nacional un proyecto de
pero firmemente, como toda obra estos Encu_cntros (v S0 EAD! REITHEIES ley quc.dcf.ina de una.vezpor todas
auténtica del pueblo- a los distritos prep a.rato.x:nas) he viste 1an grande et suficiente y un marco
de San Félix, Remedios y un poco en ParbCpacion: en las Camisiones; en la legal para el justo dcsarroll_o de este
Tolé. El primer Encuentro de este | | P'°P aoaclon de la tematica, on. las pueblo. Hanpasado treceafios desde
tipose realizé cn Norétde (San Félix) | | intervenciones antesyen la reunién, en | | que el ex-ministro de gobierno,
en febrero de 1990, ¢l segundo en la presencia. activa de Jas mujeres y los Ahumada, promcné'» en Kankintu
Jédeberibotdé (Remedios), en abucloi, en el uso del proploixdloma. que “pronto” tendria el p}ucb{o -
marzo de 1991 y ahora este tercero Este afio, como cn los anrerlores, Sl Comarca. No sabemos cudl serfa su
en Bolotdubitdi. Un encuentro tema f’uc La Comarc;’a y los #500 afios™. definicién de pronto, lo dierto es
previo a este movimiento Tierra y Adermis, se comenzo a tratar C.l tcx:na de que sc ha dCT_HOMdO .mucho y la
Cultura y que le dio el primer la culturz}. Cua'l’qulcr no ,mdlgcna gcntchanscglndopcrdlcndolal?oca
impulso, fue una reunién celebrada P rcguftam tamibitn. por que durante tecrm. que: les queda. .A ver si las
: . 1 tres afios se ha tratado el mismo tema. “celebraciones” oficiales del V
cn Mré Molenanbitd: (Sax’x Lorcpézxi ) De hecho, no han sido exactamente los Centenario tienen por lo menos un
;r;sf;c;rﬁzﬁ (;i cyls;fgr'chh“ls::;%l d: mismos. Cac’ia afio sc ha _profundizado beneficio : una lcy.ju'sta para un
continuar estos csfuerzos dec un poco mas. ¥ cstc? afio sc llegb a pueblo tratad.o Injustamecnte
.« o . e conclusiones operativas, de cara al durante cinco siglos.
gzg;:xlzagnén y conscientizacién Elongrcso General yal V Ccntcnario.) \(ChT/ Sbrero 92) )
K a basc. )
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* Matanza brutal : Doce hombres, cuatro mujeres y cuatro nifios, todos
indigenas paes, cayeron asesinados a punta de ametralladora cuando iban a
comer. Otros veinte indigenas resultaron heridos gravemente. La matanza ocurrié
en el distrito del Cauca, en el sudoeste de Colombia, una zona cn la que hace
generaciones que se producen conflictos violentos entre indigenas y terratenientes.
Entre 1970 y 1980 hubo muchos asesinatos en csta zona, ¢l mis conocido fuc ¢l
del sacerdote indigena paes, Alvaro Ulcué. La noche de la matanza, un grupo
de entre 50 y 60 hombres armados con ametralladoras entraron ¢n la de Calot6
y luego de atar a sus victimas y ponerlos contra ¢l suclo, los asesinaron. Es
importante protestar ante el gobierno de Colombia (ver Bolctin dc Accién
Urgente, Survival, enero 1992).

* Despojados y despreciados : Segn los censos oficiales de¢ estc pafs, los
aborigenes son 38,700, pero el Equipo Nacional de Misiones habla dc cicn mil
personas (distribuidos en 17 etnias, que hablan cinco lenguas principales :
guarani, samuko, maskoi, matako y guaikuru). Son muchos sus problemas. Por
ejemplo, la etnia Pai-Tabiter4, ha visto reducir sus ticrras cn un 98%. También la
Misién Nuevas Tribus, en 1988, realizé una cacerfa implacable de los ayorco
selvéticos. Hay unaley (de 1981)} que acept6 la existencia de los aborigenes y les
adjudic6 derechos a sus tierras tradicionales, pero no ¢s mis quc un engafio. “La
tierra es nuestra. Nosotros nacimos con eclla, clla nacié con nosotros. No
entendemos cl sentido de los papeles, pero si los okaragua (los hombres que
dominan) exigen eso para respetarnos... eso quercmos” (ver Noticias Aliadas,
Vol 28, No 46).

* “No hacen nada porque somos indios” : Los aborigenes, que sigucn sufricndo
la discriminacién, son el sector mis castigado por cl c6lera. Por la zona del Chaco
argentino penctr6 la “enfermedad de la pobreza” cn ese pafs. Sin embargo, cl
ministro de salud, en un alarde increfble de profundo y espontinco racismo dijo
que por qué sc preocupaban “si s6lo cstaban enfermos unos cuantos indios dc
m...”. Al parecer el c6lera se ha propagado a través dcl pescado y la prevencion
es casi imposible porque éste es alimento fundamental para la zona. Losindigenas
afectados pertenecen a las ctnias matako, chaguanko y chorote. Otra dc las
medidas del gobierno es decirle a los indios que le echen cloro (2?) al agua
(peri6dico La Capital, Rosario, Argentina, febrero 1992).

* Los primeros pero sin ticrras : Existen 27 pucblos indfgenas diferenciados
cultural y lingiiisticamente en este pafs, siendo los principales los wayuu, guaru,
yanomami, memon, guajiroy karifia con una poblacién total de unas 150 mil
personas. Los ambientes fisicos son muy diversos, desde la selva tropical hasta las
islas y costas. La situacién de salud es bastante critica porque tienen la tasa de
mortalidad més alta del pafs. Sin embargo, la base de su inseguridad tiene que ver
con la tenencia de la tierra : el 83% de las comunidades indfgenas no tienen titulos
de propiedad sobre sus tierras (ver Noticias Aliadas, Vol 28, No 41).

* Por lo menos una : En noviembre de 1991, el presidente brasilefio firmé un
decreto de creacién de un parque indfgena que abarca todas las tierras yanomami.
Esta fue la culminacién de muchos afios de campafias de varias organizaciones de
apoyo a este pueblo que ha sido diezmado en este tiempo. Segtin el presidente,
las campafias estaban “crucificando” al Brasil y era urgente haceralgo. Ahora bien,
es claro que el decreto no garantiza la supervivencia de los yanomami, ahora se
trata de asegurar que se demarquen los limites y que sean debidamente respetados.
Por otro lado, siguen los mineros en la zona y los indigenas sélo denen derecho
a utilizar la zona, los minerales pertenecen al Estado. Por tanto, aunque es una
lucha que no ha terminado, los resultados demuestran que la solidaridad
internacional todavia tiene resultados (ver Survival, por los pueblos indigenas).
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[[[[A continuacién transcribimos partes del texto del Nican Mopohua con algunas anotacionesy ‘[
comentarios. Las palabras en nabuatl (lengua de los mexicas) se ponen porque explican més claramentey danel |
|

verdadero sentido del texto]]]] o o

8.”Y cuando llegé al lado del cerrito, en el lugar llamado
Tepeyac, ya estaba amaneciendo”.

Cerrito=Tepetzintli. El cerro es el simbolo delo fuerte,
lo consistente. También tiene sentido religioso porque
todos los templos se construian sobre cerros artificiales, que
eran como apoyo para el teocalli (=casa de Dios).

9.”0Oy6 cantar en la cumbre del cerrito: como si distintos
pajaros preciosos cantaran y sc alternaran cn sus cantos,
como que el cerro les respondia. Su canto cra muy
placentero y muy deleitoso, mejor que el del coyoltotol
o cl del tzinizcan o cl de otros pajaros preciosos que
cantan”.

El canto= cuicatl es la mitad de la verdad, la belleza.
Simbélicamente indica quelo que va a pasar es verdadero. El
canto aparece aquf cinco veces y el cinco es el simbolo del
centro del mundo, la quinta direccién, en donde se cruzan
los caminos de Dios y del hombre; es el simbolo del lugar
donde por el trabajo divino y el trabajo humano se superan
todas las situaciones por més contradictorias que sean. El
canto, al principio del Nican Mopohua, por estar sin flores,
explica que la verdad del Tepeyac est4 incompleta, pero por
ser un canto quintuple, es una verdad superadora que se
realizar si el hombre colabora con lo divino.

P4jaros preciosos : la pluma y el ave en la cultura
prehispénica son simbolo de la intermediacién. S6lo quien
tiene plumas puede atravesar los aires y ser intermediario
entre el cielo y la tierra. La cantidad de aves al comenzar
nuestra narracién, asegura que el hecho guadalupano es de
intermediacién, de resolucién de problemas sociales y
religiosos. Son cuatro las veces que se mencionan a los
pajaros y el cuatro es el simbolo de la totalidad. El mundo

estd hecho de cuatro rincones, la humanidad se formé de
cuatro hombres primordiales, y son cuatro los nombres de
los dioses creadores. El suceso de Guadalupe que nos relata
el Nican Mopohua es una verdad absoluta y total. Adem4s
vaa ser un hecho fecundo, noslo dice el coyoltotol= p4jaro
cascabel, ya que el cascabel y la sonaja son simbolo de la
fecundidad.

10.”Se detuvo en pie Juan Diego y se dijo:¢Por ventura
lc’y merezco? ¢Es fiilgnic'iad mia que yo lo ojga? th,lizés
sblo suefio? ¢(Quizas sélo lo veo entre suefios? ;Dénde
me veo que estoy?

Con cinco preguntas Juan Diego supera todas las
objeciones posibles que se pudieran hacer al hecho del
Tepeyac.

11.”;Acaso alld donde dejaron dicho nuestros pasados,
los ancianos, nuestros abuclos? ;Alla en la tierra de la
Flor, en la tierra de nuestra carne? ;Acaso alla dentro del
Ciclo?

Los ancianos : Juan Diego se refiere a la tradicién.
Tierra de la Flor= Xochitlalpan : se empicza a identificar cl
Tepeyac con la tierra de la Verdad, puesto que la flor es
simbolo delaverdad. Tierra de nuestracarne = Tonacatlalpan
: en donde esti el Creador, Tonacatecuhtli, el Sefior de
nuestra Carne, cl que nos forma en el seno de nuestras
madres. El Tepeyac se ve como el lugar donde se prepara
nuestro nacimiento, donde nos formamos.

(continuar4)

[[Tomado de Clodomiro Siller, “Para comprender el
Mensaje de Maria de Guadalupe®, pp. 61-63]]
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