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LLAS TRANSFORMACIONES DE LA DIOCESIS
DE SAN CRISTOBAL DE LAs CaAsas’

IRENE SANCHEZ FRANCO
CIESAS-SURESTE

INTRODUCCION

El objetivo de este articulo es dar cuenta de las transformaciones que la diocests de
San Cristobal ha experimentado en el ambito de su historia a lo largo de los anos,
concretamente, a traves de un proyecto de pastoral.

Para poder entender algunos cambios que el catolicismo tuvo en Chiapas
particularmente en algunas regiones indigenas, presento una breve reconstruccion
de la historia de las transformaciones que ha experimentado la Iglesia catolica en
algunas regiones de América Latina mediante la revision de textos de tedlogos y de
expertos estudiosos en el tema religioso. Para el caso de la diocesis de San Cristobal
de Las Casas me he valido de la revista E/ Caminante un 1mportante medio de
informacion interna, de fuentes primarias encontradas en archivo, actas de asambleas,
memorias de encuentros de religiosos y de circulares giradas por el obispo de la
diécesis de San Cristobal; de fuentes secundarias escritas por tedlogos de la liberacion?
como las publicaciones del Centro Nacional de Ayuda a Misiones Indigenas (CENAMI)
y del Centro Nacional de Ayuda a Pueblos Indigenas (CENAPI).

En este trabajo me centraré particularmente en revisar la transicion de una
Iglesia conservadora a una liberadora. Posteriormente hago una reconstruccion de la
historia de la didcesis de San Cristobal de Las Casas que surgio como una Iglesia
conservadora, sin mayor reflexion respecto a su entorno sociocultural. En el siguiente
apartado presento de manera sintética, un recuento del nuevo pensamiento de quienes

P

' El argumento central de este texto es tomado de mi tesis de Maestria en Antropologia social
que presenté en el afio de 1999 cuyo objetivo principal fue mostrar como los cambios sufridos al
interior de la Iglesia catolica influyeron en la Diocesis de San Cristobal de Las Casas. Agradezco
a Carolina Rivera y Miguel Lisbona sus comentarios a este articulo.

2 Las fuentes primarias y los boletines revisados (Caminante 1968-1997) fueron consultados en la
biblioteca y archivo del antropologo Andrés Aubry.
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dirigieron el obispado de San Cristobal. Luego abordo la influencia del encuentro
del ceLAM, celebrado en Medellin (Colombia), en la diocesis de San Cristobal, misma
que reformula ciertos aspectos pastorales e incorpora una nueva corriente denominada
lglesia autoctona, que los tedlogos llaman “una Iglesia encarnada en la cultura indigena”.
Con la idea de crear una Iglesia encarnada en la cultura indigena se recuperaron
lenguas maternas al interior de los templos, rituales que ya no se celebraban dentro
de la religion catolica, ni en las propias poblaciones. Junto a la recuperacion de ambos
elementos se retomo la historia de éstos a través de la participacion de ancianos que
cooperaron con el proyecto. El resultado de todo este proceso es lo que han llamado
teologia india que ha sido posible gracias al papel desempenado por los catequistas
en el marco del denominado “proceso catequistico”. Finalmente hago referencia a la
llamada teologia india mayense como un nuevo proyecto emergente de la Iglesia
catolica.

1. LA IGLESIA CATOLICA DE AMERICA LATINA EN LOS ULTIMOS CINCUENTA ANOS.
UN ACERCAMIENTO

Durante las Gltimas décadas la Iglesia catélica ha sufrido transformaciones al adecuar,
en algunos lugares, su mision pastoral al medio sociocultural en el que se encuentra.
A principios de la década de los 1970 del siglo XX un sector de la Iglesia catdlica
cuestiond tanto su objettvo como su labor pastoral. En documentos consultados se
sefiala: “en tiempos pasados, con cierta frecuencia, [la Iglesia] habia sido instrumento de domesticacton
en manos de los poderosos. Después de Medellin® nuestra Iglesia va sufriendo un proceso de conversion
hacia una lglesia profética que opta por la libertad y va tomando distancia critica, desde la fe y frente
al sistema y sus representantes.” (Rwiz Garcia, Caminante Num.19, 1978: 40-41).

Sin embargo, desde antes de Medellin, en la primera mitad del siglo xx el
catolicismo en algunas regiones de Latinoamérica propuso nuevos proyectos que en
algunos casos tuvieron éxito como fue el crecimiento de la Accion Catolica® entre los

* Medellin, Colombia, es el lugar en donde se realizo el segundo Encuentro del Consejo Episcopal
Latinoamericano (CELAM) ahi se hablo de las transformaciones que debia tener la Iglesia en América
Latina.

*En México la Accion Catolica nace en 1929 como una agrupacion de control de los catolicos
y sus actividades. Su tarea fundamental se relaciono con la formacion de seglares para actuar al
lado de la jerarquia eclesiastica y “preparar elites y grupos para lanzarlos a cristianizar y suscitar
en las masas vocaciones religiosas y sacerdotales (Muro, 1994:86). Una de las estrategias de la
Accion Catolica era “intentar canalizar las actividades politicas en accion pacifica para distraer a
los catolicos de las tacticas armadas” (Ortoll, 1992:136).
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obreros y estudiantes. En 1955 los obispos de latinoameérica convocados por el Papa
Pio XII se encontraron en Rio de Janeiro, Brasil, para celebrar la primera plenaria de
la Conferencia General del Episcopado Latinoamericano en la que el objetivo principal
fue analizar la creciente difusion del protestantismo, el comunismo y el seculartsmo.
En este momento se tomaba conciencia de los problemas sociales del continente.
Como resultado de la Conferencia se creo el Consejo Episcopal Latinoamerncano
(cELAM) erigido como una corporacion de enlace y servicio entre las iglesias del
continente (Berryman, 1987).

Otro momento relevante se presenta en 1962, cuando el papa Juan XXIII
convoco al Concilio Vaticano II en cuyo marco se empezaron a exponer ideas de
transformacion de la Iglesia catolica. Sin embargo, fue a partir de 1965 cuando se
inicia para un sector de ésta el paso de una Iglesia tradicional ortodoxa a otra con
mayor apertura que estuviera mas acorde con los tiempos modernos. La Iglesia inicio
su cuestionamiento respecto al papel que habia desempenado: ser una mstitucion
racista y explotadora de sus propios feligreses. A partir de tal cuestionamiento se
opto por una linea de trabajo que priorizaria el acompanamiento de un sector de la
poblacion considerada pobre,” mismo que llevo a que algunos agentes pastorales
comenzaran a usar mensajes que cuestionaban la realidad social prevaleciente entre
los diversos grupos de la poblacion; asimismo, llevo a los feligreses catolicos
latinoamericanos a adoptar una vision mas critica hacia la propia Iglesia y a la sociedad
en general.

El Concilio Vaticano 11 ha sido considerado como el parteaguas en la historia
de la Iglesia catolica en América Latina, y a partir del cual muchos sacerdotes,
misioneros y laicos se inclinaron por la opcion preferencial por los pobres; algunos
se unieron a los movimientos guerrlleros, como en el caso de Colombia. Posterior
al Concilio, varios grupos se organizaron (especialmente sacerdotes y obispos) e
hicieron declaraciones en las que se senald que el anténtico socialismo es el cristianismo
vivido plenamente, en igualdad basica y con una adecuada distribucion de los bienes.® En Argentina
surgio un grupo de sacerdotes que se autodenominé Movimiento de Sacerdotes

* Para los tedlogos, se califica de pobres a aquellos grupos de personas que son producto de
relaciones desiguales en las estructuras sociales. Dussel (1995), senala que los pobres son las
“masas populares de obreros, campesinos, etnias, marginales, explotados por capitalismo nacional

y transnacional”.
¢ Declaracion de 18 nbispus del Tercer Mundo en el que ﬁg‘l.l!ﬁh:ln en su ma}*m‘ia brasilenos

(Berryman, 1987).
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para el Tercer Mundo. Manifestaciones similares se dieron en Pera, Colombia, Mexico
y en otros paises.

Para la Iglesia en México el Concilio fue una oportunidad de apertura hacia
nuevas ideas que, sin embargo, no propicio el desarrollo de pensamientos teologicos
y pastorales propios. St bien la Iglesia mexicana tuvo escasa participacion en la
celebracion del Concilio Vaticano 11 su influencia en algunas diocests fue relevante.’

Es a partir de la Conferencia de Medellin, cuando se introdujo en la Iglesia el
analisis estructuralista de la dependencia, la correspondiente respuesta teologica de
la liberacion’ y la respuesta de accion centrada en la idea basica de opcion por los
pobres (Ruiz Garcia, 1993:186). La segunda plenaria del Consejo Episcopal
Latinoamericano (CELAM) celebrada ese mismo ano, constituye el momento mas
importante dentro de la Iglesia Catolica en Latinoamérica, ya que en esta muchos
sacerdotes expusieron sus ideales a favor de los pobres.

Despues de Medellin se crearon multiples organizaciones, por ejemplo en
1969 surgio en México una comision a la que se le conoci6 como Reflexion Episcopal
Pastoral (REP) para aplicar Medellin a México (Concha Malo, e¢f al. 1986: 92). La rep
produjo diferentes efectos sobre la jerarquia eclesiastica, unos optaron por las ideas
de liberacion y la opcion ‘preferencial por los pobres’ y otros por la defensa vy
reforzamiento de la ortodoxia doctrinal. Sin embargo, los tedlogos afirman guwe
Medellin y la REP no dividen a la Iglesia, sino gue le permite descubrir, analizar y afrontar mds
clara y cabalmente las divisiones extstentes en la sociedad y en ella como componentes de esa sociedad
(Ibid).En este mismo ano  se realiza el Congreso Nacional de Teologia sobre Fe y
Desarrollo, a el asisten 700 personas, cuatro Obispos, 197 sacerdotes, 162 religiosos, 162
religiosas, 31 seminaristas, 184 laicos de 54 didcesis mexcicanas y de 19 de Ameérica 1 atina,

Europa y EU (Ibid).

" En México destacan la dicesis de Oaxaca, Cuernavaca, Morelos y Chiapas, particularmente en
la de San Cristobal de Las Casas entre otras.

® El término Teologia de la Liberacion fue “acunado por el teélogo peruano Gustavo Gutiérrez
Merino en 1969, a partir de la Conferencia Episcopal de Medellin 1968 (Concha Malo ef a/.
1986:18).

“La teologia de la liberacion esta basada en el cambio pastoral ocurrido en la Iglesia Catdlica,
donde un nimero significativo de clérigos han optado por ir por los pobres y comprometerlos en
una reinterpretacion de su propia tradicion religiosa en una forma que esta mas basada en la
Biblia y que les da una postura mas transformativa que fatalista del mundo” (Berryman 1987:43).
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Como una instancia mas cercana para llevar a la practica los ideales de Medellin,
en relacion con la “opcion preferencial por los pobres,” se creo el organismo de
“sacerdotes para el Pueblo” (1969) que incorporo a sacerdotes, laicos, religiosos entre
otros, para crear lo que los tedlogos han denominado una “Iglesia solidaria (Ibzd).

En sintesis podriamos senalar que el CELAM ha transitado por tres etapas: la
primera fue de enlace entre las iglesias, lo que permiti6 paulatinamente descubrir la
problematica y las consecuencias de la accion pastoral concertada, sin mayor
innovacion y particularidad en cuanto a perspectivas teoldgicas se refiere. En la
segunda etapa, 1962, la Iglesia se muestra mas abiertamente creativa en la busqueda
de modelos y acciones adecuadas para enfrentar la realidad latinoamericana. Esto se
dio en parte, debido al impacto de la reunion del Consejo Episcopal en Medellin
(Colombia) en 1968 que marcaria el inicio de una “nueva’ conciencia de ser Iglesia.
Este cambio se sintio de una manera mas profunda en Ameérica Latina donde la
mayoria de la poblacion creyente pertenecia a los sectores populares. En este marco
surgieron dos nuevas lineas del clero latinoamericano “la teologia de la liberacion™ y
la “opcion preferencial por los pobres” (Garcia, 1993), lineas en que se inspiraron
algunos agentes de pastoral, tedlogos y personas ligadas al clero para cimentar su
acc1on pastoral. La tercera etapa se situa de 1972 hasta la actualidad. En esta fase los
obispos, sacerdotes y laicos hicieron publica su posicion frente a la ideologia y al
proceso de la teologia de la liberacion, “expresando preferencia y solidaridad con los
pobres”.

La primera etapa coincide con el periodo de celebracion del Concilio Vaticano
II, que encuentra en algunas di6cesis de Meéxico una Iglesia abierta y dispuesta pero
sin condiciones basicas que le permitieran echar andar las nuevas 1deas. No se contaba
con personal ni con el apoyo de la jerarquia eclesiastica, lo que no permitia conducir
el trabajo hacia la poblacion dinigida. En México (Cuernavaca, Morelos) y Brasil
(Petropolis) se formaron grupos de intercomunicacion social y eclesial, que en algunos -
casos surgieron antes del Concilio y que se caracterizaron por sus pensamientos
progresistas, no obstante, la participacion en Mexico aun era aislada (/62d) .

Se afirma que la participacion de la Iglesia en la primera y segunda fase del
CELAM fue casi nula, debido a lo ajena y distinta que se encontraba de la realidad
mexicana y es a partir de la tercera etapa cuando se ve una participacion mas abierta
y oficial. Algunos sectores de la Iglesia comienzan a participar de manera activa con
un sector de la poblacion marginal. Fue el momento en que varios obispos
manifestaron su posicion politica frente al gobierno y se declaran abiertamente estat

de lado de los pobres.
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En la tercera celebracion de la reunion del ciam realizada en Puebla (1979),
se llevo a cabo una revision de la situacion de los feligreses en la que se analizo a
fondo la situacion de los pobres. Se concluyé que la pobreza era producto de
situaciones y estructuras economicas, sociales y politicas. El diagnostico condujo a
que algunos sectores de la Iglesia plantearan cambios radicales en su trabajo pastoral.
El Obispo Samuel Ruiz defini6 estas transformaciones como un proceso de
“conversion” al interior de la propia Iglesia: conversion del individuo y de las estructuras, y
por otra parte también revisar estructuralmente a nuestra propia Iglesia para que no siga aliada a
los poderosos (Ruiz Garcia, Caminante Num. 44, 1987:28).

Un rasgo caracteristico de esta nueva ideologia eclesiastica es la creacion de
las Comunidades Eclesiales de Base,” consideradas como el espacio donde sus
miembros han analizado, a través de la reflexion, su vida cotidiana. En Chiapas,
especificamente en la Diocesis de San Cristobal de Las Casas, las Comunidades
Eclesiales de Base (CEB) han tenido fuerte presencia en la zona urbana, no asi entre
la poblacion indigena. En éstas la labor catequistica llevada a cabo, a través de la
pastoral indigena, posibilito el vinculo entre la Iglesia y los indigenas.

En ese mismo contexto se explica la creacion de la Union Mutua de Ayuda
Episcopal (UMAE) 1963, en la que participé monsenor Samuel Ruiz Garcia. La Union
propicio una reflexion teolégica y su aplicacion a una pastoral de conjunto, que en
1970 fue asumida por la Conferencia Episcopal Mexicana. LLos temas analizados
fueron de gran importancia para la transformacion de la Iglesia local y Samuel Ruiz
fue el personaje principal que ech6 a andar un proyecto para la diocests.

2. INFLUENCIA DE MEDELLIN EN LA DIOCESIS DE SAN CRISTOBAL DE LAs CASAS

El trabajo evangelizador que se realizo en la diocesis de San Cristobal de Las Casas
era, como el obispo Ruiz reconocio en muchas ocasiones, unicamente de
“transmusion” del evangelio, sin embargo en los anos setenta, después del Concilio
Vaticano II se planteo la necesidad de una reorganizacion en la que se pusieran de
manifiesto las situaciones concretas de la comunidad diocesana y del papel de los

? Término que se usa para “designar a pequenos grupos de cristianos que encabezan laicos”
(Berryman, 1987:27). Las Comunidades Eclesiales de Base “nacieron en las zonas rurales pobres
y en los barrios de las ciudades. Se trata del pueblo oprimido en lo econémico, politico e ideologico.
En ellas participan indigenas [...] campesinos, obreros, subempleados, desempleados, asi como
agentes de pastoral, eclesiasticos, religiosos y seglares que han asumido practicamente en sus
trabajos y hasta en sus vidas la opcién por los pobres” (Concha Malo e al 1986: 234).
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agentes de pastoral. Se considero la la conformacion de zonas pastorales que
respondieran a la division cultural-lingtistica de la geografia diocesana' (ver mapa 1)
(Caminante, Num. 5, 1975). No obstante, en la conversion de la Iglesia catdlica hacia
una vision mas acorde a la realidad de los pueblos, se necesité una nueva
autocomprension en la que sus miembros se plantearon interrogantes como: “si
estaba siendo fiel a Jesus y su opcion evangélica por los pobres, sila “violencia” que
provocaba era por fidelidad o por las ambigtiedades politicas o personales de su
propia praxis” (Caminante, Num. 19, 1978: 39).
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' Chiapas cuenta con tres diocesis para atender a la poblacion catolica, la de San Cristébal de Las
Casas fundada en 1538, la de Tapachula, 1957 y la de Tuxtla 1965 (iINnAREMAC 2000:1).
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St bien el Vatcano II tuvo naturalmente influencia en el proceso de cambio
de vision de la dideests, fue el Encuentro del Consejo Episcopal Latinoameéricano de
Medellin el que vino a dar un giro y a poner en tela de juicio la labor pastoral realizada
hasta ese momento. Monsenor Ruiz reconocio que fue la realidad social que prevalecia
en las zonas de trabajo la que produjo tal “conversion”. Su participacion en la
promocion de las reformas en la diécesis ha sido fundamental:

fue prmridcn-:ial mi participacifm en Medellin con una pnnencia e inmediatamente

después mi colaboracion en el departamento de Mistones del cELAM, mientras fungia al
mismo tiempo en Meéxico como presidente de la Comision Episcopal de Pastoral
Indigena, pues todo eso permitio que la reflexion misionera postconciliar, hecha como
preparacion para el encuentro de Medellin, fuera recibida en la Diocesis rapidamente
y de pimera mano y que nos iluminara en las situaciones concretas que ya estabamos

viviendo (Caminante, Num. 44, 1987:17).

En 1980 la elite diocesana de San Cristobal hace un alto y revisa el trabajo
que habia emprendido. La Asamblea Diocesana'' de enero de 1986 marca una nueva
etapa en el proceso de conversion y se le considera un punto de partida. Pero tambien
fue un punto de arnbo al objetivo principal del encuentro: plasmar un plan que
partiera de la experiencia vivida durante tantos anos en las diversas zonas pastorales
(Carminante, 1986). Se planteo que era necesario evitar que la Iglesia se constituyera en
una instancia politica, manteniendo siempre su caracter eclesial en la accion pastoral.

3. LA FORMACION DE UNA IGLESIA AUTOCTONA

Durante finales de los sesenta y principios de los setenta la preocupacion por las
poblaciones indigenas y la proclamada opcion preferencial por los pobres tampoco
era clara en el proyecto diocesano. La Iglesia se encontraba ante una crisis tanto
interna como externa debido a los cambios sufridos. En 1974 en México, por ejemplo,
surgleron organizaciones de sacerdotes que se declararon en defensa del llamado
“tradicionalismo o integrismo,” quienes enfatizaron que se estaba malentendiendo el
contenido del Concilio Vaticano 11 y de la Conferencia de Medellin, sin embatgo

otros reafirmaron sus ideales de defensa de opcion preferencial por los pobres, entre
ellos los indigenas.

' .a asamblea diocesana es la maxima autoridad dentro de la didcesis.
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La preocupacion por la situacion de los indigenas dio origen a la creacion de
organismos tales como el Centro Nacional de Ayuda a las Misiones Indigenas (CENAMI),
que en su primer momento se relacioné con programas asistenciales. Es en la reunion
del primer Encuentro de Pastoral de Misiones de América Latina realizado, en 1968 en
Melgar, Colombia, en que se hace énfasis en el analisis de la situacion del indigena,
desde una perspectiva de la revalorizacion de sus culturas. Inici6 asiuna nueva etapa del
trabajo pastoral, ya no para los indigenas sino con y desde las culturas indigenas. En
esta concepcion se requirlo incorporar las dimensiones soclopoliticas y econémicas en
apoyo a las luchas y retvindicaciones de los pueblos indigenas por sus tierras, tradiciones
y formas de organizacion social, politica y derechos civicos (Berryman, 1987).

En 1971 se celebro en la ciudad de Oaxaca una asamblea, en la que los
sacerdotes indigenas hablaron sobre la necesidad de una “Iglesia indigena,” uno de

ellos senalaba:

Me sacaron de mi cultura y me formaron en la cultura occidental. Mis
estructuras culturales se borraron [...] ahora nos hemos mentalizado en la

necesidad de que se encarne una Iglesia autéctona, peculiar y universal."”

En esta reunion participaron laicos y catequistas indigenas de varias regiones
del pais, comprometidos con la formacion de una Iglesia diferente. Demandaron
que aprenda el padre algo del idioma sino que va hacer alla mds que queda parado. Oue vaya bien
preparado.” La Iglesia misma comenzo una critica interna sobre su trabajo. El obispo
de San Cristobal opiné que esta institucion no escapaba de una situacion de
dominacion en la que, para ser cristiano, se tiene que dear de serindigena, para transformarse
en un mestio, vivir la fe cristiana en moldes mestios, y no serd concebida mayoritariamente en la
practica la postbilidad de una lglesia que surja encarnada deniro de su propia situacion cultural,
una iglesia autoctona."

Sin embargo es hasta 1972 cuando se empieza, a nivel general, a hablar de
una Iglesia “autoctona”, que pretende estar encarnada en las culturas, especialmente
indigenas. Esta transformacion implico la formacion de sacerdotes indigenas, por su
parte los sacerdotes mestizos” aprendieron lenguas indigenas y las personas que se

? Tomado de “Indigenas mexicanos hablan sobre el sacerdocio” En Estudios indigenas, 1971.
S Thid.

" Ruiz Garcia y Javier Vargas, ponencia presentada el 6 de abril de 1972, en el Centro Universitario
Cultural de los Padres Dominicos de la Ciudad de Meéxico.
" En Chiapas se les denomina mestizas a aquellas personas cuyo origen no es indigena.
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asumieron indigenas se involucraron en los quehaceres religiosos desde su propia
concepcion de la religion. La diocesis de San Cristébal opt6 por la linea de pastoral
que pretendia apoyar desde la religion a los pobres, pero indigenas. Los pobres de la
ciudad o mestizos no obtuvieron el mismo apoyo de la Iglesia, mas bien con ellos se
impulsaron las Comunidades Eclesiales de Base que no en todas las regiones tuvieron
éxito y no en todas se formaron.

En 1972 el obispo de San Cristobal gir6 una carta a los integrantes de la
diocesis y al pueblo en general en donde expresaba que

La doctrina de la Iglesta, a partir sobre todo del documento Ad Gentes del
Vaticano II y el encuentro con la realidad indigena, ha hecho que surja en
el interior de la Iglesia catolica una nueva forma de concebir la accion
misionera que, partiendo de la accion de Dios en el seno de los grupos
humanos, mediante una evangelizacion encarnada en los valores culturales,
arribe a una forma de Iglesia autoctona, lo cual coincide con la exigencia
de respeto a las culturas y con la incipiente pero crectente manifestacion
de una toma de conciencia de los valores culturales por parte de los propios

grupos indigenas."

Uno de los lugares donde se inici6 la practica de la nueva linea adoptada fue
la parroquia de Ocosingo.'” La Iglesia chiapaneca y concretamente la diocesis de San
Cristobal, volvia a tomar nuevos rumbos en la forma de actuar con su feligresia en
donde ha prevalecido una poblacion mayoritariamente indigena. Alli asumi6 su
compromiso de evangelizar desde el entendimiento y comprension de la “cultura”
indigena.

La participacion de los indigenas en este proceso condujo a una reflexion
que considera la revaloracion cultural como uno de los elementos que lleva a la
organizacion de sus pueblos. Al retomar las estructuras tradicionales, que se
complementaron con nuevas formas organizativas de la Iglesia, llevaron a la reflexion
critica y a la organizacion politica. Esto es lo que los tedlogos han considerado como
el paso de una pastoral indigenista a una pastoral indigena. No obstante esta reflexion
no fue aceptada por todos los feligreses catolicos, ya que algunos por asi convenir a
sus intereses religiosos, optaron por seguir con las “tradiciones” poblacionales, como

' Ruiz Garcia, 1972 Dia de las misiones Indigenas

' Para mas informacion sobre el proceso desarrollado en la parroquia de Ocosingo-Altamirano
vease Coello Castro, 1991,
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el caso del municipio de San Juan Chamula, o en otros lugares en donde se considero
esto un regreso al atraso y no un vinculo con un pasado reciente. Con esto se comenzo
una etapa de conflictos entre quienes se autodenominan seguidores de la teologia de
la iberacion y con quienes optaron por defender la “costumbre o tradicion de la
poblacion.”

4. TEOLOGIA INDIA

La formacion de la Iglesia autoctona llevo a la busqueda de una nueva teologia que
replanteara la concepcion de la divinidad recuperando la cosmovision indigena. De
esta manera comienza todo un proceso recuperacion del conocimiento de Dios que
prevalecia en los pueblos “indios”, de la lengua, nituales y tradiciones que por una u
otra causa habian dejado de celebrarse. Aunado a la recuperacion de la lengua, nituales
y tradiciones se incorporaron los ideales de la teologia de la liberacion. En testmonios
recopilados en la localidad de Petalcingo senalan que: “avando empesamos a recuperar
nuestras costumbres de nuestros antepasados, no fue asi no mds, si no gue en conjunto con la Biblia
y con otro tipo de pensamiento.[Ahora] ya no es nadamas el servicio, sinotambién| compromiso de
ayudar a los hermanos que lo necesitan’."”

El concepto de teologia india se comenzoé a utilizar en los talleres realizados
en el marco de la celebracion de los “500 anos de Evangelizacion” en Ameérica
(1992). En estos encuentros se analizo la historia de las poblaciones indigenas, las
primeras formas de evangelizar, las “religiones indigenas” y los contenidos de la
nueva evangelizacién. En la mayoria de los episcopados latinoamericanos dio inicio
una reflexion critica sobre la tendencia aculturadora de la evangelizacion. Surge una
nueva:

vision hadia lo indigena, positiva, dialogante, de intercambio, de crecimiento,
y, sobre todo, despojada de aquella vieja actitud descalificadora, apologetica
y hasta satanizante hacia las culturas y religiones que habia predispuesto
los cotazones a asumir una perspectiva que no le hacia mucho honor ni a
la labor misionera, ni a los indigenas, n1 al anuncio del Evangelio (Aguirre

Franco, 1997:3)

'* Testimonio recopilado en la poblacion de Petalcingo, febrero de 1996. Petalcingo es lugar en
donde realicé trabajo de campo para hacer la tests de Maestria. Esta localidad se encuentra en la
region Selva norte bajo la jurisdiccion del municipio de Tila. La poblacion de Petalcingo en su
mayoria son hablantes de tzeltal.
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Esta concepcion es alimentada con los pronunciamientos emitidos durante
la celebracion de los “500 anos de Evangelizacion” en cuyo contexto se llevé a cabo
el Encuentro de teologia india para la zona andina en Chucuito (Pert) en 1991, asi
como el Primer Encuentro Latinoamericano en la Ciudad de México y el Segundo

Encuentro Latinoamericano de teologia india en Colon (Panama) 1993. En estos
encuentros se apunto que:

la teologia india es “e/ comjunto de expenencias y de conocinmentos religiosos que los
pueblos indios poseen y con los cuales explican, desde niilentos hasta el dia de hay, su experiencia
de fe, dentro del contexto de su vision global del mundo y de la vision que los demds tienen
de estos pueblos|. .. Jes por tanto un acervo de practicas religiosas y de sabiduria teoldgica
papular, del que echan mano los miembros de los pueblos indios para excplicarse los misterios

nuevos y antiguos de la vida. (LLopez Hernandez 1993: 10),

De acuerdo con la tipologia hecha por el padre Lopez Hernandez, vemos
que no se refieren a un concepto univoco ya que existen diversas definiciones de
teologias indias entre las que destacan: teologia india comunitaria como aquella que
se genera a traves de la reflexion de los miembros de una localidad; teologia india de
consumo interno cuando los dirigentes religiosos, normalmente iletrados, orientan a
la localidad y la teologia india de la liberacion que es la que nace a partir del impulso
de la teologia de la liberacion, esto es, incorporar a interlocutores indios a los proyectos
pastorales. También existen pastores, sacerdotes y religiosos indigenas que han querido
reencontrarse con su pasado a esto le han denominado teologia india cristiana (Ib7d).
Esta conjuga el aprendizaje indigena con el cristiano. En este proceso, se dice se
encuentran los catequistas, mayordomos, alférez, agentes pastorales, sacerdotes y
obispos. La Iglesia reconoce que en este dialogo de fe cristiana la religiosidad indigena
puede quedar atrapada en el cristianismo, por ello creen que es necesario saber cuando
procede el dialogo y bajo qué condiciones, cuando debe prevalecer el respeto por la
alteridad y deben funcionar de manera auténoma frente a la Iglesia.

En la diécesis de San Cristobal de Las Casas, se crea un departamento de
teologia india que se encargaba de realizar talleres con las poblaciones indigenas.
Actualmente este departamento opera de manera independiente a la didcesis, mismo
que sigue trabajando temas en los que incluyen el del “analisis de la realidad”."

" Entiéndase por anilisis de la realidad a los problemas que existen en cada poblacién, ya sea por
la tierra, politicos o sociales.
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El paso de una teologia de la liberacion a una teologia india llevé a los miembros
de la diocesis de San Cristobal a replantear el proyecto pastoral que prevalecia en ese
momento asi surge en Chiapas lo que da como resultado la teologia india mayense.

Dentro de la poblaciones indigenas no existe una teologia india como su
nombre lo indica, pero si existe un replanteamiento acerca de su concepcién sobre
Dios y la religion catolica. En el caso de Petalcingo que es donde mejor conozco,
hasta la fecha en que terminé¢ de realizar mi trabajo de campo, febrero de 1997, la
teologia india no es algo que se pueda distinguir de manera clara, siempre existe una
mezcla de costumbres del pueblo, de ideologias liberalizantes y religion catélica
combinando sus nuevos métodos de catequesis y talleres de reflexion de su entorno
sociocultural a través de la ensenanza de oficios para hombres y mujeres. Para estas
ultimas la panaderia, el corte y confeccion, la elaboracion de artesanias entre otras
actividades; para los hombres albanileria, siembra de huertos, aunque esta actividad
la desempenaban igual las mujeres. Todas estas actividades acompafiadas de programas
de alfabetizacion.

5. TEOLOGIA INDIA MAYENSE

Pablo Suess (1993), senala que la teologia india mayense surge de la necesidad de
crear un bloque cultural que permita diferenciar y ala vez unificar una region cultural.
Esta parte de la recuperacion de la teologia india en sus propias localidades, pero con
una relectura de la Biblia, pretende la liberacion del pueblo. De esta manera se convierte
en una teologia india mayense liberadora orientada hacia el pueblo oprimido; esto es,
en medio de la gente pobre y marginada. Para la Iglesia la regién mayense comprende
los paises de México, Guatemala, Honduras, Belice y El Salvador.

En este proceso se retoma la historia escrita en el Chilam Balam, en el Popol
Vuh y de la propia tradicion de los pueblos mayas. Pero, como bien sefiala Monsenor
Ruiz en una ponencia presentada en el Primer encuentro taller latinoamericano,
1991, los mayas no celebran fechas memorables de su propia historia, ni tampoco se
han creado héroes en sus localidades, mas bien celebran las fiestas de los santos
catolicos, los indigenas no sienten como suya la historia local de un pasado reciente.
La conciencia de mayas actuales de ser descendientes de una cultura mas amplia
como es la Maya es reciente y ha surgido con base en la reflexion profunda de su ser
y de la busqueda de su propia historia. Esto es, no se ha reflexionado desde su fe
cristiana con sus propios instrumentos, mas bien han sido, segun Ruiz, las sitwaciones
historicas, las luchas liberadoras y la dimension comunitaria de la reflexion, lo gue ha dado especificidad

a su reflexion de fe (1bid:163).

413



2003
Anuario Dnsars i Bamilo Sunseares: i bikitio icoaeossiiin

De acuerdo con los argumentos que Monsenor senala sobre la teologia india
mayense es algo nuevo; sin embargo en sus reuniones, sobre todo con migrantes a la
Selva, se reflexionaba en torno a la cultura con la idea de buscar puntos de coincidencia
con los diferentes grupos étnicos, con lo que se comienza otra nueva etapa en la
diocesis. En 1991 se realizo, en San Cristobal de Las Casas el primer encuentro sobre
teologia india de la region mayense en donde se reflexion6 el trabajo realizado en las
localidades indigenas y el origen de los mayas, basados en el Popol Vuh y el Chilam
Balam. En 1992 se llevo a efecto el segundo encuentro bajo el mismo nombre en
Chichicastenango Guatemala; en éste se presentaron sacerdotes mayas que no habian
sido instruidos en colegios sino en su sabiduria adquirida a lo largo de los anos. Se
comenzo a hablar de la recuperacion de los rituales mayas y sobre todo de la
cosmovision. A pesar de que al primer taller se le denominé Teologia India Mayense,
es hasta el segundo encuentro en que varios grupos indigenas comienzan hablar y a
reconocerla como parte de ellos, sobre todo algunos grupos indigenas de Guatemala.

Todo este proceso del paso de una teologia conservadora a una mas abierta,
que agentes de pastoral denominan liberadora, a una teologia india y por ultimo a
una llamada teologia india mayense no hubiera sido posible sin la presencia de los
catequistas en las distintas zonas pastorales de la diocests.

6. PROCESO CATEQUISTICO: LA BUSQUEDA DEL PROCESO LIBERADOR EN LA DIOCESIS
DE SAN CRISTOBAL |

Los caminos que llevaban a las localidades resultaban inaccesibles, la lejania de éstas
de las cabeceras municipales y la falta de sacerdotes llevo en principio a una menor
participacion de los catolicos con su Iglesia y por ende a una escasa evangelizacion.
Esto mismo condujo a la formacion de grupos de personas en el ano de 1952, que
apoyaron el trabajo pastoral y evangelizador (Ruiz Garcia 1997 Caminante, Num. 15).
Los grupos formados por los sacerdotes sirvieron como medio de enlace entre las
localidades indigenas y la institucion. Los origenes de este proceso son descritos por
el obispo Samuel Ruiz en los siguientes términos:

Desde 1952, por algo logicamente inexplicable, empezaron a surgir hombres
indigenas (ain no llamados catequistas), que impulsados por la fuerza del espintu,
eran llevados a congregar a sus hermanos. Poco a poco estos hombres se iban
contactando con sacerdotes ejemplares que en condiciones absolutamente
inconfortables recorrian serranias, montanas y selvas, no tenian la vision del

Vaticano II pero siun profundo espiritu misionero (Samuel Ruiz, Caminante, Nam.
17,1978:3).
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En 1956 en Tenejapa dio inicio un movimiento de evangelizacion y catequesis;
en 1958 pasa a Bachajon, y en 1963 los sacerdotes dominicos comenzaron un trabajo
semejante en Ocosingo. El movimiento catequistico tenia como objetivo primordial
atender a la feligresia en sus propios lugares de origen y no en las cabeceras municipales
que era como tradicionalmente se realizaba.

En los anos sesenta comenzo6 la capacitacion de los grupos de personas
formados por los sacerdotes; sin embargo, “La tendencia inicial era el transmitirles el
mensaje cristiano en la forma occidental, en que nosotros mismos los habiamos
recibido y asimilado™ (Ruiz Garcia 1997,Caminante, Num. 15).

La 1dea se concretiza en 1961 con la creacion de dos escuelas para catequustas.
Una de ellas para hombres y otra para mujeres, en su interior se preparaban, por un
lapso de entre tres y cuatro meses, individuos seleccionados de las regiones tzeltal,
tzotzil, chol y tojolabal entre otras. Para el ano de 1968 existian mas de dos mil
catequistas diseminados por las regiones quienes participaban activamente en la
transmision del pensamiento cristiano, este trabajo realizado por las personas en las
localidades se reconoce, por parte de la diocesis, como limitado y aculturador:

1. por nuestra influencia se destruia la cultura, las costumbres de los
indigenas, pues con las categorias que manejamos, en la practica se
identificaba el evangelio con nuestros moldes culturales, 2. era una catequesis
transmisora de verdades, con lo cual los anunciantes eran repetidores de
nuestros conceptos y, por lo tanto, la comunidad quedaba como
simplemente receptora y, ante los imperativos morales, se convertia en
actora de la destruccion de sus valores, organizacion, cultura, y aunque
también en lastres que los postraban, como la embriaguez (Ruiz Garcia
1978:3, Carnnante Num. 17).

El proceso generado en Tenejapa, seguido en Ocosingo y Bachajon, se
acentuo hasta enero de 1970. En este ano se incremento el trabajo y se cuestiono la
fuerza aculturadora de la evangelizacion desarrollada.

La presencia de monsenor Ruiz en el Departamento de Misiones de la CELAM,
hizo que en la diocesis se replanteara la metodologia usada para evangelizar a los
feligreses y formar ayudantes desde esta nueva perspectiva, es decir, con la vision del
Vaticano II y del documento Ad Gentes tomando en cuenta las criticas que se le
hicieron a la Iglesia en ambos eventos.

En 1971 los municipios que componen la diocests, fueron divididos en zonas
pastorales, que respondieron a la division cultural-lingtistica, que dieron como
resultado la descentralizacion. Para promover ésta se comenzaron a construir pequenas

415



2005
r'ILJaflO Centro de Estudios Superiores de México y Centroamérica

ermitas en las localidades, pues en las cabeceras municipales no podia existir mas de
un templo. En torno a la ermita se reunia la poblacion con los catequistas que enun
inicio fueron externos a las comunidades, y posteriormente fueron integrantes de las
propias comunidades nombrados por la asamblea.

El ano de 1972 es senalado por monsenor Ruiz como el micio del proyecto
liberador a través de los catequistas diseminados en sus regiones de influencia tales
como la Norte, Selva, Frontera y Sierra. Esto significo de alguna manera dar mayor
participacion a los indigenas. Ya no se trataba de llevar la religion a las localidades
sino que ellos la aprendian y la transmitian a sus companeros desde sus propias
perspectivas, de su interpretacion y, lo mas importante, de una nueva relectura de la
Biblia, siempre tomando en cuenta la realidad prevaleciente en cada una de las
localidades.

La formacion de los catequistas cuestiono la forma de actuar de la Iglesia.
Dada la situacion en que se encontraba la poblacion se necesitaba de una Iglesia que
fuera participe, no solo en la evangelizacion, sino que desde la evangelizacion se
proporcionaran medios de reflexion del entorno social en que se encontraban los
feligreses: /a Iglesia nos ha ensenado a salvar el alma y no el cuerpo. Hemos trabajado por la
salvacion y al miismio tiempo vivimos hambre enfermedad, dolor, pobreza y muerte (Ibid:3). En ese
sentido el sentimiento que los catequistas expresaron fue lo que creo la necesidad de
cambios en la Diocesis. Aunque algunos religiosos hablaban los idiomas indigenas,
no existia interés por entender mas alla del aprendizaje de éstos. Asi los religiosos
cuestionados por la realidad, expresada por los indigenas, por “la palabra del pueblo,”
por el Concilio Vaticano II y por la Conferencia de Medellin, se vieron obligados a
buscar otros contenidos y métodos de catequesis que correspondieran a las exigencias
y necesidades del pueblo. Se hablaba de la necesidad de incorporar la historia concreta
en que viven los hombres que es la realidad social, econémica, politica y cultural.

Con base en la experiencia que se tenia en la formacion de catequistas, se
cuestiono el proceso de seleccion y el trabajo que éstos desarrollaban, pues
anteriormente el sacerdote era quien elegia al catequista sin tomar en consideracion
la opinion del resto de la feligresia. Se acordo que el catequista tenia que ser una
persona que recoge, medita, ordena y desparrama la palabra de la comunidad para una vida
mejor (Ruiz Garcia 1975, Caminante, Num.4). Con el reconocimiento de la necesidad
de reflexion, comprension y entendimiento de la sociedad y del papel de los catequistas
como laicos comprometidos, dieron inicio los recorridos hacia la region de la Selva,
especialmente la de Margaritas y Ocosingo (que por cierto habian sido colonizadas
por indigenas y mestizos de todas partes del estado y del pais, entre los que sobresalian
tzeltales y tzotziles, seguidos de los tojolabales y choles).
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La formacién de catequistas ha sido una forma de poder penetrar a las
localidades indigenas, aunque al inicio no se tenian objetivos “liberadores” como
una manera de buscar lazos que vincularan a los agentes religiosos (sacerdotes, monjas
y al propio obispo) con la poblacién. Los catequistas se convirtieron en el enlace
entre los indigenas y la diocests.

IZsta forma de evangelizacion identificada por algunos como una influencia
protestante y la relectura de la Biblia, desde el analisis de la vida cotidiana, llevé a
fricciones al interior de la comunidad catdlica. El interés por el “rescate cultural” de
la nueva Iglesia autoctona tuvo respuestas contradictorias entre la poblacion, algunos
rechazaron abiertamente la emergente linea de pastoral por considerarla un regreso
al “atraso,” otros mas la recibieron con entusiasmo, mientras que un sector la sigue
viendo con indiferencia.

Desde el punto de vista de la diocesis el trabajo de los catequistas ha sido
Importante, tanto para experimentar la teologia de la liberacién como los subsiguentes
procesos en las distintas regiones de trabajo de la di6cesis. El catequista es quien
“facilita la comprension del texto biblico e intenta problematizarlo para provocar la
discusion” (Velazquez, S.J. 1993:254). Dentro de todo este proceso de cambios se
sigui6 “el método participativo” (#wang). Pattir del texto [biblico] con aproximaciones
a la realidad, partir del texto [biblico]para abordar un tema en particular y partir de la
realidad e iluminarla con un texto biblico. En este nivel o método del
tywanej|=activador=catequista] juega un papel fundamental en el proceso de ensenanza
de la Biblia y en la bisqueda de la teologia india que se lleva a cabo a través del
metodo de recopilacion y devolucion de la palabra por ejemplo en los talleres se
ntenta “devolver las cartas que ellos mismos hacen, la palabra antigua ya sean cuentos
tzeltales, palabras del ... saludo ritual dialogado, o palabras de consejo, descripcion
de curaciones y costumbres propias tzeltales” (I5id:256). Esto es lo que los agentes
de pastoral llaman la bisqueda de la teologia india.

El proceso experimentado por la Didcesis dio como resultado la asuncién
de la organizacion y celebracion del Congreso Indigena de 1974;% lo cual posibilité
la expresion de las inquietudes respecto a los problemas de tierra, salud, comercio y
la educacion en la poblacion indigena.

Para la diocesis el Congreso fue una “revelacion de su conciencia critica, de
su potencial latente. Fue una voz popular, se solidarizaron mas que como etnia,

* Para una informacion mas amplia sobre el Congreso Indigena ver Morales Bermidez 1991,
Gonzilez Esponda, 1992; Garcia de Leon, 1995.
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como pobres, como oprimidos, en busqueda de solidaridad con todos aquellos que
buscan la liberacion” (Caminante, Nam. 17, 1978:11).

En ese contexto se abrieron nuevas interrogantes para los miembros de la
Diocests de San Cristobal de Las Casas: “;como ser coherentes (evangélicamente)
entre una actitud realmente profética (Vaticano II) y una accion politica?, ;como
realizar adecuadamente lo profetico desde otros campos?” (Ibid:12).

Con esos antecedentes la Diocesis empezo a promover una nueva formacion
de catequistas y proyectos sociales, destacan los centros de salud, el hospital del
municipio de Altamirano, las escuelas de formacion (como el de la Castalia en Comitan,
la de los hermanos Maristas en Altamirano), el movimiento de cooperativas; es decir,
se crearon nuevas acclones no misioneras, sino de asistencia social y educativa, mas
acordes con las estructuras sociales y con la cultura de los pueblos indigenas.

Al interior de la Iglesia catdlica se intenté apoyar la revitalizacion de los
idiomas indigenas mediante el trabajo de didconos y catequistas, a la vez que los
sacerdotes manifestaron un mayor interés por aprender el idioma de sus feligreses.
Los sacerdotes y catequistas se acercaron a los ancianos para que, por medio de sus
testimonios, se diera el rescate de las tradiciones y hasta la actualidad se pretende
recuperar la musica tradicional, retomar festividades y las mayordomias de origen
poscolonial, que para los indigenas representa la recuperacion de una tradicién. Se
considera importante recuperar el pensamiento indigena mayense a través de la lectura
del Popol Vuh y del Chilam Balam. El trabajo educativo se lleva a cabo a través de un
centro ecuménico fundado en 1995 ubicado en la ciudad de San Cristobal de Las
Casas, en el que existe el departamento de Teologia India. En su interior se organizan
talleres de formacion en las comunidades de la region de los Altos que anteriormente
habian trabajado con la diocesis de San Cristobal.

A MANERA DE SINTESIS

Vemos que la diocesis de San Cristobal ha pasado por varias etapas, primero su
acercamiento a la teologia de la liberacion y a la opcion preferencial por los pobres,
luego a forjarse como una Iglesia “autoctona” y posteriormente a consolidar una
teologia india que cada vez va retomando la cosmovision indigena que se perfila en
una teologia india mayense. En ese proceso de cambios ha tomado como herramientas
principales la posicion social de antropélogos; socidlogos y tedlogos, quienes han
hecho el trabajo directo con la poblacién indigena y de quienes se ha tomado su

experiencia para dar paso a lo que le han llamado Iglesia “autoctona” precisamente
porque la feligresia es mayoritariamente indigena.
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Eiste proceso es descrito en los documentos de la diocests en los siguientes
términos: Historicamente la pastoral de nuestra Didcests empeso buscando encarnar la Iglesia en
la cultura, o sea que ésta resplandeciese en su catolicidad al volverse capas de integrarse en las
milliples formas concretas de ser hombre que manifiestan los pueblos en toda la tierra (Ruiz
Garcia 1995:3, Caminante, 2a Epoca, Nam. 1).

También es importante senalar que estos proyectos diocesanos no han sido
aceptados en todas las poblaciones de habla indigena de su circunscripcion; en muchos
casos han sido motivo de conflictos dentro de los templos y separacion de sus
integrantes con sus respectivos conflictos. Por ejemplo en Petalcingo, en el momento
en que se comenzo a impulsar la linea teologica de la liberacion, algunos catequistas
se salieron y formaron otro grupo catolico ligado a la Iglesia Ortodoxa de San
Pascualito y en algunos casos se cambiaron de afiliacion religiosa. En el municipio de
Yajalon varias personas cambiaron su adscripcion religiosa y algunas siguen dentro
de la religion catdlica pero sin mayor participacion que la de ir ocasionalmente a la
misa. Asi puedo seguir enumerando varios municipios o localidades en donde a
causa del impulso de nuevas formas de catolicismo, familias enteras o localidades se
encuentran divididas y han provocado conflictos entre catequistas y catolicos
tradicionalistas.®’ Es cierto que el trabajo pastoral de monsefor Ruiz para algunas
poblaciones resulto ser interesante y beneéfico, para otras significo el fin de su apego
a la Iglesia catolica diocesana.

Algunos de los conflictos religiosos que se registran en el estado de Chiapas
han sido protagonizados por aquellos que se autodenominan tradicionalistas o de la
costumbre y por quienes se dicen seguidores de la teologia de la liberacion o
liberacionistas. Con esto no quiero arguir que los conflictos sean netamente religiosos
sino que detras de ellos existen otro tipo de problemas ya sea de indole agrario o
politico-social, pero si es muy clara la contradiccion entre ambas formas de ser
catolico.”

Al momento en que termino de escrbir este texto la diocesis de San Cristobal
ha sufrido otros cambios substanciales, entre los que destacan el término de la gestion
de monsenor Ruiz en el ano 2001 y la llegada de monsenor Felipe Anzmend:. El
nuevo obispo ha declarado seguir por la opcion preferencial de los pobres, la

' Como los casos de las localidades de el Puerto (Venustiano Carranza y Flores Magon (San
Cristobal de Las Casas) resenados en Rivera ef a/, 2004.

2 Para un analisis sobre conflictos religiosos ver Rivera Farfan ef /. 2004, Diversidad religiosa y
conflicto en Chiapas. Intereses, Utopias y realidades, unaM, Subsecretaria de Asuntos Religiosos,
UNICACH (en Prensa).
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revitalizacion, por lo menos en los discursos, de la teologia india, y el mismo ha
ordenado a tres sacerdotes indigenas, dos originarios del municipio Chenalho y uno
de San Andrés Larrainzar. Recientemente impulso en la catedral de la ciudad de San
Cristobal pronunciar el sermon en la lengua tzotzil y dependiendo de la presencia de
tzeltales tambien se hara en esta lengua. La llegada de monsenor Enrique Diaz en el
2003 como obispo coadjutor y su ordenaciéon en medio de un ritual purhépecha,
tzotzil y tzeltal nos indica probablemente de la continuidad de la linea impulsada por
monsenor Samuel Ruiz; sin embargo, muchas personas indigenas opinan que no
reciben el mismo apoyo que monsenor Ruiz les dio, no obstante, es un tema que hay
que explorar y descubnmir si la teologia de la liberacion sigue presente a través de la

teologia india mayense y el impacto que sigue causando en las localidades a raiz de la
llegada de monsenor Arizmendi.
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