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Nuestra primera gran victoria

ha sido encontrar algo digno por lo qué luchar
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RESUMEN

Esta tesis busca reflexionar colectivamente sobre el concepto cultural tsotsil y tseltal de
Lekil Kuxlejal, entendiéndolo como un horizonte de lucha, que personas, colectivos y

organizaciones, desde la autonomia lo llevan a la praxis en un sentido contrahegemonico.

El trabajo, como proceso y resultado, es parte de esta lucha. Es por eso que esta hecho de
manera colectiva y con la intencién de ofrecerse como herramienta de transformacion. De
un modo y con un lenguaje que buscan abonar a la construcciéon de saberes que no sélo
apunten a la generacion de conocimientos utiles para la academia, sino que busquen ser una

herramienta de reflexién desde y para los movimientos sociales.

La reflexion situada aqui presentada se construye a partir de la revision de un contexto
sociocultural, marcado por un proceso histérico de lucha, que al dia de hoy constituye el
movimiento autonémico en Chiapas. Junto con distintas personas protagonistas de este
proceso, intentamos hacer una reflexion sobre nuestra praxis y el sentido con el que la
abordamos. En el camino nos adentraremos a un complejo y dinamico universo maya
tsotsil y tseltal, que a través de discursos y practicas disputa el paradigma hegemonico

moderno/colonial en un contexto de crisis civilizatoria.
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Esta tesis es un tlacuache

Cuando tuve que entregar un primer borrador de la tesis, sent{ como si estuviera teniendo
que parir después de un breve, pero intenso y turbulento, periodo de gestacion. No
obstante los profundos dolores de parto, el ser de mi engendrado era un tanto deforme e
inadaptado. Me dije a mi mismo “Par{ un marsupial”, algo que necesita regresar al vientre a
madurarse, antes de poder salir al mundo y valerse por si mismo. Asf pues, re-embarazado,
re-asumi la tarea de buscar dar a luz a un ser capaz de vivir. No a una tesis inerte, sino algo
vivo que supiera caminar para poderse nutrir de otras perspectivas y con ello crecer. Me

dije entonces: “espero que me salga tlacuachito”.

El tlacuache es el marsupial de estas tierras, un ser que tiene la habilidad de vivir entre dos
mundos; posee la capacidad de transitar de la tierra al inframundo, pasando a través de los
umbrales en cuevas y agujeros. Dicen que es un mensajero, un bandido, un rebelde, un ser
que puede engafar a la muerte burlandola o renaciendo, un animal que sabe propiciar la
transformacién del mundo. Esta es la estirpe a la que esta tesis busca pertenecer, es por eso
que su espiritu acompana a lo largo del texto, en un cuento conformado por los epigrafes
que fui escribiendo cada que terminaba un capitulo. Una historia antigua que renace para

darle cobijo a este mensaje que incluye muchas voces, pero sobre todo muchos corazones.

Hermanos y hermanas, aqui esta su sobrino, su hijo, nuestro tlacuachito. Es parte de

nuestra gran familia. .
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- SJAMEL A'YE] LOIL' - El despertar de la montafia
mirando al horizonte

Resonaron en el interior de la montana los cuetes que acomparnaban la procesion.
Poco a poco fue posible escuchar también la musica que custodiaba los pasos,
que daba ritmo a la ocasion.

Nuestras abuelas y nuestros abuelos desde siempre han sabido, y asi nos lo
cuentan, que todo lo que existe en nuestra Tierra tiene duenio. Desde que se nacio
el mundo habita ahi, dentro del cerro. Es madre y padre de todo lo que vive y da
vida, es duefia de nuestros corazones y lo que los hace palpitar. Por eso como
cada ario, nuestros ancianos y ancianas nos guian el dia de hoy a que subamos a
nuestro monte a despertarle. Lo llamamos Ajau, Duerio de la Vida, Madre Tierra.

Desde adentro escucha llegar a la gente que camina por las paredes de su casa.
Siente como una vez arriba de su cerro, los pies descalzos acarician la tierra que
divide los dos mundos. Comienza a vibrar con ellos y ellas mientras danzan.
Siente como los musicos logran tocar su corazon a través de los sonidos que
fluyen desde violin, guitarra, arpa, flauta, tambor y trompeta. Recuerda como
esto, con algunas variaciones, se ha venido haciendo desde antes de que existiera
el tiempo.

La comunidad entera ha venido. Traen consigo velas e incienso para dar de
ofrenda y alegrar el corazon de Nuestra Madre. Para hacer sonreir a Nuestro
Padre. Para que escuche atentamente la palabra de nuestra comunidad, hecha
llegar por medio de uno de nuestros ancianos que sabe como platicarle.

Siembra velas en la tierra, se hinca y eleva su voz. Comienza por pedirle perdon
por todos los errores de la gente de la comunidad. Que no se moleste por los
males que han causado y que siga teniendo buen corazon con ellos y con ellas.
Que como cada aiio deje salir las aguas de las que es duerio, los soplos de vida
que retiene dentro del utero de la Tierra, para que enverdezca el mundo, para que
crezca la milpa, el frijol, las verduras, para que la gente tenga agua que beber,
para que florezca la vida.

El anciano pide también fuerza y ayuda, consejo para enfrentar los problemas
que se han presentado desde que llegaron quienes piensan que lo que es del
Dueiio puede tener precio, que aquello que es de la Madre Tierra puede ser
vendido. Nuestro anciano que conoce la lengua antigua con la que es posible
comunicarse con lo que para muchos de nosotros es oculto, le cuenta al Ajau que
han venido personas que dicen que el agua es de algun extraiio y que no brota de
la tierra para ser usada asi nomdas, sino que deben darse unas monedas a cambio
de ella. Se han apoderado de los ojos de agua y secuestran el liquido para cobrar
un gran rescate por su libertad. Desgajan los cerros para entrar hasta sus
entranias a extraer todo tipo de material que luego va lejos. Le expone como su
tierra antes fertil, ahora en lugares parece desierto, terreno seco con olor a

! Preludio
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muerte. Le cuenta todo esto para que sea de su conocimiento, para que
comprenda lo que pesa a nuestra gente y nos de fuerza para seguir luchando y
resistiendo ante esta situacion.

El Ajau no contesta de inmediato, Nuestra Madre no se comunica asi como
nosotros, quiere tiempo. Que se aguarde hasta que venga en suenios a hablar con
nuestro anciano, a que traiga su palabra desde el corazon de la Tierra. Es asi
como mientras descansa, nuestro anciano viaja hasta el otro mundo en donde el
Ajau comunicarad su pensamiento.

Alla le reitera la verdad del mundo: que todo esta interconectado. Que hay un
Ajau para todo lo existente porque todo finalmente es uno: la vida. Es asi como
aunque hay un Ajau en cada cerro, en cada ojo de agua, son todos finalmente
parte del mismo espiritu. Es por eso que le es posible conocer la palabra de
millones de ancianos que le platican en distintas partes del mundo, en miles de
diferentes lenguas. Conoce sus peticiones y preocupaciones por los problemas
que estan viviendo y puede encontrar semejanzas entre todos ellos. Por eso se da
a la tarea de potenciar la voz de los rezadores, de los ancianos que le hablan de
las situaciones con las que se enfrentan. Quiere hacer llegar su palabra a los 4
vientos, que se conozca, que se sepa. Por eso cuenta a nuestro anciano lo que
otros abuelos le han dicho.

Despojo de tierras, devastacion de la naturaleza, falta de acceso al agua, son
problemas comunes a todos los pueblos, situaciones que existen siempre en
relacion a proyectos como presas, refinerias, embotelladoras o minas. El Ajau lo
sabe por quienes sufren dia con dia de esta situacion y comprende que todos estos
problemas comparten la misma raiz: Capitalismo le llaman, cocotztli; una forma
de ver el mundo, que piensa que todo lo que hay en la naturaleza puede cambiarse
por dinero, vision que atenta contra la existencia misma de la vida al verla solo
como un medio para obtener ganancia. Nunca como algo vivo, como algo de lo
que somos parte como humanidad.

Pero El Ajau sabe también por experiencia de los pueblos, que hay una forma en
que se pueden enfrentar estos problemas: mediante la organizacion. Lo sabe
porque conoce los resultados de las luchas en distintas partes del mundo. Sabe de
pueblos que se organizan para luchar y resistir. Lo ha escuchado en distintas
lenguas, voces de ancianos que comunican como la rabia y la indignacion se
convierte en construccion, en gritos que pugnan por transformar los problemas en
oportunidades, la noche en dia, la muerte en vida.

Se lo han dicho los que lo nombran Pacha Mama en Bolivia. Le hablaron de como
su pueblo se organizo y lucho contra quienes pretendian hacerse duerios incluso
del agua de lluvia. Alzaron la voz y el puiio ante fuerzas que creian tener el poder
absoluto y lograron derrotarlas, haciéndole recordar al mundo que no hay fuerza
equiparable a la del pueblo organizado.

Refleja la voz de los ancianos de nuestro pais, México. A coro suenan sus voces,
todas en el mismo tono: resistir en contra de un gobierno que ignora los intereses
v necesidades de su pueblo. Construirse una vida digna desde su perspectiva
propia. Sus comunidades luchan en contra de los megaproyectos que de llevarse a
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cabo destruirian la naturaleza y los despojarian de sus tierras. Emprenden en la
vida diaria la construccion de autonomia, a partir de la cual se busca crear una
sociedad justa, democrdtica y equitativa, propiciada desde abajo, desde el pueblo
libre.

A lo largo de todo el continente existen movimientos que luchan por que la
naturaleza no sea vista como un negocio, por que sea respetada con el valor que
de por si tiene, no por el que quieren otorgarle algunos. Por eso le repite a
nuestro anciano lo que ha venido diciendo a otros en suerios, palabra que seguird
llevando por las 4 esquinas del mundo hasta que no haya quien no la conozca. Le
reitera la importancia de entender que éste es un mal que tiene la misma raiz, que
es un enemigo comun a todos los pueblos, un sistema social que atenta contra la
vida y por eso hay que luchar por la construccion de otro distinto. Le dice que la
forma de lograrlo es que todos y todas quienes luchan desde su comunidad, desde
su pueblo organizado y que resisten, se unan. De la union nacerd este otro
sistema que reemplazara al que pudre al mundo y florecera con ello la vida.

Asi termina la platica del Ajau con nuestro anciano. Se despide diciendo que con
su soplo vital, con su exhalacion de fertilidad, vendra también un apoyo a todo el
que se organice para defender la vida y viva en resistencia a esta forma de ver el
mundo que la destruye. Le recuerda que quienes luchan por la vida tienen la
bendicion del Ajau para utilizar sus armas: la fuerza del rayo y la perseverancia
del agua.

Nuestro anciano desperto listo para comunicar la palabra y el pensamiento de
Nuestra Madre, de Nuestro Duerio el Ajau. Llego a donde la comunidad se habia
reunido a esperarle. Alzo la voz y dijo:

“Sabemos lo dificil que es llegar a este rinconcito mas pequeiio de las montanas.
Aqui nos obligaron a vivir desde hace siglos, abandonados y olvidados de la
historia. Con el calor de tu compariiia, una sonrisa nos despiertas, fortaleces
nuestros corazones, nos ensenas a vencer nuestros miedos. Apresurado sale el sol.
Hora de partir. Todo comienzo tiene un fin. Tiempos y limites. Si fuera por mi no
permitiria que te fueras, pero hay que llevar la palabra rebelde y verdadera.”2

La gente quedo en calma. El silencio lo marcaba el transitar el viento
acompasado por el latido del corazon de la tierra. En nuestra memoria se ilumino
el recuerdo de nuestros abuelos, de Maria Candelaria y Juan Lopez, del Votan
Zapata, de quienes han marcado el camino a quienes venimos detras. En los
corazones de quienes ahi se congregaban resono el pensamiento de que la
fertilidad llegara a quienes buscan vivir con respeto a la vida. La voluntad del
Duerio, de Nuestra Madre, del Ajau, se encarna en la organizacion de nuestros
pueblos. Aun falta lo que falta y el camino debe transitarse con paso firme.
Comenzo nuestro caminar mirando al horizonte.

% Poema de Gustavo Jiménez de Yibeljoj, Chenalh6, Chiapas.
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- SBA KOJOL’ - tejiendo la tesis entre retazos, silogismos y
afloranzas; el quiénes, el por qué y el para qué de este trabajo

Amanece. Las mujeres son las primeras en acercarse para avivar la hoguera.

Los carbones siguen calientes, el fuego habia soltado su ultimo aliento durante la noche.
Soplaron las brazas pero no lograron mas que levantar ceniza.

Intentaron con piedras pero no sacaban chispas, frotando madera pero la friccién no causaba calor.
Incluso el rayo cay6 rugiendo, pero nunca quedoé viva en la Tierra ni una sola llamita.
Pronto descubrieron los hombres y mujeres que el fuego habia muerto,

que la calidez de su corazon no los acompafiaria mas, que habia abandonado el mundo.
Sintieron dentro una ausencia profunda...

Los pukujes, seres de la oscuridad, siempre han sentido envidia por la humanidad
idearon entonces despojarlos de su mas preciado regalo

robaron el fuego, lo secuestraron al mundo de la muerte

con eso recluyeron a los hombres y mujeres a la oscuridad de la noche

al doloroso peregrinaje sin rumbo...

Decidi empezar la tesis poniendo como preludio el relato del Ajau porque es un cuento que
hicimos hace un poco més de tres afios junto con José Alfredo Jiménez Pérez', compafiero
comunicador de la Sociedad Civil Las Abejas y quetido bankilal de Koman Ilel . Hicimos
este cuento como parte de un articulo que se hizo en colectivo para Koman Ilel y para mi
representa una de las veces en las que José Alfredo y yo mejor logramos poner en dialogo
nuestras perspectivas; fue el momento en que pude aterrizar en algo vivo lo que conocia
como cultura y cosmovision principalmente en formato de museo o desde la cuestiéon tedrica, a
la vez que fue importante ver como algo que parecia frio, lejano, cosa de arquedlogo, un
concepto tedrico, cobraba sentido para José Alfredo, y reflejaba, problematizaba y ayudaba
a ampliar, lo que le era tan cotidiano. Para mi era ver el libro muerto en algo vivo y para él
ver su cultura y su vida en algo tedrico. Fue una conexiéon complementaria que iba a
cambiar nuestros caminos, y hacer una de nuestras preocupaciones principales, el tratar de

llevar a cabo un dialogo constante en busqueda de la construccién de una mirada colectiva.

Ahf fue también cuando siento que comencé a conocer la idea de Lekil Kuxlejal (aunque
quiza en ese momento no lo mencionabamos tan directamente) y lo empezamos a ver en
nuestro horizonte, no como una especie de bandera, pero si como algo profundo, cultural,
que entiende la vida como algo sagrado, lo vimos entonces como el objetivo de nuestro
trabajo, resonando en nosotros el mandato que el Ajau diera en suefios de que “el pueblo

tiene que organizarse para defender la vida”.

3 Primera parte
* Para ahondar en su historia de vida revisar Kéler et all 2010
> Bankil es hermano mayor, bankilal es como el “mero hermano mayor”
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¢Lekil Kuxlejal como horizonte de Iucha?

El proyecto de investigacion que construi durante los primeros 3 cuatrimestres de la
maestria llevaba como titulo “Lekil Kuxlejal; proceso de construccién-apropiacion e un
discurso social” y pretendia reflexionar sobre el concepto a partir de su dindmica de disputa
por la significaciéon. De cierta forma ese planteamiento partfa de una posicion muy
incrédula, que juzgaba al Lekil Kuxlejal como una creacién de los antropologos vy la iglesia,

algo sobre todo muy alimentado por varios de los y las profesores y profesoras del

CIESAS.

De esta forma partié este proyecto, con una preocupaciéon compartida también hasta cierto
punto con José Alfredo, para buscar “develar” criticamente como es que se estaba dando el
proceso de construccidon-apropiacion del concepto de Lekil Kuxlejal Pero este
planteamiento de investigacién no resistié la embestida del “ir a campo”. Primero
empezamos a ver que Lekil Kuxlejal si era algo cotidiano en la vida de las personas y que
nombrarlo y reflexionarlo era una forma de concentrar o condensar lo que son un conjunto

de conceptos y de practicas culturales’.

Comenzamos a pensar entonces que lo que correspondia era mas bien reflexionar sobre
nuestro propio quehacer como grupos, personas y comunidades que utilizan, crean y
recrean el Lekil Kuxlejal a partir de su puesta en practica. El proyecto antes de salir a
campo y lo que terminé siendo es algo completamente distinto, es resultado de una gran
tension entre la academia y nuestra praxis, pero tension que a final de cuentas resulté de un
mayor entendimiento de lo que implica para nosotros y nosotras el Lekil Kuxlejal y la

forma en que esta representando una practica social y cultural.

Partimos entonces de comprender el Lekil Kuxlejal como un concepto cultural tsotsil y
tseltal que nombra ciertas practicas y formas de entender, crear y recrear el mundo, que
tienen que ver con una relaciéon de respeto con los demds y con la tierra, asi como una

busqueda de armonia con ella y con los ciclos vitales que la componen; que comprende y

¢ Entendemos cultura como un proceso dindmico vivo en continua transformacién siguiendo a Gimenez
que la describe como la “organizacion social del sentido, interiorizado por los sujetos (individuales y
colectivos) y objetivado en formas simbolicas, todo ello en contextos historicamente especificos y
socialmente estructurados" (Giménez, 2005, Vol I, p.85).
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respeta la dimension sagrada de la tierra y la vida, y busca un bien comuin entre nosotros y
nosotras, y con ella. En ese sentido el término también plantea una concepcion de lo que es

una especie de bienestar o de lo que es necesario para tener una vida digna y justa.

Asi en el primer capitulo abordaremos el Lekil Kuxlejal como concepto cultural. Lo
haremos tejiendo a partir de las distintas entrevistas que hicimos con Antonio Vazquez y la
abuela Apolonia en Chenalhé, asi como las que hicieron los alumnos con los principales en
Guaquitepec y el didlogo que tuvimos con las personas mayores en Nuevo Huixtan. Esto
nos pone a reflexionar al respecto de que si bien cuando se habla de Lekil Kuxlejal se
plantea la idea de una buena vida en el sentido material o de tener recursos, enseguida se
plantea también la cuestién del respeto a los mayores y a la tierra, con lo que se refiere a
una buena vida en un sentido mas amplio y en relacién no sélo con el ser humano sino con
la vida en general. Es decir, que esta sentado sobre la base de un sentido espiritual tseltal y
tsotsil, sobre como es la percepcion cultural que se tiene del mundo como algo en lo que

todo tiene vida/ energia/ ch’ulel/ alma/ espiritu/ o onton.

A eso dedicaremos el primer capitulo, a reflexionar sobre el sentido cultural y
consmogonico que hay detras de la idea de Lekil Kuxlejal, pero sin perder el rumbo de que
esta idea no tiene sentido sin su dimensién social, es decir, no puede ser sélo un concepto
en términos discursivos sino que representa practicas culturales, politicas y sociales, y que
es la base de un proyecto politico y social que se lleva viviendo desde hace tiempo en las

comunidades indigenas de chiapas.

Por eso en el siguiente capitulo reflexionaremos al respecto del Lekil Kuxlejal como idea
politica, como horizonte de lucha. Nuestra idea de Lekil Kuxlejal que propone una
busqueda de una vida justa y digna, que sea respetuosa y armoniosa con la naturaleza. Es
una forma de nombrar nuestra lucha antisistémica, una forma de condensar nuestra mirada
y lineamiento de praxis’, el para qué de nuestra autonomfa. Un discurso politico que intenta
ser una alternativa al capitalismo y a la idea de desarrollo, que se construye a partir de lo

que de por si practicamos y lo que seguir construyendo y cambiando.

Se puede decir entonces que el concepto de Lekil Kuxlejal esta condensando nuestros

ideales de lucha politica. Por eso me parece representa un proceso de construcciéon o

7 Entendiendo la praxis como “el conjunto de actividades humanas susceptibles de transformar un espacio
social y de modificar las relaciones sociales” (Baronet 2009 en Bertely Busquets, 2011p. 213)
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condensacién de un horizonte de lucha que se expresa en una practica politica, una lectura
de la historia y una serie de parametros que nos sirven de proyeccion a futuro. Esto es algo
que se dice recurrentemente por acd; “Ya se mira el horizonte”, comienza el himno
zapatista, y en seguida se menciona que el camino marcara a los que vienen atras. Eso nos
habla de que el horizonte tiene que ver con un camino que se transita, que se camina
preguntando, paso a paso aprendiendo unos de otros. Le pregunté a Don Joel, didcono de

las Comunidades del Sur de San Cristébal’, sobre el horizonte y me dijo:

E1 horizonte como que no puedo entender bien claro. Porque ahorita no puedo inventar cosas
que no sé, porque no sé qué va a pasar (...) El horizonte verdadero no lo puedo imaginar, no lo
puedo saber, porgue dentro de cuatro o cinco arios o 10 asios no sé qué hay, y no sé si existo yo o
ya no. Pero no sé, es que se va a ver, porque las generaciones tiene que ver cada una, porgue el
mundo no va terminar; cuando el mundo termina acaba todo, pero no, las generaciones y
generaciones tiene que ver un horigonte. Pero mientras que no se sabe lo que ya paso no se puede.
Lo que ya pasi queda en la memoria, queda en la historia, queda acomodando algo con
experiencia, tiene que vas a ver como va cambiando.

Entonces el horizonte es aqui y ahora, es un pensamiento y sentimiento que se produce a
partir de la reflexion situada del quienes somos y cémo hemos llegado hacia el momento en
el que estamos; una idea que produce un sentido de como se ha hecho camino al andar y de
como el camino al ser andado nos ha hecho a nosotros y a nosotras, lo que nos hace
asumirnos como sujetos histéricos que activamente construyen el presente y se proyectan

hacia el futuro.

Creo que el Lekil Kuxlejal asi entendido como horizonte puede ser visto como una idea
politica que emerge de hombres y mujeres posicionados en una lucha, que logran hacer
ciertas preguntas a los ancianos, a los que han marcado el camino. Preguntar al antes desde
el ahora, a partir de sus propios referentes y afloranzas, para con eso lograr poner en
dialogo sus necesidades actuales con las de su cultura, en lo que consideran la forma
adecuada de mantener un cambio social desde su propia perspectiva cultural. Eso es un
horizonte de lucha, situarse posicionadamente en un contexto sobre el que se hace una
reflexién politica, social y cultural, y se asume uno mismo activamente como agente de
transformacion, hacia lo que ese posicionamiento vaya planteando como sentido de la

praxis. Sobre esta forma de ver el Lekil Kuxlejal como horizonte de lucha reflexionaremos

¥ Mas sobre las comunidades del Sur de San Cristobal y la relacion en este trabajo en el apartado Ja to
no ‘ox jech.
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en el Yox kogjo/ o tercer capitulo a partir de un trabajo colaborativo que se realizé de

maneras distintas en San Cristébal, Guaquitepec y Chenalhé.’

Pero es importante resaltar que el concepto de Lekil Kuxlejal se encuentra inmerso en una
disputa por la significaciéon y la apropiacion del concepto, en una tensién creada
principalmente a partir de su entendimiento desde un sentido contrahegemonico y otro que
busca construirlo como una traduccion mecanica del término desarrollo. Por lo que
planteamos que el bats7 (verdadero en lengua tsotsil) Lekil Kuxlejal debe partir de una
critica al desarrollo y tiene que ser, segun nuestro hacer y decir, un horizonte de lucha
contrahegemonica. Sobre esto hay que precisar que esta forma de entender el Lekil Kuxlejal
proviene de nuestro posicionamiento politico, ético y cultural, situado en un tiempo y un
espacio determinado, es decir, a través de nuestra forma de ver el mundo, que a su vez
proviene de una historia especifica, de un proceso que hemos decidido llamar lucha por la
autonomia; este proceso historico organizativo iniciado por algunas comunidades indigenas
y campesinas de Chiapas desde la segunda mitad del siglo XX y que ha desembocado en el
actual proceso de algunos pueblos y colectivos organizados para construir su autonomia;
este contexto historico y socio cultural que representa el calendario y la geografia en la que

estamos situados.

Por eso dedicaremos el xchan kojol o cuarto capitulo a esta historia de lucha, para entender
quiénes somos, como parte de este proceso de organizacion de los pueblos para convertirse
en sujetos de su propia historia, torrente de la historia de Chiapas que segun nuestra forma
de ordenar la memoria, dice que nacié en un principio mas vinculado a la teologia de la
liberacion, que florecié con todo lo que fue Congreso del 74, el despertar de la gente para
empezar a organizarse, empezar encontrarse. Luego la organizacién fue también mas a la
cuestion economica, a los créditos, los trabajos colectivos, las cooperativas y empezé todo
el trabajo clandestino de organizaciéon de la gente hasta 94, donde pues salen justo las
demandas (11 primero 13 después) en las que se resumia de alguna forma todo por lo que
se habfa venido trabajando. Con los acuerdos de San Andrés se declaré como se queria
construir este horizonte, pero después del proceso de dialogo fracasado, se empiezan a ver
no como demandas ante un agente externo, sino como los planteamientos o las directrices
de un nuevo modelo de sociedad, es decir, ya mas la idea de construir autonomia sobretodo

de manera muy clara después del nacimiento de los Caracoles y las Juntas de Buen

? Al respecto de este trabajo colaborativo ahondaremos sobre esto en las siguientes paginas como
introduccion y mas detalladamente en el capitulo 3.
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Gobierno, asi como las estructuras organizativas autbnomas como por ejemplo la Mesa

Directiva de la Sociedad Civil Las Abejas en Acteal.

Pero la lucha por la autonomia no es algo que cobra sentido en si misma, no es sélo la
autonomia por la autonomia, sino que tiene algo mas detras: lo que se considera que es un
Lekil Kuxlejal, es decir, la autonomia es una herramienta para construir Lekil Kuxlejal, es la
forma de buscar lograr construir una vida buena entre la gente, donde haya un respeto a la
naturaleza, donde hay una vida que sea de verdad buena. Entonces la autonomia tiene
detras un horizonte que la impulsa, y para nosotres es ese concepto cultural, social, politico
y epistemolégico es el Lekil Kuxlejal; un horizonte de lucha, una forma de condensar la
mirada, un lineamiento de praxis, una postura ética, una forma de ser en el mundo, que es

la que a nosotres nos mueve a seguir trabajando.

Hacemos para ser en y desde Ia construccion de otro mundo; reflexion
epistemoldgica sobre el por qué, el para qué y el como de Ia realizacion
de este trabajo

Esta tesis tiene como motivo central reflexionar sobre el horizonte de lucha que nos guia
en el proceso de trabajo de colectivos y organizaciones que desde la autonomia intentamos
conseguir lo que consideramos es el Lekil Kuxlejal. Esta tesis tiene como intencion
reflexionar sobre nuestra praxis politica, como la hacemos, por qué y para qué. Busca
ademas ser parte de este proceso de lucha ayudando a darle a nuestra praxis una mirada

mas profunda y reflexionada a partir de una perspectiva también de largo aliento.

En ese sentido este trabajo no busca construir conocimiento “objetivo”, que pretenda
observar limpiamente de forma externa, sino que parte sobre la base de que todo
conocimiento es situado (Haraway, 1995) y nosotres lo intentamos crear desde un
compromiso ético y politico. Las pretensiones cientificas de la investigacién social, hacen a
veces parecer como si tuviéramos la posibilidad de ser completamente objetivos y realizar
una especie de “retrato” fiel de la realidad, pero como antropélogos no podemos pretender
ser imparciales porque nuestra mente no es un papel en blanco y nuestro trabajo no puede

ser neutral (Jacorzynski: s/f, p137)
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Es entonces necesario al vernos como “cientificos sociales”, entendernos como entes
activamente inmersos en los procesos sociales que describimos e interpretamos, con lo que
nos relacionamos. El punto no es pretender mirar “limpia” y “objetivamente”, sino
entendernos como personas que nos relacionamos activamente como cualquiera en su

contexto (cftr. Gonzalez, 2003, p.181)

Considero que investigar implica una accion en el mundo. “Esto quiere decir que antes de
ser conocimiento la ciencia ya es actividad, y esta actividad debe entenderse como practica
colectiva de produccién de un corpus tedrico que, inevitablemente, llevara las marcas de las
circunstancias y los sujetos que los producen” (Rivera Cusicanqui, s/f: p.12). El punto es
entonces poder lograr problematizar esas “marcas de nuestras circunstancias” y tratar de
generar un conocimiento situado y posicionado ético-politicamente. Hablar de
conocimiento situado, implica hacer evidente y consciente el como, por qué y para qué de
la investigacion, es decir, vernos a nosotros mismos como parte del proceso de
investigacion, intentando dejar clara la mirada que nos esta guiando en la construccién de

conocimiento.

Entonces es importante hablar del quiénes estan detras de este texto y estas
intencionalidades. El tsotsil tiene una manera peculiar para hablar en primera persona del
plural, es decir, lo que en espafiol corresponderia al nosotros y nosotras. En tsotsil se puede
decir de dos formas, que son a la vez masculinas y femeninas: una excluyente al oyente
vn ‘unkutik, para hablar de un plural en primera persona que no incluye a quien escucha, y
otro incluyente v« utik, que también incluye en el “nosotros y nosotras” a quien escucha o
en este caso lee. Inspirado en esa forma agrupé las distintas maneras de hablar en primera
persona del plural en este texto, para entender con mayor profundidad el trasfondo

metodolégico y epistémico de esta tesis.

Vu unkutik - Nosotres!®

Llegué a vivir a Chiapas hace 5 aflos para trabajar en organizaciones y grupos de
comunicaciéon comunitaria que llevan a cabo su labor como una forma de fortalecer los

procesos de construccion de autonomia y auxiliar a lo que decia el jTatik Samuel: propiciar

1% Sobre la ¢ como forma de hacer un plural femenino y masculino a la vez:
http://komanilel.org/2011/07/15/como-se-pronuncia-la/
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a que los pueblos indigenas se conviertan en sujetos de su propia historia. Ahi conoci a José
Alfredo y asi después nacié Koman Ilel'' como fruto de esa relacién de trabajo y amistad;
de accion en el mundo que busca generar cambios profundos, desde el dia a dia y hacia el
muy pa’delante. Continuamos ese trabajo en comun que ya se habfa venido dando, y le
imprimimos una nueva caracteristica: el construirnos de manera auténoma e intercultural’”.
Esa perspectiva politica la hemos aprendido en didlogo con los movimientos sociales en
resistencia que intentan construir sobre una base social equitativa y respetuosa. Es al

servicio de esta utopia politica que hemos puesto nuestro trabajo y vida.

Koman Ilel es un colectivo independiente de comunicacién alternativa, comunitaria y
ciudadana, hecha desde un enfoque de comunicacién popular. La colectividad que
construimos es sobre todo una forma de trabajo y de mirar el mundo que se expresa en
nuestro nombre que en maya tsotsil significa “mirada colectiva” o “ver en comun”. Una
mirada multiple, libre, independiente y critica que trabaja con una profunda conviccién

politica por la construcciéon de una vida digna y auténoma.

A través de esa historia de lucha, este compartir el trabajo y vida en Koman Ilel hemos
creado un “nosotres” colectivo que construye y se construye en comun. Asi también hemos
asumido nuestro trabajo al lado de la Sociedad Civil Las Abejas, organizacion con la que
mas compartimos de cerca trabajo y lucha. Es por eso que en esta tesis haremos referencia
a estos espacios (Koman Ilel y Sociedad Civil Las Abejas) desde un “nosotres”, haciendo

justicia a esa intencioén de construir en comun que lleva algunos afios en pie.

Como parte de un movimiento que desde la autonomia busca el Lekil Kuxlejal intentamos
hacer este trabajo 7z komon, que quiere decir en tsotsil algo asi como “en comun”, juntes,
en colectivo. Eso lo hemos aprendido a trabajar en Koman Ilel, es nuestro método de
trabajo y organizaciéon de por si y responde a las necesidades de construir relaciones
interpersonales que busquen nutrirse de distintas perspectivas que cada quien tiene, en pos
de lograr construir una perspectiva comun. Algo que consideramos necesario para actuar

en congruencia con el horizonte de lucha que nos mueve.

"' Mas informacion en www.komanilel.org

12 Una amplia referencia al concepto de Interculturalidad revisar la Tesis de Yazmin Costopoulos (2010)
“Sistematizacion de la practica desde una perspectiva intercultural; reconstruccion y analisis del enfoque
intercultural de una experiencia educativa con poblacion tseltal”
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En Koman Ilel creemos en el poder de la comunicaciéon para transformar la realidad.
Vemos al mundo en gran medida como un constructo humano hecho a partir del lenguaje,
que se mantiene en pie y se reproduce a partir de enunciaciones de la realidad y las
relaciones sociales que de ellas emanan. Por eso sentimos que en cierta forma nombrar es
crear , comunicar es transformar. Es por eso que nuestro trabajo de comunicacién se
construye principalmente a partir de esa busqueda de cambio y para ello nos damos a la

tarea de dar nuestra palabra y posibilitar a que otres también puedan dar la suya.

Uno de nuestros trabajos es el de la producciéon comunicativa que generamos a partir de
distintos medios: video, audio, texto y grafica. Una de las plataformas de comunicaciéon que
mas usamos es el Internet. Administramos un sitio web y varios blogs y redes sociales.
Considero que uno de los principales aportes de este tipo de comunicaciéon es el gran
potencial que tiene para enlazar informacién a partir de construirse con un lenguaje
“hiperlinkeads” en el que la historia que se cuenta, se va tejiendo con mas historias que se
entrelazan a través de la red. El mundo es complejo y multidimensional, sentimos que esta
comunicacion  hiperlinkeada abre a la  oportunidad de abordar la  realidad
multidimensionalmente para empatizar con su complejidad, a la vez que va tejiendo redes
de relaciones que dan pie al fortalecimiento de grupos locales que se sitian como agentes
de transformacién. Por esta razén es que esta tesis también busca interconectarse mediante
esta dinamica comunicativa hipervinculada, asi que a lo largo de este texto iremos
apuntando muchas de las referencias que hacemos, a informacién en Internet, gran parte de

ella producida y sistematizada por nosotres, grupos de comunicadores populares.

Koman Ilel tiene como lema “comunicacién de tod@s para tod@s” que pata nosotres
significa romper con la idea de que la oportunidad de enunciar la realidad es exclusiva de
unos cuantos que tienen acceso a las herramientas y conocimientos para poder hacerlo,
oportunidad la mas de las veces determinada por una serie de privilegios relacionados con
la inequidad del sistema en el que vivimos. Es principalmente con esa idea que llevamos a
cabo nuestro trabajo de capacitaciéon y acompafiamiento a proyectos de comunicacion, la
de democratizar los medios, que sean libres, poder acercar las herramientas para popiciar
que todos y todas den su palabra. Nosotres no somos la voz de ciertas personas o
pretendemos hablar en un sentido de totalidad, sino que intentamos ser un medio para que

la gente de “su voz”, un canal que se abre para que los demas generen también sus propios
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medios, sus propios canales. Somos un grupo dedicado a esta forma de ser y hacer en el

mundo.

Los grupos de comunicadores y comunicadoras con los que trabajamos fincan su labor en
torno a dos ejes: por un lado la producciéon de materiales comunicativos que estén
orientados a brindar informaciéon al interior de sus comunidades, y que fortalezca la
construccion de relaciones sociales democraticas, justas y equitativas. Por otra parte buscan
también generar informacién que difunda a distintas partes del mundo la situacién en la
que viven y con eso ofrecer al publico en general una alternativa a los grandes medios de
comunicacion. Creemos también que el propio proceso de trabajo en comunicacién que se
lleva a cabo al interior de cada grupo y en el encuentro entre ellos, es también en si mismo
un objetivo, ya que consideramos que es un ejercicio personal y colectivo que implica una
reflexion critica constante y la construccion de una dinamica organizativa, que ya en si es
una transformacion de las relaciones de produccion y reproduccion de la sociedad. Nuestro
trabajo en ese sentido como Koman Ilel, es el de acercar las herramientas y el
conocimiento, que posibiliten que se lleve a cabo el trabajo en comunicacién que se plantea

al interior de cada grupo, a la vez que nos ofrecemos para “ser en comun”, Za komon jbatik.

La manera mas eficaz y gratificante de lograr construir este tipo de trabajo lo hemos
encontrado mediante la practica. Hablar de autonomia, horizontalidad y colectividad es
algo sumamente presente en nuestros espacios de reflexién como parte de los movimientos
sociales, ya sean foros, encuentros o platicas cotidianas. Pero el reto estd como siempre en
c6mo llevarlo a la practica. Ese reto lo asumimos dia a dia sabiendo que el simple hecho de
intentarlo es un logro. En ese sentido podemos decir que lo aqui descrito y reflexionado
representa para nosotres algo que estamos viviendo, intentando llevarlo a cabo con la
complejidad y dificultad que representa, sabiendo que es algo en continua busqueda, algo

también conflictivo y que en todo momento requiere re-pensarse y reflexionarse.

Entonces debe asumirse siempre alerta de como nos relacionamos, de como reproducimos
relaciones de poder, de cémo somos congruentes con lo que decimos, pensamos y
hacemos. Para nosotres de nuestras principales formas trabajar y construir 7z £omon ha sido
a partir de la producciéon colaborativa, es decir, trabajar hombro a hombro y a partir de una

relacién cercana, sobre todo de gran amistad, mediante la cual se logre un intercambio de
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conocimiento y la construccién de un proceso de trabajo, enfocado a lograr un objetivo en

comun.

Nos hemos acostumbrado a trabajar en torno a una intencién comunicativa, en funcién de
un tema que queramos aprender para poder plasmatrlo en algo que lo exponga: un video, un
audio, un escrito, una grafica, la cobertura de un encuentro, la cobertura informativa de
algin tema. A través de ese trabajo de creacién conjunta nos encontramos como
compafieres, reconociendo en la otra y el otro, a un ser humano activamente creativo en la
transformacion. Eso es algo completamente gratificante e inspirador, el poder reconocer a
quien tienes al lado, enfrente, atrds, como un sujeto tranformador de su realidad, con quien
te comunicas e investigas en comun, para emprender una actividad creativa y

transformadora.

Yo en lo personal conoci esta forma de trabajar en colectivo junto con los compafieros y
compafieras del Yolotlahtoli, el colectivo al que pertenezco desde su creacion cuando
éramos estudiantes en la Universidad Iberoamericana. Me gustaria aqui compartir unos
pedazos de nuestro ideario, que sin duda resumen muy bien como pensamos y hacemos las

cosas a partir de entonces:

Hacemos de la continna biisqueda de sabiduria nuestra mision en la vida, entendiéndola como la
obtencion de un conocimiento que busca velar por el equilibrio entre la vida y el universo. No
concedemos valor al conocimiento per se, sino silo a aquél que logra crear un ser humano
integral, humilde y respetuoso de su entorno. Consideramos en todo momento la imperativa
necesidad de generar un nuevo marco categorial, por esto es que enfocamos nuestra comprension
al ejercicio de repensar y recrear el mundo. No tomamos las cosas por sentado, sino siempre desde
una perspectiva critica. Cuestionarse es el inicio del pensamiento, la digestion comienza
masticando.

Contribuiremos en la reflexion sobre la pequenie; del humano frente al universo, recalcando la
paradgjica importancia que tiene todo individno en la construccion de la sociedad. Pretendemos
generar inquietudes que logren canalizar intenciones diversas a un proyecto en conjunto, siempre
bajo la dptica de que la conciencia critica permitira componer acciones concretas que logren
impulsar un cambio social. 1os valores de la practica conjunta de nuestro Colectivo son los
siguientes: horigontalidad, antogestion, cooperacion, solidaridad, participacion, responsabilidad,
respeto y amistad. “Nadie es tan insignificante como para no contribuir y nadie es tan poderoso
como para hacerlo solo”.

Consideramos primordial revisar la historia contada por otras voces, entendiendo que la oficial
no ha incluido la de todos, y ha ignorado especialmente la de las comunidades marginadas. E/
pasado no se reconstruye, no se trae, se interpreta y se adapta a la necesidad que el presente
demanda. Por ello tenemos como tarea escribir nuestras paginas en la bistoria, no fluirin los
candales si no se recuerda de dinde han venido los vientos.
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Esta forma de trabajar colectivamente es ya para mi una necesidad digamos que ontoldgica,
eso fue lo que me llevo a buscar construir esta tesis también colectivamente. Fue asi como
plantee desde un principio intentar propiciar espacios de reflexiéon y de didlogo en torno al
tema de Lekil Kuxlejal, que busquen construir espacios de trabajo y comunicaciéon en
comun, para la creacién de conocimiento. A partir de esa intenciéon fue que se llevé el
trabajo en conjunto con los distintos grupos y personas con los que se trabaj6 en colectivo,
como lo son el profesor David del CIDECI, los alumnos del bachillerato Bartolomé Las
Casas en Guaquitepec, los compas de La Sociedad Civil Las Abejas y el colectivo Koman
Ilel, a través de chatlas y reflexiones, pero sobre todo a partit del compattir/nos desde la
praxis”. En ese espacio creado entre nosotres se logré un ejercicio de reflexién sobre
nuestro andar que sin duda se mantendrda en el futuro, en distintos formatos y por

diferentes necesidades.

Pero desde mi perspectiva hubo un espacio donde esta comunicacién creativa y reflexiva
para la construccion de conocimientos se dio de una manera mas intima y profunda: junto
con Jorge Santiago' y José Alfredo. Junto con ellos es que tuve el didlogo mas profundo y
mas integral de todos, ya que con ellos he compartido y co-creado este texto; con ellos he
ido revisando distintos temas, preocupandonos compartidamente por el contenido y el
proceso. Esa relacion tripartita corresponde al “nosotros” de este texto; tres hombres que
construimos en dialogo gran parte de ella. Hay varias partes en la tesis en las que
escribimos a cuatro manos en una voz unificada, haciendo honor a ese rico proceso de
caminar preguntando que ha sido para nosotros esta creaciéon colectiva que hemos

entablado.

Vu utik — Nosotrxs

Creemos que esta forma de trabajo nos hace estar unidos y ser parte de un cumulo de
experiencias que buscan emprender procesos de construccion o creacion de saberes desde
una perspectiva diferente. Somos parte a la vez de una globalidad contrahegemonica

epistémica que lucha por romper con una forma de construcciéon de conocimiento, un

13 La reflexion con estos grupos con quienes se trabajo en colectivo, estd plasmada en el yox kojol o
capitulo 3 de esta Tesis.

' Uno de los protagonistas activos del proceso histérico de lucha en Chiapas, colaborador de la Didcesis
de San Cristobal, de la organizacion DESMI, del Pueblo Creyente, CORECO y Frayba, entre otros.
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nosotrxs que entiende la investigaciéon social como una herramienta de lucha que nos
permite llevar a cabo wuna reflexiéon sistematizada sobre nuestras practicas de
conocimiento” y con ello nutrir nuestra praxis politica. En toda practica hay una reflexion
tedrica y centramos nuestra atencion ella, para construir conocimiento que dispute la
colonialidad del saber y del poder (Escobar, 2010), ese impulso cientificista que desde una
perspectiva eurocentrista  (Quijano, 1993) ha generado un pensamiento abismal
epistemicida (Boaventura: 2010). Tratar desde la sistematizacion de nuestra praxis y la
reflexion al respecto de nuestras practicas de conocimiento, lograr una resurreccion de los

saberes sometidos (Foucault 1992) por esta colonialidad del poder.

Esta colonialidad es reproducida por una mirada cientificista lo que Anibal Quijano (1993)
denomina como eurocentrismo, una perspectiva que se ha erigido como verdad universal
en el mundo y que ha permeado las relaciones sociales bajo una consideraciéon dicotomica
civilizacién/salvajismo, lo que ha hecho que se legitime una racionalidad, una visién de
mundo y una forma de construir realidad y conocimiento como un paradigma'® epistémico
hegemoénico (Fuentes 2011), haciendo que otros saberes queden invisibilizados bajo
categorfas que las ven como atrasadas, “una representaciéon hegemonica y modo de
conocimiento que arguye su propia universalidad y que descansa en una confusiéon entre
una universalidad abstracta y el mundo concreto derivado de la posiciéon europea como
centro” (Escobar 2010: 193) Es como parte de este proyecto moderno hegemoénico que se
concibe esa forma de pensar causal-racional como el tnico camino hacia ese supuesto
progreso, que surge el pensamiento cientifico y se logra situar como la Gnica forma legitima
de obtencién de conocimiento valido, una forma “abismal” siguiendo las palabras de
Boaventura de Sousa Santos, en tanto que al anunciar un tipo de verdad anula la existencia
de otro tipos de conocimientos y estilos de vida, generando asi un Epistemicidio

(Boaventura: 2010), o lo que Foucault denomina saberes sometidos que son “toda una

!5 Una explicacion mas detallada del concepto de practicas de conocimiento ver texto: RETOS. 2011.
“Acerca de la Red Trasnacional Otros Saberes (RETOS). Entre Las Crisis y Los Otros Mundos Posibles.
Documento para el debate”. Presentado en el II Encuentro Internacional de la RETOS celebrado del 30 de
julio al 1 de agosto en CIDECI Las Casas/ UNITIERRA-Chiapas, San Cristobal de Las Casas, Chiapas,
Meéxico. Publicado en el sitio web http://encuentroredtoschiapas.jkopkutik.org/

1 «“Siguiendo lo propuesto por Morin (1995, 1999a y 2004), un paradigma es un tipo de relacion logica
extremadamente fuerte entre nociones, categorias, principios, y conceptos maestros o clave. Estas
nociones son limitadas y van a organizar, inconscientemente, todos los discursos y/o las teorias a los que
obedece este paradigma, excluyendo otras nociones, principios y categorias que no concuerden con su
vison. Un paradigma entonces, va a promocionar y seleccionar los conceptos rectores de la inteligibilidad
a su alcance. El paradigma esta oculto bajo la 16gica, los individuos vamos a conocer, pensar y actuar
segun los paradigmas a los que culturalmente estemos inscritos; y éstos van a regir nuestra vision de las
cosas y del mundo sin que tengamos conciencia de ello” (Fuentes 2011, p.33).
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serie de saberes calificados como incompetentes, o, insuficientemente elaborados: saberes
ingenuos, inferiores jerarquicamente al nivel del conocimiento o de la cienti-ficidad

exigida”. (Foucault 1992: 130)

Es asi como el pensamiento moderno occidental y su hija la ciencia han avanzado sobre
lineas abismales, que al legitimar una posicién desechan otra y por lo tanto dividen entre lo
que se puede considerar “humano” y lo que debe ser considerado como “subhumano”.
(Boaventura 2010). Boaventura explica que este pensamiento abismal se basa en distintas
practicas que han consolidado narrativas ampliamente abarcativas que condicionan nuestra
accion en el mundo para que se mantenga esta perspectiva. Para dar explicacion a ellas,
siguiendo una analogfa agricultural nos habla de la existencia de cinco distintas practicas

que llama “monoculturas":

“La primera es la monocultura del saber y del rigor la idea de que el sinico saber riguroso es el saber
cientifico, y por lo tanto, otros conocimientos no tienen la validez, (...) Esta monocultura reduce de
inmediato, contrae el presente, porque elimina mucha realidad que queda afuera de las concepciones
cientificas de la sociedad, porgue hay pricticas sociales que estin basadas en conocimientos populares,
conocimientos indigenas, conocimientos campesinos, conocimientos urbanos, pero que no son evaluados
como importantes o rigurosos. Y como tal, todas las pricticas sociales que se organizan segin este
tipo de conocimientos no son creibles, no existen, no son visibles.” (Boaventura 2006: 23)

La segunda monocultura que describe Boaventura es la de la del tiempo lineal, la idea de
que la historia tiene un sentido, una direccién, y de que los paises desarrollados transitan
hacia adelante mientras que las demads expresiones culturales son vistas como atrasadas. Le
sigue por lo tanto una naturalizacion de las diferencias ya que después de la incorporacion
de esa idea progreso social en términos de biopoder (Foucault, 1992), las inequidades
sociales que se pueden encontrar son percibidas como algo natural. Enseguida nos describe
como cuarta la monocultura de la escala dominante que tiene que ver la idea de que esta
forma de pensar se presenta como universal. Finalmente nos nombra como quinta la
monocultura del productivismo que naturaliza el sistema capitalista mediante “la idea de
que el crecimiento econémico y la productividad mensurada en un ciclo de produccion
determinan la productividad del trabajo humano o de la naturaleza, y todo lo demas no

cuenta. (Boaventura 20006: 24).

De esta forma podemos ver cémo esta perspectiva de pensamiento moderno basado en la
ciencia, mas que acercarnos a una verdad absoluta de la realidad nos encierra en una

dinamica de razoén instrumental que sustenta a una ideologia dominante y que crea un
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lenguaje totalitario que habla sobre si mismo. Esta forma de racionalidad disminuye al
presente y expande infinitamente el futuro de una forma absurda “ya sabemos cual es el
tuturo: el progreso, el desarrollo de lo que tenemos. Es mas crecimiento econémico, es un
tiempo lineal que de alguna manera permite una cosa espantosa: el futuro es infinito”.
(Boaventura 2006: 20) De esta forma, la ciencia pretende darle una respuesta a todo, se
busca construir un reloj perfecto, aunque no tenga sentido alguno hacerlo. Al respecto el
filésofo Franz Hikelamert nos intenta hacer una analogia del sin sentido que lleva esta

forma de pensamiento abismal, que nos puede llevar a nuestra propia destruccion.

“Celebramos la racionalidad y la eficiencia, sin embargo, estamos destruyendo las bases de nuestra vida
sin que este hecho nos haga reflexionar acerca de los conceptos de racionalidad correspondientes.
Estamos como dos competidores que estan sentados cada uno sobre la rama de un drbol, cortandola. El
mds eficiente serd aquél que logre cortar la rama sobre la cual se halla sentado con mds rapidez. Caerd
primero, no obstante, habrd ganado la carrera por la eficiencia” (Hinkelamert 2003: 31).

Este panorama nos incita desesperadamente a la construccién de un nuevo marco
categorial con el cual nombrar al mundo y por lo tanto de una nueva forma de relaciones
sociales, ya que dependera de la forma en que entendamos el mundo, la manera en que nos
relacionemos con él. Se oyen varias voces que urgen el cambio, el desplazamiento del
nucleo de pensamiento a otras esferas de la vida humana incluyendo el campo de la

investigacion social.

Sin duda como antropélogos somos parte de la ciencia, sin embargo debemos ver mas alla
de la inercia con la que se ha constituido como saber hegemoénico y como pensamiento
abismal. Apoyar a la insurreccién de los saberes sometidos contra la institucionalizacion y
los efectos de saber y poder del discurso cientifico (Foucault 1992: 133) mediante la
realizacion de estudio genealdgicos, es decir mediante el “acoplamiento de los
conocimientos eruditos y de las memorias locales que permite la constituciéon de un saber

histérico de la lucha y la utilizacién de ese saber en las tacticas actuales”. (Foucault 1992:

130)

Para eso es importante retomar la perspectiva que Boaventura Santos describe como
ecologfa de saberes, para intentar dialogar el pensamiento cientifico con otras perspectivas
de pensamiento mediante la utilizacion de la ciencia como una herramienta de
transformacion, una investigaciéon que a partir de una mirada poscolonial se construya en

torno a una genealogia y como una ecologia de saberes. “Como una epistemologia
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postabismal, la ecologia de saberes, mientras fuerza la credibilidad para un conocimiento no
cientifico, no implica desacreditar el conocimiento cientifico. Simplemente implica su uso
contrahegemonico” (Santos: 2010 p. 35) La genealogia serfa, pues, oposicion a los
proyectos de una “inscripcion de los saberes en la jerarquia del poder propia de la ciencia,
una especie de tentativa para liberar a los saberes histéricos del sometimiento, es decir,
hacerlos capaces de oposicién y de lucha contra la coaccién de un discurso teorico,

unitario, formal y cientifico. (Foucault 1992: 131)

Para eso “tenemos que reinventar las ciencias sociales, porque son un instrumento
precioso; después de trabajarlas epistemologicamente, debemos hacer que ellas sean parte
de la solucién y no del problema. Es decir: no se trata de un problema de las ciencias
sociales, sino del tipo de racionalidad que subyace a ellas”. (Santos: 2006 p.19) Buscar
romper con la dinamica en que la ciencia reproduce esta colonialidad y cambiar el énfasis
de la produccién de conocimiento “o sea, la posibilidad de que la ciencia entre no como
monocultura sino como parte de una ecologia mas amplia de saberes, donde el saber
cientifico pueda dialogar con el saber laico, con el saber popular, con el saber de los
indigenas, con el saber de las poblaciones urbanas marginales, con el saber campesino”.

(Santos: 2006 p.26)

Cada nocién, cada enfoque, contiene en si mismo una inercia historica y responde a cierta
mirada del mundo. Es en ese sentido que me parece necesario tratar de revisar nuestro
quehacer como investigadores en todo momento posicionados dentro de esta historia
colonial que ha construido geopoliticamente el mundo (Jacorzynski s/f), tener clara la
perspectiva con que esta inercia historica se ha articulado en las relaciones sociales y
principalmente en la relacién saber-poder (Foucault 1992) y buscar pues romper con esas
relaciones desde el proceso mismo de investigaciéon. Por lo tanto nos es sumamente
importante tener una perspectiva critica al respecto de las categorfas de analisis que
utilizamos, la historia que tienen, y por lo tanto las relaciones sociales que estan

reproduciendo.

“En realidad se trata de hacer entrar en juego los saberes locales, discontinnos, descalificados, no
legitimados, contra la instancia tedrica unitaria que pretende filtrarlos, jerarquizarlos, ordenarlos
en nombre del conocimiento verdadero y de los derechos de una ciencia que esta detentada por
unos pocos. Las genealogias no son pues retornos positivistas a una forma de ciencia mds
meticnlosa o mds exacta; las genealogias son precisamente anti-ciencias, la genealogia debe dirigir
la lucha contra los efectos de poder de un discurso considerado cientifico” (Foucanlt 1992: 130).
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Me parece que nos es imprescindible que adoptemos esa perspectiva que reconoce la
existencia de una gran inequidad histérica y que actuemos en consecuencia con ella. Es
nuestro papel como cientificos sociales el poder tender ese puente y ensayar estas nuevas
formas que le hagan honor a nuestra reflexion; actuar de una manera critica y posicionada
con nuestro entendimiento del estado de las cosas y buscar romper con la inercia que ha
privilegiado, a partir de la cual se ha privado a la gran mayorfa de la humanidad de enunciar
sus verdades. “Ahora vamos a intentar contraer el futuro: sustituir un infinito que es
homogéneo, que es vacio —como decia Walter Benjamin— por un futuro concreto, de
utopias realistas, suficientemente utépicas para desafiar a la realidad que existe, pero

realistas para no ser descartadas facilmente”. (Santos: 2006 p.30)

De por si también esto es ya una costumbre en varios sectores de la academia, y podemos
encontrar este tipo de trenzados en una serie de autores que desde la perspectiva
colaborativa y la co-labor'’, forman parte de un trabajo de reflexién y construccion de
conocimiento que diversos autores estan llevando a la practica como parte de los
movimientos y que nos sirven de referente, tales como Lassiter (2004), Rappaport (2011),

Kohler et al (2010), Hernandez (2010), Baronnet, Mora y Stalher Sholk (2011).

Queremos adherirnos a esta construccion de conocimiento que emerge de las reflexiones
que se hacen desde los movimientos y con eso hacer de la investigaciéon social una
herramienta de lucha nuestra de los movimientos. Intentar poner en didlogo pensamiento
cientifico con otras perspectivas de construccion de saberes, mediante la utilizacién de la
ciencia como una herramienta de transformacién, que la busca desde el mismo proceso de
construcciéon de conocimiento, que desde su misma busqueda o camino de creacién, esté
comprometido con romper con esa colonialidad y la racionalidad indolente que impera en
la ciencia. Es por eso que busca emerger de un diadlogo y trabajo en co-labor en el que se
construya una ecologia de saberes (Santos, 2000), una investigacion que a partir de una
mirada poscolonial se construya en torno a una genealogia y como un ejercicio de

insurreccion de saberes sometidos (Foucault 1992).

17 Podemos definir el trabajo desde la perspectiva de la co-labor como el trabajo conjunto realizado entre
académicos y no académicos, para producir una obra en la que “la supervivencia del fardo colonial y de la
naturaleza neocolonial de la investigacion cientifica, la arrogancia académica, asi como la politica
convencional aplicada a la produccién del conocimiento, se transforman para, en su lugar, enfocarse en la
descolonizacidn de las “condiciones de opresion, marginacion y exclusion de los estudiados™ y producir
de esta manera analisis académicos mas ricos y profundos” (Leyva y Speed 2008 p. 67)
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Sobre ese punto me gustaria remitir a lo que nos decfa Andrés Aubry al respecto de las
ciencias sociales y su papel transformador de la realidad:

En términos llanos, se podria decir que investigar un problema es resolverlo, pero en el entendido
de que en la sociedad el problema y su solucion son colectivos. En consecuencia, la mejor
investigacion es una investigacion asociada y la solucion no pertenece al investigador -porgue es
necesariamente social-, pero lo menos que se puede esperar del investigador es que proporcione
instrumentos -los mejores no suelen ser de papel- para agilizar o consolidar la accion colectival8

La recomendacion académica de nuestras ciencias sociales es recorrer sucesivamente las cldsicas
dos etapas falaces: primero investigar -en realidad silo hacer pesquisas- y luego actuar -de hecho
$0lo declarar y recomendar acciones de corte exdgeno. El investigador dirigente pretende una
investigacion exhanustiva, compleja, con la suficiente informacion, que le toma tanto tiempo que a
la hora de actuar la realidad investigada es ya la del pasado; como estamos en periodo de crisis y
de virtual mmutacion -que justifica la wurgencia de una investigacion- , la realidad evoluciona
rapidamente y la descrita se vuelve obsoleta. El didlogo intelectual/ actor no trabaja si, “investiga
resolviendo”, las dos etapas de traslapan de manera simultinea convirtiéndose en las dos
vertientes concomitantes de un proceso de investigacion accion.19

Investigacion y accion no son dos momentos del que hacer sino dos dimensiones del mismo acto
cientifico porque, sin faltar a la congruencia, no se puede aislar la ciencia social de la practica
social, ni la investigacion del compromiso. Desde los albores del siglo pasado, desde el viejo
indigenismo, esta separacion artificial ha sido la forma intelectual del colonialismo y del
neocolonialismo. Al contrario, su union, después de 1968, prendid la emancipacion inicial de los
movimientos populares latinoamericanos gracias académicos comprometidos, para quien es las
cansas populares convirtieron sus conocimientos en ciencia popular (Fals Borda, 1972)20
Este planteamiento de investigaciéon que apunte mas hacia la construcciéon de un “saber en
y desde la acciéon” ha sido cercano para mi debido a mi trabajo en organizaciones sociales,
que sobre la base de la comunicacién y la educacion popular, buscan generar investigacion
que genere conocimiento util para la lucha de los pueblos por transformar su realidad
social. En ese sentido aprendi a hacer investigaciéon para la acciéon de una forma muy
cercana a los planteamientos de Fals Borda (1985) conocidos como investigacién-accion
participativa que desde su momento buscé romper con la inercia del positivismo dentro de

la construccion del conocimiento social, asi como de la pretensién de simplemente “hacer

ciencia” al lograr poner el acento en la utilidad de este conocimiento para la praxis politica.

Asimismo, este tipo de generaciéon de conocimiento intenta romper también con la
dicotomia entre sujeto objeto y el papel externo del investigador al verlo como un sujeto
completamente implicado en el campo de investigacion asi como de accion. En ese sentido

intenté realizar este trabajo desde una perspectiva en la que no existe esta pretension de

'8 Andrés Aubry en (Baronnet, Mora y Stalher Sholk ; 2011, p. 65)
" Ibid p.62
2 1bid p.75
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observar o investigar de manera tradicional, es decir, con una busqueda de objetividad
limpia y bajo una dinamica “extractiva”, sino en colaboracién con las personas y los grupos
junto con los cuales se esta inmerso y posicionado, y junto con quienes se busca construir
conocimiento que pueda ser util. Podrfamos ver este tipo de trabajo como una accién
libertaria que supone “descolonizar las relaciones interculturales de dominaciéon-sumision
naturalizadas, mediante el rigor epistémico y procesos de investigacion, co-teorizacion y

descubrimiento (Bertely Busquets, 2011p. 224).

Para nosotres el rigor epistémico no implica la necesidad de buscar sustento autorial que
legitime lo que decimos, pensamos, sentimos y hacemos (como a veces parecetia). Para
nosotres representa mas bien el buscar observar detenidamente qué y como hacemos las
cosas, para lograr una coherencia entre lo que pensamos, decimos, sentimos y hacemos. La
propuesta entonces e la de hacer “investigacion activista, que resulte, en el sentido mas
amplio, igualmente productiva para el etnégrafo profesional y también para la comunidad”
(Rappaport, 2011, p.685) Siguiendo a esta autora, podemos adscribirnos a la idea de
constituirnos como “investigadores ciudadanos” en la que el conocimiento académico se
vea nutrido por espacios de debate meta-académicos, en el que “el trabajo intelectual tiene
implicaciones sobre la vida social de las personas y sobre el significado practico del ejercicio

de ciudadania”. (Rappaport, 2011, p.685)

“La investigacion actia como un dialogo en el que se incorpora una reflexion solidaria a
partir de una politica de compromiso” (Mohanty, 2003 citado en Mora 2011 p.87). Es por
eso que los objetivos de este proyecto no soélo estan centrados en los resultados analiticos
que podamos tener, sino también a poner atencion al proceso mismo de construccion de €l
Es decir, incluir el proceso de organizaciéon colectiva para la generacién de conocimiento
colaborativo y util para la praxis en parte de los objetivos del proyecto de investigacion;
construir saberes que no sélo apunten a la generaciéon de conocimiento, sino que vean al
mismo proceso de investigacion como algo que sitve para generar cambios vy

transformaciones.

No creo que apelar por este tipo de investigacion sea alguna especie de moda a adquirir, o
una regla para todo proyecto. Considero incluso que es mejor no optar por este tipo de
investigaciéon a menos que se tenga un vinculo profundo, un espacio en el que se pueda

ejercer este compromiso genuino con los companeros y compafieras con quienes queremos
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construir una realidad conjunta. En ese sentido, los objetivos que esta investigacion plantea
parten de un compromiso social adquirido, a partir de vinculos afectivos, que se han ido
construyendo a lo largo del tiempo en que he trabajado en conjunto con los grupos
involucrados. Respondiendo pues a ese compromiso es que me doy a la tarea de plantear la
manera de poner mi conocimiento y empefio al servicio del estos grupos de los que formo
parte con la intenciéon de nutrir su trabajo ofreciendo herramientas de analisis que permitan

dar mayor criticidad a su quehacer.

Me parece necesario continuar construyendo a partir de las practicas, es decir, de la
deteccion de necesidades de los grupos con los que trabajamos. Como nos dicen Escobar y
Restrepo (2011 p. 121) desde las practicas, las fronteras entre disciplinas se desdibujan, al
surgir la necesidad del didlogo con otras perspectivas de conocimiento, con la intenciéon de
comprender de manera mas compleja y multidimensional, es decir que abarque las mas
perspectivas posibles. De igual manera considero importante que el conocimiento que
podamos obtener de este trabajo sirva para seguir construyendo de distintas maneras junto
con las personas, grupos y a quienes pertenece todo esto como una co-propiedad. (Fals

Borda: 1985)

Ta jkomon pastik — Hacer en comun

Consideramos que trabajando de esta forma se requeriria de una autoria colectiva, como es
costumbre ya desde los movimientos sociales, desde una idea en que el conocimiento se
entiende como un bien comun, no como una propiedad intelectual individual. Esta
reflexién la hizo de una forma muy interesante Don Joel de las comunidades del sur,
cuando le platicaba que en la tesis era forzoso que aparecieran nuestros nombres, el suyo
en lo que estaba ¢l diciendo y el mio en lo que se referfa al texto final. Le pregunté entonces

que si estaba de acuerdo en que saliera su nombre en la tesis. Y él me contesto:

¢Pero para salir mi nombre para qué? Es que hay dos sentidos: creo el primer sentido, cuando se
sale nuestra apariencia como persona, es muy personal, pero cuando se sale una vog como una
opinion, opcion a difundir, es una vog amplio, lo mejor seria ansi sin nombre, porque si yo me
aparece con mi nombre es mi idea personal. Pero si es una ideoldgica, un poco amplio, juntada
con lo de los demds; mejor una vog. Yo mia, transparente mi nombre namas ansi. Pero si no es
$olo mia, sino que viene otro y lo puede completar, si fuéramos 3, 4 aqui lo va a decir su
palabra pero mejor una voz, asi en comiin un komon k op21.

2! palabra o voz comun
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Pero si bien entiendo que para un tipo de trabajo hecho 7z &omon requeriria un tipo de
autorfa colectiva, comprendo que estamos hablando desde y para la academia que aunque
posicionada y comprometida, academia a fin de cuentas, ya que se trata de una tesis de un
posgrado al que fui becado. Ello conlleva un lenguaje especifico y un método de
legitimacion, una forma también de saber-poder, que entre otras cosas requiere de una
autorfa personal de quien sera ungido con el titulo de maestro. La tension entre el 7z komon
y la autorfa individual del trabajo no es algo que se resuelve facilmente, pero tampoco es
algo grave, ademas de que no lo consideramos injusto porque “tengo que dar cuenta de mi
beca”, pero lo que quiero resaltar con esto es que seguimos inmersos en una disputa de

légicas diferentes y eso es muchas veces bastante complicado.

Estar metido en esta disputa es algo con lo que he tenido muchas dificultades a lo largo de
este proceso de investigacion. Yo estoy acostumbrado a trabajar de una forma, con unos
tiempos, unos modos, unos objetivos, y sobre todo una muy diferente manera de ser que
la que se lleva en la academia dominante, o por lo menos en mi experiencia dentro de la
academia, que es la maestria en el CIESAS. Desde tiempo atras he trabajado en los medios
libres, con unos tiempos, modos, medios y lenguajes marcados por la praxis, en la que el
compartir con les compafieres juega un papel principal. En esos contextos no estamos
buscando ser eficientes, individualistas, sino que privilegiamos el consenso, nos echamos la
mano, vemos el proceso mismo como algo importante y nos intentamos cuidar como
personas en el llevarlo a cabo, disfrutando del trabajo y del compartirnos. En cambio en mi
experiencia al interior del programa de maestria, la forma de relacionaros estaba mediada
principalmente por la competencia, la eficiencia, el hablar sélo desde un cierto tipo de
lenguaje, el encerrarnos en nosotros mismos en un ejercicio individualista; el privilegiar ante

todo el resultado analitico que se materializa en una tesis.

Para mi el proceso de la tesis habia estado siendo bien traumatico porque pues yo si tengo
una inquietud tedrica y cientifica, pero no me convence verlo como un fin en s{ mismo,
para mi el fin dltimo de la reflexiéon tedrica es que sea una herramienta para la practica.
Siento que ha sido dificil lograr hacerlo de una forma del todo satisfactoria en este proceso
del que es resultado este texto, ya que ajustar los tiempos a un programa de maestria con

una principal preocupacion por la eficiencia terminal, no me estaba permitiendo encontrar
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la posibilidad de entablar un proceso de construccion de conocimiento que de verdad

sintiera que estaba valiendo la pena.

Cuando llegué a “hacer campo”, el hecho de acercarme con una agenda previa me hizo
sentir muy incomodo. Por mas que los compas estaban de acuerdo a hacer el trabajo en
conjunto, yo sentia que finalmente el trabajo era para la tesis, para un contexto bastante
lejano a ellos. Me senti por un tiempo como una especie de invasor, un raro externo
“antropologo” que al final de cuentas tiene detras el interés de la tesis y el dialogo
académico, que tiene sobre todo como objetivos inmediatos el “obtener informacién” que
va a ser puesta en orden para dialogarla con otras personas que la juzgaran desde su
perspectiva. Eso se tradujo en un rechazo por mi parte del proyecto de investigacion y
sobre todo me causaba trabas para poder integrar el trabajo de la tesis con la praxis que

realizo desde la comunicacion popular.

Por mas que hice visitas y platicas con Las Abejas y Koman Ilel desde que comencé a
estudiar la maestria, a pesar de que existia una especie de consenso para trabajar en comun,
la construccion de mi proyecto surgié de otro didlogo, bastante ajeno a mi parecer, de la
realidad que viven las personas con las que estoy intentando trabajar en co-labor. Diferente
hubiera sido realmente generar desde el principio el proyecto en conjunto con los y las
compas, de acuerdo con sus necesidades, a partir de sus tiempos y ritmos; tomando en
consideracion cuales son los mecanismos de debate y reflexién que de por si utilizamos, lo

que implica escuchar mas y hablar menos, comprender antes de intentar imponer.

Para mi fue muy distinto de cémo hubiera deseado que fuera, tuve que pasar 3
cuatrimestres cuadrando ideas en un esquema que sélo contempla la Tesis como objetivo
primordial, no el proceso de construcciéon con la gente; pensada para llevarse a cabo a un
ritmo discordante del que se tiene al interior de la organizaciéon y con prioridades no
completamente compartidas. Tres cuatrimestres moldeando un esquema de percepcion de
la realidad que me resulté bastante incompatible con la historia que de por si tengo con el
espacio de investigacién, con su gente y con sus formas de percibir y buscar serse en el
mundo. Frustrante fue el haber traido una propuesta y quererla llevar a cabo en tiempos y
modos tan ajenos a los que se llevan al interior de las organizaciones con las que trabajo. Si
yo desde un principio me sentara a construir con les compas, metodolégicamente, a partir

de la vida cotidiana de la organizacién, las urgencias y prioridades que sientan que estan
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teniendo, entonces me parece que si podriamos lograr encuadrar los tiempos de una forma
comun. Sin embargo desde aqui no estamos logrando del todo articular la prioridad de los
movimientos con aprovechar los espacios académicos, romper con la inercia sistémica y

trabajar desde la contrahegemonia.

Pero uno tiene que saber adaptarse. Intenté pues hacer de los problemas un método de
construccion, buscar una oportunidad de cambio en la crisis que supuso haberme topado
con esa frustracion. Me parece que las dificultades y sobre todo las reflexiones al respecto
de ellas, son una rica fuente de conocimiento. Si se ponemos el énfasis en esto asi podemos
entender mejor la vida y el mundo, de una forma mas compleja y multidimensional, de una
forma esperanzadora, que retoma la construccién a futuro. Es asi como finalmente logré
encontrar esa posibilidad de conectarme de manera integral, con el proceso de
investigacion y la vida que llevo de por si desde la praxis politica, a partir del proceso de
didlogo y construcciéon colectiva con les compafieres con los que he compartido este

proceso de trabajo fa komon.

Sali de la voragine en la que me encontraba el afno pasado para salir a campo en un
principio gracias a José Alfredo y a Jorge, que me mostraron un gran interés en el tema y
disposiciéon de construir en conjunto para conocerlo mas y mientras tanto conocernos
nosotros. Con ellos logré destrabarme, para poder de ahi dejar fluir el trabajo en colectivo

con quien se iba presentando la posibilidad, con eso logré reencontrarme.

Después fue también gracias al grupo de trabajo que construimos en conjunto con algunos
compas de la maestria para acompafiarnos nuestros procesos de investigacion, al que dimos
como nombre “Creando Saberes”. Este ha sido un grupo de estudio, que logré articularse
también como grupo de trabajo y de puesta en comun. Como parte del grupo de trabajo
creamos un blog que se ha ido nutriendo de reflexiones personales, de diilogos, y de
desencuentros, como en todo proceso de construccion colectiva. Pero que sin duda ha sido
un proceso muy gratificante, que a todos nos abrié nuevas puertas y nos impulsé para
seguir adelante con la construccién de nuestros trabajos. Ahi seguira el espacio, para que se

siga nutriendo.”

2 http://construyendosaberesendialogo.blogspot.mx/
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Sin el estimulo de la creacién colectiva que se dio en los distintos espacios y de diferentes
maneras, yo hubiera tronado. Este espacio intimo de comunicacién movido por la
intencién de construir algo en comun, fue lo que me dio la oportunidad de salir de la crisis
en la que me habia encontrado tratando de lidiar con la disputa de logicas y tensiones entre
las necesidades, por un lado de los grupos y personas con los que trabajo, y por otro del
proceso de investigacion guiados por los tiempos, modos y lenguajes de este programa de
maestria. El trabajo de construcciéon colectiva nos sumié en un proceso de comunicacion
creativa en la que a partir de asumirnos como seres humanos inacabados, nos abrimos unos

a otros ante la posibilidad de construir preguntas y respuestas en comun (Freire, 1997).

Entonces el dialogo que llevamos nos implicé una apertura que nos llené de esperanza y
ganas de seguir caminando. Un estimulo que no soélo sucedié entre nosotros sino también
en cada uno consigo mismo. En ese sentido estamos construyendo entre los varios, pero a
partir también de una revisién de lo que somos como personas y lo que hemos vivido en el
tiempo, de un dialogo interno en el que nos espejeamos y nos miramos en retrospectiva,
desempolvando textos, hablando de cosas de las que hace mucho no se hablaba, intentando

hacer un contraste que nos permita tener una cosecha de aprendizajes.

Este dialogo es parte también de una continuidad en el sentido de que siempre ha existido
en nosotros una busqueda de algo, y el didlogo entonces entre nosotros es un estimulo
permanente para continuar esa busqueda y articularla de una manera que sea mas
comprensiva para nosotros y para los demas, que nos permita observar de mejor manera,
de una forma mas profunda y critica lo que implica hablar de una visién alternativa de

futuro y como la somos paso a paso.

Ahora otro elemento del didlogo en ese sentido es que es inagotable, que hay muchos
pasos, muchos ambitos en los que se podria dialogar, pero a partir de nuestras
preocupaciones nos hemos dado a la tarea de compartir el sentido de la experiencia, que la
reflexion sea producto de la practica, y buscar que el proceso y el resultado sean una
herramienta de lucha. Es algo que nos ha abierto muchas puertas, porque puede parecer
que tiene un objetivo especifico que es la tesis, pero que no sélo se agota en eso, sino que
es algo que da pie a muchas otras cosas, muchos otros materiales que nos sirvan para

plasmar ideas, para reflexionar de distintas maneras y sobre diferentes puntos.
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El didlogo nos mantiene en ese despertar constante que no se agota simplemente en una
idea que uno pueda tener, sino es lanzar una idea que se le pone a alguien mas que la lanza
de vuelta y asi en un ir y venir que es como mantener avivando el fuego. Es distinto a
solamente construir con base en un dialogo interno, pues en ese sentido se depende mucho
del estado de animo de uno, del cansancio, las preocupaciones, el tiempo del que se
disponga. Y te puedes trabar. En cambio si hay alguien mas, pues eso también te anima, te
estimula. Ayuda también a mantener una comunicacién afectiva, a mantener arriba el

autoestima, el sentido de aprendizaje.

Mirando de donde miramos, como parte de los movimientos sociales, nos mueve la
necesidad de construir conocimiento util para continuar con nuestra lucha, por eso
intentamos ir mas alla de la tesis, por un lado buscando que el mismo proceso sea en si
mismo un resultado (construir relaciones de solidaridad, horizontalidad y de hacer en
comun) es decir que busca construirse no sélo en torno a la obtencién de resultados
analiticos, sino que se crea desde una perspectiva que intenta ponerle sentido también al
proceso, es decir, que busca poner énfasis sobre el “cohacer compartido” con les
compafieres y coémo a partir de este ejercicio generamos una reflexiéon sobre nuestra vida

cotidiana que después permita que haya una transformacion sobre ella

Estamos entonces en la busqueda de construcciéon de saberes que vayan mas alla de la
producciéon de conocimiento util para la academia, que en cambio logre generar
conocimiento util para la praxis politica y social. Por eso la intencion de este trabajo en ir
mas alla de la tesis, la ve s6lo como un medio, no como un fin en si mismo. El verdadero
fin es intentar nutrir nuestra praxis, cuestion que recae entonces sobre la base del quiénes
somos, qué hacemos, el por qué lo hacemos y el para qué. Nos damos a la tarea entonces
de generar conocimiento “no para teorizar, sino para poder vivir en cuerpos y significados
que tengan futuro” (Haraway, 1995, pag 322) Ver entonces que el “conocimiento-como-
intervencién- en-la-realidad es la medida de realismo, no el conocimiento-como-una-

representacion-de-la-realidad”. (Santos: 2010 p. 36)

En ese sentido este tipo de trabajo no es una forma de elucubracién, es la manera en que
nos organizamos y trabajamos, es practicamente una necesidad y una respuesta ya muy
naturalizada. A lo largo de la realizaciéon de esta tesis me di cuenta cémo todo mundo de

nosotres se siente sumamente interpelado por llevar a cabo un didlogo, por construir en
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colectivo; nomas hace falta una invitacién, un texto provocativo, una necesidad en comun y
hay contestacion, propuesta, hay movimiento. Este trabajo nos ha hecho descubrir como
hacer una labor sistematica dentro de lo que hacemos como movimientos, en como utilizar
estas herramientas académicas con el fin de decir como preparar algo que pueda servir para
otros mas, cémo condensar un proceso, vislumbrar un camino, revisarlo, traerlo a la
memoria. Cémo hacemos de esto un instrumento completamente practico, convertir algo
que parece tan abstracto y tan erudito (que es como quieren hacer parecer la ciencia desde
el paradigma hegemonico), y ponerlo casi a la par de un machete. Un machete para abrir

camino, para limpiar, chaporrear para poder volver a sembrar.

Esto nos da la posibilidad de ejercer una criticidad creadora, que es algo importante que
considero nos proporciona hacer una reflexién digamos académica, porque es pensar que
no todo esta dado as{ nomas, sino que para todo hay una razon detras, gy smelolal. Pero la
racionalidad abismal indolente (Santos 2000) te da una suspicacia como de Sherlock
Holmes, como si pareciera que el objetivo es desmentir aparentemente sin ningun
compromiso alguno (que eso aunque se quiera negar es ya un compromiso con el statu
quo), tratar de buscar una supuesta verdad que consideramos que no existe sin un
posicionamiento politico. Nosotres intentamos desde un posicionamiento politico ser
criticos desde una forma constructiva, propositiva, creadora, que apunta en pos de la

construccion de alternativas.

En ese sentido creo que esto es un ejercicio que tiene que ver con la reflexiéon sobre todo
con la idea de creacién, ver como todo esto se plasma en algo que sirva para comunicar y
para que no se quede solamente en una inquietud que tenemos y que no producira ningun
cambio, sino que todo esto tiene una potencialidad creadora. Destructora de lo que
considera que hay que destruir, pero sobre todo enfocada a la creacion de nuevas cosas y
que siento que nuestro papel al respecto de las herramientas que sirven para construir y
plasmar estas reflexiones en algo que sirva para comunicar, por un lado aprendamos a
utilizarlas cada vez mejor, pero sobre todo buscar acercarlas a los y las compafieros y
compafieras para que puedan hacer este mismo ejercicio de reflexioén y de construccion de
posibilidades desde su propia perspectiva; que puedan tener a la mano las herramientas que
le permitan construir su historia, sus reflexiones sistematizadas, es nuestro papel como
gente que lo sabemos hacer, acercar estas herramientas y propiciar el construir en conjunto,

algo que nos ayude a continuar este proceso de construccion de sujetos historicos. Una
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historia de la gente que nazca sobre un ejercicio sistematico que nos permita desenterrar
muchas de las historias de los procesos de Chiapas, algo también en lo que la informacién
que se haga no solamente para comunicar al exterior, sino para que la gente tenga una su

historia viva.

Me gustaria cerrar este apartado con la reflexién que tuvimos con Don Joel cuando le
pregunté que si crefa que servia de algo escribir acerca de la lucha, de su historia y del

sentido que tiene. Y dijo:

Yo ni s¢ qué es lo que me estds diciendo como maestria, porque ustedes como universitarios mas
bien, es que tienen sus estudio hasta el fondo desde un principio, y hasta continnar y al final, al
cerrar un estudio tienen que pedir un examen propio que nace el corazon y la vista de lo que
estd pasando. Pero tiene que decir que algo le beneficia para el estudio en primer lugar, pero mds
importante también para que queda como escrita, como historia de lo que esta pasando y no sé
hasta dinde se va llegar, a hacer, a construir.

Entonces le dije que mi intencidn era propiciar a construir un texto que sirva, una historia
de la gente para la gente, que los jovenes no olviden, que sirva para que los jovenes también
sepan de donde ha sido todo esto, que no es algo a lo que se llegd asi nomas, sino que es
un arbol, una semilla que tardé en conseguirse, luego fertilizar y prepararla para nutrir y
regar la planta que de ella sali6. Y que ya es un arbol que estd un poco crecido, pero ha
necesitado mucho trabajo, y este texto lo que intenta, es que se vea como ha sido este

trabajo, para ponerlo también en la tierra y que ayude a que se crezca mas este arbol.

Todo esto aqui discutido es lo que nos mueve en la construccién de este trabajo y lo que de
¢l emerja posteriormente. Sé y sabemos que son apenas unos pasos, pero que se unen a los
otros pasos que entre todxs vamos dando para echar camino al andar. K'un & 'un sk 'an

chijbat yn un 1i jbetike nat to sk ‘an. Poco a poco que el camino es largo.
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- XCHA’ KOJOL?- El Lekil Kuxlejal como concepto desde la
matriz cultural maya tsotsil y tseltal

Un tlacuache entré en una cueva donde escuchd unas risas

vio las sombras de los pukujes danzando, proyectadas en las paredes por la luz de una pequeiia llama
era el ch'ulel del fuego atrapado en el inframundo

“Tlacuachito no me robes el fuego”, dijo el pukuj con tono dulce,

escondiendo detras de su espalda el palo que tenia en la mano.

El tlacuache lo miré con sigilo, intentando ver de reojo por donde escapatia.

Intempestivamente el pukuj le lanzé un petate encima y jcomenzo a paleatlo con toda su fuerzal
Después levanté el petate y descubri6 el cuerpo del tlacuache que yacia inmovil en el suelo.

Mientras el pukuj se regocijaba por haber eliminado al tlacuache percibio el olor del petate quemandose; sin
querer lo habia lanzado encima del fuego y todo alrededor se estaba incendiando.

Corri6 entonces a apagar el fuego y mientras tanto. ..

jOh sorpresal

El tlacuache no estaba muerto, sélo estaba fingiendo

y aprovecho la distraccion del pukuj para escapar con la llamita pegada a su cola. ..

Deshilvanar un concepto cultural

El Lekil Kuxlejal es un concepto formado por dos palabras en tsotsil o en tseltal. Para ser
entendidas estas palabras dependen de un cuerpo conceptual que se ha ido construyendo a
lo largo de la historia y desde una cultura especifica. En ese sentido considero que serfa un
error tratar de traducir el concepto apresuradamente sin antes entender con mas
profundidad qué es lo que nos esta diciendo. Por lo mismo, a pesar de que voy y vamos a
escribir desde la castilla® no pretenderemos utilizar una traduccién directa del concepto
sino que intentaremos poco a poco ir desglosando las distintas interpretaciones y

traducciones que se pueden dar.

Para comenzar a entender mejor quiza convendria descomponer los elementos que forman
parte de este concepto para entenderlos mas a fondo™: Leki/ es un adjetivo marcado en su
forma atributiva, es decir, cuando califica a un sustantivo debe tomar algin afijo que
indique dicha funciéon. Leki/ tiene de base el adjetivo en su forma no marcada que es /&
que significa “bueno, bien” y cuando va a calificar un sustantivo debe tomar un sufijo -VI,
que en este caso es -z. Por su parte la palabra fux/gjal es una palabra derivada que tiene
como base una raiz £xx que puede ser un verbo intransitivo con el significado de “revivir,

volverse sobrio” o un verbo transitivo con el significado de “descansar”. Primero, esta raiz

» Segunda Parte
* Asi es como se le conoce comunmente al idioma espafiol en las comunidades originarias de Chiapas.
% Interpretacién hecha por Jaime Gonzalez, lingiiista tseltal originario de la comunidad de Tenango.
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deriva un estativo posicional mediante el sufijo -V11, dando como resultado Auxu/ “vivo,
viviente”. Segundo, de esta derivacion, &#xu/ puede derivar un sustantivo mediante el sufijo
-¢j, pero en este proceso Auxu/ pierde la vocal del sufijo anterior (se sincopa) dando como
resultado kux-/-¢f quiere decir algo asi como vivencia, o vida en términos del proceso de
vivir o el estado de estar con vida. Sobre kux/g se puede derivar un sustantivo abstracto
mediante el sufijo —al, quedando kwx/gal que implica mas fuerza al sustantivo anterior

hablando en un sentido de totalidad.

kux — kux-ul — kuxlej — kuxlejal
CVC CVC-V1 CVC-l-¢j CVC-l-¢j-V1
verbo — estativo posicional ~ — sustantivo — sustantivo abstracto

Como todo siempre es interpretable de una forma compleja y la cultura es algo que estd en
movimiento y cambio continuo, diversos factores entraran en juego en la significacién y el
uso que se dé del concepto enunciado en esta combinaciéon de palabras. Entender qué nos
quiere decir este concepto, la significacion que le damos y el conjunto de practicas a las que
consideramos éste hace referencia, dependera de diversos factores tales como la historia
personal, la posicion de clase, la perspectiva politica, religiosa, etc, pero sin duda también
de manera importante el acervo de producciéon de pensamiento simbolico socialmente
compartido que se ha ido construyendo a través de la historia, es decir, la cultura (Giménez,

2005, Vol I).

Lo primero que yo hice para tratar de entender con mayor profundidad a qué nos estamos
refiriendo al decir Lekil Kuxlejal, como muchas veces antes, fue preguntar a José Alfredo al
respecto. Es bueno tener un bankila/ que ademas de poseer una gran sabiduria y
sensibilidad, estd siempre dispuesto a emprender un didlogo™ que nos permita reflexionar y

conocer algo con mas profundidad, que esté dispuesto a construir conocimiento.

Nuestro primer punto a considerar fue si estabamos ante un concepto que de verdad se
utilizara en las comunidades o si en cambio nos encontrabamos ante una interpretaciéon

hecha por los antropdlogos, cosa que yo habia oido decir recurrentemente a algunos

%% Dialogo para nosotres en Koman Ilel implica estar siempre en disposicion de escuchar al otro y
aprender de ¢l a la vez que también uno ensefia, es el vernos desde el jvix bankil kitsin jbatik, vernos unos
a otres como hermanes mayores y menores a la vez; que todes tenemos algo que aportar y que se ensefia
aprendiendo y se aprende ensefiando.
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profesores del CIESAS y que habfa compartido a José Alfredo como una preocupacion.
Ante esa duda nos fuimos interesando cada vez mas en el tema y poco a poco nos dimos
cuenta que si es algo que se va escuchando en discusiones en las asambleas o en platicas
mas informales en la familia, con los amigos o en alguna reuniéon. Pensamos entonces que

si es algo que existe como propio y que no es un invento externo. José Alfredo me dijo:

“Lekil Kuxlejal si es algo que se entiende, no es una palabra rebuscada sino que si lo dicen,
pero hay que observar como lo dicen, como lo abordan. Entonces yo no lo puedo explicar bien, yo
no muy quiero decir mi palabra porque todavia no he vivido muchos arios para decir que asi es y
los mds grandes van a decir por qué dijo eso si no es tan mol27 como nosotros, creo que mejor
preguntar a un mol a una mel28 para sentirme satisfecho y saber si estoy en lo cierto o no, y ya
§i 5i, pues entonces me ya me sentiria orgulloso y podria compartir el concepto de 1Lekil Kuxlejal
para que se difunda, que se conozea”.

Asi fue como decidimos preguntar a quienes recurrentemente se menciona en las

comunidades como “los que saben” y “conocen mas”, las personas mayores.

La sabiduria que otorga el transitar de la vida

Fuimos entonces José Alfredo y yo de camino a buscar en las comunidades tsotsiles de
Chenalhé que lo vieron nacer y madurar en la lucha, donde “esta su corazén”. Esta region
ha tenido una larga historia de resistencia y conflicto, camino andado al lado de la teologia
de la liberacion y de la organizaciéon campesina por la reivindicacién de derechos indigenas.
Es tierra de la Sociedad Civil las Abejas, del Municipio Auténomo Zapatista de Polhé y
uno de los escenarios de operaciones de la guerra de baja intensidad iniciado por el estado

. . . 29
mexicano para acabar con el movimiento zapatista.

Nos encontramos por alla para platicar con su abuela Apolonia en la comunidad de Nuevo
Yibeljoj, lugar en el que actualmente viven José Alfredo y su familia, una localidad que
fundaron después de haber retornado del desplazamiento que sufrieron por mas de 3 afios

en la comunidad de X oyep, lugar en el que también visitamos a Antonio Vazquez.

2" Anciano
2 Anciana

¥ Sobre el contexto historico y social ver el xchan kojol o capitulo 4, en el apartado “El subito despertar
del fuego y la palabra”

43



Pensamos que la mejor forma de hacer estas entrevistas era si José Alfredo las llevaba en
tsotsil para as{ mantener mayor intimidad y mejor entendimiento. Yo me quedé grabando
en video y tratando de seguir la conversacion en lo que mi rudimentario tsotsil me permite,
ya que si bien soy capaz de entender bastante, estoy muy limitado en poder expresarme y
no quise entorpecer la charla. Al salir de las entrevistas platicamos acerca de cémo nos
dimos cuenta lo fuertemente que esto nos habia estimulado para seguir conociendo con

mas profundidad este concepto y lo fascinante que era contrastar nuestras ideas con las de

9530

“los abuelos””. Quedamos entonces pendientes para que José Alfredo se dedicara a

traducir las conversaciones para poderlas compartir en este texto.

Antonio nos dijo:

Lekil Kuxlejal no es un una palabra o concepto nuevo... es un palabra antigna. Asi me conto
mi papd, ademds porque tuve una cercania con los ancianos. Ellos decian por ejemplo: esa
persona vive bien (lek xkuxle)), y pregunté spor qué vive bien? (3R u yu un lek xkuxleje?),
porque respeta a sus hermanos, no molesta, si le piden algo, lo da, y a esa persona se le dice que
leva una buena vida o vive bien (lek xkuxlej) si escucha que algnien que se pelea o se molestan,
esa persona solo da buenos consejos. Pero también hay personas que llevan una vida mala
(chopol xckuxclej). Pero hay personas que estima mucho a sus hijos y esas personas tienen buena
vida. Y me dijo mi papd que también Dios quiere que nuestra vida esté buena y Dios esta
contento su corazon_y por eso tenemos que ser de buen corazon.

Dicen que cada persona trae de por si vida buena, pero también Dios nuestro padre nos ha dado
vida buena (Lekil Kuxlejal) y esa vida buena es tener tranquilidad, tener buena salud. Por eso
dicen los ancianos, cuando rezan para pedir la vida (yak'el kuxle)) no dicen (chkak' korail),
por qué, que porque Dios nos ha dado buena vida para vivir y crecer, si hacen buenas cosas tu
vida se hace mads larga, pero si somos muy malos y mny agresivos, o nos engjamos mucho, dicen
los ancianos “esa persona se corta la vida, no va a vivir mucho”. Pero si una persona su vida es
buena, vive mucho, porque su corazon estd tranquilo. Y asi por su forma de ser la persona
consigue vida buena, pero si somos malos no vamos a vivir mucho, nos cortamos la vida.

Yo entiendo que 1.ekil Kuxlejal, es portarse bien, no ver malo a nuestros hermanos, cualquier
asunto tenemos que pensarlo meditarlo bien con calma, no meternos asi de repente en un asunto.
Pero abora ya no es asi, por eso ya existe la vida mala (chopol kuxtlejal), hay veces aungue no
estd bien, pero nos metemos a hacer o decidir en un asunto aungue no esté bien que nos
involucremos en ello, la vida ya no estd bien (muy'uk xa Lekil Kuxlejal) (...) Me doy cuenta
que cuando no entendemos qué es Lekil Kuxlejal, las mujeres venden los huevos que producen y
compran comida que dicen que se llama sopa “nissin”, que parece que ya es muy rapido de
preparar ya solo se calienta el agna y ya estd la comida, pero no tiene fueria (nutrientes) Pero la
vida buena de los ancianos es por las fuerga de las plantas y las hierbas asi como mi mama que
aqui estd comiendo, y no compraban medicinas, sino lo sacaban de las raices de plantas, pero
ahora las personas que se enferman tomas medicinas, reciben cirngias, inyecciones, eso quiere
decir que ya estin débiles, por eso abora ya no hay 1ekil Kuxlejal.

30 parte de esta platica constituye las conclusiones de este capitulo.
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Poco a poco introdujeron productos agroquimicos gramoxone antes no se usaba pero los trajeron
de las fincas y asi se introdujo a nuestro territorio, eso si ya no hay vida buena, tal vex ahora ya
no estemos respirando aire limpio. El cielo y la tierra antes los ancianos y ancianas lo
respetaban miny bien, cuando rezaban los ancianos a la tierra la trataban como madre porgue es
nuestra madre la tierra y le dicen en el rezo, “sinora jme’ sifiora jkaxil”. Y cuando empezaban
a trabajar la tierra o preparar la tierra le pedian permiso antes al a tierra que la van a
ensuctar. Per ahora ya no respetan para nada, ni siquiera piden permiso o le preguntan a la
madre tierra si quiere o no, es como cuando le damos medicina a un nifio aungue no le guste.

Yo estoy triste porque cada veg inventan quimicos, antes el modo de los ancianos le deban
descanso a la tierra hasta que vuelva a recuperar su fertilidad nno o dos asos, pero ahora ya no
se le deja descansar a la tierra. He visto que en los arroyos se ven recipientes de agroquimicos, y
abi tomamos esa agua, por eso ya no vivimos tanto tiempo como antes. Yo digo que tenemos que
hacer conciencia, en cada familia, no generar basuras, producir nuestros propios alimentos, para
que nos enfermemos cada rato, para que haya Lekil Kuxlejal.

Lo que Antonio nos platicé nos ayuda mucho a comprender mejor el sentido que tiene
hablar de Leki/ Kuxlejal. Por un lado nos dice que alguien puede tener un /lek xkuxley, es
decir, que viva bien o que tenga una actitud “correcta” en un sentido ético y moral. Por
otro lado nos esta diciendo también que se habla de Leki/ Kuxilejal, una “buena vida” o
< : Y , . ., .
buena existencia”, en términos generales, que se refiere a la nocién de que haya un espacio
o una situacion en la que es posible que se den relaciones sociales mediadas por el respeto

entre personas y hacia con la naturaleza o “la vida” en términos mas amplios.

Para seguir tejiendo al respecto y entender mejor nos puede ayudar lo que nos dijo la abuela

Apolonia:

[Nuestros abuelos] vivian mucho, porque respetaban a Dios, por que cuando salia el sol, le
pedian permiso de todo. Cuando salia apenas el sol, se postraban ante el sol como es el dios, es el
dunerio de los cultivos, de maiz del frijol. Cuando salen a trabajar o a cortar drboles y trabajar la
tierra, le hablan que van a tocar la tierra, asi hacia mi papi. Cuando cosechaban maf,
también le agradecian a dios por esa buena cosecha. Lo humeaban con incienso y le hablaban al
dnerio del maiz que junte bien los granos de maiz donde quedaron tirados y dispersos. Ese es el
Lekil Kuxclejal de mis papds. Durante el asio ofrecian rezos para la vida, que no haya
enfermedad. Cuando nace un ninio le hablan a Dios para que cuando llegara al mundo, no
cayera en manos del diablo. Cuando nace un nino, hacen un rexo especial para que los
protectores lo cuiden, hay diosas que son las “hermanas mayores”, (las cargadoras, los cargadores
de la vida de los humanos) le dicen.

La vida de antes era muy bonita, era Lekil Kuxlejal. Abora ya no muy existe eso, porque la
1glesia no quiere que recemos en los lugrares sagrados y quemar velas. Pero, si esa gente que signe
respetando la vida como antes, estd muy bien, porque piden que haya vida, comida y por ejemplo
5t llegaba una enfermedad, hacian reos y en la comunidad se juntaban cooperaban para pedirle
a los ancianos para que recen para evitar la enfermedad. También cuando escuchaban que venia
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alguien, un extranio como el gobierno a despojarnos, los ancianos celebraban asamblea y
organizan reos para que no entraran esos intrusos.

Es importante entonces comenzar a abordar con mayor profundidad la nocién de ich e/ ta
, 31 , . . .. , .. .
muk’ o respeto’ en términos sociales y espirituales, que como estan diciendo Antonio y

Apolonia son las bases para que haya Lekil Kuxlejal.

Me parecia importante poder contrastar esto que nos dijeron nuestros compafieros en
Chenalhé con lo que se pudiera pensar en otro contexto; coincidié en los tiempos que
conoci a un grupo de académicos de la UNICH que estaban realizando trabajo de campo
como parte de un proyecto denominado “El buen vivir: Miradas desde abajo y desde
adentro para el didlogo y la inter-comprension intercultural” del que uno de los resultados
ha sido el libro “El buen vivir: miradas desde adentro de Chiapas” (Sartorelloet al,2012) y
los acompafié a la zona de la selva fronteriza. Visitamos el pueblo de Nuevo Huixtan que

fue fundado por migrantes tsotsiles de Huixtan en la década de los 60.

Ahf tuvimos una platica con la asamblea comunitaria en la que platicamos con hombres y
mujeres sobre distintos temas, uno de ellos el Lekil Kuxlejal, aunque preguntado por los
investigadores como buen vivir. En estas platicas también emerge el sentido del uh e/ ta
muk o respeto desde distintas perspectivas. La charla duré alrededor de dos horas y hubo
distintas intervenciones, aca apuntaremos tres partes de los testimonios que consideramos

que nos ayudan mejor a entender con mayor profundidad el sentido del Lekil Kuxlejal.

El sefior Nicolas Moshan Hernandez mencioné lo siguiente en tsotsil, una vez mas la

traduccion la hizo José Alfredo:

La palabra, la sabiduria de nuestros antepasados es respetar a la madre tierra. No podenos
herir a la tierra, porgue es nuestra madre, se tenia qué respetaria. (...) Nuestros antepasados
decian que la tierra es nuestra madre. Si se decide vender la tierra solo se puede hacer con el
mismo ¢jidatario de la comunidad. ST seguimos diciendo que la madre es nuestra madre, la tierra
nos da de comer y cuando nos morimos ella nos acoge, por eso decimos jme' kaxil32.

3! “La aproximacion al espaiol de este concepto, “vulgarmente” lo podemos traducir como respeto. Pero
ich’el ta muk’ es recibir a lo grande o reconocer la grandeza de alguien o algo o recibir con grandeza a
alguien o algo.” (Lopez Intzin, 2010, p.6)

32NOTA DE TRADUCCION: la madre que da de comer, pero, también cuando nos morimos, ella nos
acoge en su seno. Kaxil literalmente significa caja, pero los antepasados cuando dicen kaxil, se refieren a
que el cuerpo se deposita en la tierra y la madre tierra nos recibe, abraza y descansa el cuerpo en el seno
de la madre tierra.
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El sefior Alonso Moshan continu6 la platica en espanol diciendo:

Lekil Kuxclejal también es respetando nuestros derechos, libre de violencia, pero también libre de
contaminacion, eso es Lekil Kuxlejal. En este tiempo ya no es asi claramente nuestra
comunidad como es muy chica nosotros hay respeto no estamos viendo mucha violencia, pero la
contaminacion si hay. Por ejemplo cuando antes era montaia por aca sélo vamos a la cindad a
comprar lo mds necesario y veninos a vivir por acd no se conocian los productos artificiales, no se
conocid por aca. Lo que nosotros conociamos por producto produciamos aqui, pero abora como ya
hay carretera entonces ya todo vino, productos artificiales y ya se consume_y yo para i eso ya no
es buen vivir.

Y otro también pues la madre tierra también es muy fuerte, eso también nosotros hemos legado
bien entender, que los productos quimicos eso también en muchas comunidades también lo
estamos usando porque vemos que nos hace mds facil para trabajar entonces ya no queremos
apoyar las manos que nos da la espalda nsar agadon por asi lo gue nosotros las hacemos es usar
la bomba que nos hace mds fdcil para trabajar, pero entonces eso yo creo que ya no es buen vivir
porgue no le hace bien a la salud y mucha gente sus hijos pues tampoco quieren, ya que nosotros
los grandes se nos hace mas ficil con la bomba, entonces los hijos tampoco ya quieren trabajar si
no es con bomba, entonces yo digo pues ya no es buen vivir, da mucha contaminacion y también
hay mucha tala de drboles. Bueno aqui ya tenemos un acuerdo en la comunidad de ya no
quemar las parcelas porque se pasa el fuego, bemos quemado cafetales completos pastizales y qué
bueno que la comunidad ya evitamos un poco eso, ya no quemamos en la roga, mismo lo de la
montana sirve para abono de la siembra y es un logro muy bueno para eso, pero en otros lugares
comunidades vecinas pues no trabajan sino que tiene que prender el fuego y asi pues ya viene la
contaminacion y asi lo estamos acabando la tierra y asi se nos va la luvia o se nos viene la
UHnvia encima cuando ya no hay drboles entonces estamos viviendo mitad de buen vivir y mitad de
mal vivir

Por su parte don Manuel Vazquez Lara continué también en espanol:

Cuando hay paz, significa que hay Lekil Kuxtlejal. Sobre todo que haya respeto la comunidad,
de qué sirve que tenga yo mi casa mi si hay problemas en la comunidad eso es una mala vida,
estamos hablando de cosas terrenales para partes también del kuxlejal, pero tiene que ver
también con cosas no terrenales. No puedo decir estoy en lekil  kuxlejal cuando estoy en
problemas, cnando nada mds me gusta pasear, estar con los amigos echando trago, eso no estoy
en el Lekil Kuxlejal estoy en chopol kuxlejal es como decimos algunos comparieros se fueron a
otra nacion a buscar su paga provecd asi también sus malas actitudes, ahora tienen su paga,
pero no por eso estan en Lekil Kuxlejal, porgue ya no hay respeto.

En ese sentido podemos apuntar que hablar de Lekil Kuxlejal no es hacerlo en un sentido
de bienestar en términos materiales, aunque sin duda el término esta haciendo referencia a
un cierto bienestar, pero que tome en consideraciéon la relacion que se tiene con “la vida”
en general como algo social, natural y espiritual. En ese sentido hablar de Lekil Kuxlejal no
es hablar sélo de la vida de una persona, sino que esta hablando de relacion entre personas,

y de las personas con la naturaleza tal y como menciona Xuno Lopez.
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“Lekil Kuxlejal, cuya base es el Ich’el ta muk’, como experiencia de lo sagrado y aspiracion al

grado excelso de la bondad en abundancia Ulsilal-1ekilal, tiene una base material, ideoldgico y
espiritual. El reconocimiento y respeto a la grandeza entre los seres vivos y con los entes
sobrenaturales nos traerd pazg y armonia en el corazin y vida en plenitud (Lekil Kuxlejal), pues
a la medida en que somos corresponsables y reciprocos nuestro corazon se reird de alegria como
manifestacion de lo pleno y digno” (Ldpez Intzin 2010 p. 16)

Entonces podemos decir que si bien cuando se habla de Lekil Kuxlejal se plantea la idea de
una buena vida en el sentido material o de tener recursos, enseguida se plantea también la
cuestion del respeto a los mayores, a las demas personas y a la tierra, con lo que se refiere a
una buena vida en un sentido mas amplio y en relacién no sélo con el ser humano sino con
la vida en general. Esto nos habla del caracter que tiene la percepcion de lo que implica “la
vida” desde una perspectiva tsotsil y tseltal a partir de una visiéon del mundo o cosmovisién
desde la que se percibe que la vida es parte de una energia en todos lados presente

compuesta por un o nton y un ch ‘ule/ (Diezmo 2012).

En ese sentido podemos decir que “estamos ante la remembranza de un ideal colectivo que
apunta hacia la vitalidad de la cultura, hacia una ética de las actitudes que sigue siendo
fundamental para apreciar y juzgar la vida social y modelar la racionalidad” (Paoli, 2003,
p.197) Por eso sentimos™ necesario profundizar con el sentido de largo aliento que da el
concepto de cosmovision y entender como el Lekil Kuxlejal es una idea sociocultural que
se ha ido construyendo a través de la histotia, desde la matriz cultural tsotsil/tseltal y desde
su dimension historico social, comprendiendo que los sujetos somos entendibles sélo en el
largo alcance y como pertenecientes a una tradicién cultural especifica. Para eso nos dimos
a la tarea de indagar mas profundamente en la cosmovision tsotsil como una forma de
internarse profundamente en esta matriz cultural, a partir de preguntar y revisar en textos,
para posteriormente tratar de hilar en un texto algunas de las caracteristicas que
consideramos mas importantes para entender el sentido que se le da a la vida en relacién al

universo en esta tradicidon cultural.

Algunos aspectos a considerar para comprender de mejor forma Ia
matriz cultural tsotsil y tseltal

La cosmovision de un pueblo es el conjunto articulador, el sistema de sistemas simbolicos

que dan cabida a toda la interpretaciéon y por lo tanto a toda construccién social y toda

33 Al hablar de nosotros me refiero a José Alfredo y yo.
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actitud del hombre frente al mundo. Este sistema constituye el nucleo duro de una
tradicion cultural; los componentes simbdlicos que actian como estructurantes del acervo
tradicional, otorgando sentido a los componentes periféricos del pensamiento social™’. Es el

aspecto numinoso de la cultura que describe Jacinto Arias (1975).

"La cosmovision puede definirse como un hecho bistdrico de produccion de pensamiento social
inmerso en decursos de larga duracidn; hecho complejo integrado como un conjunto estructurado y
relativamente congruente por los diversos sistemas ideoldgicos con los que una entidad social, en
un tiempo historico dado, pretende aprebender el universo” (Ldpez Austin, 1996, p.472).

Hablamos de cosmovisiéon por tratar de visibilizar que estamos ante una matriz cultural
propia; a través de la historia, los grupos mayas han creado una forma de pensar y percibir
el mundo que ha sido producto de procesos de larga duraciéon en los que el sincretismo y la
hibridacién cultural juegan un papel importante, dando resultado a lo que al dia de hoy
contindan siendo las practicas culturales mayas actuales, en este caso tsotsiles y tseltales.
que continda vivo en la cultura. Como decfa Don Andrés Aubry “Los pueblos sin historia
no existen; ser pueblo es hacer historia, ser humano es ser actor o victima de una historia;
la cultura es lo que queda de los golpes o de las conquistas de la historia, y la politica es

construir la historia —o dejar que otros la construyan”. (2003 p.14)

En ese sentido podemos afirmar que muchas de las ideas que sustentan esta forma de ver,
interpretar y por lo tanto construir el mundo y lo social que hay detras del Lekil Kuxlejal,
tienen profundas raices en el pasado prehispanico, a partir de lo que se denomina visiéon de
mundo o cosmovision mesoamericana (Lopez Austin, 2006). Por otro lado tendremos en
cuenta que muchas otras ideas y nociones son producto del sincretismo ocasionado por el
contacto con la civilizacién europea y la religion cristiana, sobre todo a partir de una

relacion de dominacion de la cultura indigena.

Hablaremos de cosmovisién no en el sentido de pensar que la cultura es algo del pasado,
sino por poner énfasis de que estamos ante un sentido de la vida y una forma de
relacionarse con el cosmos particular, que es de por si contrahegemodnica al haberse
construido desde otra matriz cultural. Aqui entonces buscaremos revisar algunos elementos

para buscar comprender mejor esa forma cultural de dialogar con el cosmos.

34 Apuntes del seminario “La Construccion de una vision del mundo” Facultad de Filosofia y Letras,
UNAM, a cargo del Dr. Alfredo Lopez Austin. Otofio 2006
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Los tsotsiles, asi como la mayoria de las culturas de tradicion mesoamericana, dividen al
cosmos “en dos partes opuestas complementarias. Esto genera partes de oposicion, entre
los que destacan muerte/vida, frio/caliente y tiempo de lluvias/tiempo de secas. La muerte
por ejemplo esta del lado de lo frio y es disgregadora, mientras que la vida se considera
caliente e integradora. Cada uno de los seres existentes es clasificado en uno de los dos

sectores del cosmos” (Lépez Austin, 1995, 108)

A partir de esta division se puede comprender la estructura del cosmos, constituida por tres
distintos planos: Al centro se encuentra el mundo balumil, lugar en el que habitan las
criaturas y espacio en el que se encuentran las fuerzas visibles del cosmos. Arriba se alza el
cielo vinajel y en la parte baja el inframundo olontik o ikal osil. 1a parte superior del cosmos
es vista como la parte caliente, seca y masculina del cosmos, mientras la inferior constituye
la parte humeda, fria y femenina. El mundo vendria siendo el espacio en el que se

entremezclan ambos ambitos generando vida y movimiento.

Esta visiéon dicotomica del cosmos se traduce también a una perspectiva politica e
ideolégica a partir de la cual se interpreta la oscuridad y la muerte, como el despojo y la
opresion, y la vida y la luminosidad, como la justicia y la libertad. En ese sentido se refiere
que la lucha indigena por el reconocimiento de sus derechos, es la lucha por la vida, por
buscar el lado luminoso del cosmos. Por otro lado, el sistema capitalista neoliberal y el

. . . . . 35
estado mexicano son interpretados como obra de los pukujetik o las criaturas oscuras’ .

El pueblo tsotsil se relaciona activamente con las fuerzas césmicas ocultas y visibles, que se
materializan en figuras miticas transmitidas mediante cuentos y leyendas, y que son
articuladas socialmente a través de actitudes y percepciones. Asi también adquiere una gran
importancia la relacién comunicativa que se puede tener con los suefios ya que ofrecen
muchos elementos interpretativos para construir la realidad. Los suefios son una de las vias
principales del conocimiento, mas cuando se intenta establecer una comunicaciéon con las
fuerzas sobrenaturales (Lopez Austin, 2006, p.133), proporcionan una veta de

interpretaciones que sustentan la construccion social, ya que son considerados

35 Esto lo podemos ver presente en algunos comunicados de la Sociedad Civil Las Abejas como por
ejemplo el del décimo aniversario de la Masacre de Acteal, disponible en:

http://komanilel.org/ACTEAL/COMUNICADOS/22 _dic_2007.doc
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“avisos a la vida, porque cnando sueiia, es que quiere decir que pasa. Suenia en lo futuro. Si se
suefia una cosa, sucede en su vida. Por ejemplo, una persona como que estd bailando, tiene como
ropa adornado, su traje regional, su adorno de sombrero su paial rojo asi como usan nuestros
ancianos, se simboliza que muere asesinado. Es un anuncio de que asi va a morir. Pero para
prevenir, para que no pase, ponen velas, hacen su ayuno y ponen velas para que no suceda. Si,
los suerios son avisos.” (Antonio 1 azquez)

Por otra parte, la concepcion del ser humano, asi como de todos los entes que tienen vida
se sustenta en el onz ‘on constituye la esencia de cada ser, es el vinculo entre un ser y el resto
del cosmos ya que es una entidad indestructible e inmortal que identifica césmicamente a la
especie. Todo lo vivo tiene ont ‘on, los animales y los arboles, es esa entidad lo que los hace

estar vivos.

Ademas del onton los tsotsiles creen en la posesion de otras “dos almas: una, el b ulel,
indestructible, que contintia existiendo después de la muerte del cuerpo; y otra, el wayjel”,
alma animal por cuyo medio se asocia el hombre con la naturaleza, y que es indispensable

para su vida terrena. El asiento del ¢hu ule/ es el cuerpo humano entero; el del wayjel, un

animal de la selva.” (Guiteras Holmes, 1996, p.229)

Por otro lado el vayijel es un entidad exclusiva de los seres humanos es un alma con la que
los hombres establecen una relacioén estrecha de réplica con un animal o una fuerza de la
naturaleza que tiene relaciéon al mundo sobrenatural de los antepasados (Lépez Austin,
1994, p.124). El vayijel conforma entonces una entidad animica parecida a la que a partir de
la lengua nahuatl se denomina nahual y que esta presente en muchas culturas de tradicion
mesoamericana. La persona queda estrechamente ligada con el animal o energia que
constituye su vayzjel e incluso puede llegar a sufrir una especie de metamorfosis para tomar

la forma de su vayzel.

Pero el ¢h ulel es una entidad que esta presente de diversas maneras y en distintas partes del
mundo, tal y como nos los compartié Xuno Lopez en palabras de Jtatik Alonso Lopez, que
nos habla acerca de la existencia del ¢h’u/e/ en todo lo que nos rodea, al respecto comento:
“Ah todo tiene ¢h ulel, no vayas a pensar que no sienten tu corazon, si tienes dos o dividido

el corazon o tienes mucha histeria, coraje o envidia, también lo sienten. Se requiere estar en

36 Ya que para la trascripcion del tsotsil hemos utilizado el sistema de escritura propuesto por el
CELALI que carece de las letras Z y W (entre otras) la escritura correcta seria “vayijel”
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armonia con uno para estar en paz con todo y asi buscar y logar la buena vida-ILek:/

Kusclejal” (Lopez Intzin, 2010, p.14).

También puede decirse que el ¢ wle/ se adquiere o fortalece, pero también se puede perder,

como decia José Alfredo:

Oy xa xch ulel (ya tiene chi unlel) se dice cuando un nisio ya tiene entendimiento. El hecho de
tener ch’ulel es lo que te da los elementos o la posibilidad de conseguir o aportar en la
construccion del Lekil Kuxclejal Ch ulel es conciencia; los dioses mayas bicieron a los seres
humanos con conciencia, con ch ‘unlel, para agradecer a sus formadores y creadores, que respeten_y
que mantengan la armonia entre los seres humanos. Cuando alguien no respeta se dice muynk
xch ‘ulel (no tiene chu ‘nlel) cuando estds fuera del 1 ekil Kuxlejal pues tu ch ‘ulel coomo que se

apaga.

Cuando hablamos de la relacion entre la vida y la muerte, la tradicion tsotsil considera que
al morir se transita hacia ese otro mundo de los muertos en el que habitan las almas, al

respecto Antonio nos dice:

“/Nuestros antepasados| verdaderamente sabian que no muere totalmente, no se acaba como
destruir una cosa, como por ejemplo ese horcon se pudre y se acaba. No, la idea de nuestros
abuelos: solo muere su cuerpo, pero su alma no muere, su espiritu vive. Quiere decir que cnando
muere una persona ok sch ulel, sélo se aparta su alma o su espiritu en su cuerpo, se aparta
nomds, se pudre su cuerpo, pero su alma, su espiritu, signe viviendo en otro mundo. Dicen que
en otro mundo (...) el mundo de los muertos. (...) Por eso piensan que la muerte no es muerte
total sino que solo cambiando de vida, pero seguimos viviendo.”

Este otro mundo de los muertos es conocido como el inframundo. La creencia en la
existencia de este espacio proviene en fuerte medida de ideas autdctonas nutridas por el

sincretismo con la religion cristiana. Sobre esto Antonio también nos hablo:

“antes, antes, pues el significado de nuestros abuelos: olon balamil, el inframundo. Pero con la
llegada de los esparioles y la llegada de la evangelizacion ya se cambid el nombre ya otro nombre:
k ‘atinbak, quiere decir que “donde pagamos”, “donde sufrimos”, el infierno, pero ya viene de
otra tradicion. Pero tradicionalmente es el infranundo.”

De esta forma, el inframundo constituye una especie de recipiente al que regresan las almas
o los ontonetif cuando alguien muere. Aqui se mezclan de forma muy marcada aspectos de
la tradicibn mesoamericana con cuestiones de origen cristiano. e y esperan desde ahi una
especie de “resurrecciéon” que puede interpretarse desde el sentido del evangelio.
Asimismo, es considerado como un espacio en el que se pagan las penas producto de malas

conductas durante la vida.
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De esta misma forma existe un “otro mundo” masculino. El cielo es el lugar en el que
habita el Dios Padre y se dice que la promesa de la resurreccion es pasar a vivir en este
lugar al lado de esta deidad. Al morir, las criaturas humanas acceden mediante su alma a
cualquiera de estos mundos, dependiendo de la circunstancia de su muerte y la calidad ética
de su vida. Es por eso que se menciona que si un nifilo muere, o0 una persona es asesinada,
su alma podra pasar a convertirse en un ser auxiliador de los dioses, o pasar directamente a

habitar en el cielo junto al Dios Padre.

Esa relacion entre la vida y la muerte la podemos encontrar de manera muy marcada en las
celebraciones que se hacen el 3 de mayo, fiesta que en calendario catdlico se conmemora la
Santa Cruz, momento en el que se reza a los duefios de los cerros y se pide que haya vida,
que hay abundancia. Y el 2 de noviembre Dia de Muertos o & 7n ch ulelal’” Estas fechas
representan una gran importancia en el calendario mesoamericano, la primera marcando fin
de las secas y el inicio de la época humeda, y la segunda el fin de las lluvias y el inicio de la

época de estiaje (Lopez Austin, 1995)

Partiendo de eso podemos comprender por qué para los tsotsiles los cerros son sagrados ya
que consideran que “las aguas estan encerradas en las protuberancias terraqueas que los
anjeletif, sus duefios, sueltan y retienen al antojo. (Arias, 1990, p.193) En ese sentido, los
cerros conforman una especie de pliegues en la superficie de la tierra donde se almacena el
agua y la vida, la sustancia muerta que es potencialmente vida. Es el utero de la tierra, en

donde se encuentran almacenados los corazones, las semillas, las aguas y los soplos vitales.

Es en este espacio, xyut banamil”, en donde habita el duefio o duefios de la vida, de los

alimentos,

“los duerios de todo el bien. (...) Nos habian contado nuestros abuelos que los cerros es donde se
habitan los santos dngeles, abi es la habitacidn de los santos dngeles adentro del cerro. Por eso
abi llegan, porque los dngeles son los servidores que levan la peticion de la comunidad y la
peticion del pueblo y pasan a nuestro padre dios. Por eso le ponen una cruz en la punta del
cerro, son muy simbolicos. La cruz es el mensajero, parado ahi, por eso lo bautizan al sembrar

37 Para ahondar en esto checar la etnografia digital sobre la celebracion de dia de muertos hecha en dos
comunidades abejas en 2008 disponible en el disco de la tesis o en:
http://komanilel.org/usuarios/jaime/ETNOGRAFIA/ETNOGRAFIA DIGITAL DIA_ DE _MUERTOS.xl
s

38 Dentro de la tierra
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la cruz, lo bantizan siempre los ancianos, le ponen el agua, le ponen la sal y asi, para que tenga
vida también él. (Antonio Vdzqueg)

“Anjel viene de la palabra castellana angel que conforme al uso actual, ha venido a significar
lo mismo que “ojov’” cuyo correspondiente maya es “Ajau”: duefio y sefior” (Arias, 1990,

p.180)

“Asi le dicen también, significa serior. Duerio de la tierra, dueiio del cielo, dueiio del universo.
Le dicen yajvalil banamil (dueiio de la tierra) yajvalil vinajel (dueiio del cielo), yajvalil skotol
kuxlejal (duenio de toda la vida), es el dueiio del universo. Cuando le rezan asi lo llaman (. ..)
[también los laman] kajkanantik, porque son los que cuidan, los que guardan, o petum
kuchum, los que nos abrazan, los que nos aman, nuestros cargadores, asi le dicen nuestros
abuelos.” (Antonio Vazquez)

Asimismo es conocido el termino chauk que viene de chaac (Murillo p.130) En ese sentido
podemos encontrar un paralelismo con los tlaloque nahuas, o los chaques mayas, seres
miticos que ayudaban a Tlaloc o Chaac, el dios de la lluvia, a llevar las aguas al mundo y
con eso traer la vida y la fertilidad en el mundo. Los anjeletik tienen el deber de cuidar

también a los vajeletik o nahuales que viven en los montes. (Murillo Licea, 2005, p.65)

El anjel es el Dios de la Lluvia, el sefior de las montafias, el que nos da el maiz, el duefio de
los animales y la divinidad de las aguas. El rayo le pertenece. El anjel cuida de las milpas
plantadas al pie de los cerros y de las que suben por sus empinadas faldas “junto a é1”; se
vincula {ntimamente con “nuestro sustento”. Es el sefior de los animales del monte y la

selva”. (Guiteras Holmes, 1996, p.229)

Podemos ver que el anjel es una figura multiple, es dios de la vida, de la lluvia y un
desdoblamiento representado por pequefios seres auxiliares. Es la deidad de los cerros a
quien se le reza tres veces por aflo en peticion y agradecimiento por la vida y la lluvia. Es
un gran espiritu que se ha repartido en muchas partes, son pedazos del mismo Dios que
representa la totalidad, pero que se manifiesta en distintos sentidos, por eso hay muchos

ajaus encargados de distintas cosas
Todo esto da un sentido de respeto e interdependencia con la naturaleza muy profundo en

la cultura tsotsil que explicé de manera muy concisa Raul Gutiérrez cuando revisabamos la

tesis antes del examen:
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No se limita al respeto a la naturaleza, sino que hay todo un sentido de interdependencia con la
naturaleza. No es que lo voy a respetar porque me dicen respetarlo sino que, sino mantengo estas
relaciones con la naturaleza no sobrevivo; sino le pido permiso antes de sembrar pues no me va a dar
mii milpa, sino le pido perdon por las cosas malas que se han hecho pues todo se va a destruir. No es
respetar por respetar sino que hay toda una relacion de interdependencia entre el ser humano y la
naturaleza, es algo mucho mds profundo

Cuando pasa algo malo en las comunidades generalmente se interpreta de esta forma cultural: es
porgue te portaste mal, es que no has participado en las fiestas, no has respetado. Uno tiene que
participar en la fiesta, en los trabajos colectivos, tiene uno que pedir a la madre tierra, pero tiene que
darle también; la primer copa de pox en las fiestas se le da a la Tierra, entonces es dar y recibir, es
una relacion de reciprocidad con la tierra. Tenemos también relatos que dicen que cuando se va a
cazar animales se le pide a los duenios de los animales de la montajia que dejen cazar, se les dicen
“tiene hambre mis hijos” algo asi, “vamos a agarrar algunos para calmar el hambre, no lo vamos a
acabar” y hacen una oracion que muestra esta relacion con la naturaleza, que puede uno ir a pedir,
pero tiene uno que dar.

Con estos elementos podemos reiterar que estamos ante una tradicion cultural especifica
que tiene una forma de ver el mundo que se ha construido a partir de procesos de largo

aliento. Historia sin duda viva y presente en la forma de vivir la cultura hoy en dfa.”

Cultura: zNostalgia o esperanza?

Existen principios filoséficos en la cosmovision y tradicién de nuestros pueblos, pero si no
se entienden como la base de un proyecto social, ético y politico, pueden ser interpretadas
tan s6lo como ideas: algo quiza interpretable como un vestigio del pasado por el cual sentir

nostalgia. Pero como reflexioné también al respecto Raul:

La cultura no es lo que esta sélo alld en la cosmovision, o en lo que se dice, lo que se habla, sino
que la cultura es ambas cosas: es lo que se dice y lo que se hace, la cultura es lo sinbdlico y como
se construye; se vive, se hace, se produce, se reproduce en la vida en general, tanto en la prictica
como en el discurso. En ambas cosas obviamente no con una relacion lineal sino, con una
relacidn diriamos dialéctica, y no carente de conflicto, porque a veces el discurso esconde a las
pricticas, a veces también el discurso sirve para impulsar ciertas pricticas y transformar la
realidad, pero a veces también sirve para lo contrario.

Pero aunque la cultura incluye discurso y practica, es importante decir que ser parte de una
cultura no es decir que va a relacionarse directamente con un “modo de ser” sino que la

cultura es una veta simbdlica de la cual formular lineamientos de accién, interpretables y

3% Al respecto un interesante video que lleva como nombre Vo' ta ch'en (agua de cueva) “Un trabajo
realizado en la comunidad de Oxinam, Mitontic, Chiapas; sobre un ojo de agua que ha ido quedando
olvidado. En torno se puede observar las problematicas sociales que influyen en la transformacion
cultural.” Disponible en http://youtu.be/W8ODmknX8nk
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apropiables no sélo desde la cultura, sino también desde la compleja dindmica social en la

que entran en juego otros aspectos politicos, estructurales y relaciones de poder.

Entonces lejos de ver la cultura como vestigio del pasado, la entendemos como algo vivo
aqui y ahora, por eso nuestra forma de entender el Lekil Kuxlejal es como una idea cultural,
politica, ética y social viva, en utilizacion por hombres y mujeres que construyen su
sociedad desde su propia perspectiva y mirando hacia el futuro con un sentido de

esperanza.

Considero que quien lo puede explicar mejor es José Alfredo asi que van aqui sus palabras:

Lekil Kuxlejal desde una perspectiva tsotsil es vivir en armonia con la madre tierra, naturalea,
con los ajaus, o sea respetar los Iugares sagrados, respetar a la cultura tsotsil. Es como lo que
dice mi abuela; Yo le empecé preguntando como ves la vida, como es el kuxlejal orita, que ya
tenemos Iuz, carretera, agna entubada y antes como era, y pues me respondid lnego luego, “no
orita ya es mejor la vida porque tenemos, antes no tenian eso”, pero poco a poco fuinos
profundizando la pldtica, entonces como vivian antes, como era el trato entre las personas, como
era el respeto a la madre tierra, y le pregunté, antes usaban agroguimicos o comidas asi
compradas, “no antes trabajaban muy bien, no wusaban agroquimicos, se respetaban y se
saludaban con reverencia”, o sea también como veian la cosmovision con la relacion con la madre
tierra, la naturaleza, con el sol, que es el papad sol, el padre, y de la misma manera se le respeta
al sol, se le pide, se le saluda, “ignal asi a la gente, se saludaba y se respetaba, igual los consejos
que daban los papds, los ancianos”. Y dijo “entonces mis papds tenian un Lekil Kuxlejal”, y
ahorita pos ya no, es decir, se referia a que ahora hay mads cosas y se puede decir que se “vive
mejor” pero dijo que ya con las religiones, que dicen que ya no respetemos la cultura o como
respetaban a Dios antes, pues que ya no nos dejan usar velas, rezar en lugares sagrados, y
ahorita ya no hay eso, los jovenes ya no tienen respeto, muyuk xa ich ‘el ta muk” entonces ya se
estd perdiendo el 1ekil Kuxlejal.

Entonces yo creo que 1ekil Kuxclejal no es lo material, claro tiene que ver con eso, pero el Lekil
Kuxlejal implica, abarca todo, es un todo, o sea no puede haber 1ekil Kuxlejal cnando tienes
cosas materiales y no hay justicia, o no hay respeto y no hay reconocimiento pues a un pueblo no,
0 que no se le respeta su derecho a la tierra, a sus recursos naturales, todo eso no. Entonces para
mi Lekil Kuxlejal es vivir en armonia con la naturaleza y respetarnos entre personas, entre
hermanos y comunidades y pues que haya justicia, que no haya impunidad, no contaminar la
madre tierra, o sea todo, que tiene que ver con la construccion de la antonomia.

Aborita por ejemplo el gobierno con el programa de objetivos de desarrollo del milenio que silo te
hace dependiente: te doy estoy y esto y esto, pero no vives libre, no se te hace reconocimiento como
tsotsil, como chiapaneco, como mexicano es como un cuento, la moraleja del perro y el gorro, que
el perro vive bien en la casa de su amo, todos los dias come bien y el Zorro pues busca su propia
comida, trabaja, entonces el Zorro flaco flaco. Se encuentran, pues oye amigo 0rro, veo que tienes
hamibre, estas flaco, si quieres te invito a trabajar conmigo, aqui comemos bien y todo, nomds
que la condicion es que no vas a vivir libre, tienes que estar amarrado, entonces no, prefiero vivir
con hambre que estar amarrado, entonces pues eso no es Lekil Kuxlejal, tienes comida, tienes
todo, pero no eres libre, vives bien, pero no tienes una buena vida.

56



Vemos que el sistema no estd bien, entonces recurrimos al pasado para poder encontrar fuentes
de esperanza al futuro, cosas que nos permitan generar acciones para construir nuestra sociedad
de una forma que consideremos buena, que exista lo que consideramos es un Lekil Kuxlejal.
Entonces de eso no sélo se habla sino que se construye, no tiene sentido silo reflexionar al
respecto, sino levarlo a acciones. Queremos aportar con este trabajo a que haya propuestas de
acciones para construir el Lekil Kuxlejal de una forma adaptada a lo que somos ahora.
Es curioso que partimos nuestro camino indagando si esto era una creacion de los
antropologos y poco a poco el tema y el contacto con la gente que nos fuimos encontrando
nos hizo darnos cuenta que era a nosotres mismos a quienes nos estabamos investigando.
Primero lo vimos como algo que iban a decirnos los y las mayores, pero luego nos dimos
cuenta que de por si estaibamos en ese camino construccion del Lekil Kuxlejal a través de la

lucha en la que estamos, por la defensa de los derechos humanos, los derechos indigenas,

por la construccion de la autonomia,

En ese sentido resonamos en concordancia con lo que apuntaba Paoli:

“El Lekil Kuxlejal es una realidad trascendente, es la vida en este mundo y después de él. Es
micho mds que una utopia. Es la vida real, hoy degradada, que debiera restanrarse. Y sdlo
puede restanrarse desde el kochelin jbabtik, que significa, si buscamos una traduccion literal,
“interioridad e intersubjetividad comunitaria”, que equivaldria a autogestion. Aunque, si nos
acercamos mds a su significado, kochelin jbabtik se refiere mds a derecho y obligacion, al
imperativo ético que nos damos intersubjetivamente como comunidad. La autonomia es
fundamental para orientarnos hacia el Lekil Kuxlejal. Sin kochelin jbabtik es imposible
acercarse a lo que es la vida verdaderamente buena. (Paolt, 2003, p.19)”

En ese tono la siguiente cuestiébn que nos movid para seguir tejiendo esta tesis fue el
preguntarnos ¢como hacer para que el Lekil Kuxlejal no quede sepultado en la larga noche
de la historia? Esta idea no tiene sentido sin su dimension social, es decir, no puede ser s6lo
un concepto sino que representa practicas, y para nosotres es la base de nuestro proyecto
politico ético y social, 1a base de los valores que nos mueven, nuestro horizonte de lucha.

Como dijo jme’tik Rosa:

“Es necesario respetarnos, tomar en cuenta la grandega de cada quien, que se acabe la opresion,
la discriminacion, el desprecio y que no nos estén probando el corazon para ver cuanta paciencia
y resistencia hay. Pero todo esto, debe comenzar a vivirse en casa, con los vecinos que estdin
adelante, los que estan atrds y con los de al lado. Y a la medida que entre a su oido, a su
corazon_y entienda el mal gobierno y comience verdaderamente a respetarnos, tomarnos en cuenta
) apreciar nuestras grandezas estariamos caminando hacia la construccion de un vida digna y
Dlena, la buena vida-1.ekil Kuxlejal” (Rosa Ldpez en Lipez Intzin 2010 p. 15).

Entonces veremos en el capitulo siguiente como este concepto de vida de los pueblos

tseltales y tsostsiles, sigue vivo y en construcciéon como una especie de lineamiento ético y
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politico, que intenta hacer ese vinculo con el pasado y proyeccién a futuro, que lo ve como
un horizonte de lucha, tal y como dice la letra de la cancién compuesta por un grupo de
musica del municpio autbnomo de Polhé: Ta jpastik & op ta sa’el 1ekil Kuxlejal (Luchemos

para conseguir el Lekil Kuxlejal)

* Foto de Enrique Carrasco S.J
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- YOX KOJOL" - El Lekil Kuxlejal desde nuestro calendario y
geografia

El tlacuache sali6 de la cueva y desde la cabeza de la montafia miré al horizonte.

A pesar del corazén agitado logré darse un respiro profundo, mientras contemplaba la inmensidad del mundo
que yacfa frente a él.

Volte6 la mirada hacia esa llamita que con las ufias enterradas se mantenia aferrada a su cola.

Miré en sigilo como también suspiraba aliviada.

Desgarré después de un mordisco una raja a un ocote y en €l invité a saltar a la todavia pequefia llamita.
Con el ocote como sustento la llama crecié y cobré fuerza.

El viento percibi6 el olor del fuego renaciente en el mundo y lo reconocié como hermano.

El tlacuache se aparté buscando el camino a seguir y se alejoé cantando:

“Tlahzocama Huehuetéotl, ma noc cehpa ipan Tlali, xiuh nican ca”

Tras de si, la montafia ardié entera en llamas...

Aca abordaremos el Lekil Kuxlejal desde su parte mas politico social, desde nuestro
calendario y nuestra geografia, desde el nosotres y el nosotrxs como grupos y personas
situados en la lucha por la autonomia desde Chiapas y también en otras geografias. Es
importante decir que nuestro contexto chiapaneco, lejos de ser un lugar apartado, marginal
y cerrado, es un espacio dindmico en el que desde hace tiempo se construye glocalmente®.
En este capitulo, a partir de un trabajo de reflexién conjunta con el profesor David del
CIDECI, los compas de Las Abejas, Koman Ilel, los alumnos del Bachillerato Técnico
Bivalente Bartolomé de Las Casas en Guaquitepec y otros compafieros y compaferas que
llevan tiempo en los movimientos sociales de Chiapas (y del mundo), intentaremos
comprender lo que entendemos por Lekil Kuxlejal, como consideramos que es la manera

de intentar construirlo y para qué lo hacemos.

Como vimos en el capitulo pasado, el Lekil Kuxlejal es un concepto cultural, filoséfico,
anclado en una matriz cultural, pero que personas que son sujetos de su historia, en ese
sentido de mantener la continuidad y de hacerlo realidad en un hoy, lo apropian desde una
perspectiva politico social, a partir de un proceso historico de lucha especifico. Sigue siendo
un ideal que se busca interpretar desde la matriz cultural, pero consideramos que sino es
base de un horizonte politico de lucha, desde una perspectiva antisistémica, no tiene
sentido, ya que serfa entonces una filosoffa por la cual sélo sentir nostalgia. Consideramos
que al contrario, lejos de ser un ancla que se refugia en el pasado, es una lanzadera que

apunta al futuro.

! Tercera parte
2 Es el criterio que se toma desde muchos movimientos antisistémicos que piensan que dentro de nuestro
sistema-mundo las acciones son tanto locales, como globales.
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Lekil Kuxlejal vs Chopol kuxlejal (Profe David)

La primera vez que escuché el término de Lekil Kuxlejal fue en una platica que tuve con
David Gémez Diaz, profesor de agroecologia del CIDECI Las Casas, un compafiero

Tseltal originario de Huixtan. Esa platica se dio poco tiempo después de que se llevo a

9543

cabo el “Primer Coloquio Internacional In Memoriam Andrés Aubry”™ en el que se hablé

acerca de los movimientos contrahegemonicos dentro del sistema mundo frente a una
Crisis civilizatoria. Para resumir al respecto del sentido que llevé el Coloquio nos son utiles

las palabras que enunci6 Jean Robert en una de las mesas:

“El sintoma seguro de que estamos en una crisis sistémica es que las medidas politicas y
econdmicas para encauzarla, los lamados “ajustes”, tienen un efecto cada vez menor sobre ella,
cutando no son claramente contraproducentes. Esta crisis abre nuevas posibilidades que son
motivo de nuevas esperanzas. Es también un momento de peligros sin precedentes. La
proliferacidn de movinientos antisitémicos innovadores es uno de los sintomas de esta crisis sinica
de lo que Wallerstein llama el “Sistema-mundo” o la “economia-mundo-capitalista’.

El hincapié del seminario fue el cémo los movimientos sociales se estan planteando en
respuesta a esta crisis. Yo querfa seguir ahondando en cémo se esta llevando a cabo esta
respuesta entonces le pregunté al profe David su perspectiva al respecto, y palabras mas,

palabras menos dijo™:

Las culturas occidentales son las que nos vinieron a imponer desde la colonizacion estas
cuestiones del capitalismo, y entonces sigue imponiendo cosas que muchas veces no nos beneficia,
entonces la diferencia es que en estas culturas occidentales que nos han impuesto no se respeta la
tierra, lo sinico que hacen ellos es hacer su sus cosas que silo a ellos les beneficie, no importa que
la familia, que el indigena se descuartiza su cultura, no les interesa que el indigena viva
econdmicamente mds mal, porgue con este sistema somos la gran mayoria los pobres, mucha
gente estd batallando para ver si sobrevive diariamente.

Entonces a partir de eso nos imponen una idea de desarrollo y mucha gente pues en esas trampas
caemos porque querenos vivir de otra manera sin tanta pobreza. El desarrollo significa que los
de afuera nos digan a los indigenas como ser y que dejemos de ser como somos de por i, y lo que
les interesa es hacer las cosas y no te estd respetando, sino que simplemente hay su interés o sacar
su beneficio, o beneficiarse politicamente, como sucede en tiempos de eleccion, que es muy bien
tomado en cuenta el indigena para después pasando ese tiempo ya no te conocen.

* Material audiovisual del Coloquio disponible en: http://www.coloquiointernacionalandresaubry.org/

* Este texto es resultado de la transcripcion de la platica que sostuve con el profesor David, la cual luego
ley6é y me pidi6 que revisara y reordenara las ideas para presentar en este texto. No afladi palabras ni
conceptos, simplemente reordené el sentido de algunos parrafos para facilitar la lectura. El texto final fue
revisado por David para revisar que fuera respetado lo que quiso expresar y la forma de hacerlo.
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La palabra desarrollo para nosotros los indigenas es un poquito dificil de interpretar pero al
menos, de lo que el gobierno el sistema maneja, el desarrollo lo interpretan como una manera de
vivir un poquito diferente a lo que somos de por si, a lo que el indigena es de por si. O sea para
ellos el desarrollo es salirse un poco, olvidar algunas cosas de su cultura y vivir de otra forma.
En este caso mucha gente le llama el mestizaje, vivir como ellos viven, asi quieren que el indigena
viva también.

Hay mucha critica sobre la palabra desarrollo ya nos habla de buscar nuevas alternativas
nuevos caminos y por eso estamos usando la palabra 1 ekil Kuxlejal es tener una vida digna; en
Espariol literalmente es vida buena, la vida digna ahi tiene relacion que vivas ti no sélo
econdmicamente anngue no tengas dinero aunqgue cuando menos tengas para vestirte, para
curarte para comprar tu calzado, pero no solo eso, también hay que vivir en armonia con la
naturaleza con el agna con la tierra que ti produzcas sanamente, que tu maiy no sea
transgénico, que también no sea con el uso de agroquinicos o sea que todo debe estar bien eso es
lo que se estd planteando ultimadamente, hay gente que busca estas nuevas formas.

Para nosotros estd otro tipo de desarrollo que tiene que ver mids con nuestra cosmovision. La
gente que estamos mds o menos estudiando o dandonos cuenta de estas cosas del desarrollo de los
indigenas, ya no se puede lamar desarrollo. Yo percibo que el desarrollo para los indigenas no es
salir de lo que son, sino de seguir siendo lo que son, pero teniendo nna vida mds digna con todo
lo que significa eso. Pero fortalecer su cosmovision, fortalecer sus wusos y costumbres, sus
tradiciones, su lenguay todo lo que necesitamos, yo le llamo a eso una vida digna; la gente sin
sacarlo de lo que son sino que es fortalecer y darle lo que necesitan, no sacarlo de su comunidad,
de cambiarle su vida por qué tiene que cambiarse su tipo de alimentacion, cnando la gente sabe
cdmo mantenerse, como vivir, es parte de la resistencia de la gente. Lekil Kuxclejal significa que
vas a ser respetado como eres pero con un nivel de vida mejor, que tengas todo lo necesario para
vestirte, para alimentarte, que la educacion sea como necesita la gente sin sacarlo de su cultura,
de su lengua, sino fortalecer lo que es de por si, significa que vas a vivir en armonia con todo, con
todos y también con la naturaleza, con la madre tierra

Para llegar a construir 1ekil Kuxlejal = primeramente tenemos que trabajar fuertemente para
concientizar a mucha gente, que se estd yendo del otro lado, y para eso necesitamos gente de las
mismas comunidades que ahora si que se vayan dando cuenta de rescatar sus culturas y
tradiciones, que vayamos dando cuenta que nuestras lenguas son muy importantes; no es cono
nos decian anteriormente que para que te desarrolles ti tienes que olvidar tu lengua y hablar
espariol o aprender otras lengnas, o tienes que tener cierto nivel de estudio para que ti puedas
vivir bien. Entonces hay que ir dandonos cuenta que eso es totalmente falso, es mentira, un
indigena que no sepa leer y escribir en su comunidad puede vivir bien, pero hay que tener en
cuenta esas cosas de trabajar, de cultivar su tierra, de trabajar en armonia con ella y con su
gente, a partir de ahi se puede ver si tiene 1ekil Kuxlejal y no solo si es abogado, no necesita ser
ingentero, puede seguir viviendo dentro de su misma comunidad, entonces ahi necesitamos mucho
trabajo mucha gente que se vaya dando cuenta. Afortunadamente yo tengo esa oportunidad de
trabajar con la gente, lo poco que ha aprendido yo hablo con la gente y la gente ha aprendido un
pogquito que es un trabajo duro a largo plazo, pero ya estd teniendo resultados: en nuestro pueblo
la gente obliga a sus antoridades a trabajar por su pueblo, porque las autoridades generalmente
apoyan mds a la gente de arriba que a su propio pueblo. Pero los efectos ya se estan viendo,
porque ya ahora como pueblo obligamos a que la antoridad trabaje para nuestros beneficios y
hacemos que apoye mds a su pueblo, entonces los que quieren quedarse de antoridades pues
tienen que pensar muy bien.
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Otra de las cosas es que cuando hay algunos problemas internos en la comunidad anteriormente
se acostumbraba que tiene que intervenir el ministerio priblico o instituciones de gobierno, y asi
caiamos en muchas trampas, pero abora ya no, ahora la gente exige que los problemas sean
resueltos con las antoridades propias, piensan que si alguien estd en algin problema para qué
vamos a mandar a traer hasta aqui alguien de afuera, sino que se estd retomando que también
tenemos nuestras propias leyes internas y es lo que hay que echar a andar. También nosotros
sabemos arreglar los problemas, desde un principio nunca necesitamos de sus leyes del gobierno y
porgue abora si, mejor volvamos a rescatar esas nuestras leyes. Tenemos los Principales que son
gente mayor, que son gente que ha sido ejemplo de las comunidades y a ellos abora recurrimos
para ver su experiencia su forma de como han hecho las cosas para a partir de ahi también
arreglar algunos problemas, entonces estd dando otra veg, yo imagino que estamos asi subiendo
otra vez, regresando a las raices, a las bases.

Hay veces no damos cuenta que estamos resistiendo, pero en el caso mio, yo como David, mis
padres, bisabuelos y toda la gente de otras generaciones a lo mejor no se dio cuenta que si
resistieron y por eso yo existo abora, y conservo mi lengua y cultura. Entonces ellos lucharon,
ellos si resistieron, a lo mejor inconscientemente pero abi estuvieron otras generaciones. Ahora es
que s lo estin haciendo abiertamente, abi estan los 3apatistas que ya se estin dando cuenta y
estan resistiendo conscientemente, plantean muchas alternativas, pero hay también otras gentes
como mi pueblo que no somos apatistas, pero también esti la gente abi resistiendo, legan los
programas de la gentes extraiias y la gente les dice “permitame déjenos ver”, porque también
afortunadamente la enseiianza de los zapatistas ha quedado. Pero con eso no quiere decir que
apenas estamos empezando sino que levamos mucho tiempo y seguimos resistiendo, ahora en
proceso de buscar nuevas alternativas. Y seguimos trabajando en estas cuestiones como de los
movimientos siguen trabajando, y seguimos en la concientizacion a la gente, para que nos demos
cuenta que lo que hay ahorita no nos beneficia mucho, mds bien son ideas traidas de otros lados,
entonces trabajamos para que se siga el proceso de Lekil Kuxlejal como ya ha empezado, ya hay
pequerios ejeniplos.

Cuando ya estamos viviendo bien en 1Lekil Kuxlejal es cuando vas a trabajar en tu terreno en ti
milpa para qué sea la natural, que ya no vengan los de Monsanto para seguir comprandoles sus
fertilizantes, que ya no recibas paquetes que viene de ese programa Pro campo del gobierno y gue
ya te manda todo. Ya no depender de eso, ser menos dependiente, conseguir nosotros mismo todo
lo que necesitamos; que hay algunas cosas que yo no produzco, bueno entonces que haya un
intercambio entre indigenas, entre pueblos, y que nos beneficiemos ambos, que nadie se haga rico
sino, que beneficie a ambas partes. Que el beneficio, la solidaridad, sea mutua. Me imagino que
asi va a ser algiin dia que lo que va a producir la gente, no va haber necesidad de importar, de
traer de lejos, que serd un mercado justo o mercado solidario para los pueblos, donde todos nos
beneficiemos, que la educacion impartida sea tomando en cuenta sus usos y costumbres, sus
tradiciones, su lengna materna y que no nos enseiien cosas de otros lados que no nos interesa,
mds bien es saber qué tenemos en nuestro pueblo para que de ahi aprendamos, que vaya a
haber mas universidades para indigenas como este intento del CIDECI de indigenas para
indigenas.

No sé gué serd, pero como sabes pues esti en marcha algo y pues nos estd contagiando a todos.
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Todo esto que nos esta hablando el Profesor David parte de una critica y una propuesta
que desde los movimientos sociales se hace, en relacién a un cierto momentum de
hegemonia® en el sistema mundo que Escobar, siguiendo principalmente a Entique Dussel,
a Walter Mignolo y a Leonardo Boff, define como “colonialidad global” (Escobar 2010:
25). Este planteamiento nos habla de que vivimos en un proceso histérico en el que el
capitalismo se expandié a fuerza de sangre y fuego por todo el mundo, imponiéndose

como hegemonia en un sentido de modernidad/colonialidad eurocentrada (Quijano, 1993)

Segin Carlos Aguirre Rojas®, esta modernidad hegeménica ha planteado que la humanidad
avanza de una especie de infancia, descrita como salvaje, hacia su madurez, expresada en la
nocioén de civilizacion; entendida como la forma sociocultural que se ha construido a partir
del Eurocentrismo. A partir de esta nocién se ha constituido un metarrelato con una
supuesta universalidad que se erige como botin de guerra del “ego conquiro” (yo-

conquisto)”’, una gran utopfa de la modernidad que plantea la occidentalizacién del mundo

* Florencia Mallén define la “hegemonia de dos maneras distintas, aunque a veces relacionadas. Segan la
primera, la hegemonia es un conjunto de procesos incubados, constantes y en curso, a través de los cuales
las relaciones de poder son debatidas, legitimadas y redefinidas en todos los niveles de la sociedad. Segliin
esta definicion, hegemonia es proceso hegemonico: puede existir y existe en todas partes, en todo
momento. De acuerdo con la segunda, la hegemonia es un punto final real: el resultado de un proceso
hegemonico”. (Mallon 2002: 106). “Si contemplamos la hegemonia como un proceso, todos los niveles
de la politica se convierten en terrenos intervinculados, en los que el poder es disputado, legitimado y
redefinido (Mallon 2002: 106

% Entrevista realizada con él en 2007 durante el “Primer Coloquio Internacional In Memoriam Andrés
Aubry”.

7 “Dussel ha ligado la 16gica del capitalismo y la dinamica del colnialismo con la epifania de la
modernidad. Par ¢l, la modernidad es un proceso histérico y cultural que tiene su origen en el
“descubrimiento de América” —llamado por el “ocultamiento del otro”- y su punto de partida con la
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como forma de acercarse a esta perfecciéon, una idea de monohumanidad como
cristalizacion del progreso. Esta idea fue expresada en un primer momento a partir de la
idea de cristianizacion. Posteriormente, a partir de la ilustracion y especialmente durante la
época del imperialismo del siglo XIX, como civilizaciéon. Y mas adelante conoceremos este
proyecto sociocultural bajo el término desarrollo. (Breton, 2010). Este entendimiento
supone que “Todo hoy es mejor que cualquier ayer y todo mafiana tendra que ser mejor
que hoy” o sea que el tiempo es lineal y que mientras éste transcurre invariablemente se
avanza, se “‘progresa” frente a la naturaleza que es vista como una fuente de recursos que le
permite ser aprovechada para el “acumulaciéon”, entendida ésta como motor del progreso
colonial/moderno y eurocentrado. El desarrollo como concepto histérico llegd a abarcar
todo el espectro, ya que fue y es algo también muy utilizado por la izquierda; incluso
también podemos decir que los modelos de sociedad y estrategias politicas y econémicas
socialistas, implementados por la Unién Soviética y Cuba por ejemplo, también se
planteaban desde una perspectiva desarrollista, lo que hace pensar al Socialismo y
capitalismo como modernos/coloniales, que se basan sobre la misma idea de desarrollo

(Santos en entrevista enero 2012).

Estamos entonces ante una nueva diversidad antisistémica producto de que “la
globolcoloniazacién del capital obliga a pensar las alternativas emancipatorias en términos
de globoliberaciéon”, como nos apunta Gilberto Valdés invitindonos a entender esta
modernidad hegemonica capitalista siguiendo a Istvan Mészaros que caracterizando la
civilizacién del capital dice: “El capital no es simplemente un conjunto de mecanismos
economicos, como a menudo se lo conceptualiza, sino un modo multifacético de
reproducciéon metabédlica social, que lo abarca todo y que afecta profundamente cada
aspecto de la vida, desde lo directamente material y econémico hasta las relaciones
culturales mas mediadas” (2009, p.9). Nos invita a entender el capitalismo y la
modernidad/Colonialidad como un Sistema de Dominacién Mualtiple que se impone desde
dimensiones “econdmicas, politca, social, educativa, cultural y simbdlica.” Una concepcion
de vida y de relaciones sociales y materiales con una serie de recetas para conseguirlo. Una
concepcién de lo que implica una calidad de vida y como se llega a satisfacerla, una idea

especifica de buena vida encarnada en términos de biopoder (Rodriguez Lascano, 2007), en

conquista. El ego conquiro del poder-hispano lusitano gestd una sociedad donde el no-blanco sera
objetivado como ente de producciéon”. Como “objeto de la historia” diriamos por aca.

Tomado de: Luis Martinez Andrade (2009) “Considerar al enano y pensar la liberacion: Zizek, Dussel y
Boff” en La lampara de Diogenes, revista de filosofia, nimeros 18 y 19; pp.213-226.
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la que la urbanidad se muestra como materializacion del progreso. Una ideologia totalizante
en la que prima la dicotomia = salvajismo/civilizacion  bajo la  idea
desatrollado/subdesatrollado. Un aparato ideolégico con impresionantes posiblidades de
asechar globalmente con un bombardeo constante de lo que es esa vida buena y la

concepcion de felicidad como producto del consumo.

Es entonces todo un estilo de vida y una forma de ser, que se alberga en una especie de
“sentido comun” es una dominacién incorporada (Foucault, 1994) que se expresa y

reproduce como colonialidad del poder. Tal y como apunta Gilberto Valdés:

“Si concordamos en que este orden econdmico y politico hegemonico esti ligado intimamente a
una civilizacion excluyente, patriarcal, discriminatoria y depredadora, que impulsa la cultura de
la violencia e impide el propio sentido de la vida humana, habri que reconocer que la
absolutizacion de un tipo de paradigma de acceso al poder y al saber, centrado en el arquetipo
“viril” y “excitoso” de un modelo de hombre racional, adulto, blanco, occidental, desarrollado,
heterosexual y burgués (toda una simbologia del dominador), ha dado Ingar al ocultamiento de
prcticas de dominio que, tanto en la vida cotidiana como en otras dimensiones de la sociedad,
perviven al margen de la critica y la accion liberadoras” (1 aldés 2007).

Ese estilo de vida y el sentido que trae detras llega a las comunidades bajo la idea de
“desarrollo”. En cualquier comunidad a la que vamos se entiende y se habla esa palabra,
como antes era progreso. En ese sentido yo la comprendo como una especie de punta de
lanza de esa modernidad/colonialidad capitalista hegemonica. El “desarrollo” se nos
presenta con distintos apellidos segun el contexto en que se utiliza. En ese sentido
podemos encontrarlo seguido de los conceptos “econémico” y “social” en las politicas
publicas emprendidas por los diversos gobiernos, o acompafiada de las nociones
“sustentable”, “humano”, “regional” y “comunitario” en proyectos y recomendaciones
provenientes de organizaciones no gubernamentales, de trabajos académicos o de
organismos internacionales, cada cual partiendo de una ideologia determinada e intentando

generar cambios sociales especificos.

El “desarrollo” constituye una discusion muy amplia. En este trabajo no queremos ahondar

. ., 48 . , . ., .
en su definiciéon™, sino mas bien en el proceso de construcciéon de perspectivas

bl

contrahegemonicas que emergen en resistencia a la idea de desarrollo; concepto que

percibo como algo que legitima una particular visiéon del mundo y por lo tanto una forma

* Para eso remitimos a les lectores a la amplia cantidad de bibliografia que hay al respecto de la que
resaltamos la siguiente: Sachs (1996), Breton (2010).
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unica de construccién social, una fuente a partir de la cual se impone un pensamiento
dominante a otras maneras de concebir el mundo, el ser humano y el camino que se debe

transitar para construir sociedades.

Veremos en ese sentido el paradigma del desarrollo como base de la modernidad
hegemonica globalizante y la monocultura de la humanidad (Santos 2006) y como a partir
de la idea de desarrollo como nocién colonial “se convierte asi en discurso hegemoénico
colonial mediante el cual se imponen mecanismos de planeacién y programacion a los
diferentes niveles de gobierno sin tomar en cuenta el contexto, la realidad es y sobre todo
las subjetividades de los actores sociales supuestamente beneficiarios de dichas politicas”

(Avila Romero en Sartorello 2012, p.30)

Pero la idea de colonialidad/modernidad nos abre también posibilidades para pensar més
alla, ya que “segun Walter Mignolo, la colonialidad es, de un lado, aquello que el proyecto
de la modernidad necesita descartar y volcar en aras de implantarse a si misma como
modernidad y —por el otro lado— el sitio de enunciacién donde la ceguera del proyecto
moderno es revelada, y simultineamente, el sitio donde los nuevos proyectos empiezan a
desplegarse” (Escobar 2010: 28). En ese sentido siguiendo la nocién de colonialidad nos
sera posible observar dos procesos simultaneos: por un lado los intentos de supresiéon de
las culturas dominadas, sus conocimientos y estilos de vida, y por otro lado la emergencia

de ciertos conocimientos particulares en resistencia y oposicion.

En ese sentido vemos al Lekil Kuxlejal inmerso en este proceso del sistema mundo de
disputa por la existencia en el que se esta dando una efervescencia de discursos y practicas
que disputan el orden establecido y que buscan alternativas ante una crisis de paradigmas
sociales, de sistema y de civilizacion (Hoetmer: 2009). En tono con esa crisis, los
movimientos antisistémicos estan planteando una lucha multiple y desde su praxis contra el
sistema de dominaciéon multiple desde su praxis. Entonces lo que nos toca ahora es intentar
comprender como se entiende y cémo se busca construir el Lekil Kuxlejal como idea

alternativa desde los movimientos sociales que la practican.
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Bin'a te Lekil Kuxlejale — Qué es el Lekil Kuxlejal (Bachillerato
Bartolomé de Las Casas Guaquitepec)

Comencé a conocer mas profundamente sobre el Lekil Kuxlejal con los estudiantes del
bachillerato Bartolomé de las Casas en la comunidad de Guaquitepec, municipio de Chilén.

49 . . .
7 es entendida como una vida digna, que sea

Ellos hablaban de que esta “vida buena
construida con equidad, respeto y armonia, en que las relaciones sociales se lleven a cabo a
partir de la comunalidad (Maldonado: 2002). En una reflexién que tuvimos en 2009
expusieron lo siguiente: “platican los ancianos, que la vida es un arbol y el Lekil Kuxlejal se
encuentra en la copa; el tronco lo constituye una actitud: jbankil kwix kits'in jbatik
(hermanos y hermanas, mayores y menores caminando juntos)” es decir, “que se vea al otro
como un otro yo que me ensefia y aprende de mi, y con quien camino en conjunto”. Las
raices las compone el jun nax kotantik; “que como comunidad nos sintamos con un mismo

5550

corazon, saber que lo que le afecta al otro me afecta a mi y viceversa’™".

Esa vez también hablaron de que el lekil

CLER|L JkUXLEJIA L"'*‘ﬂ:» «Y‘?«A i kulejal es un ideal ético-politico-filoséfico, que

tropezcs  comprende el nucleo de la resistencia cultural

{ viowB e .
tseltal; esa vez los y las jovenes de

Guaquitepec decian que es el punto a partir
del cual se esta emprendiendo un dialogo con

e la situacion mundial actual y se estd viendo
‘\065& :

EREMIGDS
- Wpios tafaieEs/
' veroreS \ toda propuesta social. Es a partir de estas

como un eje mediante el cual debe formularse

nociones que se lleva a cabo una

WA - .
e interpretacion de su papel como constructores
coRmOpREh p pap

T0pof de alternativas al sistema-mundo, una forma

de asumir los cambios y aplicar técnicas y

4 Esa es la forma en que ellos traducen el concepto a lengua castellana.

%0 Resultados de una pequefa investigacién para un taller de comunicacion, realizada en noviembre de 2009
por alumnos del Bachillerato Bartolomé de Las Casas en la comunidad de Guaquitepec, a partir de preguntar
a distintas personas de la comunidad lo que es para ellos el Lekil Kuxlejal. Aquella vez me llamé mucho a
atencién que varias de las personas preguntadas hacian referencia al texto de Paoli, lo que se convirtié en
terreno fértil para esa idea preconcebida que tenfamos José Alfredo y yo cuando comenzamos con este
proceso de investigacion, de decir que quiza era un “invento de los antropo6logos”.
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herramientas de transformacién social, desde una perspectiva “tseltal”. De esta manera
podemos ver como esta siendo una nocién que, ademas de fungir como paradigma

s ., , . . , . . 1
politico, también esta sirviendo como un pardmetro de identidad’".

El término es muy utilizado por algunos de los alumnos y exalumnos que estan trabajando
en sus comunidades, o por lo menos en su relacién con quienes venimos de fuera. Tal es el
caso de un proyecto de comunicacién comunitaria que funcioné hace unos afios en
Guaquitepec que llevaba como nombre “Casa de la comunicaciéon” y como lema “Ta slejel te
slekil jkuxlejaltik” (para conseguir nuestra buena vida). Los jévenes que trabajaban en el
proyecto de comunicaciéon definfan el Lekil Kuxlejal incorporando elementos de tradicion
cultural maya tseltal, asi como algunos otros mas “occidentales” -por llamarles de alguna
manera- como si vieran al Lekil Kuxlejal como un recipiente ampliamente abarcativo en el

cual pueden ser depositadas teorias, técnicas, valores y preocupaciones acerca del mundo.

Tres afios después de estas platicas que reproduje aca arriba, organizamos también una
reflexién con los alumnos de comunicaciéon del bachillerato como parte de un ejercicio de
las dos clases de comunicacion. La materia es la segunda de comunicacién, en la que los

alumnos escogen un area de especializacion en audio o video, para la practica juntamos los

dos grupos, el mio de audio y el del maestro Vladimir de video.

5! Entendemos la identidad como “el conjunto de repertorios culturales interiorizados (representaciones,
valores, simbolos), a través de los cuales los actores sociales (individuales o colectivos demarcan sus fronteras
y se distinguen de los demas en una situacioén social determinada, todo ello dentro de un espacio
histéricamente especifico y socialmente estructurado” (Giménez, 20006, p.12).
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Participaron 42 alumnes. La dindmica consistié en dividirse en 6 equipos y al interior de
cada uno discutir lo que consideran es Lekil Kuxlejal para ellos. Luego se expuso en una
plenaria mediante papelégrafos en los que se pusieron las ideas principales en letra y
algunos con dibujo también: a partir de eso tuvimos una pequefia reflexion entre todo el
grupo hablando de las ideas que exponian sus companeros. Creo que hay algo que resaltar
al respecto de la relacién un tanto desigual que existia al momento de hacer la reflexién, ya
que se daba como parte de una clase, espacio en el que prima la diferencia entre alumnos-
profesores y que es dificil evitar los tipos de relaciones que esa diferencia genera. Aun asi
considero que lo que se trabajé vali6 mucho la pena tanto por los resultados como por el

proceso.

Preguntamos en primer instancia si habian escuchado algo al respecto del Lekil Kuxlejal y
se planteé que era como una idea de cémo queremos que sea nuestra sociedad, “una
utopia” dije yo, un poco desacertadamente, porque tuve que explicar qué era esa palabra
porque todo el mundo se me quedod viendo con cara de bin ‘a (¢quér). Después uno de los
compafieros dijo: “debemos decir buen vivir, porque sino estamos apoyando al capitalismo,

. .. . . ’ . 52
como decir vivir mejor del gobierno, asi nos dijo el maestro Gallo™”

Entonces pregunté
que si solo porque decia el maestro, o si realmente ellos y ellas consideraban que era lo
mismo Lekil Kuxlejal que vivir mejor. Algunos dijeron que si, que asi se podia entender o
traducir, y otra compafiera mencioné que no, porque ellos no querian lo mismo que el
gobierno, que “el Lekil Kuxlejal de las comunidades toma importancia a la vida en general,
mientras que el vivir mejor de Calderén le da mas importancia a lo material”. Le llamaron
entonces buen vivir al Lekil Kuxlejal, como habfan visto en clase, y que se trataba de

construir una vida distinta para su pueblo en la que se viviera en armonia con nosotros, con

los demas y con la naturaleza.

Entonces los maestros planteamos que ese era el chiste, que platicaran qué es lo que
deseaban que existiera en su pueblo, como una forma de definir qué cosas necesitarfamos

para que existiera un Lekil Kuxlejal. Asi empez6 la reflexion en equipos.

Mientras hablaban en grupos salieron a distintas partes de la escuela. Cada equipo agarr6 el

lugar que consideraba mas a gusto y ahi se sent6 a dialogar. Obviamente, como todes en la

32 César Valera, maestro que hizo su tesis de maestria de desarrollo regional en Ecosur:
“Educacién y apropiacion cultural; la experiencia del bachillerato Fray Bartolomé de Las Casas en una
comunidad tseltal” (2010).
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escuela, buscamos cualquier momento para distraernos y platicar de cualquier otra cosa, es
entonces cuando entraba en juego la presencia de los profesores que iban a hacer visitas
continuas pa intentar incentivar un poquito su dinamica de discusién (o quiza seria mejor
decir “vigilar” que si estuvieran haciendo su “tarea”). Después de 20 minutos de esas
discusiones en grupo regresaron les alumnes y comenzé cada equipo a exponer lo que

habian logrado recopilar en sus papelégrafos.

Los conceptos que fueron exponiendo como parte del Lekil Kuxlejal los ordeno aqui

conforme aparecen en cada uno de los 6 papeldgrafos:

1. (Con dibujo verduras)

Que no haya problema en las comunidades, en las familias

Trabajo, educacion, salud, cultura y en el medio ambiente

Trabajar organicamente es una de las opciones que permite tener una vida sana, sembrando
productos en nuestras tierras, sin el uso de los agroquimicos.

2.

Tener amor, alegria, felicidad
Vvir sin enfermedad
Onganizacion de trabajos
Respetar la comunidad
Tener buenas comunicaciones
Educacion

3.
E/ I ekil Kuxlejal es cnando haya respeto a la gente y obedecer a los principales lo que piden como
ayuda de hacer algo y también que haya una buena vida a las personas, y también si en la

comunidad estamos unidos tratamos bien a las personas y darle su lugar a los mayores, tomar la
palabra de los demis

4.

Conservar la cultura

Respeto a los mayores

Respeto a la madre tierra

La gente esté organizado

Que no haya discriminacion

Estar en armonia y convivencia

Vivir en pag; con la gente, los animales y la biodiversidad

5. (con dibujo de chavo diciendo que respeta a las mujeres)
Vivir unidos en una comunidad en donde las personas tienen respeto y llenos de armonia, sabiduria
) también sus rituales y ceremoniales del pueblo

6.
Armonia en la familia
Tener alimentacion
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Tener salud

Tener amor

Trabajar colectivo y organizado (orgdanicamente)
No tener problemas en la familia y en la sociedad
Cuidar el medio ambiente

Conservar la cultura y las tradiciones

Educacion.

La platica me parecié un ejercicio interesante y creo que para los chavos fue bueno tener
ese espacio de reflexion. Fue interesante también el hecho de que en el curso hubo gente
muy diversa, de distintas regiones del estado y con perspectivas politicas bastante
diferentes, hubo alumnos y alumnas tseltales, tsotsiles y mestizos. Sin embargo, creo que en
el ambito del discurso pudieron encontrar un punto de unién en esto que se dice Lekil
Kuxlejal. Por otra parte senti que mucho de eso estaba ya determinado por clases anteriores
en las que “les explicaron” lo que era el Lekil Kuxlejal”. Entonces de cierta forma me
pareci6é que no se lograba integrar del todo lo que se decia con como llevarlo a la practica;
en un momento dado comenté “imaginen que soy alguien que nunca ha pisado este lugar,
es la primera vez que vengo aqui, como harfan para explicarme la forma en que creen que
se puede llevar a la practica el Lekil Kuxlejal, es decir qué “consejos practicos” me podrian
dar para que yo pudiera hacer que exista un Lekil Kuxlejal”. Tardé mucho en recibir
respuesta, o tal vez no supe preguntar bien, el chiste es que el silencio era tal que se podia
escuchar vuelo de la mosca y las miradas se refugiaron en los escritorios como una forma

de buscar mantenerse lejos del profe y sentirse obligados a hablar.

Finalmente unas compaferas fueron las que rompieron el silencio diciendo que lo principal
era el amor y el respeto, hacia uno mismo primero, entendiéndonos como parte de los
demas, empezar por la casa con nuestra familia y empezar a respetar desde ahi, aceptarnos
y querernos primero a nosotros mismos y de ahi querer a los demas. Poco a poco algunos
otros companeros también se animaron a participar y dijeron que lo primero es observar,
ver qué hacen las personas mayores y hacer como ellos y de ahi seguir observando y
preguntando qué es lo que quiere hacer la gente, entonces organizar, qué es lo que tengo
hacer primero, empezar a juntarme con otras personas y empezar a trabajar para conseguir

el Lekil Kuxlejal

>3 Supimos hasta el final que ademas de la clase con César Valera, llevaron también un curso de tradicion
oral con la maestra “Maridn”, esposa de Valera, en la que realizaron una pequefia investigacion acerca del
concepto con los principales de la comunidad
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Yo terminé haciendo la pregunta ¢para qué nos sirve reflexionar? Y dijeron que es
importante analizar como es nuestra forma de vida y entender si estamos llevando el Lekil
Kuxlejal o no, y sino ver como lo conseguimos. Otra compafiera menciné que con
reflexiones como esta estamos actuando el Lekil Kuxlejal, porque lo estamos imaginando
juntos, compartiendo risas y estudiando y eso es parte del Lekil Kuxlejal. Finalmente otro
compafiero cerré muy acertado diciendo “Yo creo que mejor cumplir lo que esta escrito en
los papelones, sino lo hacemos primero lo que esta escrito, no hay Lekil Kuxlejal. El Lekil
Kuxlejal es un camino que podemos llevar, pero hay que escogerlo y caminarlo”. Asi
cerramos la platica para ir al descanso, quedando un equipo responsable de plasmar las

ideas que fueron saliendo en el periédico mural de la escuela.
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Terminamos las clases y después de comer emprendimos el camino de regreso a San
Cristobal. Tres profesores del Bachillerato que son de la comunidad nos decidieron
acompanar hasta Ocosingo. En el camino de terracerfa, la camioneta en la que “El
Fuerefio” nos lleva siempre de entrada y salida de Guaqui, hizo una parada en medio del
bosque en una pequefia cafiada que se ve ha sido transformada en basurero desde hace
varios meses. La camioneta se detuvo y desde la redila volaron varias bolsas de basura que

escurrieron por la ladera.
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Pregunté, “pero cémo es que vienen a tirar su basura para aca, no creen que es algo que
puede traer mas problemas”, uno de ellos me contest6: “pero pos todos lo hacen”. “;Pero
igual eso no justifica hacer algo que no es correcto no?” contesté: “Ademds, aca hay mucha
gente trabajando en el proyecto de la Prepa que podtia echar la mano a planear algo” segui
diciendo. “Pues si, pero para qué vamos a hacer algo si al final la gente acaba tirindolo

aqui, la gente no entiende, ni modo”.

No supe mas qué decir, pensé en todo lo platicado en clase y el reto tan grande de hacerlo
realidad. Pensé también en algo que me llama mucho la atenciéon y que considero suele
pasar a menudo: pensar que el Lekil Kuxlejal es un concepto que simplemente “se devela”
de la tradicién cultural, interpretado como parte de un cierto sentido comun tseltal y tsotsil,
que va a generar automaticamente una forma de ser o una perspectiva ética, una especie de
esencialidad del Lekil Kuxlejal que va a existir en alguien simplemente por ser tseltal™. Esta
experiencia me hizo reafirmar la postura de evitar observar el Lekil Kuxlejal desde una
especie de romanticismo esencialista sino verlo como un proceso social complejo y
dinamico, y resaltando la importancia de lo que se hablé en clase acerca de que el sentido

de la reflexion debe de ser desde la practica. Se puede hablar discursivamente de Lekil

** Como el “nativo ecolégico” descrito por Astrid Ulloa. Siguiendo a la autora planteamos que existe una
construccion de los indigenas bajo el determinismo de que son de por si personas que viven en armonfa con
la naturaleza. Una perspectiva con un sesgo idealista que desde mi perspectiva pasa por alto la
problematizacién del poder y la complejidad social en la que estamos inmersos. Me parece que hay que
ampliar la problematizacioén de la matriz cultural a aspectos sociales, mas dinamicos. No pasar por alto la
cosmovision, pero cruzarla con problematizaciones desde otra mirada, politica, social, para ver las cosas mas
multidimensionalmente.

Astrid Ulloa, La articulacién de los pueblos indigenas en Colombia con los discursos ambientales, locales,

nacionales y globales. En http://www.ram-wan.net/restrepo/inv-antrop /ulloa.pdf
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Kuxlejal pero el verdadero significado lo cobra en la practica. Como dijo uno de los
compafieros: “De qué nos sirve tener todo lo que dijimos, pero sino lo sentimos no es de
verdad. De qué nos sirve tener todos los alimentos, trabajar y as{ pues todo lo necesario,
per si no hay amor en la casa, si no lo sientes de verdad es preferible no vivir a vivir lo

malo.”

K usi tsk’an ak’o jpastik, k usi tsk'an ak’o ta yelan, k'u chaal oyuk
Lekil Kuxlejal? — :Como construimos el Lekil Kuxlejal? (Sociedad Civil
Las Abejas)

Llegué para Acteal, bajando las 13 tandas de 13 miniescalones que comunican la carretera
con el corazoén politico y espiritual de Las Abejas. En el camino me encontré con distintos
compas saludandolos kuxz me, /i oyot y ellos contestando con su cantadito /a meeee. En la
entrada fui recibido por el mural que estd pintado en la pared de la oficina de la mesa
directiva en el que se conceptualiza en una escena el Lekil Kuxlejal. Entré pues a la oficina,
ibamos a tener una platica sobre los lineamientos de trabajo de la radio con las autoridades
y los compas de comunicacién. Entonces comenzamos platicando de qué temas y
perspectivas debia abordar una radio de la organizacion, platicibamos de eso reflexionando

sobre los temas y objetivos de la lucha de Las Abejas.

De por si yo ya habia preguntado en la mesa directiva si era importante hacer una reflexién

sobre el sentido del Lekil Kuxlejal, asi que ya sabfan que era un tema que me interesaba,
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entonces en un momento cuando se estaban apuntando los distintos conceptos, uno de los
compas me mir6é con complicidad y propuso el Lekil Kuxlejal como uno de los temas de

trabajo.

Entonces los demas compas respondieron que no, que el Lekil Kuxlejal era como un
concepto paraguas o en el que entraban todos los demas, porque tiene que ver con la salud,
con la agroecologia, con justicia, con equidad, con todos los temas que se deberfa abordar
en la radio, que mas bien todos esos conceptos eran en si también los que definfan lo que
entendfamos por Lekil Kuxlejal, que era mas bien el para qué de lo que se organizaba uno,
nuestra posicion politica que se creaba a partir de lo que entendemos por una vida buena.
Entonces pensé que mas que como tema, estdbamos frente a un meta concepto, o un
concepto que engloba distintos conceptos, como un eje de trabajo, como democracia o

autonomia.

Después de que termind la charla con las autoridades, seguimos nosotros con el grupo de
radio para tener un taller. Les propuse como un ejercicio para soltarnos hablando en la
radio, que si podiamos hacer una platica acerca del sentido del Lekil Kuxlejal, qué significa
y como le hacemos para construirlo, pensar de qué otras palabras se compone el Lekil

Kuxlejal, de qué otros conceptos, de qué otras miradas.

Entonces se hizo una platica colectiva sobre el tema en tsotsil junto con 4 compafieros de
la radio de Las Abejas. Mi idea era no hablar mucho, mas bien dejar que hablaran, si pude
seguir la platica aunque a veces no conocia palabras, pero como se estaban explicando unos
a otros pues entre que uno hablaba, hacia gesto y el otro aportaba, pues pude seguir la
conversacion. Yo traté de no participar, pero como que todavia daban un poco de pena los
micréfonos y la dinamica de la radio, asi que de vez en vez tenfa que intervenir con algun

comentario o pregunta en espafiol para que siguiera fluyendo la conversacion.

Lo que siento que fue lo que mas los prendié para seguir la discusion fue cuando comenté
que el gobierno de Chiapas habia celebrado un Festival del Lekil Kuxlejal el 9 de agosto, dia
internacional de los pueblos indigenas para el calendario de arriba, y el aniversario del
nacimiento de los caracoles zapatistas y las Juntas de Buen Gobierno para nuestro
calendario de abajo. De forma indignada dijeron que cémo el gobierno podia hablar de

Lekil Kuxlejal cuando mucho de lo que practica es el chopo/ kuxilejal entonces que no era
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justo que se estén apropiando del concepto queriendo hacer creer que Lekil Kuxlejal

significa el “vivir mejor” de Calderén™.

Dijeron que Kuxlejal es un regalo del universo o del dios y que por eso habria que haber
snupel xch'amel yajval vinajel banamil - Saludo y reverencia al Formador y Creador, del cielo y
de la tierra y que por lo tanto deberia existir Ich'e/ ta muk' — Respeto hacia la Tierra y hacia
unos a otros como personas. Se dijo que por eso es importante cuidar la tierra, trabajarla
sin quimicos y buscar comer y vivir saludablemente. Se habl6 también de la importancia de
la organizaciéon de la gente, para buscar que haya democracia y /lki/ chapanel justicia
verdadera, desde el pueblo. Expresaron los compas que ese es el sentido de la autonomia y

que la lucha de las abejas es por conseguir ese Lekil Kuxlejal.

La platica fue muy buena en cuanto a contenido y sobre todo como practica de radio,
ayudé mucho a que el grupo se soltara y le entraran con confianza al equipo y fue buen
preambulo para ejercicios futuros de planeacion de un tema para programas en vivo. Yo
me quedé muy contento también de encontrarme con unos compafieros que me generaban
tanta admiracién; creo que son personas muy preparadas, con una perspectiva politica
clar