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Nosotros platicamos que ya estamos acostumbrados,
lenemos en la menle que somos reprimidos desde
liempos de Moctezuma. Siempre hemos sido
discriminados, nunca han dejado que no nos mande el
otro. Pero la gente ya tiene manera de defenderse. Se
ha enseflado a defenderse. Aunque siempre hay
intereses de gentes exiranas y por eso nos hacen
pelear aqui.

Profesor Paulino Martinez Delia (1953-1990),'

' Palabras del Maestro Paulino Martinez Delia en entrevista realizada por Federico Besserer en 1987,
publicada en el suplemento Ojarasca 118 de febrero de 2007 del diario la Jornado. Fl Profesor fue
asesinado el 30 de enero de 1990 en la comunidad de Rio Lagarto.



INTRODUCCION

El pueblo triqui, ubicado en el Estado de Oaxaca tiene una larga historia de
despojos, su territorio megadiverso siempre ha sido codiciado por los caciques
locales de Juxtlahuaca, Tlaxiaco y Putla, ciudades que lo circundan, para el
pastarea y cultivos que han alimentado el mercado nacional & internacional, como
la madera, los chivos, la cafa y el café. Debido a ello han tenido que organizarse
desde tiempos remotos para defender su territorio. Sin embargo, no sélo han sido
despojados de sus tierras, también han luchado en contra del despojo cultural
impulsado, principalmente por el Estado mexicano, defendiendo su derecho a
continuar siendo triquis frente a la imposicion de una cultura nacional
homogeneizadora y etnocida. Una de las instituciones estatales que han llegado a
la Region Triqui y que mayor impacto ha tenido en la vida de este pueblo es la
Escuela. El presente trabajo de investigacién pretende explorar el papel que ha
jugado la escuela oficial principalmente en el terreno politico y cultural de la vida
triqui.

La participacion politica de los triquis se remonta a su contribucion activa en
el movimiento de Independencia del siglo XIX, sin embargo es hasta la década de
los setenta del siglo XX que comienzan a conformar las primeras organizaciones
politicas, durante esta etapa, y hasta la actualidad, el papel que ha jugado la
educacion y los promotores de ésta, ha marcado un antes y un después en la

historia triqui.

Durante su proceso de organizacion politica, los triquis han sufrido una fuerte
represion por parte del Estado, encarcelamientos y muerte han marcado su
destino, a pesar de ello, este pueblo ha respondido colectivamente proponiendo
distintas formas de lucha. Durante la década de 1980, época en la que sélo se
hablaba de campesinado y lucha de clases, son los triquis quienes plantean
demandas indigenas de manera muy clara, defensa de su territorio y de su
identidad como pueblo. Esta fradicién de lucha politica se vio plasmada el primero
de enero de 2007, cuando algunas comunidades de la Region Triqui Baja,
declaran la conformacion del Municipio Auténomo de San Juan Copala (MASJC).
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Recuperar su sistema ftradicional de organizacion politica mediante Asamblea,
Mayordomos y Consejo de Ancianos sin la intervencion de partidos politicos, y
establecer un terntorio de paz sin la intermediacion de fuerzas policiales estatales
o federales, es decir, libre determinacién, es lo que proclamaron ese enero de
2007.

Mi vinculacién con el Municipio Auténomo se dio a partir del Diplomado
celebrado en San Juan Copala denominado Educacion para la Autonomia, a
iniciativa de las autoridades auténomas y como colaboracion del Posgrado en
Desarrollo Rural de la UAM — Xochimiico, participando como organizador y
docente. Este ejercicio se planted para hacer un analisis de la educacion que
imparten los docentes en la regién y poder plantear un proyecto educativo para la
autonomia triqui. La convocatoria fue abierta sin embargo el diplomado fue dirigide
para docentes de primaria de las comunidades que integraron el MASJC,
principalmente. El participar en todas las sesiones del diplomade, me permitid

conocer ampliamente la realidad educativa que prevalece en la region.

Ademads de mi participacién en dichos talleres, mantuve una estancia en San
Juan Copala intermitente, debido principalmente a los requisitos académicos de la
maestria (2008-2009), como parte de mi trabajo de campo. Vivir en Copala me
sirvid mucho para conocer de cerca el proceso autondmico planteado por los
triquis, aprender y entablar lazos de compromise y amistad con la gente de este
pueblo. La convivencia con la gente de Copala y otras comunidades me ofrecié un
panorama mas amplio, ya que en los pequerios detalles de la vida cotidiana trigui,
se concentran otros factores que dificilmente hubiera podido rescatar sin la

experiencia de vivir en el seno de la autonomia.

La hospitalidad de la gente me sirvio para poder convivir en sus fiestas,
participar en sus eventos politicos y conocer de cerca la cultura triqui. Fue
mediante el trabajo etnografico, la observacion participante, charlas y entrevistas
que pude darle sentido a este trabajo, en el cual, confieso, la Unica labor que
realicé fue registrar la propia voz de los actores y plasmarla de manera ordenada,

contrastandola o argumentandola, con la bibliografia revisada.
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Los elementos tedricos utilizados a lo largo del texto fueron recuperados de
las sesiones de reflexion y analisis durante mi estancia en la Maestria en
Desarrollo Rural, que sin duda me ayudaron a plantear esta investigacién y a
desarrollar los capitulos de |la misma, asi como de la revisién bibliografica. Cabe
destacar que no planteo un marco teérico como tal, y que los conceptos tebricos
se fueron utilizando y debatiendo a lo largo de los capitulos.

Aunque las preguntas iniciales y la construccion de esta investigacion
fueron variando durante el desarrolloe de la misma, destaco que las principales
reflexiones fueron las siguientes: ;qué impacto tuvo la llegada de la educacion
oficial a la region?;qué papel jugaron y contintan realizando los profesores
bilinglles triquis en la situacion politica y cultural de Copala?;Como influyé la
educacién en la vida cotidiana triqui?;qué impacto tuvo la castellanizacién y la
homogenizacion cultural promovida por escuela oficial en las comunidades
triquis?, y jcomo puede construirse una educacién en el marco de la autonomia
triqui?

En el primer capitulo describe el marco histérico del pueblo triqui, necesario,
desde mi punto de vista, para comprender la situacion actual de la regién. Para
elaborarlo realicé una revision de la bibliografia existente, pero sobre todo intenté
documentar la dominacion y resistencia que han experimentado los triquis a partir
de lo que ellos mismos dicen, mediante sus testimonios y relatos, a lo largo de
distintos procesos histéricos importantes como: La Epoca Prehispanica, La
Conquista Espanola, La Colonia, La Independencia y La Revolucion. También
realizé una revision conceptual en torno al debate entre la vision occidental y la

vision mesoamericana de los pueblos indigenas.

En el segundo capitulo ubico la llegada de la escuela oficial a la region triqui
a finales de 1960 y principios de 1970 como agente de desarrollo externo, intento
mostrar el impacto que tuvo, en la organizacidn palitica y cultura triqui, el arribo de
las politicas educativas indigenistas promovidas por el Estado mexicanc. Se
intenta plantear un debate en torno a conceptos como desarrollo, nacionalismo e

indigenismo, asi como en referencia a la desindianizacién como motor de la labor
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educativa de los primeros promotores bilingles triquis. Ademas analizo la
participacion del Instituto LingUistico de Verano y de la Iglesia Catélica en la
region.

En el tercer capitulo, como su nombre lo plantea, analizo la llegada del
progreso tras la visila del Gral. Lazaro Cardenas a Copala, traducido en la
invasion de dependencias gubernamentales producto de la participacion de la
Comision del Rio Balsas en la region asi como el papel protagénico que
comienzan a jugar los profesores en la conformacién de las nuevas

organizaciones politicas triquis.

En el cuarto y ultimo capitulo, me refiero a la participacion de la Universidad
Auténoma Metropolitana, Unidad Xochimilco, como parte del convenio de
colaboracién celebrado entre ésta y el Municipio Auténomo de San Juan Copala
(MASJC), en especifico a la experiencia del Diplomado Educacién para la
Autonomia, llevado a cabo con profesores y profesoras triquis y no triquis que
laboran en las comunidades que impulsan el proyecto autonomico. En este
apartado recupero la experiencia de las sesiones celebradas en San Juan Copala,
de las cuales formé parte como asesor y donde se reflexiond en tomo a la
educacion impartida por los docentes, intentando revalorar la cultura triqui y
avanzar hacia la elaboracién de un proyecto educativo acorde a las necesidades

del pueblo triqui.

También se plantean una serie de reflexiones finales a manera de
conclusiones donde intento cerrar esta investigacion a partir de mis propias
reflexiones en torno a lo aprendido, vivido y sentido durante mi participacién en el

diplomade y durante los meses que estuve viviendo en San Juan Copala.

Cabe aclarar que los profesores y profesoras que amablemente dieron sus
testimonios para la elaboracion de este trabajo, pidieron omilir sus nombres reales
debido al riesgo que ello implica, por lo mismo, utilizo los pseudénimos Tinu y
Chana'a, respectivamente. De esta forma intento que dicha investigacion, ademas

de cumplir con el requisito académico de mi formacion como Maestro en



Desarrollo Rural, pueda abonar a la reflexion que los y las triquis han ido
construyendo a lo largo de su historia, y regresar, de manera reciproca, la
solidaridad y el apoyo que de manera desinteresada me dieron las autoridades
auténomas y los y las pobladores del Municipio Auténomo de San Juan Copala.

Finalmente consideré necesario incorporar un epilogo que narra la situacion
actual del Municipio Auténomo, ya que desde noviembre de 2009 a la fecha, las
agresiones en contra de la autonomia triqui se han visto incrementadas
considerablemente por parte de los grupos paramilitares que operan en la region,
estableciendo un cerco sobre la poblacién de San Juan Copala e impidiendo el
libre transito, el suministro de agua potable, luz eléctrica y servicio telefénico,
ademas de ocasionar la suspension del servicio médico, del servicio de albergue
escolar y el funcionamiento de las escuelas, sometiendo a las familias triquis de
dicha poblacion, a una severa crisis humanitaria por falta de alimentos y servicios
basicos.



CAPITULO |

RESISTENCIA TRIQUI FRENTE AL DESPOJO, LA VIOLENCIA Y LA
EXPLOTACION

Para comprender la situacién actual del pueblo triqui y poder hacer referencia al
impacto que la educacion oficial ha tenido en las comunidades que integran el
Municipio Auténomo de San Juan Copala (MASJC), donde llevé a cabo esta
investigacién, considero necesario hacer un recuento del camino que han
recorrido los triquis a lo largo de su existencia como pueblo, por ello en este
capitulo intento describir, a partir de la revisién de obras existentes, pero sobre
todo a partir de testimonios recabados durante nuestra estancia en Copala, la

historia de este pueblo.

Es muy comun que los triquis sean catalogados, principalmente por sus
vecinos mestizos y mixtecos, como “barbaros”, “asesinos”, “salvajes’, “locos”,
“sanguinarios’, “sin razén”, caracteristicas que se les asignan mecanicamente
como algo genético. Dichos calificativos son expresados de igual manera tanto por
autoridades de gobierno, a nivel local, estatal y nacional; por los vecinos mestizos
y mixtecos que viven en torno o mas alla de la regién; por los representantes de

los medios de comunicacién, e inclusive por algunos triquis.

Es cierto que la regién triqui vive actualmente una espiral de violencia
expresada en asesinatos de mujeres, hombres y nifios, sin embargo no se pueden
hacer juicios a priori, olvidando u ocultando dénde, cuando y por qué inicid esta
guerra fratricida que parece no tener fin, y desde luego es necesario plantear

quiénes son los principales beneficiarios de dicha situacion.

Reconozco que a lo largo de mi investigacién aprendi muchas cosas que
me hicieron reflexionar en torno a mi forma de ver el mundo triqui, sus temores y
sus alegrias, sus desilusiones y esperanzas. Aqui entonces comienza la historia

de los Copalas.



Quiénes son los triquis

Los triquis hablan de la existencia de una gruta cerca de la Joya del llano, de
donde salieron los primeros triquis y poblaron el lugar. A su salida tralan consigo
guajolotes, perros, gatos; también metates, comales, ollas y yerbas medicinales,
ademas de maiz, camote, frijol, chile, tabaco, chayote y maguey. Eran tantos los
gue salieron de |la cueva que llenaron el llano y sus alrededores. Al percatarse de
la cantidad de triquis que eran ya, decidieron clausurar la salida de la gruta para
que no salieran mas personas porque no les iba a alcanzar la tierra para habitar,

finalmente quedé sellada la gruta y no pudo salir nadie mas.

Otros relatos triquis cuentan que, en tiempos lejanos, Copala no contaba con
mujeres y solo vivian, a la orilla del rio sagrado de Copala, la anciana Kukuju y su
hijo Tinén. Un dia vieron posarse a la orilla del rio a una paloma que después de
revolotear se despojé de su vestido y se torné en una hermosa mujer. Tinén qued6
maravillado por la hermosura de la mujer y se enamoré de ella, queriéndola como
esposa. La madre Kukuju, decidida a ayudar a su hijo, corrié a escander la ropa de
la mujer-paloma en el hueco de un arbol. Al salir del rio la mujer gritd al no
encontrar su vestido. Kukuju le dijo que no temiera y le proporcioné un huipil triqui
para cubrir suU desnudez.

El tiempo pasé y la doncella fingio vivir feliz al lado de Tinén correspondiendo
a los amores del triqui. Fue bautizada bajo el nombre de Chagun (‘paloma
encantada”). En una ocasién que Tinén viajé mas alld de los linderos de Copala,
Chagun pidié permiso a la anciana Kukuju para irse a banar al rio con la intencion
de buscar su vestido original. Finalmente encontré sus alas de paloma en el hueco
del arbol y desaparecid. Tinén desesperado buscé por todo el mundo a Chagun,
consulto al Sal y la Luna sin conseguir infarmacidn del paradero de su amada. Los
ruegos por encontrar a la paloma encantada llegaron a oidos del Viento quién le

dijo al triqui dénde se encontraba Chagtin,

El Viento ayudé a Tinén a llegar al pueblo de la paloma encantada y le dijo
que le llamara en caso de necesitar ayuda. De pronto aparecié un grupo de



guerreros y lo tomaron prisionero, después de dos dias de cautiverio lo condujeron
ante la cacica. "Extranjero, has llegado a un pueblo donde esta prohibida la
entrada a los hombres. Los guerreros son mujeres con disfraz masculina.
Podriamos matarte, pero quiero saber por qué estas aqui”. El conté su historia y la
gobernante, conmovida por las lagrimas de Tinén, le dijo que le perdonaria la vida
si era capaz de pasar tres dificiles pruebas, y si salia airoso de ellas, le haria

entrega de su anorada Chagun.

La primera prueba consistia en llenar los estanques del palacio con agua. la
segunda consistia en meter a todas las cabras salvajes que se hallaban en el
monte en corrales del palacio y la dltima prueba consistia en reconocer a su
amada de entre miles de mujeres que se pararian frente a él. Entonces Tinén
recurrié de nuevo al Viento y éste lo escucho. Con su fuerza logré acarrear nubes
muy cargadas de agua e hizo caer una fuerte lluvia que hasta peces llenaron los
estanques de la gobernante. Después el Viento con su poder logré meter a las
cabras en los corrales. Finalmente, al ver que todas las mujeres que estaban
frente a Tinén eran idénticas, con vestido blanco y un pafuelo verde anudado al

cuello, le dijo que él moveria el pariuelo verde de Chagun, para que la identificara.

La cacica, sorprendida por la inteligencia del triqui, cumplié su palabra y le
entrego a su doncella, al mismo tiempo que le pregunté de dénde venia, a lo que
Tinén respondi6: “de Copala", la gobernante ordend que todas las mujeres se
fueran con ellos a la region triqui, es por ello que desde entonces, en Copala hay

mujeres hermosas.

Es probable que el nombre del protagonista de esta historia, como
primogénito triqui, sea el origen del calificativo con el que se describe, en la
actualidad, a los integrantes varones de este pueblo, ya que la raiz gramatical de
Tinén, coincide mucho con la palabra que los triquis usan actualmente para
describir a sus hermanos triquis, sean coensanguineos o no, Tinu, o Tinujei. Para el
antropologo Agustin Garcia Alcaraz, quien realizo, quizas el estudio mas

importante en torno al pueblo triqui, la palabra finujei esta compuesta por tinu,



hermana y el posesivo ja, traduciéndose como hermano mio, dicho con énfasis
(Garcia Alcaraz, 1997;15).

Otra historia oral triqui narra cémo fue que llegaron a su actual territorio:

Empezando con Gani'hid que es nombre de la actual ciudad de Puebla,
viene del verbo “perder’, entonces se entiende que se perdieron ante la
vigilancia de los subditos. Asi emprendieron el camino hacia el sur llegando
en Din'inj actual ciudad de Huajuapan de Ledén, Din’inj viene del verbo "paz
o tranquilidad” (sic), pues al llegar aqui tuvieron mucha paz porque ya no
estaban sujelos de nadien (sic) por fin eran libres. Pero al seguir
inspeccionando el territorio que llegaron a ocupar, descubrieron otro lugar
mejor, asi fue que llegaron a Hiie’nga, actual Teposcolula, Hiie'nga se
deriva de dos palabras: “Hué nan nnga” que significa "aqui se va a
establecer”, porque suponian que aqui se iban a establecer el pueblo (sic).
Pero seguian incansablemente en busca de un mejor lugar asi llegan en
Nigan, nombre de la actual ciudad de Tlaxiaco, Nigdn significa "para
siempre”, porque dijeron que ahi iban a establecerse para siempre o sea toda
la vida, pero al percatar los mixtecos que una tribu desconocida se estaban
estableciendo en el territorio, vinieron y los expulsaron fuera del territorio que
tenian en dominio. Pero ya para entonces, los triquis finalmente ya conocian
una mejor zona, asi fue que se internaron entre la zona virgen y boscosa de
Chicahuaxtla, ahi se establecieron. Se establecieron en el lugar denominadoe
Daké Yiaman que significa “pie del pueblo (Santiago, 2006; 210)°.

En ofra leyenda que cuentan los propios friquis, y que forma parte del
Apéndice del libro de Garcia Alcaraz, se habla de los tiempos cuando no habia luz
y todo era obscuridad, entonces la abuela Ga'aj, saco del rio a dos pescaditos
que, envueltos en su huipil, se convirtieron en nifios y decidié contarle a su esposo
venado que ella misma los habia parido. El venado jubiloso de ser padre los
asumié como hijos suyos.

4 Fragmento tomado de "Nan ga'na’ nej si a’'min ndnj nin'in, Posible procedencia de los triquis” en Leyendas
triqui de Chicahuaxtla, Putla, Ooxaca. Traducide ol espoiiol.
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La abuela Ga'aj acostumbraba caminar el monte para llevarle tortillas a su
marido. Los nifios crecieron muy rapido y un dia le pidieron llevar ellos las tortillas
a su padre venado. En el camino se encontraron con el venado y un ave les indico
que ese animal se comia, el mismo pajarillo les ensefd a hacer una trampa para
cazarlo. Los dos nifios dieron muerte al venado, le quitaron con mucho cuidado la
piel para no maltratarla e hicieron un hoyo en la tierra para hacerlo barbacoa. Al
percatarse de que no tenian fuego para prender el homo le pidieron al tlacuache
que trajera fuego. El tlacuache obedientemente corrié a la casa de la abuela vy,
fingiendo tener frio, le pidi6 a Ga'aj permitirle acercarse al fogén. El tlacuache
metié la cola al fogén y salid corriendo con la cola encendida hasta donde se
encontraban los hermanos para llevarles el fuego. Hicieron barbacoa de venado y
comieron. El cuero de su padre lo rellenaron con animales ponzofiosos: abejas,
avispas, gusanos y arafias. Las piedras del horno, encendidas al rojo vivo,
subieron al cielo y dieron origen a las estrellas. Asi mismo decidieron llevarle
carmne de venado a su madre. Ga'aj, sospechando de los hijos, les pregunto si no
se trataba de su padre. Ellos lo negaron y su madre se comié a su esposo entre
sollozos.

Después la anciana acudid al rio en busca de agua y a su paso las ranas se
burlaban de ella diciéndole —mujer que come carne de su marido- la abuela las
maldijo y desde entonces también los triquis comen ranas. La abuela
sospechando lo peor fue en busqueda de su marido y lo vio parado y sonriente, Se
acerco al bulto de venado y lo toc6, entonces los animales la picaron bastante.
Enojada regresé a su casa con la intencién de matar a los nifos, pero éstos le
dieron de comer zapotes amarillos para dormirla. Los nifios violaron a Ga'aj,
aprovechandose de su estado somnoliento y huyeron hacia el cielo. convirtiéndose
en el Sol y la Luna, el hermano que se convirtié en el satélite terrestre, se habia
comido un conejo por ello la luna tiene un conejo. Al despertar y enterarse de que
los hermanos se habian ido al cielo, la abuela muy enojada lanz6 contra ellos los
siete palos de su telar, desde entonces se formo la constelacion denominada Siete
Cabrillas.

11



En una interpretacién mas actual, los triquis cuentan que hace mucho tiempo
existieron tres hermanos: Juan, Martin y Andrés (algunos dicen que era mujer:
Francisca o “Chica") y que su padre les otorgd tierra a cada uno de ellos, asi
Andrés o "Chica” fundé el pueblo de San Andrés Chicahuaxtla en la Region Triqui
Alta, cuentan que Andrés era de caracter tranquilo y por ello los triquis de la region
de Chicahuaxtla son tranquilos (los que afirman que se trataba de “Chica”
atribuyen dicha caracteristica por ser mujer); Juan fundé el pueblo de San Juan
Copala, éste, al contrario de Andrés, era “peleonero”, por ello sus descendientes
son “bravos”, "'no se dejan de nadie” y decidi6 asentarse en la Regién Triqui Baja;
y Martin resolvié formar su pueblo en San Martin Itunyoso, en la Regién Trigui

intermedia.

En esta ultima version se ve claramente la influencia de la religion catdlica,
ya que en ella se recurre a utilizar personajes que no existian hasta antes de la
conquista espafola, refiriéndose a los tres santos con que fueron bautizados los
pueblos triquis por los espafoles, sin embargo es muy relevante que en ella se
muestren rasgos que intentan explicar y justificar el “temperamento” distinto entre
los tres pueblos, poniendo singular énfasis en la “bravura® de los Copalas,
podriamos aventurarnos a afirmar que, desde entonces, el calificativo de “salvajes
e ingobernables” se instaurd por los no triquis, debido, principalmente, a que en la
region de los Copalas, fue donde mas resistencia encontraron los primeros

misioneros jesuitas que intentaron doblegar culturalmente a los triquis.

Ofra historia nos ilustra la relacion hostil con pueblos vecinos y se refiere a
las batallas entre el pueblo triqui y los tacuates, pueblo del cual también se tienen
muy pocas referencias en torno a su origen y que se autodiferencian de los

mixtecos:

En los tiempos remotos, siempre habia guerra entre los triquis y los tacuates,
se peleaban sobre la colindancia de los terrenos porque en los tiempos
memoriables los triquis reclamaban su limite de colindancia hasta llano Plaza,
cerca del actual Mesén Hidalgo, de ahi hasta Cerro de la Campana. A su vez
los tacuates reclamaban su colindancia hasta el Cerro del Castillo, y como no
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podian llegar a ningun acuerdo sobre dicha colindancia fue la razén de que
todo el tiempo pelearan, y como eran nahuales, es decir, que se cree que
pertenecian a un cierto animal o fenomeno natural como el aire, el trueno y el
agua los cuales también era su protector, cada cual empleaba sus fuerzas
para pelear (Santiago, 2006; 192).

Estas son algunas de las historias en torno al origen del pueblo triqui, varian
en algunos aspectos particulares, pero en general, los personajes y el contenido,
son los mismos, son contadas por nifios y nifas, jovenes y ancianos con los que
platicamos durante nuestra estancia en San Juan Copala® y corresponden a la
serie de trabajos de recuperacion de saberes realizados en la region. En ellas, y
en otros cuentos que a lo largo de este escrito se iran develando, se puede ubicar
la cosmovisién de este pueblo que ha convivido, y por lo tanto explicado su
existencia, en relacién con los rios, montafas, fauna y clima, es decir, con la
riqueza natural que los rodea. Muchas veces negada, otras tantas humillada, la
historia del pueblo triqui, ha sido menospreciada por quienes no comprenden ni
valoran la riqueza cultural de este pueblo indigena.

Aunque las referencias bibliograficas en tomo a este pueblo son escasas,
existen trabajos valiosos escritos en distintas épocas que permiten identificar
aspectos importantes de la vida del pueblo triqui, algunas veces coinciden, otras
difieren, otras mas intentan aportar nuevos elementos, por lo que a lo largo de
este apartado iran apareciendo dichas referencias intentando recuperar
coincidencias y divergencias.

Hasta aqui he descrito les mitos fundacionales del pueblo triqui, vivos en las
historias y leyendas contadas por ellos mismos y que dan una explicacion propia
de su origen, sin embargo, también existen investigaciones realizadas,
principalmente por antropdlogos e historiadores, que intentan ubicar el génesis del
pueblo triqui. El idioma parece marcar el camino mas indicado para encontrar

dicho génesis mistico y difuso, la lengua, al expresar la cultura de forma mas

* Para realizar esta investigacion, y como parte del equipo de trabajo del Diplomado Educacion para fa
Autonamia celebrado en San Juan Copala, trasladamos nuestra residencia a dicho lugar durante los meses
comprendidos entre enero de 2008 y septiembre de2009.
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cercana y viva, parece ser el sendero que nos acerca a la imagen mas primera,
mas antigua, de los y las triquis. Para Agustin Garcla Alcaraz, autor de Tinujei, los
Triquis de Copala®, el idioma triqui pertenece a la familia mixteca y su separacion
del tronco linguistico original sucedié quince siglos antes de Cristo (Garcia
Alcaraz, 1997:183). Por lo tanto para el filésofo y antropélogo social michoacano,
es posible que encontremos el origen de esta cultura por las mismas fechas,
habitando en cuevas y organizados en clanes familiares, hecho de mucha
relevancia para entender la actual organizacion comunitaria de la regién donde la
familia sigue siendo uno de los pilares fundamentales para producir y reproducir el
ser friqui, con conocimientos de agricultura pero sobre todo que mejoraron su
técnica para cazar animales silvestres de la region. Se vieron sujetos a constantes
problemas con Tlaxiaco, Tututepec, Tilantongo o Coixtlahuaca, posteriormente
sometidos por los mexicas (Nieto,s/f)(Garcia Alcaraz, 1997).

La division cultural, politica y social entre los triquis, representada por los dos
Chuma’ a: San Andrés Chicahuaxtla y San Juan Copala®, sucedié alrededor del
segundo milenio de la era cristiana (lbid.), y tal parece que a partir de dicha
organizacion en Triqui Alta y Triqui Baja se dic la variacion linguistica entre el triqui
de Copala y el de Chicahuaxtla compartiendo entre el 75 y 85 por ciento de su
vocabulano bdsico (Lewin, 1999:217).

Segin Huerta Rios, los primeros habitantes de la regién triqui provenian de
Monte Alban, siendo guerreros mixtecos insubordinados al rey. y por tanto
castigados y desterrados de esa ciudad mixteca. Durante su exilio pasaron por
Nochixtlan, Teposcolula y Tlaxiaco, llegaron hasta los amuzgos de donde, par

circunstancias climaticas y alimenticias, también se replegaron, buscando

* Obra fundamental y referente obligado para quien esté interesado en el tema.

* Los Chuma’a son centros ceremoniales religioso-politicas, que ordenan el espacio triqui y determinan la
organizacidn social y politica al interior de la sociedad triqui, ya que son sede de las autoridades politicas
elegidas par los barrios y de las autoridades marales representadas por el Consejo de Ancianos y los
mayordomos, por lo que revisten importancia politica, social y cultural para la vida triqui. Esta importancia
ha permanecido a lo largo de la historia, actualmente San Andrés Chicahuaxtla es referente identitario para
las comunidades de la regidn triqui alta, asi como San Juan Copala lo es para las comunidades de la region
lriqui baja. {durante el texto se utilizaran letras cursivas para identificar palabras triquis). Cabe aclarar
también que no existe consenso en la forma de escribirlo, ya que para la linguista Elena Hollenbach debe ser
escrito como Chuman’a.
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proteccion en las partes mas altas hasta llegar a Rio Pajaro y Yosonduchi (Huerta,
1981:33)°.

Oftros testimonios triquis dicen que no podian permanecer en Tlaxiaco
porque el cacique de alli no aprobd su permanencia dentro de sus dominios y
tuvieron que emigrar a lo que ahora es San Andrés Chicahuaxtla, todo esto mucho
antes de la llegada de los esparioles. Vivieron mucho tiempo en las inmediaciones
y posteriormente llegé un cacique (otros dicen que fue una mujer) desde Maca’ a
(México) para que se hiciera cargo de la regién, hablaba mexicano, mixteco y
triqui, se dio a querer y respetar por los pueblos de Chicahuaxtla y Copala, y sus
restos descansan en la capilla ubicada en el camino a Santo Domingo del Estado
(también en la regién triqui)?{Huerta, 1981; 34). Es destacable que los tres
testimonios recabados por César Huerta, coincidan en el hecho de gue |os triguis
enfrentaron paludismo y enfermedades tropicales por lo que buscaron el clima frio
de Chicahuaxtla.

Oftra investigacién como la de Silvia Millan Echegaray®, plantea que los
origenes de los y las triquis se remontan a mas de 2500 afos, y su cultura florecié
en el sur de Veracruz y el Norte de Tabasco, fruto de la cultura Olmeca, fueron
remontados o exiliados hasta las sierras de Tamazulapan, Tlaxiaco y Yocoyagua,
primero por los aztecas, después por los zapotecas, y finalmente por los mixtecos
que no les permitieron quedarse en Nochixtlan (Millan, 1984; 24).

José Antonio Gay, plantea que los triquis son originarios de la regiéon que
habitan actualmente: Chicahuaxtla, ltunyoso y Copala (Gay, 1881; 31), y alrededor
del siglo XV sufrieron dominacién, al igual que los mixtecos, de parte del quinto
monarca azteca, quien construyé una fortaleza en territorio triqui (Gay, 1881: 145),
y cuyos vestigios se hallan en cerro Pajaro (Copala),

® Testimonio del “principal” Domingo Gonzalez, de 53 afios de edad, recuperado por el Autor.

” Testimonio de Manuel Santiago Garcia “principal” de &5 afios de edad recuperado por el autor.

® Asesora de los Triquis desde 1979 y colaboradora de un proyecto de investigacion en la region triqui del
Instituto de Investigaciones Econdmicas de la UNAM,
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Sin embargo, la mayoria de trabajos y testimonios coinciden en dos
cuestiones: desde su nacimiento, los triquis han sufrido la explotacion, el despojo y
la discriminacion de las élites en turno a lo largo de su historia, por lo que han
recurrido, de distintas formas y tiempos, a defender su territorio y su derecho a
seguir siendo triquis. El pueblo friqui, como se sefalé anteriormente, suele ser
identificado por los no triquis como: "atrasado”, “ignorante”, “barbaro”, “sin razén”,
“violento” e “ingobernable”. Lamentablemente la violencia que este pueblo ha
vivido histéricamente, en su regién y fuera de ella, tiene un origen muy claro que
se explica en este capitulo. Sin embargo, quiero llamar la atencion sobre el hecho
de ubicar esta violencia como algo ‘natural” en los y las triquis, como una
“caracteristica genética”, exclusiva de este pueblo, pues ademas de tener una
carga racista, intenta esconder la larga y justa lucha historica que ha dado este
pueblo frente a la discriminacién social, la explotacion econémica, el despojo
territorial y la humillaciéon cultural que han recibido de espanoles, mestizos,
mixtecos y del gobierno federal, estatal y municipal en la época actual.
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El territorio triqui

Las triquis se encuentran territorialmente abrazados por la Mixteca oaxaquefia, al
noroeste del estado, ocupando actualmente alrededor de 517 km® y ubicados
referencialmente dentro del triangulo formado por las ciudades de Juxtlahuaca(a),
Tlaxiaco (b) y Putla(c), los tres municipios y cabeceras distritales de Oaxaca.

MAPA 1

La regién triqui presenta de forma especial y sorprendente lo que Agustin
Garcia Alcaraz denomina escalones ecoldgicos, ya que debido a la accidentada
orografia dentro de su espacio territorial y a las distintas alturas respecto al nivel
del mar, hallando a San Andrés Chicahuaxtla en la regién alta triqui, a San
Martin ltunyoso en la media y a San Juan Copala en la parte baja triqui,
encontramos una diversidad de microclimas a su interior generando una riqueza

biolbgica con distintos tipos de suelos, de cultivos, flora y fauna.

Los triquis conviven con la naturaleza que los rodea, los mas grandes
ensefian a los mas pequefos, desde su propia cosmovision, un cumulo de
conocimientos sobre su entorno: pronosticar las lluvias; saber cudl es la mejor
temporada para cortar arboles y asi garantizar la durabilidad de la madera con que
construyen sus casas; si va a templar, si es que va caer granizo o si va a correr
viento; interpretan los aullidos de los perros, el maullido de los gatos por la noche,

el chifido de las lechuzas, la voz de los tecolotes, la presentacion de las
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serpientes; poseen saberes en torno a las enfermedades de las personas segun
su nahual, tienen un amplio conocimiento de plantas medicinales endémicas;
recogen el espiritu después de un espanto; protegen a quienes pueden ser objeto

de hechicerias, saben sacar la suerte.

A o largo de su historia han dialogado de manera intersubjetiva con la
naturaleza y han logrado un bagaje cultural muy amplio, casi siempre
resquardado, de forma oral, por los atachi'a (ancianos) y anachi'a (ancianas).
Dicha sabiduria triqui es utilizada de manera cotidiana para el cuidado personal y
colectivo logrando satisfacer demandas de salud, alimentacién, trabajo, vivienda,
educacion y otras. Asl los meédicos tradicionales han curado al pueblo de sus
enfermedades, las familias han alimentado a sus hijos por siglos. el pueblo ha
realizado trabajos colectivos para su beneficio, los hombres han construido sus
moradas con los materiales de la regién y los conocimientos han sido transmitidos,
de forma colectiva, a las nuevas generaciones, tanto a nivel familiar como a nivel
comunitario, mediante las mayordomias, los cargos, las fiestas y el trabajo

colectivo.

Dicha convivencia del triqui con la montafa, y sus animales, sus rios, sus
cuevas, lo han llevado a construir una forma de ver el mundo que se expresa
mediante diversas fabulas, cuentos y leyendas. Por ello podemas escuchar
muchas historias que poseen saberes en tormo a venados, conejos, figres,
serpientes, zorros, los rios, las cuevas, que permanecen vivas en la memoria
colectiva de este pueblo hasta nuestros dias. Sus comunidades han sido
bautizadas con nombres que describen el lugar de acuerdo a su entorno: Ra na
chifia'a [Agua Dulce] o Agua Fria, Na nuri é'a [Agua donde hay carrizos] o Carrizal,
Ra Chataj'a o Cerro Pajaro, Ni chun’a [Los arboles] o Tilapa, Ra niou'a [se refiere
a una yerba silvestre comun de la regién] o Yerbasanta.

Las dos ‘cabeceras’, “centros’ o Chuma’a, que han agrupado histérica,
cultural, espiritual y politicamente a las diversas comunidades tanto en la regién
triqui alta como en la baja son: San Andrés Chicahuaxtla conformado por
:Canada del Tejocote, Laguna de Guadalupe, Llano de Zaragoza, Miguel Hidalgo,
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San Isidro Morelos, San lIsidro del Estado, Santo Domingo del Estado, la
Trovadora, Yosonduchi, El Mesoncito, San Antonio Dos Caminos, San Martin
Itunyoso® y Casa del Zorro; y San Juan Copala que agrupa los siguientes barrios:
Agua Fria, La Sabana, Barranca Yerbasanta, Yosoyuxi, Tierra Blanca, Carrizal,
Paraje Pérez, Cruz Chiquita, Rastrojo, Coyuchi, Guadalupe Tilapa, Cerro Cabeza,
Cerro Pajaro, Cerro Plato, Cieneguilla, Joya del Mamey, Joya de Anillo, la Ladera,
Llano Aguacate, Llano Nopal, Paso del Aguila, Ri6 Humo, Rio Lagarto, Rio
Metates, Rio Tejon, San Miguel Copala, Santa Cruz Tilapa, Rio Venado, Unién de
los Angeles, Pino Suarez, Yutazani.(Ver Anexo 1 Comunidades Triquis).

MAPA 1

8 =

Google

" Actualmente San Martin Itunyoso es la Unica cabecera municipal trigui reconocida por el Estado y
jurisdiccionalmente le pertenecen las comunidades de: San losé Xochistlan, La Concepeitn Casa del Zorro y
Loma Buenos Aires, es por ello que se le considera como la trigui media y cuenta con una tercera variante
linguistica del trigui, aungue culturalmente no se le puede asumir come Chuma’a.
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Barrios Triquis'®

" Mapa elaborado por el autor con Google Earth,
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Chicahuaxtla tiene un clima frio y corre mucho viento al estar a mayor altura
respecto al nivel del mar. El clima en Copala es mas benévolo y agradable para
sus habitantes permitiéndoles tener tierras mas fértiles y productivas.

Pero el clima no solo es apreciado por los Copalas, cuentan los atachi’a que
hace muchos afios habitantes del vecino estado de Guerrero llevaban en
procesién a su santo y decidieron descansar en la desviacién que conduce a la
comunidad de Yerbasanta (en la regién triqui baja), los habitantes de Copala se
enteraron de tal decision y acudieron al lugar para adornar con flores y hojas a
Tata Chi', lo adornaron desde los pies hasta la cabeza. Cuando las personas de
Guerrero quisieron continuar con su camino, Tafa Chi pesaba mucho y no
aguantaron a llevarselo. Avanzaron poco a poco con dificultad y sélo lograron
llegar a Rose raan cerca de Rio Metates, |las personas bailaron alrededor de Tata
Chu, pensando que se lo llevarian a Guerrero. De pronto desaparecio la imagen y
las personar tuvieron que regresar a Copala pues ahi se apareci6 el santo.

Entonces le preguntaron “;ipor qué no quieres ir con nosotros?" y Tata Chu
contestd “no quiero ir con ustedes porque en Guerrero hace mucho calor y hay
muchos mosquitos, en cambio en Copala no hace frio y hay muchas flores
bonitas”. Los guerrerenses se fueron tristes prometiendo volver cada Tercer
Viemes de Cuaresma a visitarlo. Es por esa razén que, cada afio, el santuario de
la iglesia de San Juan Capala es visitado por peregrinos de Guerrero y de muchas

otras comunidades.'?

Es importante sefalar que las dimensiones del territorio triqui han variado
considerablemente en su perjuicio debido al despojo sufrido desde la llegada de
los esparioles teniendo su mayor pérdida territorial, tal y como lo sefala Pedro
Lewin:

" 5anto Patrono principal de la region triqui baja, es la representacion de una de las caidas de lesucristo. Su
fJ_esta se celebra el Tercer Viernes de Cuaresma.

Y Historia relatada por la joven Brigida Martines de Jesas durante el Diplomado Educacidn para lg
Autonomia,
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Sufrieron expropiaciones territoriales durante los siglos XVIII y XIX por
poblacién mestiza y mixteca, ademas de que los conflictos agrarios en el

presente siglo siguen afectando su territorio (Lewin, 1999:216)"*

Por lo anterior el pueblo triqui se ha organizado en distintos tiempos para
defender su territorio ya sea por la via juridica-politica o militarmente, hecho que
permanece de manera muy vigente en la memoria colectiva de este pueblo y
forma parte de las historias que han sido heredadas a través de los siglos:

Se cuenta que los abuelitos se formaron en el Chuma'a y después se regaron
por todas partes del pueblo. También se dice que antes habia muchos
problemas con los mixtecos porque ellos siempre querian quitar el territorio de
la gente triqui, porque los triquis tenian su territorio grande, abarcando desde
Zacatepec, Teposcolula y Monteverde. Los triquis siempre han defendido su
territorio por eso, y hasta el momento los triquis son mas importantes y saben
valorar lo que tienen y asi seguiradn hasta el infinito, porque ellos son gente
que si tienen valor para defender su territorio, a la vez los del gobierno dicen
que los triquis son cobardes y los discriminan. Ellos por eso se organizan y
trabajan de manera organizado, cuando el gobierno ve que ellos estan

organizados meten su politica para dividirlos. ™
Los triquis mas alla del Chuma’a: la migracion

Pero los triguis no se encuentran unicamente en su regién, han tenido que migrar
a otras partes del pais o Estados Unidos. La fuerte identidad cultural de los triquis
como pueblo, se ve claramente reflejada en las diversas comunidades triquis
migrantes. Actualmente los triquis tienen presencia mas alla de los Chuma’a, la
violencia intracomunitaria en la region, surgida a principios del siglo XX e
incrementada en las Ulltimas décadas debido a la represién politica iniciada a
finales de los 70 y principios de los 80; y a los efectos de las politicas econémicas
neoliberales expresadas en la caida en los precios del café y de los cultivos

¥ La superficie actual de nicleos agrarios Triquis se registran como sigue! San Juan Copala: 20 002-88-96 ha,
San Andrés Chicahuaxtla: 5 005-00-00 ha; Santo Domingo del Estado: 2 278-27-10.04; San Martin Itunyoso:
1 420-00-00 ha; San José Xochixtlan: 1 797-00-00 ha. Total actual del territorio Trigui: 30 503-16-06.04 ha.
(nota de Lewin, 1999: 217).

" Reflexion de la maestra Luisa Matra Merino durante el Diplamado Educacion para la Autonomia
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agricolas en general; asi como al olvido institucional en la region, ha obligado a
muchas familias triquis a dejar sus pueblos, convirtiendo la migracion en una
forma de exilio para salvar la vida, buscar empleos y servicios que en su regién no
pueden conseguir. En este sentido, si bien la migracion se debe a motivos
economicos, la principal razén es por motivos politicos, como lo explica Don
Enrique Acevedo, lider triqui exiliado en la Ciudad de México:

La causa principal de la migracién por la que los indigenas triquis se han
dispersado de su comunidad es que hace tiempo ha habido una situacion
politica represiva... en los afios setentas u ochentas, ha habido represién
politica en nuestra comunidad es por eso que poco a poco fuimos llegando a
la ciudad de México™.

Como se comentaba lineas arriba, la region de Copala es rica en tierras y
zonas de bosque, cuentan con agua y con un clima templado muy agradable y
bueno para el cultivo de café, platano, mamey, mango, y maiz. Sin embargo la
situacion de violencia ha llevado a muchos triquis a abandonar sus huertos en
contra de su voluntad. El maestro y lider triqui Paulino Martinez Delia sefialaba
que, a diferencia de otros pueblos:

[...] los triquis salen a trabajar. Aunque haya tierra productiva, no hay
tranquilidad, no hay paz. No hay garantia para nosolros. La gente prefiere irse
a buscar la vida. Se va a Baja California, a Culiacan, al norte. La mas se va a
San Quintin y Ensenada’®

Asi mismo en un testimonio mas actual (2009) las palabras de Don Albino
Fuentes, migrante triqui, coinciden con las del profesor finado:

Aqui hay mucho que hacer perc nada mas por los problemas, por el conflicto
mucha gente salimos para trabajar a los Estados Unidos y también a otros
Estados de este pais [...] por el problema por eso es que la gente no le gusta
estar aqui, porque contamos con suficiente terreno en la region triqui. los

** Entrevista al lider triqui Enrique Acevedo, integrante del Movimiento de Artesanos Indigenas Zapatistas.
Radio Sabotaje.

'® "Guerra sin fin" La jornada, suplemento Ojarasca no. 118 febrero de 2007, Entrevista realizada por
Federico Bresserer 1987.
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terrenos son muy ricos, hay mucho forestal, todo, pero por el prablema la
gente sale a trabajar afuera. 7

Esta migracién masiva de los triquis no se circunscribe Unicamente a las
ciudades vecinas de la region, como Tlaxiaco, Juxtlahuaca, Putla o Huajuapan, se
habla de su presencia en al menos 16 estados de la Republica Mexicana y en
algunos Estados de la Unién Americana en los cuales se hallan distribuidos
desempefiando trabajos agricolas y vendiendo artesanias, principalmente'.
Aungque no se cuenta con datos precisos Jorge Albino, vocero del Municipio
Auténomo de San Juan Copala (MASJC), estima que la violencia ha expulsado a

unos 12 mil triquis.'®

, Pedro Lewin considera que dos terceras partes de la
poblacion triqui total se refugian en distintos lugares fuera de la regiéon, hecho que

se Illustra con la siguiente grafica:
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" Entrevista realizada por Carmela Carifio y Armando Martinez a Don Albino Fuentes en San Juan Copala,
Oaxaca. Agosto de 2009,

* se pueden encontrar grupos, comunidades y organizaciones de triquis en por lo menos 16 estados de la
replblica mexicana. Los tres principales destinos a nivel nacional son: San Quintin en Baja California, el
Distrito Federal y la capital caxaguefia. También se dirigen a los estados de Jalisco, Sonora, Sinaloa, Nuevo
Leon, Coahuila, San Luis Potosi, Querétaro, Veracruz, Morelos, Puebla, Chihuahua, Tamaulipas, Estado de
México (Diaz, 2007:103-104; Paris, 2008). Asimismo migran con o sin papeles a los Estados Unidos
principalmente a los Estados de Alaska, Arizona, California, Connecticut, Florida, Georgia, Indiana, Michigan,
Nueva York, Ohio, Oregon y Washington (Paris, 2006:76; Diaz,2007:109), asi coma a Canada y Alaska, segin
testimonios escuchadas en nuestea estancia en MASIC,

% Lopez Alberto, “Triquis, entre miedo y pobreza” en £ Universal, Miércoles 18 de Abril.

* poblacion trigui segun residencia (Lewin,2007: 37)
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Ante este panorama resulta interesante preguntarse entonces ;cémo, frente
a este exilio forzoso casi genocida, ha sobrevivido el pueblo triqui? Respondiendo
a esta cuestion y retomando el siguiente planteamiento de Gilberto Giménez:

La desterritorializacion  fisica no  implica automaticamente la
“desterritorializacion” en términos simbélicos y subjetivos... cuando se emigra
a tierras lejanas, frecuentemente se lleva <<la patria adentro>> (Giménez,
1996: 15).

en este sentido, los triquis que emigran a otros lugares abandanan fisicamente el
Chuma’a, recorrido desde la infancia como parte del quehacer cotidiano, al ir por
la lefia, cazar algun venado o conejo, mediante el trabajo agricola, en sus fiestas y
tradiciones, ese Temiforio Sagrado con el que comparten el [si'a (tepache) en
festividades religiosas y al que brindan ofrendas para agradecer a la lluvia, la tierra
y la existencia todos los afos®', sin embargo no pierden el apego al Chuma'a,
pues lo llevan consigo a donde quiera que van mediante su lengua, su vestimenta,
sus comidas, sus remedios, los cargos, sus creencias, en otras palabras, con su
identidad, plasmandola en los lugares a los que llegan y reinventando el Chuma’a
en donde se establecen, es decir, el exlio no se traduce en una
desterritorializacién en términos simbolicos, pues muchas de las celebraciones se

continuan realizando fuera del Chuma’a.

Asi, los triquis migrantes se agrupan y conviven en sus nuevos destinos de
acuerdo a sus comunidades de procedencia; los de Copala con los de Copala, los
de Chicahuaxtla con los de Chicahuaxtla, inclusive, sea en casas de cartén en
predios, en departamentos o en colonias, se organizan por barrios de procedencia,
por familias o por filiacién politica, conservando fuertes vinculos mediante cargos o
mayordomias, compadrazgos, tequios, etc, con sus comunidades de origen, En
ese sentido, metafaricamente hablando, las familias triquis, que han decidido o se

han visto cbligadas, a dejar el lugar donde se encuentra enterrado su ombligo y

* Uno de los rituales mas importantes entre los Triquis de Chicahuaxtla y Copala es la peticion de lluvia, en
adoracion del Dios Rayo y la Diosa Naj anj du'ui que se realiza en la Cueva del Rayo (Dukug Du'ui).
(Lewin.1999:245),
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placenta, se encuentran conectados o amarrados, semejando los hilos de los
telares de cintura triquis, a su Chuma’ a.

Por ello, sea en San Quintin, en Querétaro, en la Ciudad de México o en
California, los y las triquis nunca dejan de participar y trabajar para sus pueblos
natales, en la mayoria de los casos, el migrar soélo representa una
transterritorializacion del Chuma' a, recreando nuevas comunidades triquis en los
lugares de destino migratorio que referencialmente se encuentran ligadas a los

centros politicos-culturales sagrados.

Diversa y compleja es la vida fuera del Chuma'a, tanto en los campos
agricolas del norte de nuestro pais, donde lo que se cultiva es vendido en los
centros comerciales de Estados Unidos, y se convive con compafieros y
companeras de otras etnias, bajo jornadas de trabajo extenuantes y en
condiciones de vida precarias, en campamentos donde muchas veces na se
cuenta con agua potable o drenaje, mucho menos escuelas para los hijos, ni un
lugar digno dénde reposar y recuperar el cuerpo, asi como en la ciudad, enorme y
fria, donde la discriminacién y la pobreza calan cotidianamente, los triquis en la
ciudad son vistos y tratados como objetos que contrastan con la modemidad de
las metrdpolis, como cobstaculos para las calles y plazas donde su (nico delito es
trabajar vendiendo las artesanias que ancestralmente han tejido las manos de las
anachi’a (abuelas). A pesar de ello, el trabajo en estos lugares hostiles ha
permitido a muchas familias triquis obtener ingresos y acceder a servicios como
salud, educacion y vivienda. Es importante destacar que a pesar de las
adversidades antes descritas, |a identidad triqui no se pierde, sino, muchas de las

veces se fortalece al estar en un lugar ajeno.

Todas estas circunstancias han generado que de alguna u otra forma, en
cada uno de los nuevos espacios resignificados por los triquis alrededor del pais o
Estados Unidos, se respire el copal y se mire el vivo color rojo de los huipiles de
las chana xi‘an (mujeres triquis), y se establezcan nuevas comunidades triquis a
imagen y semejanza de las “originales”, asi por ejemplo en el valle de San Quintin,

en Baja California, existe un asentamiento triqui llamado Nuevo San Juan Copala;

26



en el DF se agrupan las familias por comunidad, como si estuvieran en su territorio
natal, y en Estados Unidos se puede disfrutar de la comida triqui, como nos
comenta Don Albino Fuentes:

De aqui [Copala] se manda hoja de hierbasanta, hoja de aguacate, chile seco,
totopos o cualquier cosita, de aqui lo mandamos para alla y ellos preparan
sus comidas alla, [...], a veces lo mandan por el correo o por ofra paqueteria
pero al mandarlo de aqui para alla tarda como 15 o 20 dias en llegar[...] yo,
cuando estaba en Estados Unidos recibia todo eso, me mandaba mi esposa
todo lo que yo necesitaba, se lo pedia por teléfono y si me lo mandaba, si me
llegaban los totopos.

En estas nuevas comunidades se recrea el ambiente triqui lo mas posible, la
comunicacién con el Chuma’a Copala es muy cercana, entre estos "pueblos
satélites” triquis existe una vitalidad de Ia cultura observable en una boda, en una
fiesta, en la comida, el vestido y en la conformacion de organizaciones con la
finalidad de gestionar beneficios para los nuevos asentamientos, la lucha en estos
nuevos territorios es a la vez muy distinta, con nuevos interlocutores y formas de
vida distintas; y por ofro lado muy similar, pues se tiene que |uchar por su
dignidad, por su derecho a ser triquis y vivir dignamente.

La Conquista: vision occidental vs vision mesoamericana

La Conquista de Mesoamerica, marcé procesos econdmicos, politicos, sociales y
culturales sin precedentes en el paradigma civilizatorio de la Humanidad. El
encuentro-desencuentro entre dos mundos que se desconocian mutuamente y
que habian construido culturalmente, en tiempos y espacios distintos y distantes,
formas muy diferentes de concebir su realidad, cre6 una de las mas grandes
paradojas del planeta Tierra: la revitalizacion del autodenominado Viejo Mundo,
enriqueciendo y sentando las bases del desarrollo de Europa abriendo el dilema
de la modemidad, a partir del envilecimiento del recién descubierto y bautizado
Nuevo Mundo, saqueando y destruyendo a su MNalura (recursos naturales), y

* Entrevista realizada por Carmela Carifio y Armando Martinez a Don Albino Fuentes en San Juan Copala,
Oaxaca. Agosto de 2009,
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explotando y destruyendo su Cultura (recursos humanos). El dominio ejercido por
la vision de occidente como Unica y mejor forma de arganizacién humana frente a

la vision mesoamericana, marco el destino de ambas partes.

El Desarrollo y la Cultura, fueron conceptos que se plantearon a partir de la
ofredad, es decir, Europa se convirtid6 en el constructor de ambos conceptos.
Algunos autores como Diaz-Polanco, afirman que el chogue de civilizaciones de
1492, abre el camino para un nuevo orden mundial planteado desde la nocion,
también naciente, de la modernidad, en donde los habitantes originales de lo que
ellos denominaron América, asi como sus descendientes, ocuparian, por decision
de los conquistadores, el lugar de los pueblos dominados y oprimidos (Diaz-
Polanco, 1997; 19).

Uno de los criterios que mayor influencia tuvieron para discriminar, ignorar y
destruir las culturas y civilizaciones mesoamericanas, fue precisamente creer en
los conceptos europeos de cultura y civilizacién como Unicos y verdaderos, y con

ello justificar el destina de los conquistados.

Al descubrir el Nuevo Mundo, los conquistadores se enfrentaron a la
diversidad biologica, pero fundamentalmente a la diversidad cultural que planteaba
un equilibrio entre la naturaleza y la vida de los seres humanos, es decir, una
forma distinta de ver el universo y el destino de la humanidad, sin embargo, esta
vision no quiso ser comprendida, por el contrario, al ser diferente a la propia, se le

condend coma fracional, no humana y diabdlica. En palabras de Florescano:

El argumento de que los aborigenes carecian de escritura se unid a aquellos
que los describian como barbaros, al margen de la civilizacion. . .Esta idea se
generalizé en el Renacimiento e impuso la creencia de que la cultura escrita
era el logro mas alto alcanzado por la humanidad y el patréon con el cual
habrian de medirse disciplinas como la historia, el derecho, la literatura, la
filosofia, la teologia y las ciencias (Florescano, 2002, 98).

Ante este prejuicio, cargado de racismo y con una plena justificacion para la
explotacién y despojo de los pueblos, mediante el trabajo de sus habitantes vy la
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destruccion y saqueo de sus territorios, el habitante del Nuevo Mundo y su
territorio, fueron convertidos en objefos por el conquistador ‘el salvaje y la
naturaleza son, de hecho, las dos caras del mismo designio: domesticar la

'naturaleza del salvaje’, convirtiéndola en un recurso natural” (Santos, 2003; 76).

Desde los primeros viajes de espafoles y portugueses hacia el Nuevo
Mundo, jamas se pensé en un didlogo entre culturas, porque los europeos no
concibieron siquiera como ofro al conquistado, por la sencilla razén de no ser

humano:

El salvaje es la diferencia incapaz de constituirse en alteridad, no es el otro
porque no es siquiera plenamente humano. Su diferencia es la medida de su
inferioridad. Por eso, lejos de constituir una amenaza civilizatoria, es tan sélo
una amenaza irracional. Su valor es el de su utilidad. Solo vale la pena
confrontario en la medida en que es un recurso o una via de acceso a un
recurso. La incondicionalidad de los fines justifica el total pragmatismo de los
medios: esclavitud, genocidio, apropiacion, conversion, asimilacion (Santos,
2003; 73).

Durante la Colonia se pueden adverlir tres posturas claves enfrentadas
respecto a qué hacer con los pueblos indios que habian sobrevivido ante la
conquista;

La que preconizaba la imposicién del sistema espaiiol, sin concesiones de
ningun tipo a los pueblos indios; la que recomendaba mantener separados a
los indigenas de los espafoles; y finalmente la que demandaba el
reconocimienio de la autodeterminacion india y la instauracion de una
autonomia acorde con el proyecto colonial (Diaz-Polanco, 1997, 19).

Una concertacién entre las tres propuestas trajo consigo una serie de
medidas que no precisamente beneficiaron a los pueblos indigenas, lo cierto fue
que las Republicas de Indios se convirtieron en un mecanismo mediante el cual la
Corona Espanola, podia mantener control economico sobre esos territorios,
ademas del control politico sobre los espafoles que estaban haciendo la

Conquista y aumentaban cada vez mas sus posesiones de tierras.
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Si bien la colonia tuvo sus mayores glorias gracias a la espada y la religion,
no se puede menospreciar la influencia que tuvo el lenguaje en las batallas, que
se tenian que ganar con sangre y sudor, pero también con ideas y significados,
desapareciendo los mitos prehispanicos (historias prehispanicas) y construyendo
una historia de acuerdo con su vision de vencedores (historia colonial), intentando
despojar al conquistado, claramente, de su caracter como sujeto histérico:

Walter Mignolo sostiene que la afirmacién de que los abarigenes de América
eran pueblos salvajes descansaba en el argumento de gue carecian de
escritura alfabética, y por tanto de registros histéricos validos, cuyo modelo
eran los relatos griegos (Florescano, 2002; 103).

Cada region, cada territorio, cada pueblo, fue bautizado y marcado por
Occidente, desconociendo o vaciando la compleja construccion de significados y
representaciones culturales previamente establecidas por cada uno de los pueblos
mesoamericanos. Si la espada fue la vanguardia en las batallas de colonizacién,
las ciencias y el lenguaje fueron posicionandose de forma estratégica después de
los combates armados para transformar y codificar con nuevos significados, el
Nuevo Mundo:

La conguista elimind el mundoe indigena como sujeto de la historia e instaurd
un discurso histérico nuevo en casi todos los aspectos. De manera violenta y
progresiva el discurso del conquistador impuso un nuevo lenguaje, le dio otro
sentido al desarrollo histérico e introdujo una nueva manera de representar el
pasado|...]Jel lenguaje acompaiia y completa el proceso miltar de la
conquista, pues nombra, denomina y confiere un nuevo significado a la
naturaleza, los hombres y las culturas nativas (Florescano, 1995; 261).

Es muy claro como las ciencias jugaron un papel muy importante en la
justificacion, en la explotacion, explicacion e inventariado de la Conquista, la

historia de dominacion y el saqueo de recursos naturales:

La geografia, los seres humanos y la historia americana comenzarcn a ser
definidos con los codigos mentales y escriturales europeos, al mismo tiempo
que los modos nativos que antes habian servido para interpretar la realidad
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americana fueron tachados de incomprensibles y descalificados por criterios

que les negaban la condicién de civilizados (Florescano, 2002; 97).

Esta batalla del lenguaje fue quizas la mas devastadora en el sentido de
recrear y poner nuevos nombres y significados al entomo que, culturalmente,
poseia gran valor para los pueblos dominados y expresaba su cosmovision de
equilibrio entre su existencia y la naturaleza. Uno de esos golpes drasticos fue en
contra de la territorialidad preexistente de los pueblos mesoamericanos, con el
reconocimiento juridico de las Republicas de indios, se llevé a cabo un gran
“reordenamiento” territorial que desaparecid o atomizé comunidades y pueblos
enteros existentes antes de la llegada de los conquistadores europeos. Como
afirma Diaz-Polanco:

La comunidad habia existido antes del régimen colonial; pero con éste sufrio
una alteracion esencial. Respecto al pasado prehispanico, el gran cambio
consistié en convertir el nicleo comunal en el espacio social de los indios,
eliminando los preexistentes pisos superiores de organizacion
socioecondmica, cultural y politica, y la territorialidad que les correspondia
(Diaz-Polanco, 1997; 20).

es decir, lo que plantearon los esparoles con las comunidades indias, fue la
fragmentaciéon de lo que anteriormente eran los imperios o ciudades-estados,
sefnorios o sistemas cacicales prehispanicos, desarticulando o destruyendo las
fases jerarquicas construidas por la organizacion prehispanica planteando, como
unica forma jurisdiccional, a la comunidad, “sin que intervenga entre comunidad y
Estado colonial ninguna estructura politica intermedia como expresién indigena de
una autoridad supracomunal” (Ibidem).

Este proceso de Conquista marco definitivamente el proceso de destruccion
y despojo de los territorios indigenas, pero sobre todo, la dominacién y racismo
que hasta nuestros dias prevalece sobre las formas de organizacion, politica,
econdémica, cultural y social de los pueblos indigenas en nuestro pais por parte de
quienes han tenido en sus manos el destino de la construccion del Estado

mexicano a lo largo de su historia. La discriminacion y la catalogacion de los
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conocimientos mesoamericanos, como “inferiores” o “invalidos”, continuan siendo

una de las principales caracteristicas en nuestra sociedad actual.

La Conquista en la region triqui: el surgimiento del mito en torno al “triqui

salvaje”

Tampoco se cuenta con datos exactos sobre la llegada de los primeros espanoles
al territorio triqui, sin embargo es muy probable que las encomiendas espaficlas se
plantaran en las ciudades importantes como Juxtlahuaca, Tlaxiaco y Putla desde
inicios de la Conquista y también que unas cuantas familias espaficlas se
aduenaran de tierras de los pueblos (Lopez Barcenas, 2007(a)).

Gerhard habla de la existencia de San Juan Caopala, sin embargo desconoce

bajo qué dominio se encontraba para 1600:

No estamos seguros de si San Juan Copala era sujeto de Puctla, de
Justlaguaca, Tecomastlaguaca(sic) o Tlaxiaco, en 1600 esta comunidad
trique tenia dos pequefias estancias que debian ser reducidas a Puctla(sic).
El nombre trique de Copala era Sahatnuncuti (Gerhard, 1986, 170).

El primer cacique espafiol del que se tenga registro lo plantea Agustin Garcia
Alcaraz de la siguiente forma:

No sabemos con exactitud, como ni cuando fueron sometido los triquis por los
espanoles, pero debi6é ser a principios de la Conquista, pues tenemos una
noticia del siglo XVII, en que don Martin José de Villagbmez alega que las
tierras de los triquis son suyas por herencia de su famila (Garcia Alcaraz,
1997, 184).

El periodo colonial parece haber transcurrido de distintas farmas entre
Chicahuaxtla y Copala, pero con el mismo resultado. el despojo de sus tierras y
recursos naturales mediante la introduccion de nuevos cultivos y la ganaderia; asi
como del intento de un despojo cultural mediante la accidon evangelizadora de la

Iglesia Catélica con la intencién de someterlos espiritualmente:
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Hacia 1537 se habla de un cacicazgo llamado Chicahuaxtla y Copala que
posteriormente queda sometidoe a los espanoles, formando parte de la
encomienda de Don Tristan de Luna y Arellano (1548), los indigenas trabajan
sus huertos familiares y sementeras, mientras proliferan cafiaverales y
rebafios ajenos en suelo friqui, en franca competencia con el ganado menor
propiedad de las comunidades, a tal grado que en enero de 1560, una
disposicion Virreinal ordena que no se les impida el aprovechamiento de los
pastos comunes (Nieto,s/f,16).

A partir de ese momento, y en adelante, las leyes vigentes de la Colonia
favorecieron a los caciques espafoles como poseedores de pastos y tierras
comunales de los triquis, dejandoles Gnicamente su milpa y huertos familiares para
el autoconsumo. El espafiol podia arrendar las tierras, y de hecho lo hizo, para
infroducir los nuevos cultivos y la ganaderia, que desequilibraron los ecosistemas
y modificaron las costumbres triquis. Poco a poco los caciques fueron adquiriendo
de manera impune mas y mas extensiones de tierra llegando a controlar, ademas
de Chicahuaxtla y Copala, otros pueblos como: Acatlan, Petlalcingo, Santo
Domingo, San Gerénimo, Totoltepec, Guajuapa, Silacayoapa, Yanhuitlan, tal es el
caso de Martin José de Villagomez Guzman y Pimentel (Garcia Alcaraz, 1997;
187). Asi transcurrié la Colonia y el pueblo triqui se mantuvo bajo cacicazgos
practicamente hasta el siglo XVIII, perdiendo en este periodo cerca del 30 por
ciento de su territorio original (20 000 ha aproximadamente), a manos de mestizos
y mixtecos (Lewin, 1999 218).

En el caso especifico de los triquis. Las condiciones geograficas de la region,
permitieron la defensa de parte de su territorio y cultura, en un inicio, los
espafoles se apoderaban de las mejores tierras ubicadas en los valles y cerca de
afluentes de rios, y menospreciaron las de menor acceso, de tipo montafnoso y
poco productivas, por esta razon, no se establecieron directamente entre los
triquis, sino en las poblaciones que circundan su territorio: Putla, Tlaxiaco y
Juxtlahuaca.
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Con la vocacion expansionista y conquistadora de los esparioles, y bajo el
concepto de la “superioridad” europea, las practicas sociales, culturales y
econémicas de los triquis fueron asumidas como opuestas a la vision occidental,
asi, el rico y megadiverso territorio triqui, a los ojos de los conquistadores,
resultaba una inmensa region desperdiciada, conformada por tierras comunales
que no permitian e} desarrollo de dicha regién, por lo que era urgente arrebatarlo y
orientarlo hacia nuevos destinos, principalmente el cultivo de caria y la incursion
de ganaderia de vacas y chivos, que significaban ganancias econdmicas a los

caciques espanoles.

En torno a los despojos territoriales sufridos por los triquis durante el periodo
colonial existen diversos documentos revisados y citados por autores como César
Huerta Rios y Agustin Garcia Alcaraz, entre otros, y cuyo recuento y sintesis de
los mismos se encuentran ampliamente descritos por Francisco Lépez Barcenas
en su libro de reciente publicacion San Juan Copala dominacién politica y

resistencia popular. (Lopez Barcenas, 2009)
La Independencia y la nueva conquista de los pueblos indigenas de México

A lo largo del siglo XIX, se fueron dando los diferentes movimientos
independentistas en Ameérica Latina, y con ello las disputas de poder entre la élite
criolla y espafiola que comenzd a formar una clase acomodada en la Nueva
Espana, tomando diversos cursos al interior de cada uno de los nacientes Estados

nacionales. Como afirma Walter Heredia:

Nuestros estados republicanos desde su nacimiento y con la independencia,
desarrollaron politicas de negacion, marginacion y exclusion hacia las culturas
y pueblos originarios: los proyectos de construccidn de sus identidades
nacionales se realizaron sin o contra los indigenas, a decir de Jose Carlos
Maridtegui, y ese es el elemento comin de la experiencia histérica de los
paises latinoamericanos en sus relaciones con nuestras culturas originarias
(Heredia, 2002; 158).
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En el caso de nuestro pais, es muy sabido el destino que tuvo la
Independencia, colocanda en el poder a los criollos realistas que combatieron al
ejército insurgente encabezado por Hidalgo, Morelos y Guerrero, pero que en una
estrategia astuta, se reacomodaron politica y econdémicamente colocandolos como
los héroes que finiquitaron la Independencia.

La vida independiente de México, lejos de representar un cambio
revolucionario que presagiara un cambio profundo en la vida de los pueblos indios
del pais, se convirtié en la preparacion de un terreno fértil para el surgimiento de la
nueva burguesia capitalista autéctona, comenzando con una larga historia de
reacomodos y ajustes politicos entre la nueva clase politica criolla, dejando al
margen de la construccion del nuevo Estado-nacion, a los pueblos indigenas que
representaban la mayor parte de la poblacion del territorio mexicano. El caos
politico caracterizd esta época inicial del pais, originado por las pugnas entre los
poderes facticos contemporaneos a la Independencia. En primer lugar, la disputa
por el poder entre el Estado y la Iglesia; en segundo términa, los enfrentamientos
por la organizacién politica del pais entre centralistas y federalistas acarreando
enfrentamientos entre los poderes regionales y las comunidades agrarias.

El triunfo de los liberales marcé de forma decisiva el rumbo tomado tras la
consolidacion del Estado mexicano, asi como el proyecto de naciéon que se
planteé como meta basica para el progreso del nuevo pals, a imagen y semejanza
de los paises desarrollados de Europa y de Estados Unidos, pais vecino. La
influencia de la /lustracion europea comenzé a permear entre los intelectuales y
politicos de la época independiente, tal y como plantea David Brading:

En pocas palabras los idedlogos liberales contemplaban una republica federal
democratica, gobernada por instituciones represeniativas. una sociedad
secular libre de la influencia clerical; una nacion de pequeifios propietarios,
campesinos y maestros artesanos; con el libre juego del interés individual
liberado de las leyes restrictivas y del privilegio artificial. Irrevocablemente
individualistas, asumian la doctrina econdémica clasica de la mano invisible

que armonizaba los intereses del individuo con los de la sociedad. Una vez
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que hubieran desaparecido los obstaculos que impedian el desarrollo de la
libre empresa, la actividad del Estado quedaba reducida a la defensa
nacional, la educacion y la seguridad interna (Brading, 1995, 101).

Por ello, para los artifices del Estado naciente, los dos obstaculos
significativos que impedian el desarrollo y la consolidacién del propio Estado-
nacion, por representar los simbolos del pasado colonial, eran: la Iglesia y los
indios. La primera, acumulaba demasiados bienes, tenia privilegios legales y
ademas ejercia control sobre la educacién. Los segundos, eran el lastre por el cual
no se modernizaba la nacién, pues al tener “privilegios legales" adquiridos durante
la Colonia, detenian el progreso econémico del pais, por esa razén, tendrian que
ser integrados al desarrollo para permitir el acceso a sus recursos de forma legal,

ya que como plantea el mismo Brading:

El otro obstaculo al progreso era la supervivencia del indio como entidad
legal. Mas un estorbo que un desafio, el indio manifestaba muchos de los
defectos de la iglesia. El indio, objeto de toda una legislacion colonial
destinada a protegerio, poseia privilegios legales que lo separaban del resto
de los ciudadanos. Peor todavia, los pueblos indios, gobernados por sus
propios magistrados, preservaban, a la luz del siglo XiX, el principio
retrogrado de la tenencia comunal de la tierra (Brading, 1995, 105).

En este sentido, las nuevas legislaciones comenzaron a disputar
juridicamente por un lado, las tierras, bienes y privilegios tributarios que durante la
Colonia habia obtenido la Iglesia; por otro los territorios y organizacion politica,
economica y cultural de las comunidades indigenas, que recién se habian
adaptado a las condiciones establecidas por la Corona espanola, y que
nuevamente se verian despojadas, discriminadas y explotadas por la nueva
organizacion del Estado. Un ejemplo de ello fue el decreto de la Ley de

Municipalizacion que:

|...] derogd la antigua distincion entre ayuntamiento espafol y cabildo
indigena, y trajo consigo la ‘apertura’ de las comunidades a los poderes
municipales. Al transformar el sustento demografico para la constitucién de
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los municipios®, el régimen municipal significé una reestructuracién politico-

administrativa de las relaciones entre indios y meslizos (Lewin, 1999; 220).

Asi, las nuevas condiciones que se generaron a partir de la Independencia
de México se tradujeron en lo que varios autores denominan una Segunda

Congquista sobre los indigenas de nuestro pais:

Las guerras de independencia del siglo XIX acabaron con la colonizacion
extranjera —espafiola o portuguesa- pero quienes accedieron al poder
siguieron viendo a los pueblos indigenas como colonias (Lopez Barcenas,
2007(b):13).

En el nuevo México independiente los habitantes aparecieron como nuevos
ciudadanos con igualdad juridica y con la promesa de un trato en igualdad de
condiciones para los indios, sin embargo, lo que pareceria ser un avance en
materia de derechos se tornd en el principal enemigo de los pueblos indigenas, tal
y como lo expresa Rodolfo Stavenhagen:

La efectiva desigualdad econdmica y social de los indigenas los coloco en
situacién desventajosa y la igualdad juridica tuvo como efecto verdadero el
agravamiento de la situacion de los indios. Las consecuencias inmediatas del
igualitarismo eran dos: el indio podia ahora disponer libremente de si mismo
en el mercado de trabajo y la tierra que ocupaba podia pasar a ser propiedad
privada (Stavenhagen, 1984: 204).

En canclusién, con la Independencia de nuestro pais, el liberalismo reing en
los postulados que le dieron forma a la “nueva patria” generando nuevas formas
de colonizacion, discriminacion y despojo hacia los pueblos indigenas.

En lugar de los 360 habitantes estipulados por la Colonia, ahora se requeria de 1000 para funcionar como
gobierno autdénoma. [nota del Autor}
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Los triquis frente a la nacion independiente

La participacion del pueblo triqui durante el movimiento independentista parece
haber sido amplia y decidida al lado de José Maria Morelos y Pavon, logrando con
ello sobrevivir como pueblo e impedir, al igual gque frente a los esparioles en la
primera conquista, que sus Chuma’a, sucumbieran frente a las nuevas élites
criolas gue se posicioharon en la region, aungue vale decir que dicha
sobrevivencia tendria nuevas y serias limitaciones politicas y econémicas.

Hilario Alonso Medina, es recordado hasta nuestros dias por los triquis como
popularmente lo conocian: “Hilarién®, el héroe triqui de la Independencia, quien al
lado de su hermano Jacobo Alonso Medina, por cierto menos recordado que su
consanguineo, peled entre las filas del cura originario de Valladolid (hoy Morelia,
Michoacan). Podemos imaginar que su participacion armada fue relevante al
grado de lograr que los Churna’a fueran reconocidos como cabeceras municipales,
nueva figura politico-territorial nacida de la Independencia, y contradiciendo lo que
Jaime Nieto Ramirez plantea en su tesis de licenciatura:

Los habitantes de la zona triqui pasan de la situacion colonial a la de
ciudadanos independientes sin darse cuenta de lo ocurrido (Nieto, s/f; 18).

Dicho planteamiento considera que los triquis “pasaron de noche” durante
este proceso revolucionario, la verdad es que su participacion fue activa mas que
pasiva. (Lopez Barcenas, 2009). Lo que también es cierto es que al ser
proclamada la Independencia en la mixteca oaxaquefia ocurrid algo similar a lo
que nivel nacional sucedia, el reposicionamiento de la élite criolla en detrimento de
los pueblos indios que pusieron la sangre en los combates armados.

Con la toma de Huajuapan, el 21 de Junio de 1821, Antonio de Ledn
praclamé la Independencia en la Regién Mixteca. Dicho personaje fue aliado del
también realista “arrepentido” Agustin de Iturbide. Hijo de un rico ganadero
espanol, De Leén no tenia ningun aprecio por las comunidades indigenas que
habian luchado al lado de Morelos y Vicente Guerrero este dltimo al que él

personalmente, en su faceta de realista, habia derrotado anteriormente, por lo que
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en su nueva faceta de "independentista” no tendria ningtin reparo en escuchar las

demandas indias.?*

Terminada la fase armada de la Independencia, tuvo aparicion una nueva
disputa por el poder entre federalistas y centralistas. En el caso de Oaxaca dicha
disputa enmarcé la declaracién de Estado libre y soberano en el afio 1823, y tuvo
un impacto directo en el derrotero de la politica regional de la mixteca:

La separacion de Oaxaca de la representacion nacional, constituyéndose en
un estado libre, obedecia a los intereses de quienes en ese momento
ocupaban los puestos politicos en la regién, mayoritariamente criollos.
Antonio de Leon, el jefe politico [de la Mixtecal, era descendiente de
espafioles, lo mismo que José Maria Murguia Lagardi, primer gobemante
después de erigido el estado (Lopez Barcenas, 2007(a):107).

Pero, jqué impacto tendria, en la regién triqui, la consolidacién del poder
regional del General Antonio de Leén? La respuesta a dicha pregunta no se hizo
esperar y casi de inmediato tuvo sus primeros efectos. Para 1825, la Ley de
Divisién y Arreglo de los Partidos que Componen el Estado Libre y Soberano de
Qaxaca, reconocio a San Andrés Chicahuaxtla como cabecera municipal. En
1826, la misma ley, garantizaria similar jerarquia politico-administrativa a San
Juan Copala (Lépez Barcenas, 2009).

Aungue dichas categorias municipales fueron ganadas a sangre por los
triquis, se enfrentaban a una nueva regulaciéon administrativa que tenian que
aprender a usar en su beneficio para mantener: el control sobre su territorio y su
derecho a existir como pueblo triqui, de lo contrario les causaria muchos

™ Personaje que es considerado héroe regional de la Independencia en la historia oficial, sin embargo
combatid en cantra de Vicente Guerrero y después prociamd la Independencia en la Mixteca caxagqueda.
Actualmente la Ciudad de Huajuapan de Ledn lleva este nombre en su honor. “Antonio de Ledn, de origen
espafiol, primerc estuvo al servicio de la corona y como tal alcanzd renombre en toda la Nueva Espafia
combatiendo contra las tropas independentistas del general Vicente Guerrero. Mas tarde, cuando el general
Agustin de lturbide, ohedeciendo a intereses de la nueva clase social que se estaba gestando en el pais,
decidid “aliarse” a Vicente Guerrero como estrategia para dominar el movimiento y terminar con él, Antonio
de Ledn hizo lo propio y proclamé el Plan de lguala en la region mixteca, que era el territorio donde se
movia; transformandose asi, en muy poco tiempo, de defensor del rey a fundador de la nueva
patria”(Barcenas, 2007(b); 111},
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conflictos, ya que, la figura del Municipio como organizacion politica-
administrativa, jugé un papel fundamental en el avance de las ambiciones de las
familias acomodadas de Putla, Juxtlahuaca y Tlaxiaco debido a que las decisiones
de las autoridades triquis quedarian constrefiidas a éstas, acometiendo de nuevo
en contra de las tierras comunales triquis, permitiéndoles, con las nuevas leyes
municipales, ejercer con mayor intensidad su dominio, tal y como lo plante Alicia
Barabas:

El Municipio construido por el emergente Estado nacional en el siglo XIX,
desdibujé alin mas el concepto de territorio indigena... la nueva concepcion
del municipio como auxiliar del Estado intentaba mantener a las comunidades
amarradas a la politica dictada por el gobierno estatal, y para ello un
procedimiento comun era degradar a las cabeceras municipales indigenas al
estatus de agencias dependientes de las cabeceras mestizas y criollas
(Barabas, 1998, 349).

Asi, los triquis sometidos a estas nuevas disposiciones, sufrieron un nuevo
despojo de sus mejores tierras a manos de Antonio de Leén, quien fue beneficiado
con el arrendamiento de terrenos por orden del ayuntamiento de Putla, ya que,
con el poder politico y militar que tenia, tomaba los terrenos sin pedir permiso para
el pastoreo de sus chivos, que por entonces le redituaba ganancias economicas
muy importantes. Pero no sélo este personaje se beneficid de las decisiones
politicas tomadas por los municipes de las tres ciudades mestizas que triangulan
la regién triqui. Muchos otros caciques se vieron beneficiados para montar
trapiches y haciendas ganaderas itinerantes”, despojando tierras y explotando
fuerza de trabajo tniquis (Lopez Barcenas, 2009).

* Este tipo de haciendas ambulantes, propiedad de ricos mestizos o espanoles, eran beneficiados por las
administraciones locales quienes obligaban a los pueblos rentar sus terrenos para el pastoreo de extensos
rebafios de animales que iban de paso desde |a costa en el pacifico con direccion hacia el Golfo de México,
comercializando el cebo y las pieles. Actualmente La Matonza, tradicion cuyo origen muy probablemente se
encuentre ligado a las haciendas itinerantes, ejemplifica muy claramente cudl era la dindmica de dichas
haciendas, esta tradicion consiste en avanzar con rebaios de chivos por toda la mixteca, partiendo desde
Pinotepa, y con destino hacia Huajuapan y Tehuacéan. Este recorrido culmina con “la matanza” de los chivas
que se fueron alimentando durante el viaje para preparar el “mole de caderas”.
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Los triquis miraron que las condiciones continuaban igual o peor que durante
la Colonia y se apresuraron a levantarse en armas reclamando la posesion de sus
tierras asi como justicia en torno a los limites territoriales, inaugurando lo que seria
un siglo de constantes enfrentamientos con los poderes facticos regionales, en un
inicio encabezados por Hilarién y Jacobo Alonso, y posteriormente por Dionisio
Arriaga y Domingo Santiago.

Para 1832, Hilarion y su hermano encabezan la primera Rebelion en la
mixteca contra del supremo gobierno, mediante acciones directas en contra de los
caciques, como la ocupacién de la Hacienda-Ingenio La Concepcién situada en
territorio triqui, tomando preso a su propietario, el espanol Esperén; y la irrupcion a
la casa de José Maria Carrasco, quien beneficié a Antonio de Leén en perjuicio de
los triquis, en Putla. La represion gubernamental en contra de los pueblos® que se
sumaron a dicha rebelién, sea empuiando machetes o protegiendo la vida de los
lideres triquis a su paso por sus comunidades, queda personificada por el Coronel
Mariano Guzman, comandante de Juxtlahuaca, quien aterrorizaba a las
poblaciones intentando mermar los movimientos de los levantados e incluse
poniendo precio a sus cabezas para que fueran entregados por los pobladores
(Ibid.).

* principalmente triquis de San Juan Copala y mixtecas de Coicoyan de las Flores.

T . ' g .y

* Ruinas de la Hacienda La Concepcian, hoy Concepcion del Progreso, Putla, Oaxaca.. Fotos tornadas por el
Armando Martinez y Carmela Carifio, 2009.
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El movimiento tuvo fuerza por varios aros sin conseguir la rendicion de los
rebeldes. En 1839 es capturado el héroe triqui quien es conducido maniatado
rumbo a Juxtlahuaca para de ahi ser llevado a Oaxaca donde, segun Jaime Nieto,
fue decapitado como escarmiento. La memoria de Hilarion retumba hasta nuestros
dias por montanas y rios de Copala y Chicahuaxtla, gracias a la tradicién oral triqui
que en voz de mujeres y hombres, ancianos y jovenes, evoca el inicio de la

historia reciente del pueblo triqui en defensa de lo propio.

Las agresiones territoriales y las obligaciones tributarias injustas en contra de
los triquis continuaron en los afnos posteriores. Consecuentes con los ideales de
Alonso Medina, surgieron nuevos lideres como Dionisio Arriaga y Domingo
Santiago, forjando un nuevo movimiento en contra de las decisiones impuestas
por los mestizos en contra de sus Chuma‘a, Segin César Huerta el descontento

se suscitd en el afio de 1843:

[cuando] los vecinos del pueblo de San Juan Copala, ofendidos por un
embargo que les hizo el juez de Juxtlahuaca, a solicitud del cura don
Francisco Ballesteros, demandando el pago de sus obvenciones (sic) cayeron
de improviso una noche sobre |a Gltima poblacion. En realidad se trat6 de una
sublevacion contra el despojo de tierras llevada a cabo por mestizos de
Juxtlahuaca. La Revuelta duré cinco afios, en el curso de los cuales se

convirtio en <<guerrillas>> (Huerta, 1981; 41).

Esta nueva rebelion tuvo amplia resonancia en los alrededores de la mixteca
logrando organizar a distintos pueblos armados a tal grado que adquirié el nombre
de La Rebelién de la Montafia y logro formular un plan de lucha conjunto que
cuestionaba directamente el poder politico impuesto por los gobiernos liberales,

asi,

En una proclama emitida el 11 de octubre de 1843, en el paraje Teipulco,
Guerrero, la rebelién tomé un caracter politico, ya que los pueblos declaraban
abiertamente luchar por la reestructuracion del poder local (Lépez Barcenas,
2007(a):126).
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Sin utilizar propiamente el concepto de autonomia, podemos ubicar en los
planteamientos de la rebelion un reclamo sobre los derechos politicos y
territoriales que como pueblos tenian y habian sido negados en la construccion del
Estado mexicano. Las movilizaciones armadas de la poblacién triqui duraron hasta
mediados del siglo XIX,

[...] después, y de manera progresiva, sus lideres comenzaron a dividirse y
algunos entraron en negociacién con sectores oficiales, asumiendo una
discutible representatividad de la causa india. Con todo, este largo periodo de
levantamientos expresaba una reaccion social ante las reformas politicas de
municipalizacién, encamadas por sectores mestizos que avanzaban a una
economia agricola y ganadera en torno a la emergente figura del ranchero (R
Pastor, 1987: 531-535) en (Lewin, 1999: 221).

Este planteamiento de Rodolfo Pastor resulta muy significativo, y podria ser
tomado como el antecedente de las primeras divisiones al interior de las
comunidades triquis, donde algunos ‘“lideres" triquis optaron por aliarse con el
poder oficial, hipotecando los derechos de sus pueblos; por otro lado, permite
ubicar las raices histdricas de la lucha triqui por su territorio y autonomia, asi como

los origenes de la violencia en la region.

Ademas, el estereotipo de “salvajes” atribuida a los triquis, y en especifico a
los del Chuma’a Copala, comenzé a ser mas frecuente en el discurso de quienes
detentaban el poder en la region para justificar la violencia ejercida en contra de
las comunidades que conforman la region triqui baja, tal y como lo describe el
siguiente documento firmado por Antonio de Le6n dirigido al Ministro de Guerra y
Marina:

[...] hay también las circunstancias muy agravantes de que viviendo esos
indios en un estado salvaje, porque diseminados por todos aquellos
montes, en ellos sin reconocer lo que llaman pueblo de Copala a que
jamas se han podido reducir a que vivan, cometen en aquellos montes
todo tipo de crimenes, sobretodo el robo a que estan avezados, no sélo

abrigan a cuantos malhechores se acogen a su favor, sino que los auxilian
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personalmente y estan prontos en todas ocasiones para cuanto es hacer el
mal, siéndome prueba de esa verdad la proteccion que dispensaron al
famosos asesino Hilario Alonso, alias Hilarion, cuya gavilla aumentaron
muchos de los indigenas del mencionado pueblo de Copala, el cual por todas
esas razones, a la irrespetuosidad con que se conducen para con las
autoridades del distrito y por el horroroso atentado cometido después de los
hechos de Juxtlahuaca, y haber degollado a su juez de paz y al escribano de
la municipalidad, los juzgo indignos de toda consideracién y por lo mismo
opino y pido al Supremo Gobierno que disolviéndose el pueblo
mencionado para su castigo y ejemplo de los demas, apruebe, si cree justo,
que a cuantos individuos de él se aprehendan, supuesta la certeza que hay
que todos han tomado parte en la rebelién, se destinen a los trabajos publicos
del camino de Veracruz a México, donde de alguna manera sean utiles a la
sociedad, ya que hasta hoy sélo han servido en ella para causarles
males[...]No omitiendo manifestarle gue siendo los indios de Copala
poseedores de porcion de ganado mayor, he ordenado al mencionado jefe
que recogiendo de aquél todo lo que se pueda, pero que sea precisamente a
los de Copala y no de ningin otro en particular o poblacion, se venda al
mejor postor y su producto, previa una cuenta justificada de la venta, se
introduzca en la Tesoreria Departamental para indemnizarla de los gastos
que esta haciendo en restablecer la tranquilidad que aquellos han alterado y
pretenden aun seguir alterando en los demas del distritos.”

Para el General, igual que para el virrey que instauré la feria de Tercer

Viemes de Cuaresma en Copala, los triquis se encuentran en “estado salvaje" al
no acatar la orden de conformar el pueblo de San Juan Copala, que funge como
centro ceremonial y politico donde, hasta antes de 1970, habitaban danicamente los
mayordomos Y las autoridades, es decir la autoridad religiosa y palitica, ya que,
como hasta la fecha, los barrios o comunidades se encontraban dispersas por las
montanas, Por otro lado, se percibe el genocidio como solucion al “problema de

los triquis”, ademas de robarles ‘legalmente” su ganado, unicamente a los de

“ parte Militar Archivo de la SDN, Expediente XI/481. 3964 en (Durand, 1989; 46). Las negritas las propongo
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Copala (cabe recordar que Antonio de Leén era un rico ganadero), por no ser

“ltiles” a la sociedad.

Lo mismo sucede en la descripcion de un cuadro de Manuel Martinez
Gracida, recuperado en el trabajo Violencia y cambio social en la Region Triqui, de
Parra y Hernandez, donde se compara el caracter de los triquis por regiones, alta
y baja, respecto a los mestizos de Tlaxiaco y Putla. En €l se describe nuevamente
a los de Copala como: indomables (no se subordinan), valientes (no saben medir
el peligro), rencorosos (no olvidan y se vengan), desconfiados (porque creen que
no se les estima o se quiere abusar de su estado), inciviles (por su aislamiento y
su preferencia a vivir en los montes), egoistas (no se ayudan entre ellos y no
permiten la presencia de extrafios en su territorio), supersticiosos (por tributar culto
al mito del agua, el fuego y los cerros) y preocupados (porque creen en maleficios
de brujos). A diferencia de: los triquis de Chicahuaxita que son alegres y de
costumbres moralizadas por profesar la religion catélica; los habitantes de
ltunyoso, alegres y entregados al trabajo; los de Tlaxiaco, alegres, atentos,
ilustrados y trabajadores, ademas de tener ideas politicas republicanas y profesar
la religion catolica; y de los habitantes de Putla alegres y catdlicos.”® Esta
violencia, simbdlica y material, en contra de los Copalas marcara en definitiva la
percepcion y el trato que en adelante se tendra para con ellos por parte de los no
triquis y de los triquis de otras regiones, calando de manera profunda en el devenir
de este pueblo.

Los triquis y la Revolucion

Este periodo historico, significativo para nuestro pais en el inaugurado sigle XX,
transcurrié de una manera muy especial en la region triqui. Es sorprendente que
los ftriquis hablen de Hilarién y los movimientos armados del siglo XIX vy
mantengan vivo el recuerdo de esta etapa, por el contrario, del periodo de la
Revolucién, que es mas reciente, se habla menos y se tiene poca informacion.

Sélo se menciona que hubo zapatistas y carrancistas, que unos barrios estaban

“ Fuente Manuel Martinez Gracida, Cuadros sinopticos de los pueblos, haciendas y ranchos del Estado Libre
y Soberano de Oaxaca, Oaxaca: Imprenta del Estado, 1883 en (Parra/Hernandez, 1994; 43)
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con el gobierno y otros no, no mas. Tal vez este silencio o /apsus en la memoria
colectiva triqui se tenga que interpretar como una negacién de lo que sucedid

después de la experiencia revolucionaria en tierras triquis.

En primer lugar, como refiere Lopez Barcenas, la Revoluciéon entra en
escena en la region de manera tardia y como parte de una habil estrategia de la
clase que detentaba el poder economico y politico de |a regién para sobrevivir e
incluso reposicionarse como amos y sefiores de Putla, Tlaxiaco y Juxtlahuaca,
perpetuando su poder, a pesar de la Revolucién. Ademas, aunque los triquis
conforman grupos carrancistas y zapatistas, su participacién es mas reducida que
en el movimiento independentista, ésta se da de forma diferenciada entre los de
Chicahuaxtla y los de Copala, y aln entre barrios; y por si fuera poco, mas que
compartir los ideales politicos de Carranza o Zapata, la coyuntura se permite
reposicionar poderes a nivel local (Lopez Béarcenas, 2009).

Si bien existian diferencias entre las comunidades triquis, ejerciendo poder
unas sobre ofras, dichas diferencias se solucionaban de manera pacifica y por
métodos no violentos hasta antes de la Revolucion. Como decimos, de manera
tardia y casi efimera, la disputa entre carmancistas y zapalistas, transcurrio sin
cambiar el orden establecido en las cabeceras del trnangulo mestizo que
circunscribe a los triquis, lamentablemente entre los triquis trastocé de forma
radical e irreversible, el orden politico y social hasta ese momento establecido

entre los ellos.

Parra y Hernandez plantean tres formas en que los triquis se involucraron en
los hechos bélicos registrados entre 1915 y 1919. En primer lugar, influenciadas
por los mestizos de Putla; en segundo lugar, algunos lideres de los barrios
entraron a las acciones armadas intentando consolidar su poder y otros para
revertirlo; y en tercer lugar, en menor escala, por la aplicacion de la leva. De tal
forma que Sabana y Yosoyuxi conformaron el grupo carrancista, Tilapa,
Yerbasanta, Agua Fria, Cerro Ceniza, Rastrojo. y Cruz Chiguita, se asumieron
como zapatistas. En documentos citados por los autores, ambos bandos se
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acusan, mutuamente, de ‘“utilizar” la causa revolucionaria para cometer

atrocidades y bandidaje en su beneficio (Parra/Hermnandez, 1994).

¥ si no fue tan importante a nivel nacional la participacion de los triquis en la
Revolucién, jpor qué alterdé tan drasticamente la situacion local? Los mismos
autores plantean algunos aspectos. Primero, consideran que hubo un
aculturamiento revolucionario, es decir, el contacto con mestizos y con propuestas
politicas diferentes gener6é cambios en las percepciones propias de los triquis;
segundo, la adquisicion de armas fue uno de los principales cambios en el
equilibrio entre las comunidades triquis, ya que se convirtieron en parte del uso
cotidiano para ejercer poder sobre los otros; y tercero, la introduccién de un nuevo
cultivo que generé desgracias mas que beneficios: el café. Este hecho es
planteado por Gutierre Tibdn de la siguiente forma:

Hace unos treinta afios empezaron a cultivar café en las laderas de sus
montes y sus cafetos prosperaron. Ya tenian los triques (sic) una produccion
que les permitia un intercambioc mas favorable con los mestizos; ya tenian
una riqueza. Y esa riqueza fue su perdicion (Tibon, 1981; 132).

La produccion cafetalera se sumd a la produccion cafiera ya existente, el
pastoreo intensivo y la explotacion forestal, convirtiéndose en parte fundamental
del circulo perverso que los caciques utilizaron y contindan utilizando como fuente
de su riqueza. No se puede saber en qué afo exactamente se introdujo este
cultivo que significd el oro para los caciques acaparadores de Putla y Juxtlahuaca,
pero se cree que su llegada a la region fue por la década de 1920 y que tuvo su
mayor auge después de la Segunda Guerra Mundial®®, en vista del incremento de

los precios del aromatico en esos afios.

El café significé para los caciques regionales el producto sobre el que
fincaron su riqueza y poder en la region durante casi todo el siglo XX, detras de
este cultivo se encuentran desgarradoras historias de pobreza y explotacion sobre

Mg principios de la década del cincuenta, América Latina abastecia las cuatro quintas partes del café que se
consumia en el Mundo, la competencia del café robusto, de Africa, de peor calidad pero de precio mas bajo,
ha reducido |a participacion latinoamericana en los anos siguientes.” (Galeano, 1985:154)
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las familias triquis, que representaron perfectamente lo que Eduardo Galeano en
Las venas abiertas de América Latina refiere: “brazos baratos para el café”.
Después de caminar varios kilometros, con la carga del grano sobre sus espaldas
y por caminos dificiles, los triquis se enfrentaban a un solo comprador que hablaba
una lengua distinta (el castellano) y que aplicaba pesos y medidas desconocidas
para ellos, ademas, mucha de las veces tenian que aceptar los productos que el
cacique les ofrecia a cambio, en un “trueque siniestro” que intercambiaba granos

de café por violencia o embrutecimiento, como lo describe Carolina Verduzco:

Los comerciantes de los pueblos mestizos vecinos de Juxtlahuaca, Putla y
Tlaxiaco, siempre se han valido de artimafias para pesar mal el café que
compran a los triquis y en muchas ocasiones los han obligado a recibir el
pago en especie que les venden caro, sobre todo aguardiente y armas de
desecho (Verduzco, 2000; 71).

Mientras los huertos de café comenzaron a abrirse paso sobre las
comunidades triquis, al interior de las éstas comenzo la destruccion de la cohesion
y el sentido comunitario tradicional, el cacique mestizo o espafiol de Putla o
Juxtlahuaca, no fue el Gnico en ejercer poder sobre los triquis, dentro de los
barrios se fueron conformando caciques triquis que poco a poco fueron
acaparando tierras para tener mayores ingresos, ocasionando la concentracion de
tierras y ganancias del cultivo en unos cuantos triquis , y el empobreciendo de la

mayoria.

Pese a lodo, algunos triquis lograron enriquecerse. Su rigueza se baso en
parte en la explotacion del trabajo ajeno y la usura, pero sobre fodo en el
despojo y el robo; algunos de los lideres de los barrios a los que se las llama
“principales”, usaron su poder politico para imponer en su beneficio multas
arbitrarias, cooperaciones y obsequios forzosos, ademas de aduefiarse de las
rentas de los pastizales (Verduzco, 2000: 71).

De esta manera la triada de productos: café, aguardiente y chivos fueron
introducidos de forma intensa, provocando alteraciones ecolégicas, econdmicas,
sociales y culturales en la region triqui. Las armas, el aguardiente y una creciente
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ambicion sobre tierras para cultivo de café o pastoreo, se mezclaron para crear
una formula explosiva que devino en una perversa ocupacion por parte de los
caciques, pero también en una guerra fratricida entre triquis, que al amparo y
contubernio de autoridades mestizas y comerciantes espafoles (beneficiarios
directos de dicho fendmeno), devino en una herida profunda que muchos vy
muchas triquis han intentado remediar durante décadas, y que aun sigue sin

cicatrizar.

El café fue como un espejismo en la region triqui, tuvo su auge durante
algunos afios, permiti6 a los friquis obtener algunas ganancias y muchas
diferencias, después vino la caida de los precios del café a nivel mundial, y con
ello la caida de la produccion triqui, sin embargo el principal legado de este
espejismo, se quedd para siempre entre los triquis, la crisis de violencia fraterna.

Hasta aqui hemos contado una parte de la historia del origen, el despojo
territorial y las resistencias triquis durante el periodo colonial, la independencia y
principios del siglo XX, en ella aparecen distintos elementos que son muy
importantes para poder entender la actual situacién del pueblo triqui, y
dimensionar lo que Viadimir Zambrano expresa de la siguiente forma:

No existen territorios de paz o gentes de naturaleza pacifica, ni territorios de
conflicto o poblaciones congénitamente conflictivas, sino condiciones o
disposiciones sociales para la paz o para la guerra en los territorios
(Zambrano, 2001: 26).

Para el caso de la region triqui y el territorio que aun conserva, no han
existido condiciones sociales para lograr una paz, debido a que la légica de
invasion y despojo por parte de los poderes facticos de la region, encabezados por
caciques, politicos y sus brazos armadas, llamese policia o ejército, han generado

una violencia sistematica en contra del territorio triqui y su poblacion,

En 1940 es suprimido el Municipio de San Andrés Chicahuaxtla en la triqui
Alta, quedando la cabecera y sus comunidades subordinadas a las decisiones de

los Municipios de Putla y Tlaxiaco, unos afos mas tarde sucedio lo mismo con el
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Municipio de San Juan Copala (1948)*', quedando sus comunidades bajo el
dominio politico, administrativo, econémico y cultural de los municipios mestizos (y
al servicio de los caciques) de Santiago Juxtlahuaca, Putla y Constancia del
Rosario. La justificacion de la fragmentacion y destruccion de los municipios triquis
fue, segun el gobierno del Estado, su desapego a las leyes, la falta de pagos de
impuestos y ‘la violencia” de la regién, en otras palabras, el prejuicio racista de su
‘mincria de edad” o su "falta de razén” para organizarse y respetar la ley por un
lado;, y por el otro la cuestion econémica, teniendo tierras tan ricas eran
desaprovechadas por los indios que no pagaban impuestos. Con esta decision
politica de destruir los Chuma’'a centros religiosos, politicos y culturales de los
triquis en la region alta y baja, el territorio triqui queda totalmente fragmentado, y
repartido entre el ya varias veces mencionado triangulo mestizo, tal y como lo
describen Pedro Lewin y Carolina Verduzco:

Las 53 localidades que conforman este grupo etnolingiistico estan
distribuidas, administrativa y judicialmente en cuatro municipios (San Martin
ltunyoso, Constancia del Rosario, Putla Villa de Guerrero y Santiago
Juxtlahuaca) y tres distritos (Juxtlahuaca, Putla y Tlaxiaco) (Lewin, 1999
222).

[el territorio triqui quedd dividide en 5 nucleos agrarios], asi la comunidad
agraria de San Juan Copala pertenece casi en su totalidad al municipio de
Juxtlahuaca, pero dos de sus localidades: el barrio de San Miguel Copala y el
de Rio Venado pertenecen a los municipios de Putla y constancia del Rosario,
respectivamente; las comunidades agrarias de Santo Domingo del Estado y
San Andrés Chicahuaxtia, pertenecen a la cabecera municipal de Putla; la
comunidad de San Martin ltunyoso es la unica cabecera municipal de la zona
trigui y a ella pertenece también la comunidad de San José Xochistlan
(Verduzco, 2000: 70).

Sin embargo, a la par de que la Iglesia, el Estado, y los cultivos al servicio del

mercado, iban adentrandose al territorio triqui, otra batalla se libraba en el terreno

31 El 15 de diciembre de 1948, mediante el decreto 105 del Congreso del Estado Libre y Soberano de
Daxaca, publicado en el Periodico Oficial del b de febrero de 1949, San Juan Copala dejo de ser municipio
libre pera quedar como agencia municipal de adscrita al distrito de Juxtlahuaca” (Cordero,1995:48)
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ideolégico a nivel estatal y nacional, ;qué debia hacer la Nacion para enfrentar el
problema indio? Marginados de este debate, al igual que todos los pueblos
originarios del pais, los triquis también enfrentaron y siguen enfrentando
embestidas de otro tipo, pero igual de agresivas que el despojo territorial, de ello
se hablara en el siguiente capitulo de este trabajo.
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CAPITULO Il

LA OTRA CONQUISTA DEL PUEBLO TRIQUI: EL. ARRIBO DE LA
ESCUELA OFICIAL A COPALA

Fato 2"

A la par del despojo territorial sobre los pueblos indios, se dio una conquista en el
plano ideolégico que intenté justificar las atrocidades y el genocidio en contra de la
cultura de los pueblos prehispanicos. La vision de occidente: el saber, la virlud, la
razén, la verdad sobre el mundo, traida en las embarcaciones espanolas,
considerd sin razon a los que no eran humanos sino indios, desconociendo,
ignorando y envileciendo su capacidad intelectual, filosofica, y lingiistica. Con ello
se inaugura en nuestro pais la era de la "civilizacién del salvaje”, y practicamente
desde la evangelizacion a cargo de las primeras misiones religiosas durante la
Colonia, pasando por el faicicismo liberal del siglo XIX, el proyecto educativo
vasconcelista, la educacion socialista del General Lazaro Céardenas del Rio y
hasta las ultimas propuestas de educacién indigena intercultural bilingte, la
intencion ha sida revertir el "problema indio”. Lo anterior ha representado para el
indigena tener que dejar de ser indio para ser reconocido, negar su cultura para
integrarse a la sociedad mexicana, dejar su lengua para castellanizarse y

progresar. Es decir, aceptar el mestizaje propuesto por el proyecto nacional.

32 ¥ 5 - :
Reglarnento en un salén de clases de San luan Copala doride se privilegia el uso del castellane frente al
uso de la lepgua materna triqui,
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En este capitulo se hace un recuento histérico de la invencién del indio por
parte de los conquistadores y como se fueron generando condiciones de opresion,
discriminacion y despojo en el terreno cultural, desvalorizando las construcciones
lingliisticas, filosdficas, medicinales, de organizacién politica, de sistemas de
justicia, religiosidad, musicales, vestimenta, gastronémicas, etc., de los propios
pueblos indigenas. Ademas se plantea cémo el imaginario colectivo de la sociedad
mexicana, que ha discriminado historicamente al indigena, permanece presente
durante la consolidacion del Estado mexicano en el siglo XIX, después de la
Revolucién de 1910, y aln en el presente siglo, donde Estade y sociedad se
consideran unicamente mestizos, con un solo idioma y una sola cultura nacional

homogénea, y donde la diversidad cultural no tiene cabida o es inexistente.
La invencién del indio

Para explicarnos como surgié el problema del indio, tenemos que regresar a la
época en que Cristébal Colén, confundido llegé a unas Indias que no eran las
Indias. Se cuenta que el navegante murié creyendo que habia llegado por una
nueva ruta marina a dicho destino. Sin embargo, aclarado el error, y bautizado el
nuevo continente como Ameérica, el calificativo para nombrar a los pueblos
originarios de las tierras conquistadas prevalecid, los indios siguieron siendo
indios, aunque no lo fueran, ;y cual fue la razén por la que no se les denominé
con los nombres que de por si poseian antes de la Conquista? Por una razén muy
poderosa: establecer una clara jerarquizacién entre conquistadores vy
conquistados, planteando una relacion, clara y contundentemente simbdlica, de
dominacién de los unos sobre las otros. Lo anterior es explicado en palabras de
Guillermo Bonfil Batalla asi:

El indio es producte de la instauracion del régimen colonial. Antes de la
invasién no habia indios, sino pueblos particularmente identificados. La
sociedad colonial, en cambio, descansé en una division tajante que oponia
dos polos irreductibles: los espafioles (colonizadores) y los indios
(colonizados)[...] Durante los primeros tiempos de la Colonia se concibe a la

Nueva Espafa como una scciedad compuesta por dos republicas; la de indios
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y la de espafioles. Cada una de ellas queda sujeta a ordenamientos
diferentes que establecen y codifican lo que debe ser su vida interna y las
formas en que se relacionaran una con la otra. Las relacién, por supuesto, no
es entre dos republicas iguales, sino entre una sociedad dominante que se
piensa asi misma superior en todos los 6rdenes, y otra, la republica de indios,
que es definida consecuentemente como inferior (Bonfil, 2006; 121-122).

Carlos Montemayor se refiere al mismo tema, y al impacto que hasta
nuestros dias permea nuestra sociedad, en las siguientes lineas:

En los albores del siglo XXl [escrito en el afio 2000], mantener el nombre
genérico de indios remite a la primera confusion europea, si, pero nos remite,
sobre todo, a una primera sustancial negacion; aunque el continente fuera
otro, esos pueblos debian ser llamados como si no fueran lo que son, sino
otra cosa; indios. En el contexto de ideas que llamamos el descubrimiento de
América podemos acudir a uno de los sefialamientos de Edmundo O'Gorman
de 1958: la idea ‘indio americana’ es una invencion europea correlativa y
necesana de la previa invencién de América. De ahi que las culturas
autoctonas no quedaran ‘incluidas como eiemento constitutivo del ser del
Nuevo Mundo’ En otras palabras, el indio americano fue sobre todo una
invencion de los europeos, mas que un descubrimienta. De ahi las
condiciones politicas, juridicas y religiosas en que se extendio la polémica
laboriosa y desgastante sobre la naturaleza humana o inhumana del indio [...]
el concepto no provenia del sujeto mismo a quien se aplicaba, sino de la
sociedad que lo conquistaba. El indio del continente americano ingresé en la
nueva invencion europea del mundo con un nombre que no le pertenecia y
como un ser negado en su especificidad social y humana. Para el europeo,
indio era el 'otro’, el que resentia el embate de la conguista y de la accién
colonial (Montemayor, 2001, 23-24).

Como podemos advertir, para el europeo, la diversidad cultural entre los
pueblos que habitaban esas tierras lejanas, era imperceptible, era negada, se
impuso el adjetivo de indio, sin importar la identidad especifica de cada cultura, en

donde habia aymaras, mapuches, quechuas, nahuas, mixtecos, zapotecos, friquis,
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etc; el conquistador sélo veia indios como un bloque homogéneo al cual dominar y

despojar.

Durante todo el periodo colonial la evangelizacion fue la prioridad de los
conquistadores, en ese sentido se ubica una discusién entre dos corrientes,
claramente opuestas e identificables, de cdmo ver la conquista y en torno a la
“humanidad” o "inhumanidad” de los indios, y por tanto de la existencia de sus
derechos, disputa que se materializd en las relaciones que se dieron entre
espafoles e indios. De ahl el conocido debate, por ejemplo, entre Fray Bartolomé
de las Casas y Juan Ginés de Sepulveda, el uno en contra de las vejaciones y la
esclavitud de los indigenas, y mas bien a favor de una evangelizacion voluntaria y
en defensa de los derechos de los indios; y el otro considerando que la Unica
posibilidad de los indigenas era ser exclusivamente esclavos al servicio de la

Caorona espafiola por naiuraleza.

Ambos planteamientos ideologicos "convivieron” durante todo el proceso
colonial considerando que se debla encauzar la religiosidad propia de los indios, a
favor de la religion catdlica, y ello unicamente era posible mediante la
evangelizacién, es decir en un tipo de educacion a cargo de religiosos catélicos.

La lglesia se convirtid en actor principal durante este periodo histarico por la
labor de evangelizacion como acto de conquista espiritual jugando un papel
fundamental en la penetracién de los pueblos por parte de las congregaciones
religiosas, beneficiandose econdmicamente y haciendose de extensas

propiedades al amparo de las instituciones de la época.

Esta presencia no pasd inadvertida en la regién triqui. Para 1529 Ia
administracion religiosa de los dominicos establecidos en Yanhuitlan, abarcaba
toda la jurisdiccion de Teposcolula y hasta la regiéon de Copala y Chicahuaxtla
(Lewin, 1999 218). Esta situacién complicé alin mas la vulnerabilidad del territorio
triqui, amenazado por las ambiciones eclesiales. Claramente la cornente filosofica-
humanista de De las Casas no fue precisamente la que prevalecio en la Mixteca y
las encomiendas religiosas miraban con malos ojos los “ritos triquis”, es decir, su
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religiosidad, por lo tanto, para los dominicos de Yanhuitlan era una prioridad
acabar con tales "practicas diabélicas de los triquis”, tal y como comenta Burgoa:

Sucedidle en otra ocasion [a Fray Benito Fernandez], que estando en la visita
de un pueblo de la jurisdiccion de Tlaxiaco, del rumbo mas aspero y peligroso
de montes y pantanos, vino un indio de los que tenia de mas satisfaccion para
que le avisaran de idolatrias y sacrificios de aquella sierra, y dijole muy en
secreto, como tenian, en uno de aquellos pueblos, prevenido hacer cierta
fiesta a un idolo que veneraban en las vertientes de Chicahuastla(sic), que asi
se llamaba una cabecera de aquella cordillera, y le dijo el lugar y el dia;[.. ] y
que el siervo de Dios tenias prevenido coger a los idélatras con el robo de la
honra de Dios en las manos,[...] y pisose de haldas en cinta, para ir por
sendas y atajos, de aquella serrania que hoy parece increible [...] y que sabia
de la obediencia que los indios tenian al demonio, que por la fuerza de aquel
temporal no habian de omitir {a fiesta ni el sacrificio, [...] por las mercedes que
le hacia, el habito no pudo secarse hasta que, bajando la avenida y dejando
de llover, volvieron a caminar y subir la montafia del pueblo de Chicahuastia,
que es el mas alto y mas frio de toda la Mixteca[...] unas tortillas con el agua
de pimientos [servidos por los triquis de Chicahuaxila a Fray Fernandez], que
fue la comida y cenal...]y a la media noche se levanté a rezar sus Maitines,
en la iglesia[.. ]y prosiguié el siervo de Dios en la persecucion de sus idolos, a
tan lindo tiempo, que los cogié a los sacerdotes sacrificando en una cueva tan
retirada y escondida, que no era imaginable, que en aquellas espesuras de
arcabucos y malezas, entrasen hombres racionales; derribd sus aras,
quebrantéd los idolos, y trajo consigo a las principales cabezas, {an sujelos
como si los aprisionara una escuadra de scldados, llevdlos para catequizarlos
y instruirios con tanta perseverancia y mansedumbre que muchos se
redujeron a ser muy ejemplares catoélicos... (De Burgoa, 1674; 341-343).

Segun Cesar Huerta Rios, aunque en el relato anterior no se menciona la
fecha, se puede deducir que para 1546 ya existia un templo catélico en
Chicahuaxtla, erigido por los espafioles sobre las ruinas de algun probable templo
triqui y la cueva a que se hace alusién corresponde a la Cueva del Dios Rayo

descrita también por Pedro Lewin, y donde hasta la fecha se hacen rituales triquis
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para pedir la lluvia (Huerta, 1981). En el mismo trabajo de Huerta, citando a
Martinez Gracida, se menciona un hecho parecido en el intento de “civilizar” a los

triquis de Copala:

El gobierno colonial tuvo conocimiento de ese pueblo que moraba ya en
chozas y queriendo dominarlos hizo introducir algunos moradores que
empezaron a tener trato con los triques(sic); pero éstos en lugar de entrar en
relaciones con ellos, se ocultaron huyendo a los bosques]...]J[Cuando el Virrey
Mendoza supo della ferocidad y costumbres barbaras de los pueblos triquis,
mando edificar en medio de los cerros y en el mismo lugar en que hoy se
encuentra el pueblo de San Juan Copala, una capilla con una imagen, y
concedid privilegio especial a una romeria que hasta la fecha se practica,
obteniendo por este medio que la gente afluyera al poblado sdlo en los dias
de la feria®, ya que estos nunca olvidaron sus costumbres (Martinez Gracida
en Huerta, 1981; 39-40).

El intento de dominacién espiritual por parte de las misiones eclesiales no fue
recibido de manera docil por parte de los triquis, quienes de diversas formas y
acudiendo a su cultura propia, lograron evadir el golpe rotundo de la Iglesia
catélica. Aunque la accion evangelizadora intentd “utilizar” la propia organizacion
tradicional triqui mediante sus “principales”, ésta no tuvo los efectos deseados por
los dominicos que, evangelizando a los “principales” triquis, pretendian lograr una
“cascada evangelizadora” en los demas integrantes del pueblo triqui, para
desaparecer los ‘ritos triquis” calificados como ‘“barbaros” ‘“salvajes” o

‘demoniacos”

La resistencia del pueblo triqui, frente a las nuevas espiritualidades traidas e
inculcadas por los conquistadores, permitio que su forma de ver el mundo y de
relacionarse con el mismo, prevalecieran hasta nuestros dias, podemos
atrevernos a afirmar que el cuidado y preservaciéon de su religiosidad tradicional
recay6d profundamente en la transmision de sus conocimientos y deidades, de

generacién en generacion, en manos de las familias. Actualmente en las

EE] 4 - - 5 - F
La romeria a la que se hace referencia corresponde a la principal fiesta de la region trigui baja en honor a
Tata Chu, ya mencionada en este trabajo y celebrada el Tercer Viernes de Cuaresma.
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celebraciones religiosas de los triquis de Copala se observan rasgos catdlicos,
pero en esencia prevalecen muchos aspectos prehispanicos de su cultura, como
la peticion de lluvia, la idea en torno a sus muertos y la presencia de otros dioses,

entre muchos otros rasgos que prevalecen en la vida cotidiana triqui.

Esta mezcla, de santos catolicos impuestos y dioses triquis prevalecientes,
se manifiesta en algunas celebraciones que se realizan en Chicahuaxtla y Copala
actualmente:

Cuentan que en la cueva de San Marcos existe una laguna donde vive el dios
del rayo, cada veinticinco de abril se juntan las palmillas y hacen arquitos con
flores; se introducen diez metros dentro de la cueva y levantan tres cruces de
madera se les colocan flores, mazorcas, maiz, huevo, tepache y aguardiente;
y se reza en triqui, hacen uncirte en el pescuezo de un gallo y después lo
arrojan hacia adentro de la cueva; si el gallo regresa habra mucho viento y la
cosecha se perdera, pero si se va de frente, el afio vendra bien.

Luego introducen a la cueva un borrego y el principal lo ofrece en trique,
le corta el pescuezo. La sangre se derrama en la cavidad y ya vaci6 sacan al
borrego para decapitarlo, dejando en el lugar la cabeza del animal. E!
“principal” arroja tepache y aguardiente hacia el fondo de la gruta, regandola.
A los ocho dias regresan para ver si la humedad de la cueva ha provocado
goteo constante de agua, si es asi, llovera bastante, pero si no, llovera poco y
por consecuencia se perderdn las cosechas. El rayo son “los gritos de San
Marcos” que avisan que va a llover. Para adorar a San Marcos se buscan
piedras parecidas al “dios”, aunque dicen que puede ser cualquier roca.™

En torno a la Pascua, celebracion eminentemente catélica, también podemos
ubicar muchos rasgos de la vision prehispanica triqui ¥y que podrian ser
considerada como rituales “paganos™

[-.] el domingo entre las 5 o 6 de la mafiana empiezan a repicar las

campanas como simbolo de que la imagen de Jesucristo crucificado y una

Trabajo presentado por el Profesor losé Francisco Hernandez Guliérrez como parte de los trabajos
realizados duramte el Diplamado Educocion parg la Autonomia, y parlte de los cuales se encuentran
compilados en [a Memoria escrita del mismo.
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cruz ya van de salida rumbo a la montafia denominada Ombligo del Mundo y
lo empiezan ahumar y se dirigen a las afueras de Copala en este acto
participan el mayordomo de la Santa Cruz, el sacristan, el skaa, sefores,
jovenes, etc. Todos se dirigen a una vereda, caminando como unas dos
horas, se van en silencio y llegan al lugar denominado Ombligo del Mundo o
rakia (que esta en la desviacion de Yerba Santa), y empiezan a llenar de
flores de pies a la cabeza, aqui descansan, como unas dos horas, en ese
tiempo lo que hacen es comer tortilla enchilada, tomar cerveza, refresco,
tepache y vacian tepache a los pies del Cristo crucificado[...]Todos van
bajando y el skaa van gritando letanias como: avienten flores, hojas en el
camino y en la cabeza de nuestro sefior, nuestro dios padre, casi llegando a
la piedra de tachquiad hay un arco de flores blancas donde sale al encuentro
el Cristo con un skaa para recibir el Cristo crucificado, lo que hacen
primeramente es saludarse mediante una cruz al aire, sefalando montafias
(esto se hace para que llueva y no sucedan temblores fuertes durante el afio
en curso) y se dirigen juntos a la piedra facquiad, va adelante el que carga la
imagen del Cristo crucificado y después los otros, y hasta atras las gentes
que lo acompanan; llegando a la piedra facquiaa; llegando a la piedra los
sientan ahi; entonces el parroco celebra una misa; ante la multitud, y ahi
mismo se lleva a cabo la bendicién de las varas de mando; y después el
Consejo de Ancianos les entrega las varas al Presidenie, Suplente, Sindico,
diciéndoles: les entrego estas varas de mando como simbolo de que la
sociedad los nombrd y sepan hacer uso de ellos. Al recibir las varas ellos dan
un consejo a la sociedad y remarcando algunos puntos buenos durante su

mandato [...]**

Como podemos observar, la evangelizacion catolica tuvo que incluir muchas

referencias de la propia espiritualidad triqui que esta relacionada directamente con

su entorno natural y su propia forma de ver el mundo, para poder imponer la

religion catdlica,

2 Trabajo presentado por la joven Yanira Vdzgquez como parte de los trabajos realizados durante el
Diplomado Educacion para la Autonomia, y parte de los cuales se encuentran compilados en la Memaoria

escrita del mismao.
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La educacién como sinénimo de desarrollo para los pueblos indigenas

El proceso inaugurado por la Conquista y cimentado durante la Colonia, en torno
al problema indio tuvo su mayor efecto durante la conformacién del Estado
mexicano. Con la Independencia de México se dio inicio a la disputa entre
conservadores y liberales en torno a qué tipo de republica se forjaria, entonces,
tanto politicos como intelectuales de la época, se enfrentaron a un nuevo reto: la
invencion del mexicano. Una premisa, en la que concuerdan ambos bandos
ideolégicos, es que el indigena®, es un lastre y un obstaculo para el desarrollo del
pais debido a su incivilizacién, y la Unica manera de sacarlo de ese estado es
mediante /a educacion, tal y como lo plantea Daniel Traffana;

A lo largo del siglo XIX, tanto los liberales como los conservadores
compartieron la idea que para civilizar al indio era necesario educarlo y
consideraron la educacién como una especie de regeneradora de rezas
capaz de dar comienzo al proceso de construccion de la nacion. (Traffano,
2002; 40}

Terminado el movimiento armado, la nacién se enfrentaba a la “cuestion
indigena” como parte de los retos principales, era necesario terminar con ella y
crear ciudadanos mexicanos antes que cualquier otra cosa, sin embargo la
situacion social, politica y economica de la poblacién la describe muy bien
Francisco Pimentel hacia 1856 en las siguientes lineas:

[existen dos tipos de mexicanos] uno habla castellano y francés. es de tez
blanca, catélico e indiferente; el otro tiene mas de cien idiomas diferentes,
algo obscuro de piel, es idolatra y se le conoce con el nombre de indio. El
blanco es propietario; el indio, proletario. El blanco es rico; el indio, pobre,
miserable. Los descendientes de los espanoles estan al alcance de todos los
conocimientos del siglo, y de todos los descubrimientos cientificos, el indio
todo lo ignora... El Blanco vive en las ciudades en magnificas casas; el indio
esta aislado en los campaos y su habitacion son miserables chozas...hay dos

* Nueva denominacién instaurada: “Eventualmente se adopta el término indigenas utilizado por primera
vez en Veracruz en 1840- sus republicas y pueblos pasan a llamarse comunidades y se sustituyen legalmente
por ayuntamientos o municipios” (Ramirez, 2006; 59)
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pueblos diferentes en el mismo terreno; pero lo que es peor, dos pueblos
hasta cierto punto enemigos.”

En este sentido, la educacién se convirtid en el instrumento del Estado para
desindianizar e integrar a los miembros de los pueblos indigenas a la sociedad
mexicana, nuevamente negandolo y asumiendo su desaparicion como condicion
sine qua non para lograr la consolidacion del Estado. En el camino de esta nueva
encomienda estatal, hay ejemplos muy claros de integracidon de indigenas que
fueron los moldes a seguir a nivel nacional: el caso de Benito Juarez Garcia,

zapoteca de Guelatao e Ignacio Manuel Altamirano, nahuatl de Tixtla.
Alicia Barabas plantea lo siguiente:

Como vemos, si en el paradigma colonial el barbaro podia dejar de serlo
mediante la conversion religiosa, en el evolucionista del sigla XIX podia
logrario por via de la razén y la educacién. En ambos casos, al estar en
contacto con la civilizacion, la barbarie era concebida como una condicion, si
no efimera al menos temporal, que debia ser cambiada. Estas ideas
impactaron profundamente a los pensadores mexicanos abocados desde el
siglo XIX a la tarea de “civilizar” a los indios (Barabas, 2000; 13).

El nueva Estada mexicano promoavia el liberalisma econémico como via
hacia la modernidad, y la educacién se convirtid en eje fundamental del plano
ideolégico de ese Estado, con la firme decisién de homogenizar mediante la
castellanizacion y la destruccién de las pueblos indigenas, quienes quedaron al
margen de dicha construccion de la nacion.

La educacion se convirtié en sindnimo de progreso, de desarrollo y por ende
de consolidacion de la nacién, esta idea ha permanecido vigente hasta nuestros
dias. Si bien la educacién es una herramienta que se puede convertir en medio de
transformacién y construccidon de una sociedad mas justa y critica, al mismo
tiempo puede fungir como herramienta de dominacion y poder por parte de los
Estados que la promueven.

¥ Francisco Pimentel citado en {Ramirez, 2006;58-59)
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Nacionalismo e Indigenismo en México

A inicios del siglo XX, y como parte de los postulados que dieron origen a la
Revolucidon Mexicana se encontraban demandas agrarias y derechos
fundamentales de los pueblos y aunado al lema de Tierra, Libertad y Sufragio
Efectivo, también se asomaba la educacion como uno de los postulados
revolucionarios. Muestra de ello es la Ley de Instruccion Rudimentaria,
promulgada en 1911:

Todavia no se encuentra en el poder el primer gobiernao de la Revolucion
cuando el presidente interino, Francisco Leon de la Barra, firma el decreto de
18 de junio de 1911 que autoriza al ejecutivo para establecer en toda la
Repiblica, escuelas de instruccion rudimentaria que tiene por objeto ensefiar
principalmente a los individuos de la raza indigena, a hablar, leer y escribir en
castellano; y a ejecutar las operaciones fundamentales y las més usuales de
la aritmética. Para estimular la asistencia a estas escuelas deben distribuirse
alimentos y vestidos a los educandos que, sin distincion de sexo o edad,
permaneceran en ellas, cuando mas, dos afos (Aguirre, 1973, 76-75).

Uno de los principales problemas que han enfrentado y siguen enfrentando
los pueblos indigenas, es la implementacion de las politicas publicas disefiadas
desde las instituciones de gobierno en materia de cultura y educacion, que desde
épocas de Vasconcelos y el Indigenismo, han planteado la urgente asimilacion del
modelo de desarrolio capitalista por parte de las culturas indigenas como Gnica via
para su incorporacion a la sociedad mexicana y garantizar su salida del atraso en
que viven, como lo plantea Barabas, dicha politica es implementada por los no

indios:

Hacia 1930 se consolidd el cuerpo tecrico y practico de lo que llamamos
politica indigenista del Estado, que operativamente puede ser entendida como
el conjunto de acciones realizadas por los no indios para dar una solucién al
problema de la existencia de los indios dentro del Estado nacional (Barabas,
2000; 14).
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La politica indigenista posrevolucionaria en nuestro pais, tuvo la miopia de
ver a los pueblos indios como un bloque homogéneo, es decir, como los indios,
perdiendo de vista, desdefiando e ignorando la diversidad y complejidad de los
pueblos presentes en el pais, que si bien comparten rasgos comunes o similares
en su forma de ver el mundo y de organizarse politica, econdmica, social y

culturalmente, poseen caracteristicas diferenciadas claramente entre los mismos:

El proyecto nacional buscaba la homogeneizacion cultural inlerna para la
consolidacion de la unidad, por ello no le otorgd papel alguno a las culturas
indigenas en la formacién nacional posrevolucionaria. A un lado el emblema
identitario representado por el brillante indic arquetipico y, a ofro, los millones
de indigenas de 56 grupos etnolinglisticos que eran considerados como una
pesada carga economica, cultural y politica. Aunque ya no se mencionaran
explicitamente razas inferiores asi eran considerados los valores y las formas
de vida indigenas, cuya "supervivencia® constituia un obstaculo para alcanzar
el modelo ideal unicista de Estado-nacion (/bidem).

La principal meta planteada por la corriente de pensamiento indigenista era
alfabetizar a todos los pueblos indios mediante la castellanizacion, lo que implice
la necesaria pérdida de la lengua materna. En cifras, mientras menos hablantes de
lengua indigena existieran en el pals, se mediria el desarrollo del pais y su
modernizacion. Como desde la época de la Colonia, se continué pensando en la
imposibilidad e inferioridad de los propios indigenas para plantear proyectos desde
su cultura, y desde organismos gubernamentales, empresariales y otro tipo de
organizaciones como l|a Iglesia y los partidos politicos se pensé siempre en

disefiar programas para los indigenas,

No solo estan los esfuerzos teéricos de los sectores civiles y académicos
contfamos también con enfoques, interpretaciones y politicas que desde los
sectores del poder polilico (estados y organismos mullilaterales), econémico
(empresas, grupo econdmicos) e ideoldgico (iglesias, partidos, sectas) se han
realizado para '‘comprender y penetrar la realidad social de estas
poblaciones, Asi es como conceptos, enfoques y politicas ‘sobre y para’ los
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habitantes de esta gran etnoregién, no faltan ni escasean (Heredia, 2002;
145).

El Indigenismo como teoria creada para resolver los problemas del indigena
en México aparentemente fue fruto de una real e inocente preocupacion por parte
del Estado mexicano para entender y comprender el problema indigena y, a partir
de dicho analisis, actuar en beneficio de los pueblos indigenas atrasados y
premodernos. Sin embargo, esta apreciacion intentd ocultar el verdadero trasfondo
de dicha politica de estado, ya que el indigenismo respondi6 al proceso capitalista
y a las necesidades propias de ese momento histdrico, ya que encuentra
obstaculos en cualquier otra forma de organizaion, como la que representan los
pueblos indigenas. El papel de la Antropologia, como disciplina utilizada al servicio
del Estado, trasciende, y aunque existe todo un debate en torno a las posiciones al
interior mismo de la Antropologia, las Ciencias Sociales son utilizadas como
instrumentos de dominacién por parte del sistema capitalista.®

Los tedricos de la marginalidad y el binomio subdesarrollo-desarrollo
culpaban a la diversidad cultural interna por el subdesarrollo regional y
proponian modelos de desarrollo comunitario y regional promovidos por el
indigenismo. Baez-Jorge (1993: 30) sefiala que Alfonso Caso —uno de los
ariifices del indigenismo de Estado— retomando este conjunto de cuestiones
aplicaba la tesis de la “aculturacién planificada®, que iba mas alld de la
educacion y establecia modelos para el cambio tecnolégico, la produccién y el

consumo capitalistas (Barabas, 2000, 15).

Debemos entender que en el contexto donde surge esta propuesta tedrica y
es puesta en practica como politica del gobierno, es en pleno surgimiento del
nacionalismo como credo politico hegeménice de la burguesia nacional en una
época donde predomina el paradigma positivista y el liberalismo como doctrinas

economicas y politicas mundiales. Tal y como lo plante Heredia:

* Me refiero al debate protagonizado por dos corrientes tedricas: la Antropaologia pora el Desarrollo y la
antropologia del Desarrollo ampliamente abordada por el articulo de Arturo Escobar, “Antropologia y
Desarrollo” (ver Bibliografia)
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El indigenismo se constituye en idealbgicamente funcional para reforzar el
nacionalismo, por ello, el indigenismo, va a ser apropiado por los Estados
autoritarios, nacionalistas, populistas y modernizantes (Heredia, 2002; 147).

Es a partir del indigenismo que se refuerza dicho nacionalismo como
constructor de conciencia e identidad entre la sociedad mexicana. En este sentido
el indigenismo como corriente cultural es retomado por distintos sectores de la

sociedad mexicana:

En medio de los extremos vy los radicalismos que mostraron estas posiciones,
artistas, literatos, juristas, filosofos, educadores y periodistas apuntaron una
gran cantidad de matices, con los que se entendieron y modularon los
nacionalismos culturales en boga {Pérez Monfort, 2003; 1286).

En el caso de México los antropélogos que participaron junta con el gobierno
en el impulso del indigenismo son: Manuel Gamio, Alfonso Caso y Gonzalo
Aguirre Beltrdn. A pesar de la diversidad de interpretaciones en torno al

nacionalismo y su faceta indigena,
Para [Henry] Fevre, tiene los siguientes rasgas comunes.

* no es la manifestacion de una concepcion propiamente indigena, sino
una reflexion criolla y mestiza sobre el indio. Es por tanto una corniente de
opinion favorable a los indios.

* Es una corriente de inspiracion humanista, amplia y difusa, que alraviesa
loda Ja historia latinoamericana.

« Es una comiente que recorre el conjunto de la sociedad, y penetra en
todas partes del cuerpo social, de modo que no se puede identificar con
una clase, una categoria o un grupo determinado.

« El indigenismo arrastra la mala conciencia que los conquistadores
europeos, los colonos criollos, y los mestizos sienten frente a los ‘indios’,
sin lograr tranquilizaria.

« Su discurso es basicamente antl hispanico.
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* Elindigenismo es también un movimiento ideologico de expresion literaria

y artistica e igualmente politica y social.

e El indigenismo esta estrechamente ligado al nacionalismo: identificado
con el pueblo y el indio es considerado como el depositario de los valores
nacionales (Heredia, 2002; 146).

A partir de los anos cuarenta la politica indigenista en nuestro pais dio un
giro muy importante en su implementacién, es en esta década cuando se lleva a
cabo el Primer Congreso Indigenista en Patzcuaro Michoacan, se funda el Instituto
Indigenista Interamericano en México y en 1948 se crea el Instituto Nacional
Indigenista desde el cual se operan los programas de dicha politica estableciendo
Centros Coordinadores en las principales regiones indigenas del pais para dar
asistencia en educacién, salud y programas productivos a dichas poblaciones. La
incursion del INI en las comunidades no fue aislada y en todas sus experiencias
estuvo acompafiada de otros programas de gobierno dependientes de las
Secretarias de Salud, Educacién Publica y Agricultura, ademas del Ejército
mexicano.

El cambio mas importante en las politicas indigenistas se da en el terreno
linglistico, si bien en las décadas previas se habia planteado la castellanizacion
de los pueblos indios, a partir de esta década la lengua materna jugara un papel
importante en dicho proceso;

Alvarez Barret™,

en ponencia gue presenta ante el Primer Congreso
Indigenista Interamericano verificado en Patzcuaro en 1940, hace la historia

de esta controversia y expone en términos brillantes la validez cientifica del

* Destacado Profesor Normalista originario de Campeche estudio en la Facultad de Filosofia y Letras de la
UNAM. Fungié como director de varias escuelas primarias, fue maestro en la Normal Rural, Inspector Escolar
Federal, durante el mandato del Gral. Lazaro Cardenas se encargo de la lefatura de la Seccion de Escuelas
Normales del Departamento de Ensefanza Agricola y Normal Rural; Subdirector General de Educacion
Primaria en estados y territorios de la Republica, en esta &poca se elaboraron los programas de educacion
primaria, Director del Instituto Nacional de Psicopedagogia e Higiene Escolar, Director General del Instituto
Federal de Capacitacion del Magisterio, fundd la  Escuela Oral, la  Escuela Mormal por
CorrespondencialDiccionario de Historia de la educacion ern Meéxica, UNAM
http://biblioweb.dgsca.unam.mx/diccionario/htm/biografias/bio_a/alvarez_barret.htm)
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uso de la lengua materna en el proceso de la alfabetizacién de los grupos
indigenas (Aguirre, 1970; 156).

El uso de la lengua propia de los pueblos indios sirve como mecanismo de
transicién para la castellanizacién e incluso se comienzan a retomar las "buenas”
costumbres indias en lo que de este momento en adelante se considera el
indigenismo integracionista, Durante esta etapa es cuando se comercializa el
foiklore de los indios como producto consumible por el turismo, asi danzas,
artesanias y musica son convertidas en productos exportables y al mismo tiempo
son consideradas como parte de la identidad nacional.

Es importante resaltar que en los afos posteriores el marxismo, invocado
como critico del Estado burgués mexicano, coincidira en algo con las politicas
indigenistas del propio Estado, considerando gque la supervivencia de las culturas,
lenguas e identidades étnicas representaban un lastre para el camino hacia un
mejor estadio para los mismos. El Estado esperaba una integracion de los indios
al modelo cultural occidental nacionalista; y los marxistas que adquirieran su
conciencia de clase. (Barabas, 2000).

El impacto de las acciones llevadas a cabo por el Estado a través de dichas
institucienes, impacté de forma decisiva la vida cotidiana de los y las indigenas de
la Republica Mexicana, ya que por un lado generaron infraestructura basica al
interior de algunos pueblos (escuelas, caminos, clinicas, electricidad, etc)
generando beneficios y a la vez diferencias entre las comunidades,
asistencialismo y corporativismo clientelar creando cotos de poder a caciques
indigenas y no indigenas, ademas de la destruccion de formas culturales de

convivencia.

El fracaso a finales de los afios 70 e inicios de los 80 fue evidente, después
de 50 afos de aplicacion de dichas politicas indigenistas, se recrudecié la
diferenciacién entre mestizos e indigenas al crear programas diferenciados para
cada grupo social, marcando la diferencia e institucionalizando el poder

hegeménico de la cultura mestiza sobre las culturas indigenas. Al final de esta
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aventura teorica ideologica Ja Unica respuesta clara es la asimilacion cultural o la
aculturacion de los pueblos indigenas mas no se ven revertidas la pobreza y la
marginacion rural campesina-indigena; ademas se abre camino a un fenémeno
que comenzaria a tener una relevancia al interior del pais: la masiva migracion

hacia los centros urbanos.

Practicamente a inicios de la década de 1980, paralelamente a los intentos
gubernamentales de crear nhuevos organismos politicos de gestion para los
pueblos étnicos, creados estos también bajo una légica paternalista y con la clara
intencion del partido oficial (PRI) de lograr clientelismo politico a través de los
Consejos Supremos agrupados en el oficialista Consejo Nacional de pueblos
Indigenas (CNPI), se cred el Frente Independiente de Pueblos Indigenas (FIPI)
ligado mas a los partidos de izquierda del pais y con una clara reivindicacion de
autonomia y el reconocimiento de la pluriculturalidad, asi como la libre
autodeterminacién de los pueblos: autogobierno, control sobre sus recursos
naturales, reconocimiento territorial y programas propios de autodesarrollo
(Barabas, 2000). Esto ultimo se logré gracias al surgimiento de los primeros
intelectuales indigenas quienes comenzaron, desde las propias instancias de
gobierno, a cuestionar las practicas del Estado y sus instituciones.

De céomo lleg6 la escuela a la region triqui

Mientras esto sucedia en el plano nacional y estatal, la vida de los triquis parece
correr en un espacio y tiempo aparte, totalmente ajena a la vida nacional, ya que
durante todo el siglo XIX y mitad del Siglo XX, en la region no existe ni registro, ni
testimonio de la presencia del Estado en materia educativa, una muestra mas del
olvido y la discriminacian vivida por este pueblo indigena, sobre todo considerando
que para 1826 se aprueba la primera Ley de Instrucciéon Publica en Oaxaca, y que
segun datos estadisticos de Benito Juarez en Memoria al Congreso de Oaxaca,
recuperados por Victor Raul Martinez Vazquez, para 1848 existian 73 escuelas en
Huajuapan y 112 en Teposcolula, mientras que para 1852, existian ya 177 para la



primera demarcacién y 116 para la segunda®, siendo éstas las mas cercanas a la
regién triqui. El auge de la educacion oficial llegé a Chicahuaxtla y Copala para
finales de la década de los afios sesenta del siglo XX, es decir, mas de un siglo

despues de la primera ley estatal en materia educativa.

De acuerdo a lo anterior la presencia de la educacion estatal y por
consiguiente de la escuela, es muy reciente. De cuando llegd la escuela a
Chuma’a (San Juan Copala) se dicen fechas distintas, se sabe que quienes
empezaron a interesarse por la educacion del pueblo triqui fueron los sacerdotes
que llegaron a la iglesia de Tata Chu en Copala en la década de 1960, quienes
improvisaron el curato de la iglesia para impartir catecismo y ensefanza del
espafiol, asi como de algunos oficios. Tiempo después habra una aparicion casi
efimera de los primeros profesores oficiales enviados a Copala y Chicahuaxtla,
con distintos grados de aceptacion en las distintas comunidades triquis. Segun
Ricardo Martell:

No existe, porque no la aceptan, a excepcion del esfuerzo que realizan los
padres misioneros, ninguna escuela en la region de Copala, en cambio han
funcionado, desde hace muchos afios y con bastante buen éxito, escuelas en
casi todos los pueblos de San Martin Itunyoso y Chicahuaxtla, atendidas por
maestros bilinglies como los profesores Marcos E. Sandoval y Margarito
Salazar, triques [sic] que han realizado una magnifica labor en el terreno de la
ensefnanza (Martell, 1967, 43).

Por lo anterior podemos deducir que, al haber sido en las comunidades de la
Regidén Triqui Alta donde apareci6 y fue aceptada la escuela primeramente, sean
de dicha regién los primeros profesores que llegan a laborar con sus paisanos de
la triqui baja de Copala. Asl, el papel que jugé la aparicién de la institucion escolar
en Copala, marca un antes y un después en |a historia del pueblo triqui, tal y como
a continuacién nos lo narran algunos de los protagonistas que lo vivieron,

* Cuadro No, 1.1 nomero de escuelas en Oaxaca en 1848 y 1852 en {Martinez Vazquez, 1994; 16}
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La Iglesia, “gracias a ellos muchos aprendimos”

Como comentamaos, los primeros intentos educativos a los que podia aspirar la
nifez o juventud triqui en la década de los sesenta se limitaba a la religiosa,
impartida primero por seminaristas y sacerdotes establecidos en Copala, y
posteriormente por monjas de la congregacién del Sagrado Corazén de Jesus,
procedentes de Huajuapan de Ledn, con ellos y ellas, muchas jévenes tuvieron
sus primeros acercamientos con la ensefianza del espariol y la Biblia. Aunque no
se tiene la fecha exacta de cuando dio inicio la labor educativa de los religiosos,
Ricardo Martell, en 1967, comenta que:

Los servicios religiosos los imparte actualmente el parroco Sostenes Ramirez
Torralba, y un vicario, el padre Margarito, auxiliados por un grupo de cuatro
monjas, que de manera permanente dan asistencia médica, educacién, ropa y
alimentos a buen nGimero de triques [sic]. Han organizado un infernado para
nifios triques y en la actualidad estan construyendo, con adobes y tejas, un
buen edificio para dicho internado con la idea de aumentar el numero de
nifios internos. (Martell, 1967; 41)

Por su parte, algunos profesores jubilados entrevistados comentan lo siguiente:

Ahi habia varios muchachos jévenes en aquel tiempo, porque el padre llegd
con varios seminaristas creo, si con varios, y estuvieron dando clases ellos
también un poco, catecismo y al mismo tiempo clases, en fin, asi empezamos
a aprender poco a poquito, porque en aquel tiempo, la verdad, la verdad, yo
no sabia ni espafiol, nada... nada, absolutamente nada, porque, pues mis
padres no hablaban [espafiol] entonces yo no sabia nada. (Tinu A).

Primero llegabamos aqui al curato ahi estuvimos los primeros alumnos y
luego ya se construyd donde es ahorita la Escuela Vasco de Quiroga, en el 62
0 63 algo asi y ahi las madres daban hasta cuarto afio. (Tinu B)

Agustin Garcia Alcaraz en su trabajo realizado a inicios de la década de
1970 lo narra de la siguiente manera:
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El cura mantenia, casi desde que llegé el primero, un pequefio internado para
unos 30 nifios triquis que deseaban continuar sus estudios en Copala... Este
es atendido por un grupo de religiosas de la Congregacion del Sefior de los
Corazones. Ellas asisten una mision catdlica en Copala desde hace ocho
afios y tienen una escuela con los cuatro primeros afios de primaria. (Garcia
Alcaraz, 1997:179).

Uno de los curas que mé&s se comprometié con la ensefianza para los triquis,
apoyando incluso a varios jévenes para que estudiaran en la Ciudad de México,
ganandose el respeto y aprecio de los copaltecas, fue Ignacio Jauregui, quien en
los testimonios de los entrevistados y en el curso de los dias que permanecimos

en Copala, aparecio reiteradamente en las charlas que mantuvimos con los triquis:

Ah cémo no voy a recordar el nombre del padre que impulsé el internado, se
llamaba Ignacio Jauregui. (Tinu B),

Ese padre se llamo Jauregui, creo, aja Jauregui, entonces, ese pobre que en
paz descanse fambién porque también se murid, nos llevé, bueno me llevd a
mi, porque yo fui el primero que me fui para México, ya después estuve como
unos cuatro, cinco, seis meses y llegaron otros comparieros, otros dos
compaiieros de aqui mismo, alla donde estaba yo. (Tinu A)

Es importante sefialar que el papel que |a iglesia jugd y continua
desempenando, en la ensefianza del espanol fue vital para cimentar procesos en
dos vias, por un lado en la conformacién de lideres que defendian los derechos de
su pueblo frente al exterior, ya que al tener acceso al idioma y tener contacto con
ciudades como Huajuapan, Putla, Tlaxiaco, la capital del Estado o el Distrito
Federal, pudieron cuestionar las condiciones de vida en que estaban sometidas
las comunidades triquis, asi como convertirse en interlocutores con el exterior y las
dependencias que en los setenta llegaron a la regién como huevo ejército; por otro
lado, también contribuyé para la evangelizacion religiosa que influyé de forma
importante en el proceso de identidad cultural de los triquis, cambiando la forma
de ver el mundo y de agradecer a los dioses, aunque, como comentamos en el

apartado anterior, la cosmovision triqui sobrevivié a tales propositos de la iglesia
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catdlica y aun en nuestros dias se preservan rasgos prehispanicos en su
religiosidad. El siguiente testimonio nos ofrece una reflexién propia en torno a este
hecho:

Muchos piensan mal porque siempre voy a favor de las monjas, pero gracias
a ellas muchos aprendimos, no es porque voy a favor de ellas, ni defiendo a
ellas tampoco, sino que la educacion que ellas dan, hay cosas que si son
buenas y hay cosas también que la misma ley no lo permiten, como ensefiar
catecismo dentro de [las clases] pero como es particular no podemos decir
nada porque es particular, entonces el colegio de las monjas es bueno para

muchos de nosotros. (Tinua A)

En este sentido debemos plantear de manera justa que muchos de los
primeros lideres que intentaron organizar al pueblo triqui de Copala y también
muchos de los primeros profesores o profesionistas triquis, pudieron realizar sus
estudios gracias a la existencia de la Escuela particular "Vasco de Quiroga”.

La presencia del Instituto Lingiiistico de Verano, “ellos no hacian nada de
trabajo”

Durante el periodo presidencial del General Lazaro Cardenas del Rio (1934-1940),
el Instituto Lingtistico de Verano (ILV) accedi6, con su respaldo total, a distintas
comunidades indigenas de nuestro pais. Dicho Instituto nace en México en 1936
bajo el impulso y amistad que el entonces Presidente de |la Republica brinda a su

fundador, William C. Townsend.

Conforme el trabajo del ILV se desarrolla, el numero de idiomas indigenas
estudiados va aumentado poco a poco, y se sigue contando con el apoyo de
gobiernos subsecuentes y el respaldo de intelectuales mexicanos de la época,
quienes miraban con buenos ojos la labor del ILV, ofreciéndole todos los recursos
a su alcance para realizar tan “bondadosa” accion. Cabe sefalar que esos
mexicanos ilustres formaron parte del patronato del ILV, figurando como
presidentes honorarios: Adolfo Ruiz Cortines, Gustavo Diaz Ordaz y Luis
Echeverria Alvarez. como vicepresidentes honorarios: Jaime Torres Bodet,
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(Secretario de Educacion Publica) y Victor Bravo Ahuja (gobernador de Oaxaca
1968-1970), asi como Gonzalo Aguirre Beltran y Manuel Gamio, entre otros*'. El
entusiasmo de los intelectuales se pueden observar en las palabras de Jaime
Torres Bodet, Secretario de Educacién Ptblica, en la celebracién del XXV
Aniversario del ILV, el dia 24 de enero de 1961:

Muchas instituciones y distinguidos compatriotas nuestros han reconocido el
mérito de la obra emprendida por el Instituto. Diversas Secretarias han
demostrado interés activo para esa obra, y asi también lo ha hecho la
Universidad Nacional Auténoma de Meéxico. Quiero sefalar ahora
particularmente por su significado técnico y social, la cooperacion de los
lingliistas del Instituto de Verano con el Instituto Nacional Indigenista que
dirige el Sr. Doctor Alfonso Caso, tanto en la preparacion de alfabetos y de
cartillas como en la investigacion que dio lugar a la hermosa edicién de los

Cuentos Mixes, recogidos por el sefior W. S. Miller, **
O las declaraciones de Manuel Gamio en torno al mismo Instituto en 1961:

Felizmente una institucion digna de todo encomio, que es el Instituto
Lingiiistico de Verano, fundado por el distinguido indigenista Guillermo
Townsend, esta empefiada desde hace varios afios en tan generosa labor
que no soélo beneficiara a los indios menolingiies, sino también a México... w

Sin embargo esa “generosa labor” se tradujo en el enfrentamiento y la
division entre barrios en la region triqui. El ILV, fue otro de los primeros actores
extermos en penetrar a la region para evangelizar y sistematizar lingtisticamente la
lengua triqui, ademas de traducir pasajes de la Biblia en el idioma copalteco.
Fernando Benitez describe la presencia de las evangelizadoras del ILV de la

siguiente forma:

' Informacion tomada de la pagina electronica del ILV (http://www._sil.org/mexico/ilv/elnfollVMexico.htm)
“ fdem.

“ fdem.
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Copala es un pueblo a la deriva. Frente a la clinica esta el ayuntamiento y
atras, aunque visible, se levanta la modermna escuela donde viven las
muchachas del Instituto Lingistico de Verano y los rociadores de DDT debido
a que el maestro murid asesinado casi a la vista de todo el pueblo. A un lado
del ruinoso portal de la plaza, figura el cuartel, pintado de azul, con su
bandera fricolor y sus pequefios soldados tocados de cascos y armados de
subametralladoras, haciendo guardia frente a la puerta. Al amparo del cuariel,
o si se quiere al amparo de las ametralladoras, viven en enramadas las
mujeres y los nifios a quienes la guerra ha expulsado de sus rancherias. El
resto del pueblo lo constituyen tres o cuatro casas, un tejaban que alberga la
fonda y las cabafias y enramadas donde viven un aio los mayordomos de la
iglesia (Benitez en Lopez Barcenas, 2009: 112).

La presencia del ILV atenté en contra de la comunalidad indigena, ya que al
estar vinculada con la Iglesia Evangélica Protestante estadounidense, dentro de
sus practicas fomentaba el individualismo y atentaba en contra del trabajo
colectivo (tequio) caracteristico de los pueblos. Inclusive, hay autores como
Gilberto Lépez y Rivas, que van mas alla en su planteamiento en torno a la
participacion del ILV en nuestro pais y en otras partes del mundo:

Este Instituto [ILV] representa un ejemplo clasico de las estrategias de
penetracion impulsadas de manera conjunta desde diversos sectores
estadounidenses, incluido el gobierno, orientadas a la desarticulacion de las
comunidades y la ampliacion de los mercados... la verdadera labor del
Instituto Linglistico de Verano se inscribia en una gran variedad de trabajos
de espionaje, conlraespionaje, contraguerrilla, control y manipulacién
ideologicos de las poblaciones, todo ello a favor de los intereses del gobierno
y las trasnacionales estadounidenses. Los sacrificados e inocentes
misioneros documentaban las formas locales para sobrevivir en la selva, la
etnobotanica, los cruces de rio en épocas de crecida, las ramificaciones o
redes de comunicacion entre las comunidades, el liderazgo, los recursos
naturales, en particular de los estratégicos (Lépez y Rivas, 2004: 21-22).

La llegada de los misioneros del ILV a San Juan Copala y a San Andrés
Chicahuaxtla, no pasé inadvertida entre las comunidades quienes mostraron su
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animadversiéon por el trabajo que realizaban en la region y los primeros

aventureros del ILV se enfrentaron a serias dificultades:

Al comienzo contaron con la oposicion franca y abierta del grupo (uno de ellos
tuvo un atentado del que sali6 gravemente herido), tanto por ser gringos
(como todavia les llaman los triquis), como por sus ideas y conversaciones en
contra de los santos seglin expresion de muches. (Garcia Alcaraz, 1997:179).

Para la comunidad triqui de Copala, Barbara Elena Erickson de Hollenbach
era mejor conocida como “Elena” y su esposo Bruce Hollenbach como

ndd

‘Femando”™”, ambos son recordados coma “los gringos” que llegaron a vivir a

Sabana y les regalaban dulces cuando nifios.

La influencia de los misioneros del ILV en las comunidades, principalmente
en Sabana, marcd en definitiva muchos de los conflictos intercomunitarios
actuales de la region triqui baja, ahondando el divisionismo que habia comenzado
a minar la cohesién social triqui cuando la entrada del cultivo del café en la region.
Esta polarizacion entre comunidades, Garcia Alcaraz la percibio asi, a finales de
los sesenta:

Cierlamente han logrado cambiar la vision del mundo de algunos triquis,
especialmente respecto a lo sobrenatural. Los convencidos ya comienzan
también a disculir con sus paisanos sobre el poder de los santos y las
practicas religiosas. Como esto es cuestion de vida o muerte para el grupo,
también se nota el comienzo de una division que puede trascender a otros
aspectos de la vida. Algunos friquis lo han notado y me lo comentaron
expresamente (Garcia Alcaraz, 1997.179).

La situacion si a pasé mayores, segun lo cuentan otros autores que visitaron
la region posteriormente. Uno de ellos, Carlos Durand Alcantara, plantea que las
labores del ILV, mas alla de la castellanizacién, tenian objetivos muy claros de

*“ En noviembre de 1962 empezé su trabajo de campo en San luan Copala, en 1966 se caso con Bruce Hollenbach y
juntos prosiguieron sus estudios del trigui. ks hcenoiada en psicologia y lenguas clasicas por el Houghton College de
Nuewva York. En 1958 comenzd a trabajar con el ILV. Realizé sus estudios de Maestria en Linguistica en |a Universidad de
Michigan y es doctora en linglistica por la Universidad de Arizona, actualmente reside en Tlaxiaco, Oaxaca y Arizona
[Informacién tomada de http://www.sil.org/~hollenbachb/Spanish/Vitae. htm)
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espionaje, saqueo arqueolégico, inspeccion geolégica y division entre las

comunidades:

Los comuneros [de Chicahuaxtla] cuentan que Langacre [Agente del ILV]
supo ganarse la confianza del poblado y eso sifvid para que le mostraran sus
costumbres al norteamericano. Entre otras referencias los comuneros
mencionan que Langacre hacia recorridos permanentes por toda la regién,
algunos dias, generalmente iba solo ya que rara vez lo acompafiabamos. En
ocasiones los indigenas se percataron que Langacre traia muestras de
distintos tipos de rocas. Su funcion era y sigue siendo clara: detectar posibles
recursos naturales (Durand, 1989; 52).

Podemos ubicar también una pugna religiosa entre la iglesia catdlica y los
misioneros del ILV en Copaia, hecho destacado por Roberto Cervantes Delgado®*®:

Elena llegé hace varios afios al poblado junto con Liliana (otra compariera de
misién) posteriormente Liliana se fue y Elena contrajo matrimonio con Bruce.
Llegaron nuevamente a Copala y trataron de construir una casa en el pueblo.
No pudieron obtener el permiso de la comunidad pese a todos sus esfuerzos,
porque los indigenas no lo permitieron bajo la influencia del antiguo sacerdote
(catdlico). Optaron por construirla dentro del barrio de La Sabana y varias
veces fueron derribados los muros de la construccion. Aunque los mestizos
dicen que era la malevolencia del sacerdote (catolico anterior) la que causaba
estos hechos, los estadounidenses jamas hacen referencia a esto oltimo (y
evitan significativamente profundizar en el tema) (Cervantes, 1999:65).

Respecto a la presencia de los misioneros del ILV en Copala y en torno a la

forma en que fueron recibidos se comenta lo siguiente:

No, ellos no hacian nada de trabajo, ellos se dedicaban a estudiar lo que es la
lengua triqui y si aprendieron durante los afios que estuvieron aci,
aprendieron a hablar el idioma triqui y ellos hacian libro y todo, libro, cuento,
platicaban con la gente. Ellos vivieron aca en la Sabana, hicieron su casa ahi,

“ Realizd trabajo de campo en la regian triqui en 1969 y sus anotaciones fueron editadas en 1999 Tristes
Trigues, un diario de campo en la mixteco de la sierra.
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todavia esta su casa ahi ahorita, la casa estad pero ahorita el duefio del
terreno le quité la loza y volvié a arreglar pues, pero esas gentes también a la
gente no les gustaba y lo hirieron al sefior o a la sefiora, lo hirieron pero ellos
aguantaron a estar y ya después se fueron, ellos llegaron también en el 68 o
69 esltuvieron ellos, no sé si se presentaron con la autoridad, quién sabe,
estaba yo chamaco, tenia como dieciséis o diecisiete afios {Tinu C).

Y el atentado en contra de "Elena” o Barbara Hollenbach y su marido
“Fernando” o Bruce Hollenbach lo registra Cervantes en su diario de Campo coma

sigue:

Un dia, hace dos afos, el matrimonio fue victima de una emboscada y Elena
herida por una bala en el hombro derecho. Pese a todo esto siguen viviendo
entre los triques, aunque muy rara vez bajan a Copala y nunca visitan los
barrios por el peligro que representa (Cervantes, 1999 66).

Los agentes del ILV tuvieron una participacion decisiva en los
acontecimientos que se vivieron después de su estancia tanto en Copala como en
Chicahuaxtla que seran referidos mas adelante en la parte de la conformacion de
grupos que se disputaron la hegemonia y provocaron serias diferencias entre las

comunidades.
La casa de ramas, escuela oficial.

La primera aparicion de la educacion oficial en Copala y Chicahuaxtla, a inicios de
1960, fue efimera y se limité a la presencia, mas que de escuelas fisicamente
hablando, de profesores externos enviados, con una misién casi religiosa, similar a
aquellos dominicos del siglo XVIIl, castellanizar e impartir la educacion nacional
para sacar al indigena de su suciedad, ignorancia, barbarie. La educacion del
Estado parece haber tenido una fugaz aparicion par falta de escuela, maestros y
alumnos. Segun Ricardo Martell, es en 1963 cuando se construye la primera aula:

En 1963 se constituyeron, con el sistema de aulas prefabricadas, una escuela
y un centro de salud, la primera con techo de laminas de cartén y laminas de

asbesto al centro. A la fecha ninguna de las dos instalaciones funciona
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debidamente, ya que en el centro de salud sélo se encuentra un enfermero,
quien lo atiende de manera muy convencional y deficiente. En la escuela no
hay maestro que la atienda, con la circunstancia de que el techo esta
inservible y se pasa el agua (Martell, 1967, 41).

La version platicada por profesores entrevistadas, no coincide en que
existiera un aula, y si coincide en que no existia maestro, como veremos
posteriormente.

En San Juan Copala los primeros “intentos” de acercamiento por parte de las
instituciones de gobiemo, incluida la escuela, no fueron del todo gratas, los triquis
miraban con recelo a los primeros maestros que intentaron llegar, asi lo describe
Jacobo Montes*®:

Los intentos que se han hecho por introducir la escuela en esta region han
sido débiles o sin interés por enfrentarse en forma seria y definitiva al
problema. Entre las rancherias que cuentan con maestro, aunque sea por
unos meses, se encuentra San Juan Copala, que estuvo a cargo de un
maestro de Chicahuaxtla, fue la unica que trabajé el afio pasado, aunque con
grandes deficiencias (Montes, 1963:16).

De la presencia del maestro que venia desde Chicahuaxtla y que no
permanecia de manera regular, asi como de la choza que fungia como aula, los
entrevistados platican:

Si habia un maestro, me acuerdo, aqui donde esta el cuartel que era de
policia antes, ahi estaba una casa con yacua de platanos creo, asi lo tenian y
alrededor tenian ramadas. Ese maestro a veces venia, a veces no, a veces
cada quince dias o no sé, dos, tres dias nada mas, o una semana al mes, no
sé algo asi. Entonces se iba otra vez. Ese maestro era de Chicahuaxtla,
parece que se llamé Eugenio, no recuerdo bien. Y ese maestro estuvo poco
tiempo ahi y eso fue entre 1964 y 1965, creo que mas o menos por ahi,
estuvo el ahi (Tinu A);

* Jacobo Mantes es un antropélogo que trabajé para el Instituto Nacional Indigenista y elabora un reporte
sobre las causas del conflicto en la Regidn Triqui hacia 1962,
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Ya habia escuela antes, pera por lo mismo que hay problemas, llegaban los
maestros y se regresaban, porque antes quién sabe de donde eran los
maestros, eran mixtecos o mestizos, pero tenian miedo ellos y unos cuanios
meses eslaban aca en Copala y después se retiraban, después vino un tal
maestro Rodolfo o Adclfo, se llamaba ese sefior, también no tardé mucho y
se fue (Tinu C).

Una de las principales causas por las que los nifios no asistian era
sencillamente porque la escuela no existia fisicamente, es decir, no existia ni
siquiera un aula disefiada ex profeso para la imparticion de clases, por otro lado,
los primeros promotores bilingiies o profesores llegados a San Juan Copala eran
originarios de Chicahuaxtla y recordando que la variante de la triqui alta es distinta
a la de Copala, dificultaba el didlogo entre éstos y sus parvulos; en definitiva
enviar a los hijos a la “escuela” no representaba ningun atractivo para las familias
debido a la diferencia cultural en tradiciones y costumbres entre ambas regiones
triquis:

[En Tilapa]. A los [profesores] de Chicahuaxtla se les dificultaba mucho para
dar clase a los nifos,porque como ellos no coincide la lengua de alla con
nosotros si varia un poquito no mucho, solo algunos nifios entienden o que el
maestro hablaba. (Tinu C)
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Otro factor que influyé en el inicial rechazo o indiferencia por mandar a los
nifos y nifias a la escuela fue la dispersién de las comunidades integradas u
organizadas en torno del Chuma'a Copala que aun hoy en dia se encuentran
varios kilometros alejadas de San Juan, algunas Unicamente caminando se puede

salir de ellas.

“Tercer Viernes, posiblemente 1970, Fernando Hollenbach F. / tomada de
http:/ fwww.triquicopala.com/historicas-A-pueblo.htm, podemos observar que practicamente no existen
casas en San Juan Copala, lo dnico que se alcanzan a ver son las lonas de los comerciantes por ser |a fiesta
mayor de la Region.

" Marzo de 1970, Fernando Hollenbach F. / tomada de http://www.triquicopala.com/histaricas-A-
pueblo.htm de nuevo esta foto pancramica no permite apreciar que en torno al templo de Tata Chu sélo
algunas construcciones existian en esos anos
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Si, la escuela oficial también empez6, si estaba mas antes, pero aqui, como
costaba para bajar, para juntar alumnos aca, porque vivian en los barrios
lejos, y aqui en el corazén de Copala era chico, habia unas cuantas casas, se

cerro por un tiempo (Tinu B).

Dicho centro espiritual y politico, practicamente se encontraba deshabitado
por esos anos ya que soélo vivian las autoridades municipales y los mayordomos
razén por la cual, estratégicamente, aunque se ubicara una escuela en San Juan
Copala, dificimente los alumnos podrian trasladarse a diario hasta el centro
ceremonial, al igual que la Iglesia, el Estado intenté varias veces que los triquis se
instalaran a vivir en el Chuma‘a, sin conseguirlo sino hasta la llegada de la

Comision del Rio Balsas, por ello:

La asistencia media a la escuela era de seis nifios diarios. Esta baja
asistencia se debe a que en San Juan Copala son pocos los habitantes y.

consecuentemente, pocos los nifios (Montes, 1963:17).

A lo anterior se sumaba la influencia que ejercieron los acaparadores de las
haciendas que con el fruto del trabajo triqui vefan incrementadas sus ganancias y
miraban en la escuela un enemigo potencial que podria “abrir los ojos” a los
triquis, o simplemente disminuir su fuerza de trabajo cautiva que incluia nifios y
nifias, guienes con el aprendizaje de operaciones aritméticas basicas y el espanol,
podrian reclamar en torno a los tradicionales abusos en el peso y pago del café,
por tal motivo los caciques planearon estrategias para disuadir el ingreso de las

escuelas en las comunidades, como en Paraje Pérez:

En esta rancheria, durante el primer semestre del afio pasado estuvo
funcionando una escuela radiofénica del Institute Nacional Indigenista. Fue
clausurada por las constantes amenazas de que era objeto el promotor por
parte de un grupo de delincuentes refugiados en la rancheria de Cruz
Chiquita, quienes estan encabezados por individuos que salieron de Paraje
Pérez y Tierra Blanca. La causa de esta hostilidad parece derivar de la
consigna que sus habitantes recibieron de mestizos de la hacienda de la

81



Concepcion®®, en donde los maleantes triquis trabajan como peones. Cuando
el IN| establecit la escuela, los mestizos de la hacienda aconsejaron a sus
peones triquis de Paraje Pérez que se opusieran a la escuela ya que ésta no
los iba a llevar a ganarse el sustento, antes bien les quitaria el tiempo
(Montes, 1963:20).

En este sentido, los caciques contribuyeron a deferiorar el trabajo colectivo
en dicha comunidad, ya que los peones se negaroh a dar tequio para la
construcciéon de la misma, por la coercion sentida por parte de sus patrones. El
final de esta historia culminé con el asesinato del promotor y la quema de la
escuela.

Al parecer la falta de apoyo por parte de las autoridades, la lejania y
dificultad para tener acceso a San Juan Copala, ademas del riesgo que implicaba
a los profesores entrar a la region, se sumaron para gue finalmente desapareciera
por un momento la escuela oficial en el Chuma’a

Es una costumbre de aca (la violencia), y por eso los trabajadores
(profesores) no querfan estar por eso se cerrg la escuela, ademas, no hay
nifios, o sea que hay nifios pero lejos y no podian bajar aqui en Copala, ese
fue el motivo de que se cerro la escuela un tiempo, pero ya después otra vez
se renovo, y hasta la fecha sigue, ora si, funcionando (Tinu B).

En San Miguel Copala, otra comunidad perteneciente a la region triqui baja la
situacion fue similar, la escuela era una choza construida con palma y ramas
donde los primeros nifios y nifias asistian a sus cursos de primaria que impartian
profesores foraneos que no hablaban ni entendian el triqui, el testimonio de una
profesora que actualmente se encuentra jubilada originaria de dicha poblacién lo
describe de la siguiente forma:

Antes estaba, me acuerdo, estaba una casita que era de palma pues, hecho
de palma el techo y su pared era de vara, y estaba una capillita y entonces
ahi ibamos a la escuela pues... Entonces éramos como cuatro o cinco

mujeres que estabamos en la capilla y los muchachos estaban en la

a5 - ¥ "
La misma gue fue mencicnada el Capitulo anterior.
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Agencia... Después de un afio que estuvimos en esas casitas, parece que
después de un afo llegd la construccién de la escuela que mandé Don Lazaro
Cardenas... (Chana'a 1).

En pocas palabras, el primer arribo de la educacion en territorio triqui, fue
muy tardio, sin infraestructura, pero sobre todo, sin el consenso de las
comunidades, que dicho sea de paso, no habian pedido escuelas, porque ni
siquiera sabfan de la existencia de ellas, por lo que fueron vistas como un nuevo
proceso de conquista y de agresion por parte del exterior, Sin embargo esto
cambiaria con el paso del tiempo como veremos mas adelante.

“Los nifios que van a la escuela se ponen flojos”

Es muy representativo de la descontextualizacidn de la escuela con la comunidad
triqui lo que significd en primera instancia la escuela para los triquis, una
institucion creada al margen de sus necesidades y totalmente descontextualizada
de la realidad triqui, sélo pudo significar que los nifios perdieran su tiempo y sus
conocimientos agricolas, por lo tanto, raras eran las familias que apoyaban o
inculcaban a sus hijos la vocacién por la escuela, eso lo narran algunos de los

primeros profesores de la region:

Uno, les quedaba lejos [la escuela), y olro, los papas también, por la
ignorancia verdad, bastante fuerte en aquel tiempo, decian que pues aqui
pediamos limpiar milpas, sembrar café, y nada mas con eso dicen algunos
papas, otros a cuidar chivos. (Tinu C)

Pero mas gue ignorancia, el rechazo de los padres se debid al caracter
impositivo del Estado de destruir culturaimente a los pueblos, eso a lo que llama
Benjamin Maldonado la dotife ignorancia producida por la escuela (Maldonado,
2002), refiriéndose a un estudio realizado en Chicahuaxtla donde se observa que
la escuela genera un desconocimiento de lo propio, del conocimiento triqui y a la

vez los aportes occidentales no son eficaces.

Ademas, por si esto fuera poco, la escuela atenta en contra de la

organizacion farmiliar triqui tradicional, como también el autor refiere:
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El hecho de que los nifios asistan a la escuela, implica, también, una
transformacion de la organizacion familiar. Su funcion econémica como parte
de las actividades familiares de construccion de la vida tiene ahora que ser
cubierta por alguien mas, y ademas el nifio, genera gastos extras para su
educacion escolar (uniformes, cuadernos, cooperaciones, etc.) Por otra parte,
el nifio ya no aprende todo de su familia, en su lengua, en sus espacios.
Ahora asiste a la escuela para aprender (Maldonado, 2002; 152).

Es muy importante la reflexién que hace el autor, ya que el considerar que la
escuela es para que el nifio aprenda (argumento estatal y por lo mismo mestizo y
occidental), se ejerce poder simbdlico muy fuerte por parte del Estado sobre los
conocimientos ancestrales triquis, es decir, el nifo tiene que asistir a la escuela
para dejar de ser ignorante ya que los conocimientos triquis no sirven, no son
validos, no son conocimientos, y sus propias instituciones como la familia, el
tequio, el trabajo agricola, las fiestas, los cargos, donde tradicionalmente el triqui
aprende a ser triqui, pierden jerarquia frente a la escuela. Por ello es muy ldgica la
respuesta ante la llegada de esta construccién occidental por parte de quienes por
siglos habian aprendido sin escuelas:

No querian mandar a sus hijos a la escuela porque la escuela no sirve para
nada decian ellos (y se rie), decian que si ellos iban a la escuela se ponen
flojos, ya no quieren trabajar, mejor es para ellos que los nifios grandes vayan
a trabajar en el campo, porque la educacion no sirve, decian ellos pues, eso
es lo que decian los padres de familia (Tinu C).

Con el paso del tiempo y con la fuerte campafa institucional de
castellanizacién e integracion de los triquis, la opinion de las familias triquis iria
cambiando paulatinamente y en distinto grado de aceptacion segun las
comunidades, ante la presion ejercida desde fuera, se fue interiorizando que la
asistencia a la escuela era una oportunidad para mejorar la situacion, sobre todo
econbmica, a nivel individual o familiar, esto lo advierte Jacobo Montes durante su
recorrido por la regiéon por aquellas fechas cuando aparecieron las primeras

escuelas:
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Si existe un area donde prevalece la medrosidad y la desconfianza hacia la
escuela y hacia las labores tendientes a solucionar sus problemas, también
es cierto que existen rancherias y éstas constituyen la mayoria, que con gusto
aceptarian la escuela, segun le manifestaron durante el recorrido que hicimos
por la region. Saben o se dan cuenia, gue la escuela es un medio que les
permitira defenderse de la explatacion y de los engafios de que son objeto
(Montes, 1963:25).

Aunque durante ese proceso paulatino de “aceptacion” de la escuela los
padres de familia miraban muy lejanos los beneficios de que sus hijos varones
asistieran a la misma, poco a poco la poblacién escolar fue aumentando, en el
caso especifico de las nifias triquis aln era mas compleja la situacién en torno a
su asistencia debido a su condicién de ser mujeres, la profesora originaria de San
Miguel Copala y quien vivié en carne propia la situacion en su comunidad recuerda

lo siguiente:

Mi historia es muy larga y muy friste pues, porque antes no podiamos estudiar
las mujeres... mucha gente de ahi (San Miguel Copala) las mujeres no iban a
la escuela, pero ahi habia tres o cuatro sefiores que si mandaban a sus hijas,
el primero era mi papa y eran otros sefiores, éramos cuatro mujeres, entonces
en ese fiempo, pues en la Agencia, en donde ocupaban como Agencia, ahi
iban los nifos que iban a estudiar, porque ibamos aparte (nifios y nifias) no
coma ahorita, porque los sefiores eran muy celosos, no podia uno levantar la
cara ni ver la cara de los nifios, de los compafieros, nada. Entonces eramos
como cuatro o cinco mujeres que estabamos en la capilla y los muchachos

estaban en la Agencia (Chana'a 1).

La misma profesora nos narra como, en sus primeros afios de profesidn en la
region, la situacion en torno a la asistencia de nifios a la escuela era dificil en
general, y aun mas complicado que los padres permitieran asistir a las nifias a la

escuela’

Si, mandaban pero muy poco, porque todavia no mandaban a sus nifas,
cuando ibamos a decirle a los padres que inscribieran a sus nifios, al

contrario, los nifios salian pero a las nifias las escondian, abajo del petate,
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por ahi escondidas, porque no querian que estudiaran las mujeres, porque las
mujeres que estudiaban eran, este, bueno la costumbre de nosotros era alla,
esa mujer ya no servia en el pueblo sino que ya era mujer loca, asi decian los
abuelitos. Y yo platicaba que si ibamos a hacer que “esta nifia va a estudiar, y
poco a poco va a aprender”, y ellos decian que na, “no mi hija no entiende
nada de espaiiol, nada" y les decla ya “no, pero si les va a servir mucho para
su futuro®. Pero hay gente que si comprendia y hay otras que no, que no
querian la escuela, y nos costé mucho en los primeros afios (Chana'a 1).

Con los testimonios anteriores podemos concluir que la llegada de la escuela
a la regién no represent6 ningun atractivo para los padres de familia, debido a que
la instalacion de las escuelas na fue una decision de los padres de familia, y mas
bien respondia a las politicas integracionistas de la época, donde la
castellanizaciéon era la principal meta del Estado. Las familias triquis habian
seguido reproduciendo su cultura mediante los mecanismos de transmision de
conocimientos tradicionales y no habian necesitado la mediacion de alguna figura
institucional para continuar su camina como pueblo, es por ello gue miraron con
recelo y apatia la funcionalidad de enviar a sus hijos a esa nueva creacion de |os
agentes externos. La idea en tormno a la educacién oficial cambiaria mas adelante
en la medida en que se fue interiorizando la idea de que quienes asistieran a la

escuela podrian evitar ser discriminados,
Las historias de los primeros profesores triquis de Copala

Como se menciona anteriormente, los primeros profesores o promotores que
llegaron a Copala procedian de la regién de Chicahuaxtla, en el mejor de los
casos, o de otras regiones del Estado, inclusive linglisticamente diferentes al
triqui, y por tal motivo su permanencia en la region se hizo intermitente debido a lo
complicado que era llegar hasta ese lugar, aunado al obstaculo linglistico que
representaba el desconocimiento del triqui como lengua materna, hecho gue
dificultaba la comunicacién con los nifios y nifas de la region, y por supuesto a la

nocién de violencia y "barbarie” del pueblo.

86



Muy probablemente los profesares “de fuera” a los que hacen referencia los
entrevistados y entrevistadas procedian de los Intemados y Normales Rurales que
se comenzaron a expandir a lo largo del Estado a finales de los cincuentas y
principios de la década de los sesentas.

La poblacién en internados indigenas en Oaxaca pasé de 260 en 1958, a 851
en 1964. Con los egresados de estos internados se impulsé el servicio de
promotores culturales cuya funcién era ensenar “la lengua nacional” a los
nifios indigenas monolinges. En 1964 estos promotores empezaron a laborar
en las regiones de la mixteca y mazateca del estado (Martinez Vazquez,
2004: 44).

Estos promotores culturales que fungian como “nuevos evangelizadores”
llevaban como “nueva religion” la cultura mestiza nacional, y completando la
analogia con la evangelizacion catdlica de los siglos previos, en lugar de la
palabra de Dios, llevaban consigo la “Palabra del Estado Mexicano Laico”, es decir
la castellanizacién y la homogenizacién cultural mestiza, entraban a las
comunidades mas alejadas para “desindianizar” a las comunidades de Oaxaca. Lo

anterior dificulté el acercamiento con los nifios:

Me acuerdo del nombre de uno de mis maestros en San Miguel Copala, él se
llamaba Manuel pero ya no recuerdo su apellido, era de fuera, en esa época
llegaban los maestros rurales que los llamaban, ellos no hablaban ningtn
idioma, sino puro espanol y no les entendiamos jpara nadal, casi pura sefia lo
haciamos, yo casi no entendia nada, jnada pues! Nada mas podiamos decir
si y no. y él no entendia nada tampoco de lo que deciamos nosotros (Chana'a
1).

Entre los profesores que se mencionan como los primeros que llegaron a
Copala y que principalmente procedian de Chicahuaxtla se menciona lo siguiente:

Un tal Benito Reyes Garrido, ese maestro era maestro y era director también
de la escuela. Ese maestro es de Chicahuaxtla todavia vive (Tinu C).
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Si recuerdo algunos, Eugenio se llamaba uno, no recuerdo sus apellidos, y el
ofro se llamaba lIsidro, esos dos estaban, y ya después, como en el 72, ya
llegd otro que se llamaba Benito Reyes (Tinu B).

Ese maestro era de Chicahuaxtla, parece que se llamo Eugenio, no recuerdo
bien. Y ese maestro estuvo poco tiempo ahi y eso fue entre 1964 y 1965, creo
que mas o menos por ahi, estuvo &l ahi (Tinu A).

La meta era "mexicanizar” a los indios mediante la educacion y fomentar una
cultura nacional que acabara con el “atraso” y la “ignorancia” de los pueblos
indigenas, para nada importaba fulminar la lengua materna de los mismos, por el
contrario, la castellanizacion era el principal objetivo de la educacién, desaparecer
los “dialectos”, las costumbres y tradiciones, que impedian aspirar al “progresa” y
“modernidad” a las comunidades indias.

Durante el gobierno de Rodolfo Brena Tomres (1962-1968) en el estado de
Oaxaca se cred la escuela de Mejoradoras del Hogar Rural, institucién que
buscaba agrupar a mujeres indigenas de diversas etnias del estado para
capacitarlas y lograr que fueran ellas las portavoces de las nuevas costumbres y
conocimientos que permitieran a sus familias cambiar sus “viejos habitos” para
ensenarles “mejores formas de vida®, que debido a su aislamiento, no habian
podido tener. La Profesora Chana'a nos comenta que ella fue una de esas nifas
seleccionas que pasaron por dicha escuela:

Cuando llegamos alld no podiamos nada pues, no eniendiamos ni una
palabra. Ese internado era para indigenas, para puros indigenas, habia de
varias idiomas pues, era primaria y secundaria, yo terminé mi primaria ahi,
después termind el convenio, me acuerdo del nombre de ese sefior, su
apellido Brena Torres, Rodolfo Brena Torres, entonces ese sefor nos ayudd
mucho y ahi terminé mi primaria, entonces después de la primaria enlré el
senor Victor Bravo Ahuja y entonces ese sefior ya no queria ver indigenas, ya
no queria ver, entonces la directora, la que nos cuidaba llamaba a los padres
de cada alumna que habia ahi, entonces en ese afio pues nos entregd con
nuestros padres, cada quien nos fuimos ya (Chana'a 1).
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Asi, los primeros profesores originarios de Copala tienen historias muy
similares en tomo a la forma en que se acercaron a la educacion y las anécdotas
que vivieron durante su camino rumbo a la docencia, por ejemplo, el paso por la
educacién impartida por las religiosas o seminaristas que llegaron al Chumaa, la
necesidad de migrar para concluir sus estudios y la constante discriminacién de
que fueron objeto nos permiten vislumbrar el panorama que aun hoy marca la

historia de la educacién en la region.
La migraciéon como estrategia, “tuvimos que salir”

Varios triquis copaltecos que se convirtieron después en los primeros promotores
o profesores en la region o inclusive los mas jbvenes que se encuentran en activo
actualmente, salieron de sus comunidades a enfrentarse la mayoria de las veces a
situaciones muy dificiles por su situacidn econémica y étnica, Algunos con la
fortuna de ser apoyados por terceros y otros por sus propios medios buscaron en

la migracion una forma de concluir sus estudios:

La verdad, la verdad pues no... antes no habia maestros aqui. En el afio 1963
creo gue sali de aqui. Y pues gracias a un cura que estuvo aqui por 1960,
pues me apoyd bastante, y por él tuve que ir a México, yo tuve que ir a
Meéxico, yo estudié en México, yo estudié en el Colegio Maria Auxiliadora, asi
se llamaba, ahi estudié la primaria, y la secundaria se llamaba Centenario
Constitucién, estaba ubicada en la colonia Sta. Maria fa Ribera, en d.onde
estd la alameda de Santa Maria la Ribera, arribita, donde esta la calle
Naranjos, ahora todavia es la calle Naranjos pero la Constitucién ya no esta
ahi ya no existe (Tinu A).

No terminé la primaria completa, hasta cuarto afio nada mas habia, y
entonces tuvimos que salir, Fui a Chicahuaxtla un afio, alla si habia primaria
completa, un afo; y otro afo fui a Putla, gracias a la suerte verdad, porque yo,
ora si, recibi apoyos de un particular rico, me apoy6 para terminar la primaria
verdad (Tinu B).

Es cierto que la violencia en la regién, que muchos de los testimenios

asumen como algo que siempre estuvo, estd y estara presente como una
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caracteristica propia de la region triqui también fue una de las causas que generan
la migracién, el exilio se convitid en una de las principales formas de
sobrevivencia entre los triquis quienes con el mas profundo pesar se vieron

obligados a dejar su territorio:

Pues la verdad aqui siempre ha habido problemas no, entonces tuve un
problemita aqui en Copala, yo tenia como ocho o diez afos, como diez afios.
Pues un borrachito por ahi se enceld con su mujer, yo era chavo pues, m
conocia aqui quién era su mujer, pero me encelé y en ese tiempo me iba a
hacer algo, me iba a matar segln. La gente asi es. Entonces de ahi, pues la
verdad, me decia Cirilo [Castafieda Guzman], no pues vete mano, vete mejor,
porque si estas aqui a lo mejor te pueden hacer algo, porque mis padres si
fueron, los citaron y pagaron la multa y todo pues, pago la multa y todo, y
pues como me lienen coraje, no pues mejor vele, mejor vete y mas vale que
te vayas. Entonces mis padres tampoco supieron pues, yo me fui asl nada
mas, escondido (Tinu A).

Otros triquis, de generaciones posteriores, pero que también forman parte de
los primeros profesores originarios de Copala, coinciden en haber tenido sus
primeros acercamientos a la educacién con las religiosas que administran, hasta la
actualidad, el internado que en sus inicios Unicamente daba los primeros cuatro
anos de primaria y al parecer sin reconocimiento oficial, para posteriormente
concluir sus estudios de primaria en la Primaria Renovacion:

Desde nifio estudie en mi pueblo el primer afio de primaria, pero ese afio fue
en 1967 y como no habia escuela asi, primaria federal, pues antes era
escuela de las monjas y como no hay maestros antes, entonces, pues los
curas convocaban a maestros de la region, pero no eran maestros ellos sino
que eran alumnos también, pero con lo poco que saben pues son los que
ensefiaban a nosotros, el primer ano, después, como no habia maestros tuve
que venir a Copala, aca en Copala, pues entre a la primaria con las madres y
también no estd reconocido esa escuela ya después pase a la escuela

primaria renovacian quinlo y sexto afo (Tinu C),
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De esta forma podemos observar que la migracion friqui ha sido uno de los
mecanismos para continuar estudiando, se migra de la comunidad o barrio hacia
Copala para estudiar la secundaria y también se migra a otros lugares fuera del
Chuma'a para seguir con el bachillerato o |a universidad.

La dificultad del espaiiol y el racismo, “lo tnico que aprendi pronto fue a
pedir de comer”

Platicando con los profesores jubilados, también es una constante en sus relatos
la dificultad que implicé para ellos enfrentarse a una educacién que se les impartia
en un idioma diferente, esta experiencia dolorosa en la mayoria de los casos, esta
presente en la memoria de su vida como uno de los episodios mas fuertes e

impactantes.

En entrevista con el profesor Tinu A, en torno a su contacto con el idioma
castellano, al recordar la experiencia vivida visiblemente se inquieté y con un nudo
en la garganta nos comenté la soledad que enfrentd, pues aunque se encantraba
con otros triquis, estar lejos del Chuma'a y las propias normas del colegio que
impedian que ellos se comunicaran en triqui durante su estancia en el intemado
de la Ciudad de México, llenaban su alma de nostalgia.

Pues si, yo fui el primero que llegué a México y si me costé muchisimo,
porque me acuerdo todavia, lloraba yo de noche, porque no sabia ni espanol
ni nada y todo mundo se reia de uno y entonces siente uno feo, sl siente uno
feo.. Pues fijese que, la verdad la verdad, si me costd bastante, me costé
mucho porque lo Unico que aprendi pronto fue a pedir de comer, nada mas, a
comer y tortilla y hasta ahi, esec nada mas lo sahia yo, pero ya mas. . a veces
movia la cabeza (hace movimiento afirmativo y negativo con la cabeza )y a
veces, bueno en fin, pues nada mas, pues ya, no, siente uno feo pues, la
gente mestiza asl, se burla de uno, |pinche indio!, bueno cuando ya va uno
entendiendo, poco a poco ya...a mi me costé muchisimo aprender, porque en
aquel ttempo el programa también era de que esta prohibido hablar cualquier
dialecto en esa escuela, no nos permitian, aunque estabamos cuatro [triquis],
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pero no habldbamos triqui, a la hora que ven hablando el triqui a los tres o los
cuatro, nos castigan, nos castigan feo... (Tinu A).

En cuanto a las formas “pedagobgicas’ para la ensefianza del espafiol casi
todos los entrevistados y en conversaciones informales con ofras personas
refieren al uso de castigos fisicos para obligar a que se expresaran en espanol,
sea en la ciudad o en Copala, la educacién se regia segun las propias ideas de
progreso y alfabetizacion vigentes a nivel nacional, que privilegiaban el espafiol
por encima de los idiomas propios de los indigenas, en ese sentido los
entrevistados platican que:

En ese entonces estaba prohibido hablar el dialecto o el idioma en aquel
tiempo, lo tnico que teniamos que aprender a hablar era el espafiol, eso era
lo Unico que querian ellos, entonces no nos permitian hablar, entre nosotros
no hablabamos, no habldbamos nada de eso pues, si nos veian o nos
cachaban hablando triqui nos castigaban, nos regafiaban (Tinu A).

Pues antes era un poquito, muy dificil porque las madres nos ensefiaban y si
aprende uno, pues lo regafiaban o le daban castigo, pues asi era antes. Pues
si uno no aprendia lo ponian de redillas o le ponian piedras en las manos de
uno (Tinu C).

En el caso del profesor Tinu A, al no tener recursos econémicos tenia que
pagar su estancia en el Colegio Maria Auxiliadora en el Distrito Federal mediante
labores extraescolares en el Colegio que alternaba con su paso por las aulas.

Pues ahi en el internado, pues la verdad, yo si sufri bastante, porque, pues
éramos cuatro y no pagabamos, era un colegio donde pagaba la gente, como
tipo religioso pero si pagaban pues, ahi almorzaban y comian, y cena y todo
pues, entonces era como ciento y tantos o doscientos alumnos. Los medios
internos, que les llaman ellos, son los que namas comen y se van a sus
casas, ya no se quedan, y ya los que ahi venian de lejos, de otros estados
son los que se guedan ahi. Entonces como nosolros no pagabamos,
entonces lo que hacia el director era dejarnos en cocina, lavar trastes, eso era
lo que pagabamos nosotros, lavar trastes, barrer el comedor, trapear, jtodo
pues, toda! Ahi realmente sufrimas, pero gracias a eso también, parece que
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aprendi algo, aprendi a planchar, a hacer comida, bueno todo lo de la cocina.
Entonces pues ese internado, pues ya terminamos en sexto afio, empezamos
a trabajar en la cocina hasta tercer o cuarto grado, lavar trastes, barrer el
comedor, y a veces ni tiempo daba de hacer la tarea, porque a las cinco de la
mafiana tenia que estar uno en el comedor, jfuera chiquito pero es grande!,
es grande el comedor, también limpiar, barrer, poner trastes, todo, llegaban
los oftros y nada mas a jugar ahi, tocaban la campafia y se sentaban a
almorzar se paraban y se van, y uno tenia que recoger jtodos los trastes! y a
lavar, estas lavando y todavia no da tiempo de almorzar y ya tocan ofra vez la
campana, y a entrar a clases, y si quedan trastes ahi los dejas y entras a
clases y sales al recreo y derecho a la cocina otra vez, jy asi toda la vidal.
(Tinu A).

El horizonte educativo al gue podian aspirar las generaciones de los
primeros profesores, y los nifos y nifias en general, era unicamente hasta cuarto
ano de primaria, en el colegio de las monjas, a la postre hasta sexto de primaria
cuando se reabrio la escuela oficial en San Juan Copala.

Las generaciones actuales han ampliado dicho horizonte al nivel secundaria.
Con la apertura de la Secundaria Federal en el Chuma'a y posteriormente algunas
telesecundarias en otras comunidades de la region, la posibilidad de continuar
estudiando sin tener que dejar la zona triqui se postergd tres afos mas, sin
embargo, actualmente para continuar los estudios nuevamente se tiene que migrar
y buscar escuelas de nivel medio superior en las ciudades cercanas o en otros
estados de la republica. Esto margina a muchos jovenes hombres y mujeres que
no pueden costear su estancia en otra ciudad pues implica tener recursos para
pagar un lugar donde quedarse, gastos de transportacion, alimentacion vy
escolares. Unicamente aquellas familias que tienen recursos para enviar a sus

hijos e hijas fuera pueden acceder a concluir sus estudios fuera.

En los ultimos afios las remesas enviadas por familiares que radican en otros
estados del pais o en Estados Unidos, se han convertido en el principal motor que
incentiva a los que se quedan para que continlen estudiando, sin embargo es

también comun que muchos jévenes ya noc miren en el estudio una forma de
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mejorar su condiciones de vida, llevandolos a fijarse un nuevo horizonte del otro
lado de la frontera.

Las opciones educativas a nivel medio superior mas cercanas a las que
recurren la mayoria de jovenes que tienen posibilidad de continuar estudiando, se
encuentran en Tlaxiaco, Juxtlahuaca, Huajuapan o Putla, en ellas tienen que
enfrenptarse por primera vez a estar solos, lejos de su familia y de su comunidad,
aunque debido a la situacion politica de la region, varias familias triquis también
han cambiado su residencia a dichas ciudades y representan un apoyo muy
importante para los jévenes que por fortuna tienen a alguien cercano en los
lugares donde estudian. Quienes no tienen dicha suerte tienen que emplearse en
diversos trabajos para poder sostener sus estudios, realizando trabajos variados
como albafileria, comercio, trabajo doméstico entre otros, bajo jornadas laborales
extenuantes y con una retribucién econémica muy baja por la misma situacién en
que se encuentran, al ser menores de edad y no disponer de tiempo completo.

En el caso del profesor en Activo, el joven Tinu D, quien heredé la plaza de
su padre hace algunos afios, para poder continuar sus estudios tuvo que
trasladarse a Juxtlahuaca y la experiencia también es dolorosa, el enfrentar un
mundo extrafo le trae recuerdos que de igual forma marcaron su vida, expresando

lo siguiente;

Me sentia diferente y extrafio, porque estar varios arios estudiando aqui (en la
region triqui), o sea la primaria y secundaria, pues hablaba puro triqui, si
entendia el espafiol pero al ir afuera ya no era lo mismo pues ahi un tiene que
hablar 100 por ciento en espafiol. Pues salieron tres compaferos de aca y
nos fuimos para alla juntos y ahi rentamos un cuarto los tres hasta terminar el
bachillerato (Tinu D).

Es necesario aqui aclarar que en los municipios mestizos vecinos de la
region triqui, el estereotipo y los comentarios que se tienen en relacion a la
comunidad triqui, en la mayoria de los casos muestran racismo y desprecio tanto
de mixtecos como mestizos, este hecho es algo de lo que nos dimos cuenta

claramente durante los meses que estuvimos en la regidn, durante nuestras visitas

94



a Juxtlahuaca, uno de los principales centros comerciales y politicos de la mixteca
para reabastecernos de provisiones, siempre escuchamos, miramos y sentimos tal

desprecio por la comunidad triqui.

El dia viernes es dia de plaza en Juxtlahuaca y comerciantes de Puebla, la
Costa mixtecos y triquis se retnen en las calles que conforman el cuadro central
de esta pequefa ciudad para ofrecer sus productos, esta plaza tradicional que
tiene décadas de existencia ofrece colorido y diversidad de productos de la region
y otros lugares, chiles, tabaco, frutas de tempaorada de la regién, convirtiéndalo en
un espacio de intercambio econémico y cultural, con una vitalidad mas importante,
desde mi precepcién, que otras plazas del Estado de Oaxaca. Muchas anécdotas
me vienen a la memoria de esas visitas a la plaza donde comuUnmente nos
encontrabamos con gente de Copala que se da cita para vender sus productos y
comprar otros que les resultan mas econdomicos ese dia, muchas veces se
sorprendian los habitantes de Juxtlahuaca cuando nos deteniamos a dialogar y
convivir con los triquis que nos encontrdbamos, mas aun cuando compartiamos

transporte con ellos y se enteraban de que viviamos en Copala.

No pues los maestros nos respetaban, pero ahi, algunos chavos, uno no les
caia bien o quién sabe y nos discriminaban pues, me acuerdo de una chava,
creo que es la sobrina de Pepe Mejia |[politico de la region que ha sido
presidente municipal de Juxtlahuaca] creo, decia que nosotros los triguis no
nos bafidbamos, que somos unos mugroscs le decia a la maestra, y la
maestra le dijo que no, que todos somaos asl, tados somos mugrosos le decia
la maestra, “es mejor que te cases con uno de los triquis porque son mas
valientes que los mixtecos” decia ella [riéndose] (Tinu D).

La experiencia que enfrentd el profesor Tinu D durante su estancia en
Juxtlahuaca nos puede ilustrar el sentimiento y la cotidianeidad de los Jévenes
triquis que tienen que dejar el pueblo para buscar alternativas en otros espacios
donde se encuentran vulnerables econémica, social, politica y culturalmente:

Pues de la discriminacion que nos hacia la chava pues nos sentiamos mal
“ipor gué?, uta no, nosotros nos bafiamos’ uno piensa “nosotros nos
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bafiamos creo que ellos son los gue no se bafian” dice uno, puro perfume y
nada de agua (riéndose). De hecho hice varias amistades con los chavos y
las chavas pues, nos invitaban para aqui y para alla pero de ahl siempre tenia
la idea de no andar con los chavos, porque mi mama decia “ no andes con
ellos porque puede que te ensefien cosas malas, o te ensefien a robar o que
sean bandas de cholos o otras cosas pues’, si en la escuela si nos
llevabamos, y ya de fuera si algunos, uno los ve y sabe el caracter de cada
uno de ellos y jah con estos si me llevo y con estos no!, los que sé que le
entran al vino o al licor y todo, como que uno dice, ;qué tal si al rato estoy en
el bote y quién va ir a sacarme?, pero si hice amistades con los de la escuela.
Después de seguir estudiando descansé un afo, pero yo veia que el dinero
pues era dificil en mi edad, porque gracias a mi papa y a mi mama logré
sobresalir y recibl una educacion, y en el bachillerato me costé mucho trabajo
porque mi mama me daba doscientos pesos y esos doscientos pesos
alcanzaban para una semana y a veces uno comia y a veces no, y si me
costd un chingo de trabajo pero gracias a los otros compaiieros rentabamos
un cuarto y cooperabamos pues, jaunque sea totopo con salsita comiamos!, a
veces teniamos algo y pues si ibamos al comedor, pagdbamos trescientos
pesos por el cuarto entre los tres. Yo queria {rabajar pero mi mama pues no
queria porque trabajar es de lunes, martes, miércoles hasta sabado no, y ella
no queria por la politica pues, porque qué tal si la otra organizacion me ve
ahi, porque esta muy duro pues aqui en la region y a donde gquiera que uno
va rapido ellos reconocen a uno pues, esta bien si ellos llegan a hablar, pues
esta bien, pero hay otros que no llegan asi y llegan directamente y puede ser
que uno se vaya a otro mundo (Tinu D).

La Renovacién de la Escuela

La escuela oficial regresé a Copala para quedarse a principios de 1970 cuando,
como los mismos entrevistados comentan, se formalizo la situacion y se comenzo
a tener supervision escolar. Cuando recién llegamos a Copala nos llamoé mucho la
atencién el nombre de la Escuela Primaria Bilinglie “Renovacién”, ubicada a un
costado de la Presidencia Municipal, con el tiempo sabriamos que dicho nombre

tenia su historia:
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Ya habia escuela antes, pero por lo mismo que hay problemas, llegaban los
maestros y se regresaban, porque antes quién sabe de donde eran los
maestro, eran mixtecos o mestizos, pero tenian miedo ellos y unos cuantos
meses estaban aca en Copala y después se retiraban, después vino un tal
maestro Rodolfo o Adolfo, se llamaba ese sefior, tambien no tardé mucho y
se fue, y ya después en mil novecientos.., setenta o setenta y uno empezo la
supervision, entonces esa supervision pertenecia a Tlaxiaco antes, hasta
entonces empez6 a funcionar lo que es la primaria, porque por eso se llama
Renovacion, ya estaba la escuela antes y después renovaron la escuela,
todavia existia, no sé si vieron, enfrente de la agencia estaban dos aulas, ah(

estaba la escuela antes (Tinu C).

Se inicié otra vez como en el afio 70, algo asi (o sea que ya habia funcionado
antes), yo cuando regresé ya habia, ya estaba funcionando la escuela verdad.
Y aparte la escuela anterior estaba ambién, pero renovaron, por eso se llama
esla escuela “Renovacion”, porque habia una escuela y se paro por un tiempo
y volvieron después y por eso se llama “Renovacion (Tinu B).

Durante la “renovaciéon” de la escuela de nuevo los primeros profesores
continuaron llegando de Chicahuaxtia, sin embargo al haber ya una supervision
escolar que vigilara el desempefio de los profesores y un inmueble que hasta la
fecha sigue siendo el mismo que se construyd en esa época, éstos iniciaron de
forma regular la asistencia a clases al igual que los nifos y nifas pues para esa
época también se construyeron albergues escolares en las comunidades de San
Juan Copala, Tierra Blanca, Guadalupe Tilapa y Yosoyuxi. En dichos albergues se
daba alojamiento a los nifios y alimentacion a los estudiantes mediante un
pequeno presupuesto que aun en estos dias contindan recibiendo, aunque con

serias dificultades econdmicas, operando para beneficio de las familias triquis.

Como jefe de albergue en Tilapa, mi trabajo consistia en vigilar a los alumnos
becados, manejar las cocineras, ese era el trabajo del jefe de albergue,
porque estaban becados los nifios que se quedaban en el albergue, eran 50
alumnos, podian quedarse mas nifos en el albergue, pero ya no autorizaban
mas becas, sino hasta 50 nada mas, si uno anotaba a mas, ya no llegaba
beca para ellos, porque antes habia posibilidad de “predominga’, asi le

97



decian, llegaba antes perc ahorita ya no. El recurso era muy poco, cuando
mucho diez o doce pesos, y ya con ese dinero compraban sus cuadernitos,
habia cuadernos de cinco o seis pesos. Lo que haciamos como jefe de
albergue, antes nosotros manejabamos lo que era el recurso, lo que mandaba
el INI, a veces llegaban mil y tantos al mes, y con ese dinero se compraban
refrescos, jabon, y todo lo que se necesitaba para la cocina, si alcanzaba,
porque aparte mandaban los abarrotes, maiz, frijol, arroz, lenteja, todo lo que
es... (Tinu C).

Actualmente la labor de los albergues es sumamente importante, debido a que los
nifios y nifas que vienen de comunidades lejanas necesariamente requieren de
alojamiento y alimentacion, de lo contrario no podrian asistir a la escuela, por ello
para el Municipio Auténomo ha sido una prioridad la gestion de los recursos

necesarios para la operatividad de los mismos.
La preparacion de los nuevos maestros

Tal y como se planted en el apartadao referente al indigenisma, el estado aceleré la
formacién de promotores bilinglies que se sumaran al esfuerzo nacional de
castellanizar e integrar a sus companeros de etnia. En el caso de los profesores
triquis al parecer, en la urgencia del Estado por tener mas promotores en la region
en un inicio se ocuparon a las primeras generaciones de triquis egresados de la
primaria y concluyendo el sexto grado de ésta se pedia iniciar la docencia:

Anteriormente, nadie sabia que uno va a ser maestro y todo verdad, pero a
través de los amigos decian, “si terminas tu sexto afio hay facilidad para que
entres de maesiro” asi me dijeron cuando estaba yo en sexto afio, entonces
de ahi yo me anime y hice mi solicitud y si entro mi solicitud a la oficina de la
supervision, de ahi me contrataron para ser maestro, El mismo director de la
escuela, Benito Reyes, me invitd (Tinu C).

Asi los primeros maesfros entraron a dar clases sin conocer las herramientas
basicas de docencia, posteriormente acudieron a Centros de Capacitacién, donde
de manera rapida, les ofrecian cursos para mejorar su desempefio profesional, al

parecer los primeros maestros tenian que ir a la capital oaxaquena para recibir

98



capacitacion, después a Putla, posteriormente abrieron un centro en Tlaxiaco
segun relatan algunos de los profesores que comenzaron a dar clases en la regién
triqui baja:

Pues abrieron un centro unico aqui en Putla, El Centro Unico Profesional que
asistiamos cada ocho dias. Primero asistiamos cada 15 dias en Oaxaca pero
como era muy lejos, entonces abrieron un centro aqui en Putla porque la
mayoria de comparieros eran de la costa, otros de Putla y otros que somos de
aqui en Copala, porque eran como cuatro comunidades de Chicahuaxtla, aqui
de {San Juan] Copala era yo el Gnico, de San Miguel [Copala] eran otros dos
companeros, entonces esos fueron mis companeros de estudios, alld
estuvimos en Oaxaca en la Normal y terminamos en el 77 la Normal Primaria.
Iba yo a Putla los sabados y domingos, asi que ya no venia ni a mi casa, las
vacaciones también iba (Tinu A).

A mi no me dieron nada [de preparacion], pero después si hubo Centro de
Capacitacion en Tlaxiaco. A ese centro asistiamos cada ocho dias, los
sabados y domingos, ya casi no venia yo a mi casa, sino que del centro de
trabajo al centro de estudios y del centro de estudios al de trabajo y asi nada
mas teniamos que ir, para recibir un poquito mas de preparacion (Tinu B).

Respecto a la formacién que se recibia en esos centros de capacitacion, es
decir, quiénes eran los encargados de darles clases, qué temas se abordaban,
cudl era la dinamica de esas clases a las que tenian que asistir, los mismos
profesores refieren lo siguiente:

Ahi asistian varios maestros, pero algunos son doctores otros licenciados y
nosotros mismos teniamos que contratarlos, daban clases los sabados y
domingos y terminamas ahi, y ya al altimo nos fuimos a Oaxaca a titularnos,
fuimos a presentar examen y todo, tesis y lodo. Entonces terminé alla en
Qaxaca mi Normal Primaria. Y ya pense en inscribirme en la UPN otra vez
pero llegué hasta segundo [afio] nada mas... porque tuve yo muchas
comisiones por mucho unos 5 o 6 afios atendl grupo y ya después de ahi
pues hubc comisiones: director sin grupo, luego, puro director sin grupo
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estuve en varias escuelas de organizacion completa, tuve que manejar unos
10 maestros u ocho, hasta 12 maestros (Tinu A).

Otro de los entrevistados comenta algo similar desde su experiencia;

Pues daban como debe ensefiar uno a los alumnos, habia maestros
especializados para esas materias, son los que daban clases a nosotros, ya
no me acuerdo del nombre del centro, pero ya no existe. Después de ahi nos
hicieron examenes (Tinu C).

La mayoria de los profesores coinciden también en la poca posibilidad de
aplicar las metodologias y métodos que se les planteaban en tales cursos de
capacitacion debido a que en la practica era casi imposible llevar a cabo en el aula
frente a los alumnos triquis, dichas técnicas pedagoégicas:

Si [nos sirvieron los cursos], aunque lo que nos dijeron alla, lo aplique muy
poco (Tinu C).

Uno de los principales problemas era que en las asesorias recibidas en los
centros de actualizacién docente, se planteaba que era necesario privilegiar la
ensefianza del castellano, sin embargo en la practica era muy complicado llevar a
cabo los programas de estudio con los nifios en el salén en el idioma castellano:

En el Centro de Capacitacion, asi se llamaba y ahi nos reuniamos con varios
maeslros, llegaban mixtecos y triquis. bamos los sabados y en vacaciones,
ahi nos preparaban como mejorar con los alumnos, nos aconsejaban que
teniamos que tomar este método, hacer esto con los alumnos, todo eso. Yo
estuve ahi tres afios, hasta concluir lo que es la secundaria abierta se lama,
nosotros éramos guienes recibiamos clases, habia catedraticos entonces.las
clases nos la daban en espariol y no se podia entender todo verdad, pero
tratabamos de entender porque hay diccionarios y eso (Tinu B).

Primero empece a dar clases en triqui, porque también los nifios no entendian
lo gque es el espafiol, asi empece, ya poco a poco después empeceé a hablar
espafiol con ellos, a ensefiarles en espariol el nombre de las cosas y todo.
Hasta tercero ya hablaban poco y escribian poco [castellano]. Los nifios
tenian 10, 11, 12 afos, ya habia nifios grandes (Tinu C).
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La profesora originaria de San Miguel Copala identifica claramente el cambid
en la politica estatal en torno a la ensenanza del castellano y a la forma de

dirigirse a los nifios en el aula;

De 1973 para ochenta era puro espariol, que jno nos querian ver con idioma
en el saldn! O sea que nosofros no haciamos caso en eso porque no se
prestaba con los alumnos, hablando puro espafol no se prestaba con los
alumnos, sino idioma y espafol, y entonces ahi si nos entendian un poco
mas, a partir de ochenta para aca ya cambid el programa y todo, por ejemplo
mi pueblo ahorita ya casi todos los jovenes, los nifios estudian ya, estudian
todos, hay puros maestros, licenciados, hay doctores (Chana™a 1).

Ella misma hace referencia también a los cursos de actualizacién recibidos

durante sus primeros afnos de profesora:

Si, nos daban curso, ibamos cada dos meses a un seminario, ibamas a otro
pueblo, a San Andrés Chicahuaxtla, a Tlacotepec, una vez fuimos hasta San
Martin Peras, ibamos a diferentes lugares, ibamos a recibir curso para
aprender como ensefiar a los alumnos, como se va a hacer con un nifio que
no obedece, asi, nos ensefiaban muy bien los maestros, en esos cursos jba el
maestro de Chicahuaxtla, Benito Garrido, él nos daba el curso, pero como hay
diferencia en el idioma de friqui alta y triqui baja, entonces casi no
entendiamos lo que decia él, pero después de eso estuvo el otro compaiero,
pero ya mucho después el compariero Hilario, él ya no queria ver a los de
San Andrés porque ellos hablaban otro idioma (Chana'a 1).

Actualmente los requisitos para obtener una plaza de profesor son diferentes
y es necesario cubrir el bachillerato, ademas los profesores se comprometen a
estudiar la licenciatura en alguna de las sedes de la UPN, en Tlaxiaco o en la
normal de Huajuapan de Leén, por ello los profesores mas jovenes y que se

encuentran en activo nos refieren lo siguiente:

Actualmente la politica del gobierno creo, o también por el crecimiento de la
poblacion, es pedir muchos requisitos, ahorita lo que pide es bachillerato
terminado, si uno entra por contrato de hecho por ley debe uno de estudiar en
la UPN para que una vez terminando la UPN ya tienes tu plaza, pero si piden
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varios requisitos, tiene uno que dominar la lengua materna, porque ahl entra
uno y va uno a Putla y te dicen sabes que tienes que hacer el examen (Tinu
D).

El profesor Tinu E nos explica como es la situacion actual de las plazas:

Hace poco todavia, estaremos hablando de hace unos 5 o 10 afios mas o
menos, 5 afios para ser mas exactos, con solo tener la prepa, con sdlo ser
bachiller ya podia uno aspirar a tener una plaza para impartir clases en
educacion indigena, no se requeria de muchos tramites, nada mas con tener
bachiller ya te daban una plaza con movimiento 20(interino limitado) para que
tu pudieras seguir estudiando, te siguieras preparando, esto quiere decir que
todos los compafieros que llegaban con esa clave tenian que hacer la UPN
para poder basificarse o tener un movimiento llamado movimiento 95 que es
de interino ilimitado, y para basificarse tiene que ser movimiento 10 y ya con
eso es tuya la plaza tu eres el duefio y ya ti sabes qué hacer. Hoy ya no, hoy
hay una Normal Intercultural que esta en Tlachocahuaya cerca de Oaxaca,
alla van los companeros a realizar sus estudios y al culminar pues ya tienen
asegurada su plaza, quien va a esa escuela practicamente tiene asegurada
su plaza, pueden mandarlos a otras regiones si es que hay espacios, de
hecho tiene el objetivo de que compafieros zapotecos, mixtecos, triquis

regresen a sus regiones. (Tinu E)

Como podemos observar el requisito para trabajar como profesor era, en un
inicio, practicamente contar con primaria concluida, y aunque en los Gltimos afos
se ha elevado el grado académico para poder aspirar a una plaza, es cierto
también que éstas estan condicionadas a circunstancias politicas como heredarlas
a los hijos de profesores que pertenecen a la seccion XXl y los lideres de las
comunidades también tienen que dar el visto bueno al profesor que llegue a sus
comunidades, generando con ello un poder especial a los lideres naturales de los

barrios y a los supervisores de la propia seccion XXII.

Con el paso del tiempo, la educacién materializada en la Escuela Oficial, fue
siendo aceptada poco a poco por las diversas comunidades en donde se fueron

instalando las aulas y al mismo tiempo los profesores también fueron adquiriendo

102



un papel decisivo en las diversas comunidades, adquinendo prestigio y un poder
especial por manejar el castellano, tener conocimientos y ademas contar con un
ingreso econdmico seguro. En el siguiente capitulo se plantea el papel que han
jugado y continuan teniendo en la organizacion politica, econémica y cultural de la

region.
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CAPITULO Il
EL ARRIBO DEL PROGRESO A SAN JUAN COPALA

Durante la década de los sesenta y principios de los arios setentas comenzaran a
desfilar por la region muchas de las instituciones de gobierno que intentaron
establecer programas integrales para impulsar el desarrollo en la region y mejorar
las condiciones de vida triqui, en el fondo, el Estado implementd dichos programas
en un sentido preventivo tal y como lo plantea Lépez Barcenas debido a lo

siguiente:

La década de 1970 encontrd a la region triqui todavia bafada en sangre. El
gobierno habia logrado detener la lucha armada, pero no de forma total. Este
lo sabia y se preocupaba, principalmente porque la region comparte limites
con el estado de Guerrero, donde la Asociacion Civica Nacional
Revolucionaria y el Partido de los Pobres, dirigidos por los profesores Genaro
Vazquez Rojas y Lucio Cabafas Barrientos, respectivamente, empujaban la
lucha armada como método para la transformacion del pais, ante la
constatacion de que se habian cerrado los cauces legales para defender las
causas populares. Desde las altas esferas del gobierno federal y estatal
temian que el ejemplo se extendiera al estado de Oaxaca por medio de los
triquis (Lépez Barcenas, 2009, 119).

Asl el Departamento de Asuntos Agrarios y Colonizacién, la Secretaria de
Agricultura y Ganaderia, la Comisién Nacional de Fruticultura, La Comision
Nacional de Subsistencias Populares, La Secretaria de Salud, La Secretaria de
Educacion Publica, el Instituto Nacional Indigenista, la Comision del Rio Balsas,
entre otras dependencias se dieron cita en la region llevando ingenieros, médicos,
antropblogos, enfermeras, albafiles, infraestructura, y recursos econémicos para
contener la violencia. El contacto con esta ola de agentes externos tuvo un
impacto muy fuerte en la vida cotidiana y en las propias demandas del pueblo
triqui, la forma de incorporar esos nuevos elementos llevados por el gobiermno o
traidos por los primeros triquis que salieron a otros lugares a trabajar marcaron el

destina del pueblo.
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Otro de los agentes externos apostados en San Juan Copala practicamente
desde su degradacion politica a Agencia Municipal, fue el Ejército. La presencia de
una partida militar y un cuartel en pleno Chuma’a nos puede permitir imaginar lo
simbélico de esta decision del gobierno, que practicamente pusa a los militares ahi
para controlar directamente a los triquis.

Esta presencia hostil, justificada por las élites locales y por el gobiermo del
estado y federal por la barbarie natural de los triquis, lejos de mantener el orden y
ejercer justicia en la region, se convirtié en una de las agresiones mas sangrientas
en contra de este pueblo. Los militares extorsionaban, se encargaban de la
confiscacion y redistribucion de las armas, en detrimento de unos grupos y a favor
de otros, cometian violaciones a mujeres, asesinatos de lideres, por lo que se
ganaron a pulso la animadversion por su presencia por parte de la mayoria de la
poblacion. En ofras palabras, el Ejército logré que el equilibrio entre los distintos
grupos politicos triquis terminara por desaparecer, al aliarse con los caciques
triquis que ejercian poder sobre los demas, al amparo de los uniformados.
Numerosas son las denuncias hechas por la poblacién, que no fueron

escuchadas, por ejemplo, en queja presentada al gobernador Brena Torres:

Hace tiempo los de la partida militar [...] colgaron en esa loma a un nifio de
los nuestros; fue en tiempo del General Maximino Ochoa que era jefe de la
zona, Los soldados son soldados [.__]; no tienen corazdn, llegaron antes que
el general y atropellaron a todo aquel que se les atraves6. El nifio aquel no
hablaba siquiera espafiol y luego de matar a otro chamaco, se lo llevaron para
San Miguel y lo colgaron, para escarmiento dijeron [...] (ParraiHermandez,
1994; 143).%°

O la narracién de Don Agustin Ramaén, rescatada por Francisco Lopez
Barcenas, donde cuenta como fue asesinado su padre, Camilo Ramén, por los

militares en su presencia siendo él apenas un nifio;

* Citado por los autores, Espartaco, "Con los triquis de Copala”, Doxaco en México, Aho IV, No. 43, Daxaca,
México: Marzo de 1965, p 24
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El teniente se le acercé y le echd el brazo al cuello, abrazandolo como se les
abraza a los amigos. Asi lo fue acercando a las instalaciones del ejército. De
la mano de Camilo iba su hijo Agustin Ramon. Cuando llegaron a la puerta
del cuartel el teniente le dio un empujén al nifio para que soltara a su padre y
a él lo metio rapidamente a las instalaciones militares. Cuando el nifio se
levantd sélo escuchd tres disparos (Lopez Barcenas, 2009; 122).

Esta decision gubernamental no se puede explicar de ofra forma, tenia un
trasfondo racial de exterminio: acabar con los triquis, arropandose en un discurso
que acusaba a los triquis de violentos, y paraddjicamente con la presencia militar
se ejercio una de las violencias mas feroces en contra de la poblacién en general.

Pero acudiendo a su tradicion rebelde, que no violenta, la respuesta por
parte de las comunidades triquis se dio de manera constante llegando a causar
bajas y emboscadas a las patrullas militares que recorrian las rancherias cuando,
cansados de tanta impunidad, decidieron arremeter en contra de quienes, en lugar
de garantizar la justicia y la detencion de los asesinos y caciques triquis, actuaban
a favor de ellos. El ejemplo que ilustra lo anterior es el referido por Gutierre Tibon,
en tomno al teniente Palos:

[...] el teniente Palos se avorazd en exceso, y esta fue su perdicion. El
pretexto que puso para sacar dinero a los triques [sic] fue una peligrosa
ocurrencia: tenia que quitarles sus armas por ordenes del supremo gobiemno.
En varias ocasiones, después de recogerles los rifles, se los habla vendido
otra vez a un precio muy alto. Y con motivo de unas rifias cruentas entre
triques pobres y ricos, habla sacado buen partido de los ricos, con la
amenaza de siempre: |a soga, el nudo y el arbol (Gutierre Tibdn, 1981;138).

Esta historia concluyé con el asesinato del teniente sin escrupulos y otros
dos soldados mas lo que ocasiond la venganza de la partida castrense con un
bombardeo al barrio de Cruz Chiquita.
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“Decia que iba a construir su casa alla en Tilapa en un cerro bonito de alla”

El General Cardenas llega a Copala

Es un hecho que durante el periodo presidencial del General Lazaro Cardenas del
Rio (1934-1940), su trabajo en gran medida estuvo dirigido a plantear en la
agenda nacional soluciones a los problemas del mundo rural, es decr, de
campesinos y/o indigenas. Concluido su periodo gubernamental, no concluyé su
trabajo y dedicacion para con éstos, al contrario, continué sus tradicionales giras
de trabajo, en avioneta, a caballo, a pie, en vehiculos; recorriendo valles,
serranias, costas de nuestro vasto territorio nacional, llegando a los rincones mas
remotos donde ningun presidente anterior e inclusive posterior, se atrevio a

escuchar de viva voz, practicamente sin intermediarios, a sus habitantes.

Su presencia en la regién mixteca de Oaxaca es recordada vivamente en
practicamente todos los pueblos que la integran, muchas anécdotas son
platicadas por los mas mayores. Carreteras, electrificacion, su pasion por las
presas, caminos, brechas, escuelas, albergues, redes de agua potable,
cooperativas de productores agricolas y artesanos, etc, son obras que hasta hoy
siguen presentes y que, en algunos casos, han sido las Unicas realizadas, es
decir, no ha habido seguimiento por parte de otros gobiernos en afios posteriores.

La region triqui no fue la excepcion, y fue visitada por el entonces ex
presidente al menos una vez®'. Al parecer, después de haber leido el trabajo de
Ricardo Martell Ramirez, un socitlogo mestizo de Putla, abogd porque Ia
Comision del Rio Balsas implementara un proyecto de desarrollo para la region,
describiéndola de la siguiente forma en un discurso improvisado por el General el
27 de diciembre de 1966 ante un grupo de Diputados;

El Estado de Oaxaca tiene una region, sobre la cual acaba de hacer un
estudio muy preciso, muy realista, el Sr. Ricardo Martell Ramirez, licenciado
en ciencias sociales, muy completo, sobre la poblacion indigena llamada
triques que estd ubicada en parte de los distritos de Tlaxiaco, Putla y

& » . ' K ¥ f .
} Segun testimonios de algunos copaltecos, el General visitd la region maés de una ocasion.
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Juxtlahuaca, del Estado de Oaxaca. Es una poblacion que vive en una zona
donde se produce café; es una poblacidn alcoholizada, es una poblacion que
llega, segun el, a 15 mil personas, de las cuales estan armadas 2,500, que se
matan entre si por la introduccion del alcohol, por el cambio que se hace de
su café por rifles, rifles de toda clase, del Ejército, que no sabemos cémo
llegan a manos de ellos. El plantea que no sera por la fuerza como pueda
resolverse este problema: nicleos que se matan entre si, nicleos donde no
ha podido entrar la educacion, donde no ha podido entrar la escuela. Hay
intentos del Instituto Indigenista, que sdlo ha podido llegar hasta
Chicahuaxtla, que esta cercana a Juxtlahuaca. Pero que no ha podido entrar
hasta alla, por las condiciones en que vive ese nucleo (Martell, 1967; 9).

Un afio después de plantearles la situacion a los politicos, acudié
personalmente a reunirse con los triquis de Copala el domingo 5 de marzo de
1967, al lado de otros funcionarios de gobierno y el mismo Martell la describe de la
siguiente forma:

La visita del General Cardenas a San Juan Copala, fue muy benéfica para los
triques [...] ya que acordé establecer una BRIGADA DE MEJORAMIENTO
INDIGENA compuesta por 12 maestros promotores en diversas ramas,
funcionaran en la region de Copala 5 Aulas méviles con un promotor bilingiie
cada una, para castellanizar y alfabetizar a los nifios triques. En lo que se
refiere a caminos, el General Cardenas de inmediato dio instrucciones al
ingeniero Villanueva, para que se encargara de realizar los lrabajos de
localizacion y el proyecto de construccién de la carretera Juxtlahuaca-San
Juan Copala-Putla. Este camino sera de vital importancia y no sdlo
beneficiara integramente a los triques, sino a sus habitantes de las mixtecas
alta y baja, del Estado de Oaxaca (Martell, 1967; Apéndice).

En la memoria de la poblacion estan presentes las visitas de Don Lazaro
Cardenas, las historias y anécdotas que se platican en torno a ello son muy
diversas e interesantes, en ellas estd muy presente que él fue quien llevd la
Comisién del Rio Balsas (CRB) a Copala:
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La CRB era como el INI, fue la que comenzé a frabajar aca en Copala antes,
la trajo Lazaro Cardenas, yo estaba chamaco cuando vino él, estdbamaos con
las madres cuando llegd ese hombre, ni sabiamos quién era, ya después
dijeron que era Lazaro Cardenas lo recibieron los mayordomos, vino como
tres veces a Copala y a Tilapa fue caminando, decia que iba a construir su
casa alla en Tilapa en un cerro bonito alla, alla iba a hacer su casa pero se
murié el canijo y ya no pudo [...]JEntonces ese Lazaro Cardenas trajo la CRB,
era para ayudar a los pobres, cuando vina Lazaro Cardenas metié la luz aca,
€l abrié la brecha ac4, él decia que esta brecha iba a llegar hasta Putla, iba a
ser carmrelera bien pavimentada y todo hasta Putla, ya iba a la mitad lo que es
la maquina aca en Cieneguilla cuando se murid él y de ahi refiraron la
maquina y ya no sigui¢ hasta ahorita (Tinu C).

De su gusto por Tilapa hablan casi todos, inclusive hay una historia digna de
novela dramatica. Cuentan que la esposa del General, refiriéndose a Dona Amalia
Solorzano, y una hija del mismo, al saber del carifio de Cardenas por el pueblo de
Tilapa y por una hermosa tilapense con la que tuvo una hija, ademas de sus
intenciones de quedarse a vivir entre el bosque de la comunidad, se encelaron y le
dieron algtn brebaje ocasionandole la muerte. También se cuenta que la actual
secundaria-albergue federal, ubicada en San Juan Copala, Cardenas la habia
planeado para Tilapa, pero a la muerte del General, al ser muy dificil el acceso a
dicha comunidad, los ingenieros decidieron hacerla mejor en Copala, aunque
aseguran que si hubiera vivido para entonces Don Lazaro, seguro la habrian
hecho alla:

La secundaria que esta aca abajo la iba a hacer en Tilapa, alla iba a ser ese
internado y se quedd aca por lo mismo que no habia camino para que
entraran las maquinarias (Tinu C).

Al parecer, Cardenas tenia cierta pasién por la construccion de presas. En la
Mixteca dos fueron construidas por orden del General durante su trabajo al frente
de la CRB, la Presa de San Francisco Yosocuta, en 1969; y la Presa del Encino en
San Martin Zacatepec. En ambas poblaciones, los pueblos fueron inundados y

reubicados a otros sitios, quedando debajo de la presa iglesias, casas Yy

109



panteones. En ambos proyectos se crearon sistemas de riego para cultivos y se
impulsaron cooperativas de piscicultores. Al parecer la misma intencion tenia en
Copala, pues su ubicacién era ideal para hacer una, sin embargo los mayordomos

y los viejitos de entonces, no lo dejaron:

Aca en Copala [Cardenas] iba a hacer una laguna para pesca, pero el pueblo
no lo dejé y las gentes que vivian aqui que se subieran a la Sabana, los
mayordomos, los viejitos no dejaron porque aca esta el santo y es milagroso y
no querian que saliera de su iglesia (Tinu C).

Si la presa no tuve éxita, el proyecto de la CRB, llevado a Copala por Lazaro
Cardenas, logro hacer lo que ninguna ofra institucién habia logrado durante los
siglos previos, convertir a San Juan Copala en un pueblo, es decir, logré que
familias se establecieran en el Chuma’a, hasta antes Gnicamente habitado por los
mayordomos y las autoridades, construyendo escuela, albergue, casa de salud,
etc..

En el afio 73 vino la Comision Constructora de Gobierno [ CRB?] a construir
como 19 casas, entonces ya se pobld un poquito més. Vino una comisién por
parte del gobierno estatal (Tinu B).

A partir de la llegada de la CRB, y en los afios posteriores, los habitantes de
Copala experimentaron cambios importantes en su vida cotidiana con el arribo de
programas de desarrollo disefados desde fuera y sin consultarlos a ellos. Se les
dijo qué educacion recibir, qué cultivos trabajar, qué medicinas usar, que habitos
alimenticios y de higiene practicar, qué lengua hablar. Al mismo tiempo se
desplazé y se devalub lo propio que les habia ayudado a vivir por siglos: la
educacién y conocimientos tradicionales, los cultivos que manejaron siempre, las
plantas medicinales y remedios triquis fueron calificados de brujeria, la comida
tradicional se enfrenté a las nuevas comidas llevadas a las comunidades por los
caminos que se abrieron, se intento castellanizar y desparecer la lengua triqui y se
les intenté despojar de sus fiestas y celebraciones religiosas tradicionales. Todo lo

anterior produjo una serie de paradojas, 4 cual fue el beneficio del desarroflo traido
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por el Estado?, los triquis se cuestionan, ;estadbamos mejor antes o estamos

mejor ahora?:

Carrizal era un lugar muy bonite antes, no habia ni carretera, ni luz, ni agua
potable, habia pura bosque, por eso la gente de antes no queria que pasara
la carretera por su pueblo, para ellos estaba bien asi como estaba antes,
después hubo muchos problemas politicos y mucho después pasé la
carretera, empezo la escuela, después llego la luz, mucho tiempo después
lleg6 el agua potable. Los muchachos de ahora hasta cargan taxi, tienen casa
buena y ahora ellos no sufren, porque los sefiores de antes son los que
trabajaron mucho, pero ahora los gue estan ahora ya no hacen trabajos
pesados. Antes en Carrizal, en este lugarcito habia muchos carrizos, ciénaga
y arboles, ahi en el mero crucero de la desviacion [a Putla o Tlaxiaco]. Ahora
es un lugar céntrico donde ya acabaron con todos los arboles. Si, ahora ya es
diferente, no como antes, dentro de diez anos cambiara mas ;qué sera?;va a
haber mas habitantes? Puede ser que haya hasta doctores, licenciados,

mecanicos, etc.”?

El pasaje anterior, plantea esa disyuntiva para el pueblo triqui, ;tener que
dejar de ser o seguir siendo? Después de la llegada del progreso, las
comunidades son otras, aungue prevalecen las tradiciones, al parecer esta nueva
conquista cultural, sino es definitiva, por lo menos impacta mas que las anteriores.
En palabras de un albafil que laboré durante este periodo con la CRB, rescatadas

por Lopez Barcenas, el trabajo de la misma;

Fue todo un programa de conquista material y religioso. Para consumar la
conquista del nuevo mundo descubierto, en esta ocasion ya no llegaron los
gueros barbados montados a caballo con fusil en mano, sino operadores
subidos en maquinaria pesada quienes en poco tiempo cortaron laderas y las
dejaron planas. Ahi establecimos los campamentos para edificar los
modermnos barrios que habitarian los miles de habitantes triquis que se
encontraban esparcidos entre la selva (Lopez Barcenas, 2009, 131).

= Trabaja realizado por la Profra. triqui Luisa Matra Merino como parte del Diplomado Educocion poro o
autonomia.
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Las escuelas comenzaron a fincarse en varias comunidades, la primera fue
en San Juan Copala, pero poco a poco se fueran instalande en Yosoyuxi, Tilapa,
Carrizal, Cruz Chiquita, Agua Fria, Rio Metates, entre otras., Garcia Alcaraz

refiere lo siguiente:

Funcionan varias escuelas en el area, promovidas y controladas por el INl y la
SEP y el Gobierno del Estado. En seguida las enumero y pongo entre
paréntesis el nimero de maestros que tienen: San Juan Copala (3), San
Miguel Copala (3), Tilapa (2), Yutazani (2), Yosoyuxi (2), Cruz Chiquita (2),
Rio Venado (2), Rio Metates (2), Tierra Blanca (1), Carrizal (1), Paraje Pérez
(1), Cuyuchi (1), Llano Nopal (1), Ri6 Lagarto (1), Cerro P3jaro (1), Cerro
Cabeza (1) y Agua Fria (1). Casi todas dependen de la zona escolar de
Copala, cuyo inspector reside en Juxtlahuaca (con excepcién de San Miguel
que pertenece a la de Pulla) (Garcia Alcaraz, 1997:177).

Casi todas [las escuelas] tienen solamente los dos primeros grados de
primaria, o tres, a excepcion de la de San Juan Copala, que a partir de 1973
cuenta con la primaria completa. La edad de los nifios que asisten es muy
variada en todas partes y va desde los seis hasta los 18 afios (Garcia
Alcaraz, 1997:178).

No todas eran de organizacién completa, es decir, sélo habia un maestro o
dos por escuela, y la mayoria sélo tenian hasta cuarto grado, por lo que los nifios
tenian que trasladarse a las de organizacion completa para completar su primaria,
por ello fue necesario la construccién de albergues para recibirlos, de ello la

prensa planteaba lo siguiente:

En seis edificios, dispone el local de dormitorios, con bafos de regadera-los
muchachos toman hasta dos duchas por dia-, comedor, cocina, sala de
recreacion, talleres, oficinas y habitaciones para el personal encargado. Hay a
la entrada un busto de Cuauhtémoc. Tuvo un costo de 800,000 pesos. El
director del albergue, profesor Roman, informé que a la dieta de los nifios y
jovenes triquis se ha afadido con buen resultado la soya, que ingieren como
refresco o como atole, por las mafanas, afiadido con harina de trigo. En el
primer mes de funcionamiento, los muchachos subieron un kilo por semana,
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por lo que en adelante se popularizara el cultivo de la soya en todas las
rancherias (Ortiz Reza, 1972: EXCELSIOR en Garcla Alcaraz, 1997: 485).

Dentro del internado no habra actividades académicas. Los nifios asistiran a
las escuelas que ya funcionan aqui y los fines de semana irdn a sus hogares,
algunos tan distantes como Agua Fria, adonde se llega en 12 horas, a buen
paso (Ortiz Reza, 1972: EXCELSIOR en Garcia Alcaraz, 1997: 486).

El primero se construyé en San Juan Copala, posteriormente en Tilapa,
Yosoyuxi y San Miguel. Y la construccion de escuelas trajo consigo mayor nimero
de plazas para maestros de la region quienes se convirtieron en pieza clave en la
nueva conformacion politica de la regién.

El papel de los profesores en la conformacién de nuevas organizaciones

politicas

Con el paso de los primeros afios los docentes y jovenes que comenzaron a
estudiar adquirieron el papel de transmisores de las ideas de modernizacion
proclamadas por el gobierno y en buena manera comenzaron a influr de manera
decisiva en las asambleas y tomando cargos importantes al interior del pueblo
triqui. Ademas muchos de los jovenes comenzaron a ver la docencia como una
fuente de trabajo y de ingresos, mas o menos seguros, que los empezaron a
colocar en un estatus jerdrquico respecto a sus propios paisanos, ese
distanciamiento entre la “nueva clase’ de profesores triquis y el resto de la
poblacion lo podemos apreciar en una afirmacion del profesor Fausto Sandoval,
de Chicahuaxtla:

[...] las comunidades triquis atribuyeron a la escuela de gobierno durante los
primeros afios de presencia en sus pueblos: ser fuente de empleo para
algunos de efios. Lejos de atribuirle un papel educativo, se le interpreté como
espacio de ocupacién e ingreso, segin nos narra Fausto. En ese caso no es
solo la escuela la gue es significada, sino también el ser trigui, como posible
candidato a ocupar una de las plazas ofrecidas por el gobierno para ser
profesor de la comunidad. Aparecen nuevas identidades, ahora el triqui puede
también ser profesor (Lopez Pérez, 2002;121).
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El profesor comenzé a tener poder y estafus sobre las comunidades por
manejar la lectura y la escritura castellana, era el encargado de recibir a los
funcionarios de gobierno, redactaba actas de acuerdo, y también incursioné en el
terreno de la participacién politica al interior de su gremio, permitiéndole tener
contacto con otfras organizaciones politicas a nivel estatal o nacional, adquiriendo
nuevas formas de hacer politica que influyeron de manera definitiva en el devenir
de sus propias comunidades a favor o en detrimento de la propia organizacion

triqui.

En San Juan Copala, ain después de la destruccion de la figura municipal,
se continuaba eligiendo a autoridades mediante sus formas tradicionales, donde
los lideres naturales de cada barrio, los mayordomos y el Consejo de Ancianos
participaban en la eleccién de |as mismas. La elecciéon del Agente Municipal y su
cabildo, era reconocida por las formas de eleccion tradicionales a pesar del
debilitamiento del equilibrio entre los barrios debido al surgimiento de los caciques
triquis a partir de la entrada del café, tal y como se mencioné anteriormente. La
presencia de los partidos politicos en la region era muy débil y no intervenian
directamente en las decisiones paliticas internas del Chuma’a. Es hasta principios
de la década de 1970 cuando, frente a la injerencia politica externa y la
conformacién de la nueva clase politica a nivel nacional y a nivel estatal y local
representada por el Partido Oficial, el Partido Revolucionario Institucional (PRI), se
comenzd a gestar la idea de introducir dicho partido en la regién.

Los priistas de Juxtlahuaca encentraron el medio para entrar a San Juan
Copala y controlar con su partido la Agencia Municipal en un grupo de promotores
bilingties (GPB) encabezados por el profesor triqui Maurilio Gonzalez Pérez. ;Y
quién era Maurilio Gonzalez?, un testimonio plantea lo siguiente:

El fue uno de los primeros promotores y fue uno de los gestores mas
decididos, arriesgando su vida, arriesgando todo, gastando lo que ganaba, lo
gastaba gestionando, con la gente, y ya lo que ganaba su esposa pues era
para la comida de su familia, pues ella también era maestra, pero una parte
de ese recurso se iba para todos los gastos que se requerian en la Agencia o
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para ir a gestionar, o para ir a solicitar. Pero hizo mucho, yo siento, hizo
baslante por la regién, aunque después la misma gente se organizd para
mandarlo a matar, pero bueno, eso ya es otra historia. De hecho él se
preocupé por hacer muchas cosas buenas para la region [...]Ja gente lo
respetaba bastante, ellos lo veian bien, porque ya de grande estudio, y como
le ensefd bien a la gente, a los jovenes, pues ellos decian “el maestro
Maurilio nos ensefié a multiplicar, nos ensefié a leer”, dicen que les ensef6
muy bien, habia unas casas de vigas, los muros eran de vigas, eran troncos
grandes, era un aula ahi y ponian mesa-bancos y el pizarron era de los
verdes de antes, con gises y fodo eso. Maurilio, antes de seguir estudiando,
frabajaba como campesino en los cafetales, acarreando platano, llevandolo a
vender a Juxtlahuaca, como campesino dedicado al cien por ciento, al ver la
vida que llevaban los triquis pensé en prepararse, el hablaba con los sefiores,
opinaba y decidi6 estudiar para poder apoyar mas a su genie. Ya grande,
caminaba de Copala a Chicahuaxtla para terminar la primaria, porque creo
que ahi si habia primaria. De ahi la secundaria hasta Tlaxiaco,
[posteriormente] él se prepard, hizo una licenciatura por correspondencia y
culminé su carrera ahl, en Psicologia, después hizo la licenciatura en
Tamaulipas, también en Psicologia. De promotor bilingte, se fue a maestro
de educacion indigena, de maestro de educacion indigena pasd a ser
maestro de 1ielesecundaria, estuvo como ocho afios como profesor de
telesecundaria hasta que Je dieron cuello. (Tinu E)

En el testimonio anterior podemos observar que, Maurilioc Gonzalez tuvo una
presencia importante en las comunidades triquis por el caracter de promotor
bilinglle, ganandose el respeto de la gente pero sobre todo de los jovenes a los

que impulsaba a estudiar para que se convirtieran en nuevos promotores:

Maurilio fue el primer promotor de ahi de la region, siguié preparandose y le
insistieron que creara ofros grupos mas de promotores bilingues, entonces
fue convenciendo a otros comparieros que habian terminado la primaria. De
ahi se tuvieron que preparar, ellos iban a estudiar a Tlaxiaco, ahi estuvieron:
el maestro Marcos [Silva], estuvo el maestro Faustino, estuvo el maestro
Anteonio Gonzalez; Antonio Marlinez, el hermanc del maestro Julio Martinez, o
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sea un grupo de maestros que se prepararon en Tlaxiaco para sequir creando
mas escuelas en la regidn triqui (Tinu E).

FOTO 5

Uno de los profesores que se mantuvieron cercanos a Maurilio Gonzélez nos
comenta como fue que ingreso a trabajar como docente:

Maurilio estaba trabajando ahi, verdad, entonces yo le dije gue yo también
podia trabajar, entonces en aquel tiempo habia bastante facilidad para entrar,
yo no tenia preparacion, primaria nada mas, verdad, pero con esa
preparacion ya la gente podia ensenar algo, lo que se podia verdad (Tinu B).

Al grupa de jovenes promotores bilinglies, se les unieron también, para
conformar el Comité Local del PRI en San Juan Copala, los hermanos y pastores
evangelistas Antonio y Pablo Ramirez Flores®, formados idecldgicamente por
los Hollenbach en Sabana (ILV). Para 1971 se establece el primer comité priista
en Copala. El PRI regional les prometid prebendas politicas y economicas a
cambio del posicionamiento de su organizacion politica en la Agencia Municipal y

la instauracion de la eleccién por urnas.

** Foto del Prof. Maurilio Gonzilez Pérez propardionada por la familia.
M Segun Carlos Durand Alcantara los hermanos son los principales asesinos del pueblo trigui de Copala
(Durand, 1989; 83)
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El GPB prista argumentd que se tenia que modificar la forma tradicional de
eleccion de autoridades azuzados por los politicos de Juxtlahuaca, ya que las
formas tradicionales eran eso: “tradicionales”, y por lo tanto no coincidian con lo
que estaba pasando a nivel estatal y nacional, impidiendo con ello la llegada del
progreso a la regién. Este grupo gané simpatizantes, pero también fue
severamente critcado por otro grupo, encabezado por las autoridades
tradicionales, pero también por jovenes estudiantes que apelaban a seguir
eligiendo a sus autondades de manera auténoma, sin la intervencién del gobierno
o de su brazo politico, el Partido Oficial (PRI). La diferenciacion entre ambos
bandos no era de caracter econémico, pues integrantes tanto de un grupo como
de otro vivian de forma similar. Es obvio gue los intereses politicos externos
utilizaban al grupo progresista para imponer sus candidatos a cambio de

prebendas politicas y econémicas.

Ese otro grupo politico estuvo encabezado por Guadalupe Flores Villanueva,
"Nato", joven lider que se opuso al cacicazgo que entonces formaban los sefiores
José Martinez y José Catarino ligados al gobieno y al GPB, imponiendo su
voluntad en toda la region. Las ideas de Nato eran:

Que el pueblo eligiera a sus auforidades y éstas buscaran la unificacion de
todos los barrios; que se marcaran los linderos de las tierras comunales con
base en los documentos existentes; que se formaran cooperativas para
comercializar el café y el platano en beneficio de la comunidad. Gracias a su
honradez y trabajo llegé a ser recanocido en toda la region. Por eso el 14 de
noviembre de 1972 lo asesinaron quienes veian en €l un peligro para sus
intereses. "muri6 asesinado a fraicion por orden de un pistolero de nombre
José Martinez, originario de Guadalupe Tilapa. Algunos ofros informantes
aseguran que fue asesinado por sus mismos compafieros que le guerian

ganar el liderazgo (Lopez Barcenas, 1986: 45).

La presion ejercida por los priistas de Juxtlahuaca mediante los nuevos
priistas de Copala se cristalizd en las primeras elecciones mediante el modelo

electoral, sin embargo el resultado fue adverso a quienes lo habian propuesto:
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Quienes participaron en la contienda electoral de 1971 fueron los grupos
locales que no tenian mayores pretensiones organicas. Por un lado, estaba
un grupo de promotores bilinglies quienes proponian a Maurilio Gonzalez
Pérez para ocupar la autoridad municipal. Por ofra lado, el grupe encabezado,
entre otros, por Guadalupe Flores Villanueva, “Nato”, originario de Carrizal,
también se organizaron para disputar el control politico local. Las elecciones
las gané este ultimo grupo (Parra/Hernandez, 1994; 190.)

roto s

Este triunfo de la “oposicion” colocé a Nato como agente municipal el 1° de
enero de 1972 a través de los propios mecanismos que habian implantado los
priistas, sus adversarios politicos. En gran medida el triunfo se debi6 a la
participacién de jévenes y ancianos que habian denunciado que el grupo
encabezado por Maurilio Gonzalez servia a los intereses de quienes
histéricamente los hablan explotado, los caciques y politicos de Juxtlahuaca y del
gobierno. La legitimidad del joven Nato, entre los barrios de Yosoyuxi, Rastrojo y
Cruz Chiquita por su honestidad y trabajo, genero el descontento de los lideres
opositores, quienes finalmente no le permitieron concluir su periodo anual como
agente municipal y fue asesinado el 14 de noviembre de 1972. Ante estos hechos
lamentables, el 1° de enero de 1973, Maurilio Gonzalez logr6é ganar la contienda
electoral, lo cual parecia iba a dar el rotundo triunfo al grupo priista de Copala, ya

i Fotografia de Nato proporcionada por Francisco Lopez Barcenas
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que al final de su mandato, Maurilio intentd, imitando a los politicos priistas de
Juxtlahuaca, colocar a un “delfin” de su confianza, al Profesar Agustin Martinez,
para el periodo de 1974 (Parra/Hernandez, 1994; 192).

Sin embargo el espirifu de organizacion del desaparecido Guadalupe Flores,
estaba aun presente en gran parte de la poblacién, y Maurilio y su grupo
comenzaron a ser ubicados como traidores del pueblo triqui, por subordinar al
Chuma'‘a a los designios de los politicos de Juxtlahuaca ignorando la organizacion
tradicional de su pueblo y atentando en contra de la unién de los barrios y su
sentido comunitario. Asi, de nuevo se organizaron los barrios y se opusieron a la

imposicion del candidato de Mauirilio.

El pueblo decidié elegir a Juan Domingo Pérez Castillo, quién ademas de
compartir la amistad con “Nato”, también se identificaba con los ideales del lider
asesinado. Este fue el segundo triunfo en contra del GPB se identificaban con el
gobierno de Juxtlahuaca, por lo mismo la gestion del nuevo Agente Municipal no
fue del todo sencilla. A finales del afio de 1974, en el ocaso de su gestion, el grupo
de Maurilic provocd varios asesinatos para adjudicarselos a Juan Damingo y

demas autoridades vigentes,

En el mes de septiembre, el grupo opositor a las autcridades [GPB] paga a un
pistolero llamado Amado de Jests para que asesine a un lider de Yosoyuxi y
acusan al Agente Municipal [Juan Domingo] de ser el culpable. Despues del
crimen, Amado de Jesus se refugia en el barrio de Carrizal para evadir la
justicia (Lopez Barcenas, 1986. 48).

Gracias a la complicidad del Grupo de Promotores Bilingles con las
autoridades de Juxtlahuaca, se giraron drdenes de aprehensién en contra de
varios de los companeros de Juan Domingo, acusandolos de los asesinatos que

en realidad habian cometido los pistoleros de Maurilio Gonzalez.

En una estrategia paolitica inteligente y desde el exilio, se organiza la defensa
legitima del poder local, y se logra mantener la Agencia Municipal por un afio mas,
lejos de intereses de partidos politicos y cacigues. En 1975, asumen el cargo dos
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jévenes lideres, en quienes se deposita la confianza y el respaldo del Consejo de
Ancianos, y de las comunidades de San Juan Copala. Agustin Ramon Flores,
como Agente Municipal y Luis Flores Garcia camo Alcalde.

FoT0 77

Durante su gestién plantean luchar por el cese de las hostilidades entre los
barrios y el deslinde de tierras de acuerdo a la resolucién presidencial de 1973,
que aungue no reconoce gran parte del territorio original de los triquis, es el ultimo
documento que certifica la posesion de parte de las tierras arrebatadas:

Cuando los técnicos de la Secretaria de la Reforma Agraria (SRA), se
presentaron para iniciar los trabajos destinados a ejecutar la resolucion
presidencial que amparaba 13mil 705 hectareas de terrenos comunales, el
alcalde municipal de San Juan Copala, Luis Flores Garcia encabezé, junto
con el representante de bienes comunales, Aniceto Martinez Solano®, los
mayordomos, los diputados y los principales de algunos barrios, a cientos de
comuneros, quienes, para impedir que se concretara un previsible y
anunciado nuevo despojo, trazaron en la parte sur los linderos de las tierras
que les pertenecen de acuerdo a la posesion que de ellas aun tienen y a la
resolucion presidencial de 1973 (Verduzco,2000 :74),

"’ﬂ Fotografia Entrega de bastones de mando a Luis Flores Garcia (segundo de derecha a izquerisa) y Agustin
Raman Flores {centro} proporcionada por Francisco Lopez Barcenas.

7 “Aniceto Martinez comienza a luchar por &l deslinde desde los aros 20, caminando desde San Juan Copala
hasta la capital de paxaquefia, queriendo recuperar las tierras perdidas” Segun testimonio de Don Agustin
Raman Flores (27/abnl/08)
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Es importante destacar, que segun testimonios de Don Agustin Ramoén
Flores, el proceso de deslinde fue ampliamente consultado y legitimado por las
comunidades de San Juan Copala, ya que uno de los principios que él y Luis
Flores Garcia, como autoridades promovieron, fue consultar al Consejo de
Ancianos que habia sido relegado y debilitado, asi como a las comunidades

mediante los mayordomos.

En 1975, acude upa comisién encabezada por los jovenes lideres, ante el
presidente Luis Echeverria “quien no se encontraba, por lo que nos atendié su
hermano Rodolffo”, el hermano del presidente los canaliza con el General de la
Region Militar correspondiente, para que le plantaran su situacion:

Acudimos a Puerto Escondido, donde nos atendid el militar Antonio Lépez
Portillo, a quien le explicamos la situacion, nos dijo que esas lierras que
reclamabamos se encontraban habitadas por lo que iba a correr sangre,
nosotros le dijimos de manera respetuosa que las pertenencias y los animales
se entregarian a los duefios, pues no éramos rateros, solo exigiamos
nuestras tierras, le advertimos que teniamos alrededor de 2000 armas y que

s6lo las usarfamos en caso de ser atacados. >

El deslinde se llevé a cabo en una calma relativa, aungue los afectados no
esperaron mucho tiempo para comenzar la venganza y los asesinatos en contra
de las comunidades que habian recuperado las tierras, generando una nueva ola

de violencia en contra de los triquis.

Nuevamente podemos identificar el fondo de las demandas triquis y de sus

acciones: la autonomia y su derecho territarial.

Los puntos de la lucha entre los triquis se han ido clarificando: no se trata de
optar por el progreso o la tradicion, lo que realmente esta en el fondo de la
confrontacién es la defensa o la entrega de los bienes de la comunidad
(Verduzca, 2000: 74).

** Yestimonio de Don Agustin Ramén Flores
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Hablar de Luis Flores Garcia, es hablar del orgullo de Copala. Con tan sélo
19 afos, Luis se enfilaba a ser uno de los lideres mas prometedores, su edad no
fue obstaculo para que las comunidades lo vieran como gente de confianza y

compromiso.

El amor de Luis a su pueblo, su indoblegable altivez y su culto al estudio,
hicieron de él un orgullo para Copala. A principios de los 70 habia recibido del
entonces presidente Luis Echeverria Alvarez, una bandera nacional por haber
ganado el primer lugar en un concurso nacional de conocimientos (Verduzco,

2000: 76).

FoTo 8™

Una de las principales inquietudes de Luis fue entender los términos juridicos
que permitieran exigir los derechos del pueblo triqui y para ello formo El Club, cuyo
lema era: Rqueni chee chia niaa (Luchemos por nuestro Pueblo) (Lewin, 1999),
organizacion politica por la defensa de los derechos del pueblo triqui.

En el mes de mayo de 1975 integran una organizacion que denominan El
Club. El Club estaba cimentado principalmente en las ideas politicas de Nato

(Lopez Barcenas, 1986:50).

** Luis Flores Garcia, Fotogralia proporcionada por Francisco Lopez Barcenas.
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La escuela de las monjas en Copala, vio pasar por sus aulas al joven lider
Luis Flores Garcia, trabajé conjuntamente con el sacerdote de Copala para
garantizar el alojamiento y la educacién de nifios y nifas triquis y formd parte del
Seminario de Huajuapan de Leédn. Es por ello que anteriormente se menciond que
el papel de la Iglesia ha dependido en gran parte del caracter y compromiso de los
distintos sacerdotes que han pasado por San Juan, muestra de ello lo confirma el

actuar de Luis, quien:

Inconforme por la falta de condiciones para que los nifios de Copala pudieran
estudiar, se sumd decididamente a la iniciativa que tuvieron el sacerdote
purépecha que estaba adscrito a la iglesia catdlica de este lugar, el presbitero
Juan Hemandez Rojas y dos ex agentes municipales de Copala, Cirlo
Castafieda Guzman y Juan Domingo Pérez Castillo, de solicitar apoyo
economico a la Comision del Rio Balsas para construir con tequio y con
materiales mayoritariamente de la comunidad, una escuela internado en San
Juan, que bajo la direccion de maestros maristas albergaria y daria
alimentacion a nifios provenientes de distintos barrios que acudieran a recibir
instruccién primaria y aprender diversos oficios (Verduzco, 2000:76).

Con la participacion de la gente y el respaldo de ex agentes municipales,
logré la construccién del internado-escuela en San Juan Copala para dar
alimentacion y hospedaje a nifios y nifias de los distintos barrios que acudian a
tomar clases de priharia, Organiz6 una cooperativa para la comercializacion de
platanos y no ceso en el intento de organizar y unificar a su pueblo.

Durante el gobierno de Agustin Ramén Flores y Luis Flores Garcia (1975), el
GPB no se quedd de brazos cruzados y Maurilio pidid su cambio como profesor a
Tilapa, sus intenciones, mas que profesionales, fueron buscar respaldo politico en
dicha region, aprovechando su condicion de profesor;

[...] fue asi como Maurilic Gonzalez Pérez y algunos otros maestros bilingles,
solicitaron a las autoridades educativas su transferencia al barrio de Tilapa
donde se dedicaron a realizar trabajo politico para conseguir el apoyo de sus
pobladores para las elecciones de 1976 [...] (Parra/Hermandez, 1994; 194).
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Al parecer el trabajo politico realizado en Tilapa le funcioné al GPB y en 1976
ganan de nuevo la Agencia Municipal, es elegido un incondicional de Maurilio, el
profesor Marcos Ramirez Silva. Su inexperiencia y la falta de curriculum de cargos

fueron su principal talén de Aquiles, tal y como el mismo Marcos refiere:

Yo no habia sido ningun topil en la agencia municipal cuando me nombraron
como Agente Municipal en ese afio, eso fue en el 76 y estaba joven y no
sabia, pues no tenia muchos conocimientos a comparacion con los otros,
pero me nombraron como Agente Municipal (tbidem; 194).%°

En el mes de mayo sufre un levantamiento de los barrios agrupados en E/
Club exigiendo su renuncia por su incapacidad para resolver los problemas triquis,
El Club seguia contando con arraigo y simpatia entre la gente de varios barrios y
esto impulsé la protesta, para junio las movilizaciones llegan hasta Juxtlahuaca
para pedir la destitucion de las Autoridades en Copala. La presion politica del Club
se sumdé al aparente desinterés de Marcos Ramirez para cumplir con su cargo,
dandole prioridad a sus intereses personales:

[...] habia unas perscnas muy envidiosas, yo estuve ese afo en la agencia,
de ahi pues como trabajaba en el magisterio, entonces estuve enero, febrero,
marzo, abril, mayo, a fin de junio pedi una licencia y dejé mi suplente como
alcalde, pedi una licencia para ir a estudiar porque en aquel tiempo estaba yo
estudiando bajo capacitacién, cada vacaciones tenia yo que ir a Oaxaca a
estudiar [...] (/bidem; 195).

Finalmente las autoridades son destituidas, quedando Juan Celestino como
Agente y Pablo Ramirez Garcia como Alcalde. Dicha transicién politicas devino en
el incremento de la violencia y no soluciond la tension existente, al contrario, la
represion en contra de los seguidores del Club se desata y el 11 de Agosto de
1976, Luis Flores Garcia es asesinado en Paraje Pérez. Los asesinos materiales
fueron Ramon Celestino y Amado de Jesus: Pablo Ramirez Flores lo entregé y se

convertiria en un personaje ‘maquiavélico” posteriormente. (Lopez Barcenas,

it . 2 i3 t
Entrewista realizada por los autores a Marcos Ramirez Silva en noviembre de 1993,
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1989; 55). En torno a los asesinatos de Nato y Luis Flores algunos testimonios

dicen lo siguiente:

Pues quién sabe porque, como era yo chamaco, por ejemplo ese Nalo, yo
conoci a ese hombre, él dirigia a su pueblo nada mas (Rastrojo), pero no sé
porqué aparece mucho en el libro, pero cuando mataron a ese canijo, lo
mataron entre ellos, pero la historia no dice asi,-que &l participo en la politica
y no sé qué tanto, que queria organizar -pero no, a &l lo mataron porque no e
gusto a la gente lo que él hacia, lo mataron a él.Con Luis Flores fue diferente,
a él lo nombraron como alcalde aca en Copala y como habia ya problemas
con otros pueblos, como peleaban Cruz Chiquita con Carrizal y ese Luis
Flores estaba como alcalde aca, creo que él meti6 a la carcel a esos pobres,
no sé qué hizo él, y ya cuando salié de aca (de la alcaldia de Copala) él
andaba trabajando en la Comision del Rid Balsas (CRB) y alla por Paraje
Pérez alla lo mataron a él (Tinu C).

La importancia de la historia de los pueblos radica en las ensefanzas que
ésta deja para no cometer los mismos errores y buscar alternativas, revisando la
histeria del pueblo triqui, es interesante ver como algunas situaciones de la época
del Club, son casi idénticas a la historia reciente de los triquis, veamos por que. En
julio de 1976 un mes antes del asesinato de Luis Flores, los promotores bilinglies
de Maurilio salen rumbo a Tlaxiaco aprovechando el fin de curses y con la
finalidad de afiliarse al Partido Revolucionario Institucional (PRI) para respaldar
sus acciones. Ademas los asesinos triquis, ingresan ese mismo afo a la Central
Independiente de Obreros Agricolas y Campesinos (CIOAC) perteneciente al
entonces Partido Comunista de Mexico (PCM), es decir, al mismo tiempo buscan
aliarse con el poder politico del PRI y logran ingresar a una de las organizaciones
antagénicas al priismo, en otras palabras, utilizan un doble discursa, pero la

explicacién la da Francisco Lopez Barcenas de la siguiente manera:

Por ese tiempo la ciudad de Oaxaca vivia dias de intensa lucha. El entonces
gobernador del estado, Manuel Zarate Aquino, no habia logrado conciliar los
intereses de la burguesia con los del proletariado y éstos (ltimos exigian su
renuncia al cargo. Obreros, campesinos, estudiantes y demas sectores
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progresistas de todo el estado participaban en la lucha, siendo la Universidad
Auténoma, Benito Juarez de Oaxaca (UABJO) el mayor centro de agitacion.
Pues bien, el mismo dia en que Pablo[Ramirez] entregé a Luis [Flores] a sus
asesinos, huyé a la capital y ahi permanecio bastante tiempo evadiendo a la
justicia, esto le permiti6 relacionarse con estudiantes de la UABJO y ganarse
su confianza; les conté una linda historia sobre los conflictos en la zona triqui
en la cual &l, junto con el grupo al que pertenecia [GPB], eran los redentores
del pueblo y, los miembros del “Club”[de Luis Flores] los pistoleros asesinos
que provocaban la violencia... (Lopez Barcenas, 1986 56).

De esta forma los estudiantes lo conectan con la CIOAC, organizacién
encabezada por Arcadio Hernandez, quienes sin mayor preocupacién por
investigar |a realidad, les reiteran el apoyo a “su lucha’.

Posteriormente al asesinato del joven lider se comienzan a conformar dos
grupos claramente opuestos que daran inicio a una nueva confrontacién politica
que marcara la “etapa moderna” del conflicto. Por un lado los priistas,
encabezados por el GPB, y por el otro los lideres del Club que sobrevivieron a la
represién, encarcelamiento y asesinatos. Las caracteristicas que marcan esta
etapa de pugna por el poder entre los grupos, es que ambas facciones comienzan
a vincularse con organizaciones politicas externas y a exigir al gobierno recursos

econdmicos y programas de desarrollo para la region,

Esta idea del desarrofio permeo la vida politica de las comunidades y tanto la
escuela como los promatores bilinglies tuvieron mucho que ver en la nueva forma
de asumirse y del futuro que se plantearon los triquis. Los profesores trabajaron
politicamente en ambos lados, tanto en el GPB como en la nueva organizacion
que se cred en 1981, intentando revertir el poder de los priistas. Asi. el grupo de
nuevos profesores surgidos en la region encabezaron las principales
organizaciones politicas que nacieron en la region, adquiriendo un papel muy
importante, tanto como defensores de su pueblo o como nuevos caciques
culturales que, utilizando su poder cultural, econémico y politico intentaron obtener
beneficios personales aliados a los poderes econdémico y politico de Juxtlahuaca.

También podemos ubicar el transito de una negacion rotunda a la escuela y los
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profesores, por parte de las comunidades, a convertirse en una demanda puntual
después de la llegada de la comision del Rio Balsas. Esta transicion y la
participacion politica cada vez mas activa de los profesores, marcaran los anos

ochenta y hasta nuestros dias.
El Club da vida al MULT en Copala

Después de la muerte de Luis Flores Garcia, la represion toma rumbos hasta
antes jamas vistos en la region obligando a un exilio masivo de familias enteras de
sus comunidades ante el temor de ser encarceladas o asesinadas. Este exilio
permite conocer ofras experiencias de lucha a nivel Estatal como la Coalicion
Obrera Campesina Estudiantil del Istmo (COCEI), la Coalicién Obrero Campesina
Estudiantil de Oaxaca (COCEQ), y a nivel nacional: el Frente Nacional en Contra
de la Represion (FNRC) y la Coordinadora Nacional Plan de Ayala (CNPA). Las
marchas, plantones, huelgas de hambre, comienzan a farmar parte de las
estrategias de lucha utilizadas por las organizaciones triquis.

El 8 de noviembre de 1981, de forma casi clandestina y bajo la constante
represion por parte del ejército, el suefio de Luis Garcia se ve cristalizado en el
nacimiento del Movimiento de Unificacién y Lucha Triqui (MULT) que en honor
de su creador intelectual lleva el nombre de MULT-Luis Flores Garcia. (DMASJC,
2007). Como su nombre lo dice, el objetivo principal de la organizacién es unificar
a las comunidades triquis para emprender la defensa de sus tierras y recursos
naturales, para luchar por el derecho a elegir a sus auleridades de acuerdo con
sus usos y costumbres y por la conservacion de la cultura e identidad triqui : hio'o
nanj niinj®'. Las demandas son puntuales: jalto a la represién en contra de los
triquis!, jlibertad incondicional para todos los presos politicos!, jsalida del Ejército
de Copala!, jejecucién de las resoluciones presidenciales que amparaban las
tierras comunales! (Lopez Barcenas, 1986. 65). En palabras de uno e los
profesores entrevistados, el MULT tiene sus origenes en los ideales de Nato y Luis

Flores.

*! “En este caso fa nocidn de territorialidad propia (tierra de la lengua que todos hablamos) se usa para
hacer referencia a una identidad colectiva definida en términos territoriales y lingiisticos” (Lewin, 1999 :236)
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Bueno el MULT se cred realmente por el maltrato de los priistas, porque en
aquel tiempo, cuando estaban los militares aqui, que llegaron en el 74, 75 6
76 creo, mas o menos por ahi, aproximadamente, no me acuerdo muy bien,
pero en esos tiempo estuvieron primeramente los militares, porque estuvieron
primero un tiempo aca en el centro y ya después construyeron el cuartel alla
arriba y eso fue en 73 o 74 mas o menos, entonces cuando entra el PRI aca
en Copala, entonces lo que hacian ellos peleaban con la organizacion,
(recapacita) bueno primero no habia organizacién, primero se formé un grupo,
de un club de jovenes, bueno eso lo integraron, quien en paz descanse
también, primero un tal Nato, que se llamaba Guadalupe, creo algo asi, y le
llamabamos Nato, entonces ese chavo comenzo con la idea de trabajar por el
pueblo y unir con el pueblo para tener mas fuerza y para trabajar unidos, esa

la idea de esos muchachos (Tinu A).

El MULT junto con el Frente Nacional Contra la Represion (FNCR),organiza
el Primer Encuentro Nacional contra la Represién y de Solidaridad con los Triquis
los dias 10 y 11 de julio de 1982, en San Juan Copala al cual acuden
organizaciones sociales como: la COCEI, Enep Aragon, SITUAM, PSUM,
PRT;FNCR, CNPA, UCEZ.

Ademas, el MULT intentd frenar la ola de represion que el gobierno del
Estado fragu6 en contra de los triquis, mediante la instalacion de un cuartel militar
en San Juan Copala®™, mismo que permanecio desde 1978 hasta mediados de los
ochenta, intimidando, agrediendo, robando y violando a la poblacién. Desde su
nacimiento el MULT surgié como una organizacion independiente frente al Estado
y a los partidos politicos, intentando motivar la participacién democratica de las
comunidades al interior de la misma, sin la injerencia de agentes externos, aunque
con el apoyo de la COCEIl, la CNPA, y el FNCR. Durante este periodo la
organizacion sufrié un sinfin de encarcelamientos, desapariciones, asesinatos y el
constante acoso por parte de militantes priistas, policias judiciales del estado y

militares:

“ Por las gestiones de CIOAC, el 31 de julio de 1978 se instala la partida militar en San Juan Copala, ese seria
el dltimo acto importante en el cual participd la CIOAC, ya que para 1979 los asesinos de la zona
abandonaron esta organizacion para adherirse al PRI. {Lopez Barcenas, 1986: 62).
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Las demandas incluian, ademas de la libertad de 53 presos politicos, la
anulacion de 305 ordenes de aprehension, la presentacién de personas
desaparecidas, el cese al despojo de tierras por parte de caciques, y la salida
de los cuerpos policiacos y militares de la region. Los dirigentes del MULT
protestaban porque en los dltimos 20 anos, 500 campesinos triquis habian
muerto a manos de los caciques locales, sin que se castigara a los culpables
(Parra/Hernandez, 1984; 209),

Las practicas para golpear al MULT utilizadas por el gobierno estatal,
parecieron estar inspiradas en las utilizadas contra Hilarién, lamentablemente esta
vez si tuvieron efecto. Conforme morian emboscados los principales lideres del
MULT y se exiliaban los sobrevivientes, poco a poco se fueron infiltrando
personajes al interior de la organizacién con la finalidad de cambiar el rumbo y los
principios de la organizacién, el gobiernc supo que era mas sencillo y practico,
manipular al MULT antes que destruiro, Unicamente habia que infiltrarlo y
cooptarlo para que con una “legitimidad” robada. pudieran ejercer control sobre la
zona triqui, bajo el manto de la lucha social como cortina de humo. El suefio de
Luis Flores, que por algunos anos se hizo presente en la region, termind

convirtiéndose en una pesadilla.

Otra de las acciones de gobierno para golpear politicamente al MULT, fue la
creacién de una nueva organizacién que agrupara a los priistas encabezada
también por profesores triquis. Asi el 4 de octubre de 1994 se le da vida a la
Unidad de Bienestar Social para la Regién Triqui (UBISORT). Reunidos en el
barric de Tilapa, tradicionalmente priista desde la llegada de Maurilio Gonzalez,
lideres priistas de San Juan Copala, La Sabana, Union de los Angeles, Yutasani,

La Cumbre Yerbasanta, El Diamante, entre otras, acordaron lo siguiente:

Organizarse y nombrar un representante de nuestra organizacion para que
nos represente y gestione ante diferentes dependencias de gobiemo estatal y
federal y obtener los apoyos necesarios para beneficio de nuestras
comunidades. Entre los promotores mas visibles se encontraban el profesor
Filemon Martinez Lopez, del barrio de La Sabana; el licenciado Pedro
Cortines Rodriguez, de Guadalupe Tilapa, y el sefior Emiliano Celestino
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Lépez, de San Juan Copala; quienes fueron nombrados presidente, secretario
y tesorero respectivamente, de la organizacion, ademas de ellos participaban
Raul Marcial Pérez, un periodista originario del distrito de Tuxtepec, que
terminaria afiliado al MULT; Antonio Cruz Garcia (Tofio pajaro) originario de
Coyuchi pero avecindado en Copala; el profesor Basilio Martinez Lopez,
hermano del profesor Filemén. Todos los agentes municipales fueron
nombrados vocales de la organizacion (Lopez Barcenas, 2009, 212).

El programa politico de demandas y estrategias de lucha parecian coincidir
entre el MULT y la nueva UBISORT, ambas se proclamaban como gestoras del
desarrollo econémico y social de las comunidades mediante la pacificacion de la
zona. La diferencia radicé en que la UBISORT naci6 con el cobijo del gobierno y
por lo mismo veia en el gobierno y el PRI a sus aliados, mientras que el MULT,
prefirid como aliados a los movimientos independientes, sin dejar de lado la
exigencia al gobierno de recursos econdémicos para la regién.

Cuando el gobierno del Estado se dio cuenta de que su estrategia politica a
través de la creacion de la UBISORT no funcioné del todo bien, era demasiado
tarde. EIl gobierno corrompio a los lideres mas jévenes del MULT, logrando pactar
con ellos y convirtiendo a esta organizaciéon en el catalizador de los recursos
invertidos por el gobierno en la regién triqui. Esto generd molestias entre los
miembros de la UBISORT, ya que al ser ellos priistas, si no se les estaba dejando
fuera del reparto de recursos econdmicos, se les denigré como fuerza politica. Asi
la UBISORT como hija natural del gobierno era relegada por el nuevo hijo adoptivo
del gobierno: el MULT,

Toda la década de los noventa fue de represién y carcel a los lideres que
cuestionaban al gobierno y organizaban a sus comunidades Los lideres histéricos
fundadores del MULT, asesinados, encarcelados o autoexiliados en distintas
partes del pais huyendo de la muerte y la represion, fueron testigos de una de las
maniobras mas eficaces por parte del Estado, ya que en muy poco tiempo los
“nuevos lideres” del MULT, mediante un discurso de “unificacién y defensa de los

derechos triquis” obtuvieron poder politico y econémico sobre las comunidades,
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ejerciendo la violencia aterrorizando a sus propios hermanos y hermanas, el
gobierno decidio convertir al MULT, en el unico interlocutor y gestor de Copala con
las dependencias del gobierno federal y estatal. El clientelismo se convirtio en la
principal arma de control politico sobre Jas comunidades triquis de Copala,
ademas del control mediante las armas, y la canalizacion de recursos de los
diversos programas federales y estatales se convirtid en una exclusiva del MULT.

El MULT, trabajé muy bien, no digo que no, si trabajo muy bien pero... ya ve
usted que la ambicién es... poderosa... porque ahi comenzaron poco a
poquito, ya con el dinero de PROCAMPO, de todo eso, pues ya les gusto,
porque al principio lo que hacian era... los cheques que venian de
PROCAMPO... al principio lo que haclamos era pues. . estar con ellos pero
no estar en el frente activamente, sino que como participante pues si estaba
uno, verdad, y todo este problema de PROCAMPO, lo que hacia Rufino era
pues, recoger fodos los cheques... porque les metia idea [a la gente] “vamos
a ahorrar, todos van a ahorrar el cheque, y firmas los cheques y vamos a
meter al banco y la ganancia que dan en el banco se la vamos dando a la
gente”... asi... asi engafio facil a la gente, entonces todo ese dinero gue
venia de PROCAMPO, pues todo lo recogian ellos, los firmabamos, los
sefiores o sefioras quien sea y lo entregaban a él, y él lo iba a meter al
banco... (Tinu A).

En 2003, la direccion corrupta del MULT decide convertirse en partido
politico para “garantizar” la participacién politica de los triquis a nivel estatal

Para lo cual la agrupacion politica denominada MULT, salicité en el mes de
abril del afio 2003, su registro como partido palitico local, denominado Partido
Unidad Popular (PUP), ante el Instituto Electoral del Estado de Oaxaca
(Martinez Sanchez, 2004:114).

Esta accion confirmo la descomposicion que al interior del MULT existia, ya
que ni Luis Flores Garcia, ni ningun otro lider triqui, habian planteado la defensa
de los derechos indigenas desde la arena politica institucionalizada de los partidos
politicos para contender por puestos de eleccion popular, porque como la historia

lo confirma, los pueblos indigenas y los triquis en especifico, nunca han sido
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tomados en cuenta para la construccion del Estado. Este momento marca un
parteaguas en la historia del esfuerzo mas sélido por unificar y defender la lucha
digna y justa de los ftriquis de Copala, el MULT que habia logrado adquirir
reconocimiento a nivel estatal y nacional, como una de las organizaciones mas
legitimas, independientes y democraticas, queddé en manos de operadores
politicos que se han identificado por desarticular procesos organizativos en
Oaxaca, como Heriberto Pazos originario del Istmo, que después de participar en
la COCEI, arribé al MULT para autonombrarse lider de la organizacion politica que
habian conformado los lideres triquis que murieron asesinados por organizar y
defender ¢l territorio y los derechos del pueblo triqui.

El MULT creci6 a base de prebendas que le otorgé el gobierno como
concesiones de lineas de transporte colectivo, lugares de venta de artesanias en
mercados, etc. Se fue convirtiendo rapidamente en un gran pulpo clientelar
adquiriendo base social no necesariamente triqui, ni necesariamente indigena,
aunque su discurso de izquierda y de defensa de los derechos indigenas siempre
lo mantuvo, ya que le servia para tejer alianzas politicas con otras organizaciones
de izquierda. Muchas organizaciones nacionales no se enteraron de las tropelias
cometidas por el MULT en sus comunidades, y continuaron pensando que se
trataba de una organizacién fraterna y solidaria con las causas justas. El punto de
quiebre fue durante la coyuntura politica de las elecciones 2003 en el estado.

En esas cosas que suceden muy a menudo en la clase politica de nuestro
pais, el Partido Accion Nacional (PAN), el Partido de la Revolucién Democratica
(PRD) y el Partido Convergencia, decidieron lanzar una candidatura de “unidad”
para sacar al PRI del gobierno del Estado que no habia permitido la “alternancia
politica” a ningun ofro partido politico por mas de 70 afos mas, la alianza se
denominé Todos somos QOaxaca Por otro lado, el Partido Revolucionario
Institucional (PRI), se ali¢ con dos partides de los denominados pequefios, el
Partido del Trabajo (PT) y el Partido Verde Ecologista de Méxica (PVEM),

denominando a su coalicion Nueva Fuerza Oaxaquena.
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El candidato Gabino Cué Monteagudo, encabezd la primera; y Ulises Ruiz
Ortiz la segunda. El descrédito el PRI en el estado calaba hondo entre las diversas
comunidades indigenas y rurales, pues el abandono y el rezago social en que
vivian eran cada vez mas evidentes y dificiles de ocultar. El surgimiento de
movimientos guerrilleros en la entidad, como el Ejército Popular Revolucionario
(EPR), fue la consecuencia de la pobreza y marginacion, el 28 de agosto de 1996,
surgié de las sombras de la noche en [a Ciudad de Tlaxiaco, un comando de dicha
agrupacion militar, atacando por sorpresa el cuartel de la policia preventiva. El
candidato del “cambio”, Vicente Fox (PAN) habia logrado romper la tradicién
priista en el gobierno federal, ganando las elecciones federales en el afio 2000.En
ese contexto se llegaba a las elecciones. El PRI no quiso arriesgarse y comenzd a
movilizar toda su “maquinaria politica" alrededor del Estado, entre sus maniobras
fue crear un partido “satélite” que restara votos a la coalicion Todos somos
Oaxaca, el MULT fue el indicado para tal tarea y registré el Partido Unidad Popular

sin consultar a las comunidades triquis que decia representar.

La agrupacion politica denominada Movimiento de Unificacion y Lucha Triqui
{MULT), solicité en el mes de abril del afic 2003, su registro como partido
politico local, denominado Partido Unidad Popular (PUP), ante el Instituto
Estatal Electoral de Oaxaca (IEEQ), sin lograr sus pretensiones, acudié en
apelacion ante el Tribunal Electoral del mismo estado, érgano jurisdiccional
que mediante ejecutoria del 10 de noviembre de 2003, ordend otorgar el
registro como partido politico local al Partido Unidad Popular (PUP), en la
emision de esta resolucién se aplicd una administracion de justicia garantista,
y protectora de los derechos fundamentales de los pueblos indigenas,
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considerando que el MULT, se integra por grupos étnicos (Martinez Sanchez,
2004:114).

En la cita anterior se demuestra como el MULT, aludiendo a su base
indigena, obtuvo el registro del nuevo partido, dicha organizacion palitica,
secuestrada por Heriberto Pazos y Rufino Merino Zaragoza, para beneficiarse
personalmente en detrimento del pueblo triqui. EI MULT adquirid apellido:
Movimiento de Unificaciéon y Lucha Triqui-Partido Unidad Popular (MULT-PUP) y
aunque continia ocultando dicho apellido para confundir a las arganizaciones
sociales democraticas, los hechos demuestran la corrupcion del MULT. En ese
entonces el candidato del PUP a gobernador fue Héctor Sanchez Lépez, un
personaje no indigena, muy ligado a la linea politica de Heriberto Pazos, también
oriundo del Istmo oaxaquefio. Al final de lo que se presenté como una eleccion
llena de irregularidades, Ulises Ruiz Ortiz seria nombrado gobemador
constitucional del Estado de Oaxaca en el 2004, el premio politico para el MULT-
PUP, por haber cooperado con el triunfo de Ulises, fue una diputacién en el
Congreso Local, que fue otorgada a Rufino Merino Zaragoza.

Paradojicamente, la historia triqui parece repetirse y coincidir en momentos
distintos del calendario politico con personajes y entre las organizaciones triquis
que operan en la regién. Precisamente en el contexto de las movilizaciones en
contra de la represion del 14 de junio de 2006 a los maestros de la Seccion XXII
que se encontraban en plantén en el centro de la ciudad de Oaxaca y que termind
convirtiéndose en una rebelién estatal en contra del ilegitimo Ulises Ruiz, y en el
surgimiento de la Asamblea Popular de los Pueblos de Oaxaca (APPO), la
estrategia utilizada por el MULT-PUP es muy semejante a la utilizada por Pablo
Ramirez y el grupo de promaotores bilingles priistas en 1976. Disfrazandose detras
de un discurso incendiario y supuestamente radical, el MULT-PUP, se ha
involucrado en movimientos denominados de “abajo y a la izquierda”, inclusive
forma parte de la Otra Campaiia, propuesta de organizacion politica al margen de
los partidos politicos y propuesta por el EZLN. En ese sentido, se infiltré en la



APPO como organizacion triqui “independiente” y bajo esa fachada operé como

operador politico del gobemador Ulises Ruiz.

Ante esto el jueves 20 de abril de 20086, distintas comunidades de la region
triqui baja, acompafadas de autoridades y lideres, hacen publica su separacion
del MULT-PUP al cual habian pertenecido por cerca de 25 afios y plantean la
conformacién del Movimiento de Unificacién y Lucha Triqui Independiente
(MULT-l) reconociendo que la organizacién que originariamente habian fundado,
habia desviado sus propositos originales y ya no representaba el auténtico
sentido de la lucha triqui: la defensa de su identidad y territorio. (DMAS.C,
2007). En ese sentido, el grupo disidente encabezado por el lider de Yasoyuxi,
Timoteo Alejandro Ramirez, deja la antigua organizacién y forman el MULTI:

Pues si, poco a poco, poco a poco, fueron participando la gente, pero cuando
empezaron a despertar la gente de sequir eso, pues si repartio [MULT] un
poco a todos para que se callaran la boca, si, le toco un poquito a todos un
poco, pero mucho ganaban de eso, entonces ahi fue cuando empezaron a
pelear, fue cuando se aparté Timo (Timoteo Alejandro), entonces fue el
Gltimo, me acuerdo de la reunion, fuimos a Llano de Nopal, ahi estuvo la
discusién fuerte, fuerte... que a dénde esta ese dinero, qué hacen ellos con
ese dinero, entonces fue cuando lo odiaron a Timo y pues ya quisieron hasta
matarfo, mataron a su hijo y todo eso... fue cuando se corrompid ef MULT, fue
cuando se apartaron realmente los del MULTI, fueron cinco barrios qu-e
éramos del MULT y ahora estamos con Timo pues, Copala, Yosoyuxi, Paraje
Pérez, Agua Fria y Santa Cruz, son los barrios que se alejaron del MULT,
porque también el dinero de Ramo 28 y Ramo 33 nadie lo sabia, hasta ahorita
todavia la gente de por ahi de los barrios que maneja el MULT todavia, no se
entrega ese dinero, ellos lo manejan, ellos lo tienen (Tinu A}.

El MULT-PUP desaté una serie de asesinatos en contra de las comunidades
que se separaron para formar la organizacién independiente y aprovechd el
momento coyuntural que se vivié en el estado de Oaxaca para articular una
campafia a nivel estatal y nacional de difamaciones y calumnias en contra del
MULT-I, a pesar de las muertes, las comunidades del MULT-I decidieron resistir
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pacificamente, ya que dentro de sus principios planteaban la conciliacion y el
acuerdo como forma tradicional triqui para resolver los canflictos. Esta conviccion
del didlogo ha permitido que comunidades antes enfrentadas hayan logrado
acuerdos y se encuentren impulsando la unificacién del pueblo triqui por encima
de las organizaciones y los partidos politicos, y apoyando la Autonomia,

En el sentido de didlogo y acercamiento con otras comunidades, el MULT-I
consigue dialogar y tener un trabajo de acercamiento con disidentes de la
UBISORT priista que también reconocen las complicidades de los lideres que
dicen representarlos desde 1994 y deciden impulsar una propuesta de paz y
reconciliacion entre las comunidades impulsando la creacion de un Municipio
Auténomo, cuyas autoridades elegidas por las comunidades, al margen de los
partidos politicos, despachen en la cabecera de San Juan Copala agrupando,
tanto a las comunidades disidentes del MULT-PUP agrupadas en el MULT-|, como
las comunidades disidentes de la UBISORT. Este acercamiento entre ambos
grupos disidentes es utilizado por el MULT-PUP para desviar la atencién del
proceso de conciliacién entre comunidades y difamando la propuesta autonémica,
a nivel estatal y nacional, de ser un movimiento vinculado al gobierno del Estado.
Asi:

El primero de enero de 2007, el Consejo de Ancianos de los barrios y
rancherias que integran San Juan Copala, dieron posesion a las autoridades
municipales del Municipio Auténomo de San Juan Copala” (MASJC) dando
marcha atras al Consejo Municipal impuesto desde 1995 por el gobierno
estatal, a partir de esta fecha el maximo 6rgano de decision es la asamblea
general convocada por el nuevo Municipio Autonomo. (DMASJC, 2007)

Como planteamientos centrales de la declaraciéon de autonomia expresada el
20 de enero de 2007 de forma publica a la sociedad nacional e internacional se

encuentran:

oRecuperar, por voluntad de las comunidades y barrios de San Juan Copala,
el caracter de Municipio arrebatado en 1948 por la clase politica oaxaqueiia.

136



o Reconocer el derecho a la Autenomia de los pueblos indigenas de México y
el mundo como un derecho inalienable y reconocido por el derecho
internacional.

oReconocer y recuperar la organizacion politica tradicional Triqui que por
siglos han construido las propias comunidades.

oRecuperar los ideales de sus lideres historicos: Hilario Alonso Medina
Hilarién, Dionisio Arriaga y Domingo Santiago, Guadalupe Flores Villanueva
Nato, y Luis Flores Garcia; de Juan Martinez Lopez, Domingo Gonzalez
Dominguez y de Paulino Martinez Delia.

oRecuperar [a autonomia como linea politica e ideolégica de las
comunidades en la defensa de sus recursos naturales y sus tierras, de sus
gobiernos internos de acuerdo a sus usos y costumbres, en defensa de su
cultura y al derecho de disefar, ellos mismos su propio desarrollo.

oA partir de ahora, las auloridades del MASJC, en coordinacion con las
autoridades de las agencias municipales y de los barrios, seran guienes
encabecen su (ucha y dirijan los planes de seguridad, desarrollo salud y
educacion en la regién. (DAMASJC®, 2007).

Como Presidente Auténomo es elegido Don José Ramirez Flores, originario
de Guadalupe Tilapa y disidente de la UBISORT; como Alcalde Autdnomo Don
Severo Sanchez, originano de Yosoyuxi y miembro del MULT-l, como Secretario
Auténomo, el Profesor Macario Merino del barric de Agua Fria, y otros
representantes tanto de los disidentes de UBISORT y los miembros del MULT-, el
cahildo intenta equilibrar las representaciones de ambos grupos, antes sumergidos
en una crispada relacién y ahora acordando el camino de la paz como unica salida

a la situacién de guerra entre hermanos triguis.

Bueno, el Municipio se formé por lo mismo, porque la finalidad del MASJC era
pues unirnos en Copala, que iba a ser un solo Copala, sin organizaciones,
esa era la finalidad, sin organizaciones. porque las organizaciones estan

haciendo mal, entonces lo Unico que vamos a hacer es unirnos todos y sin

* Declaracién de Autonomia del MASIC (DAMASIC).
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diferencia a nadie, sin apartarse de nadie, hacer un solo triqui, hacer un solo
Copala y trabajar sin el gobierno [estatal], trabajando solos. Eso era la
finalidad cuando empezaron con este Autonomo, pero ya ve usted que hasta
ahorita no se han podido hacer como lo planeaban, ;por qué?, porque los
compas de UBISORT pues la verdad no quieren alinearse como lo planearon,
sino que ellos siguen siendo priistas y siguen siendo UBISORT, ¢ por qué?...
pues billetes no...ahorita, por ejemplo, el licenciado ese, el Rufino [Juarez de
UBISORT] de Yutazani, pues esta ganando mensualmente, dicen que 10 mil
pesos ganan ellos mensuales, jcuando va venir a unirse con MULTI o
hacerse un solo triqui? ;Quién les va a pagar?... nadie, Ramiro [de Sabanal
también esta recibiendo 10 mil pesos mensuales... entonces a ellos no les
conviene... entonces precisamente por eso es que no quisieron unirse con
Copala, hacer un solo Copala... (Tinu A).

Es cierto que la situacion del MASJC ha sido dificil, sin embargo durante casi
tres afos de autonomia se logrd contener la violencia en las comunidades que
integraron el MASJC, logrando establecer un territorio de paz, sin embargo el 7 de
abril de 2008 dos locutoras del proyecto radiofénico de la autonomia fueron
asesinadas en un recorrido que realizaban para hacer su trabajo periodistico,
atentado que intentd desestabilizar el propio proyecto de radio comunitaria y el
Municipio Auténomo, generando temor entre los jévenes que impulsaban el
proyecto. Ademas durante el ditimo semestre del primer trienio de autoridades
auténomas, es decir, a finales del afio 2009, los autonombrados lideres de la
UBISORT conjuntamente con grupos armados del MULT-PUP, encabezaron actos
de violencia en contra de la comunidad de San Juan Copala, sede de las
autoridades auténomas, intentando desestabilizar la eleccién de las nuevas
autoridades autébnomas y tomando con violencia el palacio municipal asesinando a
varias personas que apoyaban la autonomia incluidas agresiones a menores de
edad y paralizando las actividades escolares de las escuelas primarias y la
secundaria ubicadas en San Juan Copala.
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La educacion y las nuevas organizaciones

La llegada de la Escuela Oficial a la region tuvo impactos muy visibles en la
organizacién politica, econémica, social y cultural de las comunidades del
Chuma’a, pasando de una negacién rotunda por parte de sus moradores en sus
inicios, se transité a una aceptacion casi obligada por parte de los mismos, y por
ello la educacion se convirti6 en una de las principales demandas de las
organizaciones politicas que surgieron después de la llegada de los primeros
promotores bilinglles. No soélo los promotores bilingles ligados al PRI
encabezados por el profesor Maurilio Gonzalez Pérez, también otros profesares o
jévenes que pasaron por las aulas como Luis Flores Garcia, el profesor Paulino
Martinez Delia, entre otros, asumieron que la educacién impartida por el Estado
podia y debia servir para revertir la dominacién, explotacién y discriminacion de
que son objeto los triquis. En ese sentido la participacion de los profesores triquis,
tanto a nivel sindical en la seccion XXII de Oaxaca como a nivel comunitario, se
convirtié en una nueva profesién que garantizaba el sustento econdmico y la

participacion politica en la regién.

Es importante destacar también que la historia del surgimiento de
organizaciones politicas, escisiones y demas situaciones que se vivieron y se
continuan viviendo en la region triqui, han impactado directamente en la
organizacion escolar, circunscribiéndola a cuestiones politicas antes que a
cuestiones educativas. Algunos profesores de manera pasiva otros de forma mas
participativa, se han convertido en importantes figuras al interior de sus

comunidades.

Sumado a la aparicion de organizaciones politicas en la regién, [as pugnas
politicas al interior de la seccion XX|| entre profesores vanguardistas o charros
ligados al PRI y el movimiento de profesores democraticos, generaron nuevas

formas de dominacion y tensiones entre las comunidades triquis.

Benjamin Maldonado plantea la importancia politica de la lucha politica de la
Seccion 22 del magisterio oaxaqueno en el siguiente parrafo:
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La seccion 22 del Sindicato Nacional de Trabajadores de la Educacién
(SNTE) agrupa a mas de 50 mil maestros y administrativos que trabajan en el
estado de Qaxaca. A nivel nacional se ha destacado por ser una de las
secciones magisteriales mas combativas. Esta historia de combatividad tiene
su nacimiento en mayo de 1980, cuando el magisterio democratico
oaxaquefio logra cristalizar su lucha y vence al charrismo representado por el
grupo vanguardia revolucionaria, que a nivel nacional encabeza Carlos
Jonguitud Barrios]...] el movimiento magisterial ha seguido siendo el mas
amplio movimiento social en el estado (Maldonado, 2002, 137-138).

Esta lucha sindical también tuvo sus consecuencias a nivel regional entre las
comunidades triquis, asi el GPB se ligé al movimiento vanguardista, mientras otros
profesores que militaban en el MULT historico participaron del lado de los
profesares democréticos generando tensiones entre las comunidades y en la

supervision escolar de la region:

Si, hubo simpatia politica nosotros los maestros democraticos estabamos casi
todos con el MULT, ya todos los vanguardistas estaban con el PRI (Tinu A).

Otro profesor que participé con el PRI comenta:

No habia organizacién asi como ahorita en aquel entonces, apenas el MULT
estaba empezando, entonces en mi tiempo yo estaba al lado del Partido
Oficial (PRI), en ese entonces teniamos que participar en eso (Tinu B).

La disputa al interior del gremio de los profesores, en la década de 1980 tuvo
sus impactos en la organizacion escolar triqui de entonces:

En 1982 o 1983, hubo problemas y se dividid la zona escolar, fue cuanda se
inici6 el Movimiento Magisterial, hubo problemas entre maestros
vanguardistas los del gobierno, y democraticos los del sindicato. Y ahi
empezo el problema, de ahi nos apartamos nosotros porque aqui en Copala
vino un supervisor que era priista, o sea que estaba cen los de aqui, porque
todos en Copala eran priistas, entonces ya no nos querian a nosotros lo
democraticos, decian gue nosotros éramos unos flojos, que nosotros éramos
los que no trabajaban, que gritibamos en la calle, eso nos decian, entonces
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hubo problemas y fue entre 83 y 84 cuando se dividié la zona escolar. Eramos
muchos maestros, éramos ciento y tantos maestros creo, entonces la mitad
se quedd aqui y la otra mitad se salid, y entonces nuestra zona fue a dar
hasta Putla, porque a los democraticos no nos querian, nos correteaban, con
todo, con carcel, con multas, maltratos, amenazas = entonces salimos de
Copala y estuvimos rentando como ocho afios en Putla un local para nuestra
supervision democratica... (Tinu A)

El grupo de Promotores Bilingties fue el que representé al movimiento charro
en Copala y bajo su influencia se intenté golpear politicamente a los profesores
que no estaban de acuerdo con el PRI

El compafiero Maurilio Gonzalez Pérez, originario de Ladera, era un lider de
aqui, pasd como autoridad también y otro compariero que vive también era su
hermano Antonio Gonzdalez Pérez, otra Marcos Ramirez Silva ariginario de
Rio Metates; ellos eran los lideres vanguardistas y ellos no nos querian ver
aqui en Copala nos echaron la policia en una ocasién, era €l inicio del curso
escolar y no llegaba el supervisor, me acuerdo todavia era como 83 o 84 mas
o menos, entonces estabamos todos en la cancha, en aquel entonces ahi
estaba nuestra supervision, entonces todos nos concentrabamos en la
cancha esperando al supervisor y esperando la orden de la comisién,
entonces Maurilio, Marcos y sus hermanos, ellos se fueron a trabajar sin
orden de comision y querian irse a la comunidad que ellos querian, entonces
nosotros esperamos la orden de la comision, estuvimos dos, tres o cuatro
dias esperando ahi, lo que hizo Maurilio fue hablar con la autoridad, hablar
con los policias, y llegaron a corrernos de ahi, a cafiones de pistola y armas y
todo, fue cuando nos apartamos y nos fuimos para Putla (Tinu A).

Asi debido a situaciones politicas las jurisdicciones escolares han ido
cambiando a lo largo de la histona debido a los enfrentamientos entre
organizaciones y con ello se ha afectado el desempefio profesional de los
profesores en el aula sobre todo porgue, segun los comentarios de los propios
profesores, ellos tienen que seguir las 6rdenes de acuerdo a las comunidades en
que se encuentren laborando, es decir, su filiacion politica debe ser acorde con la

filiacion politica de las organizaciones triquis que controlen las comunidades y la
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permanencia de los maestros en una u otra comunidad depende, mas que a
decisiones escolares, al designio de los lideres que operen en las comunidades:

Rufino [Merino del MULT-PUP] me invitaba -vamos profe- decia -vamos a tal
lugar- y bueno a veces Ibamos por la region mixteca o ibamos a ofras
regiones. El decia -vamos, usted traduce un poco- y yo tenia que hablar con
la gente, trataba de hablar un poco en espafiol, explicarles como estaba
trabajando la organizacion, cuales son los beneficios que esta otorgando la
organizacion, y por qué lo estan haciendo, y asi participabamos un poco, y asi
andabamos, yo con Rufino, pero poco a poco ya se fue debilitando el MULT
(Tinu A).

El desempefio de los profesores ha sido condicionado por las organizaciones
politicas de la region. Asi la educacion se ha visto fuertemente condicionada y
orientada por dichas organizaciones triquis. Las palabras de una profesora
jubilada nos explica la intromisién de los lideres a partir de la conformacién de las
organizaciones en la regién y la obligatoriedad de pertenecer a una u otra
organizacion:

Cuando empez6 ese problema de division entre organizaciones a la fuerza
uno tenia que estar en una organizacion, si estuviera yo en Copala pues a la
fuerza tenia que estar yo metida en el PRI, y si iba a estar yo en las
rancherias de Rio Venado o de por alla a la fuerza tenias que eslar con el
MULT. Entonces cuando nos daban curso a los maestros decian que ibamos
a ser neutrales con las personas, que no jbamos a estar con ninguna
organizacion, sino que ibamos a ser neutrales, pero habia mucha gente que
si entendia eso, pero habia maestros que se metian en la politica. en mi
region, por ejemplo el método que uno ensefiaba, por ejemplo el “método
pinocho”, el “método San Miguel” y ya ahorita el método que esta autorizado
es el “juguemos a leer’, pero alla en la regién le digo que el lider de la
organizacion, él andaba como supervisor y nos decia gque no ibamos a
ensefar lo que venia con nuestros jefes sino que ibamos a ensenar lo que él
decia, que ibamos a agarrar un ‘método silabico” por ejemplo, que eso
teniamos que ensefiar, y aungue no queriamos pero eso se tenia que
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ensefiar, y hasta la fecha esta eso, aunque viene el "métoda” que viene de

Qaxaca el lider de la organizacién sigue con el “silabico” (Chana'a 1).

La misma profesora advierte que aunque se esté en desacuerdo respecto a
las decisiones de los lideres, los profesores no pueden reclamar o intentar

oponerse pues las consecuencias pueden ser fatales:

Si uno discute nos matan, por ejemplo si me escuchan que yo estoy hablando
del MULT ahorita, llego alla y me matan, y por eso no podemos salir, no
podemos hablar nada de eso, no podemos hacer comentario de eso (Chana'a

1).
Otro profesor en active plantea que actualmente esa situacion no ha cambiada:

Lo que hacen los propios lideres de la region es condicionar a los jévenes que
quieren ingresar a trabajar, ya sea que venga de la Normal o ya sea que
ingresen con bachilleraio los condicionan los lideres. Dicen los lideres de la
region que tienen que estar en una escuela unos 6 afios para que puedan
ellos disponer de su plaza, por ejemplo tengo ahorita un familiar ahi en
Guadalupe Tilapa que le dicen que tiene que cumplir 4 o 6 afios trabajando,
dando servicio ahi, y ya terminando ese periodo ya puede irse a cualquier otro
centro de trabajo, si vienen una maestra egresada de la normal, puede llegar
a trabajar, pero tiene que completar tres ciclos escolares por lo menos, si no
los catalogan de que son flojos, de que no trabajan bien, cosas asi, pero son
situaciones de la region, como los maestros de antes les daban mucho por su
lado a los lideres por eso hoy ellos se sienten con poder y tienen poder sobre
los maestros y ellos toman decisiones de qué maestros quieren que estén en
su comunidad, ellos deciden si el maestro, vamos a ponerle un nombre, si el
maestro Ignacio, por decir un nombre, es muy borracho y se lleva con ellos, le
entra a la mayordomia, opera con ellos y todo, pues lo dejan que siga ahi,
pero si es un maestro borracho y no se lleva con ellos, es conflictivo, no
coopera, es muy hablador pues nada mas no lo aceptan, al siguiente afio ya
quieren que se vaya a otro lugar ellos aceptan al maestro que conviva, mas
bien que “conbeba” con ellos, el maestro muy bueno para ellos es aquel que
da muchas cooperaciones, es aquel que acepta una mayordomia, es aquel
que siempre esta invitandoles a tomar una cerveza o aguardiente lo que sea,
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ese es el mejor maestro para ellos, pero son los lideres los que han creado
esa menlalidad a los sefiores, no tanto los sefiores piensan asi, los sefiores
piensan y piden que sus hijos aprendan, quieren que sus hijos estén
recibiéndose de maestros, de licenciados, de ingenieros de cualquier ofra
profesién eso es lo que quieren los sefiores, porque ellos mismos dicen -no
pues yo lo que quiero es que mi hijo salga adelante, que tenga un trabajo, que
tenga una profesion, para que nosotros podamos salir adelante- dicen ellos
-pero si tenemos un maestro que es borracho, flojo, un maestro que esta de
acuerdo con los lideres pues no lo aceptamos, ;por qué? porque no estamos
de acuerdo, no ensefian a nuestros hijos- es lo que dicen, porque lo que
hacen los maestros es invitarle un refresco a las autoridades, invitarles una
cerveza, cooperar mucho con ellos y con eso, aunque no le ensefien a los
nifios, se quedan en las comunidades y eso esta mal, asi lo catalogan los
sefores de la comunidad (Tinu E).

Asi la incursién de la educacion estatal en las comunidades triquis ha
generado paradojas entre los beneficios y los perjuicios reales de recibir y asumir
dicha educaciéon occidentalizada como la educacién que debe recibir la ninez
triqui. La escuela oficial, como ningun otro agente externo conquistador al que se
han enfrentado los triquis a lo largo de su historia, ha generado cambios
sustanciales y conflictos serios en torno a su propia identidad a nivel personal y a
nivel comunitario. Al asumir la educacién occidental los triquis asumen también la
inferioridad de sus propios conocimientos y el valor de la educacion comunitaria
frente a los conocimientos occidentales. Si para inicios del siglo XX, con el café
surgen los primeros caciques triquis, con la llegada de los primeros profesores y
aun mas con la formacién de profesores triquis surgen ofro tipo de caciques, en
este caso su poder radica en hablar y escribir el castellano.

Se genero entonces una distincion entre los triquis estudiados y los no
estudiados, entre la generacion de ancianos y jovenes que acudieron a las
escuelas de la region e inclusive entre éstos y los que continuaron sus estudios
fuera de Copala. En ese sentido algunas reflexiones en toro a los fenémenos de

discriminacién entre propios triquis son descritas por algunos profesores:
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Mientras la gente mas se prepara mas peor se pone, por lo mismo de que hay
personas que se preparan mas y hacen dafio a su propia gente, ellos creen
que son superiores pues y ya no platican con las comunidades (Tinu C).

La reflexion propia de los profesores que iniciaron a dar clases en la region
ubica claramente una paradoja surgida a partir de la llegada de la educacién en
las comunidades triquis, refiriéndose a los efectos de aprender a leer y escribir en

castellano:

Antes la gente no sabia leer ni escribir, y sin embargo controlaba, controlaban
el pueblo, y bajaba todo el pueblo para nombrar a la autoridad, los
mayordomos eran los que tenian que buscar junto con los brujos buscar,
sacar suerte, si esa persona va a terminar el aflo como autoridad, si es bueno
o es malo, tedo eso tenian que hacer los mayordomos, los mayordomos
tenian que traer a ese fulano quien va a ser la autoridad, lo iban a traer todas
los mayordomos aqui en Copala, le daban de tomar, de comer, de todo y si
esa persona lo corren o a veces no quiere estar, entonces iban por él otra vez
y lo metian a la carcel o lo multaban, entonces asi manejaban antes,
entonces quedaba la autoridad. El agente municipal tenia que salir a los
barrios, iba a recorrer todos los barrios, a presentarse, tenia que ir barrio por
barrio, andar hablando con la gente, haciendo reunjones, platicando,
orientando a la gente, y con todo eso, la gente estd contenta, todo mundo,
Antes era muy diferente, antes las autoridades no sabian leer ni escribir, sin
embargo controlaban a la gente, si alguien cometia un error, lo castigaban, lo
multaban, lo metian a la carcel o hasta colgaban a la gente para que todos los
demas vieran si es que les gusta asi que vuelvan a hacerlo y si no que no lo
hagan (Tinu A).

Yo fui uno de los primeros que empezaron a leer y a escribir aqui en Copala,
pero no todos tenemos esa idea de que si aprendemos a leer y a escribir un
poco es para defender a nuestra gente y para ensefiarlos, ensenar a hablar, a
leer o a escribir su nombre y todo eso, pera hay muchos que no hacemos
eso, tenemos otra idea si, 1a idea es ser alguien [y sefiala levantando su mano
coma jerarquizando arribal, ser lider, nomas por saber leer y escribir ser lider,
eso es lo malo, ahi viene lo malo, 4por qué?, porque ser lider y estar al frente
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esta bien pero si mandas a matar, 0 mandas a multar, mandas a robar a esa
gente, jque es lo que hacen? La gente dice y eso que es maestro, o que es
licenciado o que es “alguien”, ese es el que esta haciendo eso... (Tinu A).

Lo anterior demuestra perfectamente como la educacién del Estado, lejos de
convertirse en una herramienta liberadora, se ha convertido en un instrumento de
dominacién que no responde a las propias demandas triquis, por el contrario, ha
generado problemas al interior de las comunidades debido a la desvalorizacién de
lo propio y a la negacién de las praopios mecanismos de transmisién de
conocimientos tradicionales generando un intenso praceso de aculturacién.

A pesar de ello los profesores indigenas del Estado de Oaxaca, entre ellos
algunos triquis como la destacada participacion del profesor triqui Paulino Martinez
Delia, han intentado generar una educacion distinta, una educacion alternativa
como ellos la han nombrado. Agrupados en la Coalicion de Maestros y Promotores
Indigenas de Oaxaca (CMPIO), los docentes indigenas del estado de Oaxaca han
promovido el denominado movimiento pedagdgico desde la CMPIO, intentando
plantear una educacién indigena diferente que se plantee a partir de las
comunidades y para las comunidades,

Entre los principios fundamentales de dicha educacién alternativa se
encuentra incorporar el conocimiento propio, las costumbres y el propio leguaje
con la finalidad de contribuir a que los estudiantes puedan relacionar de manera
satisfactoria su paso por las aulas con su vida cotidiana en comunidad. Esta
propuesta pedagoégica pretende vincular al aula con la comunidad y viceversa, es
decir, plantear programas educativos que estén en las propias manos de los
pueblos indigenas, guiadas por decisiones tomadas por ellos mismos, de acuerdo
con sus propias formas de organizacion comunitaria, es decir, una educacion
basada en sus particulares formas de ver el munda. Segun documentos de la
propia CMPIO:

[en la seccion 22] desde 1987 se empezo a discutir la posibilidad de encontrar
nuevas alternativas educativas: el magisterio bilingile, encabezado por la
representacion sindical del nivel, junto con el Departamento de Educacion
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Indigena y otras organizaciones e instituciones realizaron en 1988 el Primer
Encueniro de Intercambio de Experiencias Educativas en el Medio Indigena,
evento que se sostuvo durante cuatro afios consecutivos. En la CNTE, a partir
del auge nacional del movimiento magisterial de 1989, se advierte con mas
fuerza la necesidad de que el magisterio se apropie de su materia de trabaja,
planteamiento que en la seccion XXIl se traduce en la propuesta de
educacién alternativa impulsada por la Coordinadora Estatal y la Comision
Ejecutiva. Consecuencia de esta propuesta fueron las Asambleas Estatales
de Educacion Alternativa (1989-1990) **

Aunque la lucha del magisterio en Oaxaca logrd impulsar una nueva Ley
Estatal de Educacion, aprobada por el Congreso Local el 28 de junio de 1995,
donde se plante respetar los principios de comunalidad como forma de vida y
razon de ser de los pueblos indigenas, la aplicacion de la misma ha tenido el
mismo efecto que ofras leyes en materia indigena expresadas inclusive en nuestra
Constitucién, han pasado a ser letra muerta y no ha sido puesta en practica.

La amplia participacién de los profesores triquis, tanto a nivel local como a
nivel estatal, ha generado procesos en dos vias, por un lado las movilizaciones de
la seccion XXII han logrado obtener ciertos beneficios tanto a los profesores como
a las comunidades triquis, sobre todo a partir de su incursiéon como profesores
indigenas, logrando paner en la agenda, aunque sea muchas veces solo en el
discurso, la necesidad de pensar una educacion acorde con las demandas de sus
pueblos respondiendo a las necesidades de las comunidades indigenas que
componen gran parte del estado de Oaxaca. Sin embargo, por ofro lado las
constantes movilizaciones politicas, caracteristicas de la vida activa de la seccidn
XXII, han ocasionado que los alumnos pierdan un nimero significativo de clases
debido a la participacion de los docentes tanto en plantones, marchas, paros
laborales y diversas comisiones en las que tienen que participar como parte de su
actividad sindical, ocasionado el descontento entre los padres de familia, en este
sentido, el profesor Tinu A reflexiona en torno a dicho problema de la siguiente

forma:

" (COPE/CMPI0,1996; 26) citado en {Maldonado, 2002; 139-140)

147



Pensamos que el movimiento nos trajo cosas buenas y también nos trajo
cosas malas, ;por qué? Porgue a partir de esc pues realmente la educacion
también se perjudicé, verdad, y otra parte la mejord. Bueno hay cosas que si,
fue a beneficio, digamos, del pueblo, por ejemplo, lo que logro el movimiento
magisterial como desayunos escolares, construccion de escuelas, becas para
los indigenas, lodo eso mas o menos de alguna forma si logré el movimiento
sindical, pero claro que al gobierno no le conviene andar diciendo, “pues esto
lograron los maestros con sus movilizaciones", nunca dijeron que gracias al
movimiento se logré eso,... sabemos nosotros que eso fue logrado por el
movimiento y eso beneficié por una parle, pero otra parte también perjudicé,
porque sobre todo los alumnos muchas veces no recibieron clases y muchas
veces no repusieran las horas de clases, entonces muchos perdieron tiempo,
entonces ahi perjudicéd un poco la educacion, muchos nifios no aprendieron
mucho... Entonces en todo eso hay fallas, el movimiento trajo cosas buenas y
también trajo cosas malas (Tinu A).

De esta manera con la educacién el Estado ha logrado, sino del todo, en
gran medida, generar una dominacion cultural sobre el pueblo triqui y ocasionar lo
que Benjamin Maldonado llama una doble ignorancia, pues por un lado, los nifios
triquis son despojados en el aula de los conocimientos que han adquirido en
comunidad y en su familia, metaféricamente al entrar al aula tienen que quitarse el
huipil, olvidarse de su lengua y ademas considerar que dichos conocimientos, es
decir, su propia cultura es inferior, o no vale ante la educacién recibida en
castellano y basada en programas de estudio mestizos que no toman en cuenta la
diversidad cultural. Por ofro lado, al salir de la educacion basica, y enfrentarse al
mundo exterior, se percatan que tampoco han aprendido del todo a ser mestizos y
que incluso no pueden serlo debido a una condicion de discriminacion
prevaleciente en los sistemas educativos subsecuentes. Asi, concluida la
instruccion elemental, el nifo o la nifa triqui no se reconoce como triqui, pero

tampoco es reconocido como mestizo, generande un grave conflicto identitario,

Ante esto las autoridades triquis del MASJC plantearon como una de sus
responsabilidades primordiales dentro del proceso de autonomia, repensar que
educacion estan recibiendo los jovenes friquis y a partir de ello trabajar en una
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nueva educacion para la autonomia, sobre todo en palabras del presidente
autébnomo, José Ramirez Flores y las demas autoridades auténomas, la intencion
de reflexionar sobre la educacién que actualmente reciben los jovenes:

Nosotros vemos que los jovenes que estudian, que salen a estudiar fuera de
la region, no regresan a impulsar el propio desarrollo de sus pueblos, al
contrario, se olvidan de sus origenes, se sienten mas, e incluso regresan a
humillar a sus paisanos. De nada sirve que en la region existan varios jovenes
triquis que son Doctores, Abogados, Profesores, profesionistas, si no tienen la
idea de apoyar a sus comunidades con los conocimientos que han recibido.
Por eso creemos que debemos impulsar, con el apoyo de la Universidad
Auténoma Metropolitana, una educacion para [a autonomia que haga que los
jovenes se sientan orgullosos de ser triquis y que ayuden a su pueblo.®

Es a partir de esta preocupacion especifica y clara que recién tomado el
cargo, las autoridades del MASJC, acudieron a la UAM Xochimilco para firmar un
Acuerdo de colaboracién, y a peticion de ellos, celebrar el diplomado Educacién
para la Autonomia, intentando hacer un diagndéstico y un proyecto educativo que
intentara solucionar esta problematica, El capitulo siguiente de este trabajo
abordara la experiencia recabada durante el trabajo con docentes triquis y
miembros de la comunidad triqui que participaron en este ejercicio y del cual
fuimos parte.

* presidente auténomo José Ramirez Flares durante la firma del Convenio UAM-MASJC
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CAPITULO IV

EL DIPLOMADO EDUCACION PARA LA AUTONOMIA Y LA
RECUPERACION DE LOS CONOCIMIENTOS TRIQUIS

De cémo llegamos al MASJC

Durante las primeras sesiones que tuvimos en la generacion décimotercera de la
Maestria en Desarrollo Rural en el afio de 2008, recibimos la invitacion del MASJC
a participar en la celebracion de su primer aniversario de autonomia y varios
companferos nos dirigimos a San Juan Copala con la idea de conocer cudles eran
las propuestas de este movimiento politico triqui. Un afio antes, ya nos habiamos
enterado de la declaracion de autonomia de San Juan Copala. Fue muy
interesante escuchar los comentarios en la regién mixteca, lugar donde en el afo
de 2007 nos encontrabamos trabajando con municipios de alta marginacién en
Huajuapan de Leén, sin embargo no pudimos asistir a la amplia convocatoria que
se realizo en ese afio, Los comentarios en torno a la region con que contabamos
siempre eran peyorativos y relacionados con la violencia natural, de ese pueblo de
hermeosos huipiles.

Con este marco de referencia elaborado por los no triquis decidimos asistir al
encuentro para conocer directamente las expectativas del pueblo triqui. Asi, el 19
de enero de 2008 nos trasladamos al Chuma’a Copala para participar en las
mesas de trabajo propuestas por el MASJC. Adentrarnos a la autonomia triqui fue
una experiencia muy impactante. Las autoridades plantearon la situacion que han
vivido como pueblo y argumentaron su necesidad de caminar la autonomia como
una faceta mas de su larga lucha politica y de organizacion, con un solo objetivo:
caminar hacia la reconciliacion de sus comunidades y lograr un territorio de paz,
asi como ejercer su derecho, como pueblo indigena, a organizarse y decidir su
futuro sin la intervencion de partidos politicos y mediante sus propias formas
tradicionales de organizacién politica, economica y cultural. Recuerdo que el
Alcalde Auténomo planteé¢ claramente que su autonomia simpatizaba con la

autonomia de los Caracoles zapatistas, y que inclusive formaban parte de la Otra
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Campana, pero gue por las propias condiciones especificas que los triquis han
vivido, su autonomia era distinta.

Nosotros no podemos hacer como hace el EZLN, y decir que no queremos
nada del gobierno, ellos han logrado mediante su lucha la simpatia y la
solidaridad internacional, por eso ellos han podido tomar esa decisién.
Nosotros no podemos caminar ese camino todavia y pensamos que tenemos
derecho a exigir los recursos que nos corresponden como mexicanos que
somos y decidir como manejarlos, con transparencia y sin la intermediacion
de los presidentes mestizos de Juxtlahuaca, Putla, Constancia del Rosaria y
Tlaxiaco, quienes siempre han gastado los recursos sin transparencia y sin
entregar cuentas a los triquis en lo gue segln ellos, es prioridad para la

region. *°

Para ellos la autonomia radica en la pacificacién y reconciliacion entre
comunidades que se han visto inmersas en una ola de violencia fratricida inducida
desde fuera por el gobiemno estatal y los caciques locales de la regién; asi como
en la defensa de su territorio y el respeto por su cultura para organizar su propio
desarrollo. Mediante la declaraciéon de autonomia, las comunidades que impulsan
este movimiento politica pacifico, buscan ejercer su derecho como pueblo

indigena:

Esta decision la tomaron nuestras comunidades porque como pueblo
indigena tenemos derecho a la autonomia, de acuerdo con leyes
internacionales y nacionales. Lo hicimos también convencidos de gque es la
unica alternativa que nos queda después de ver que los municipios de
Santiago Juxtlahuaca, Putla de Guerrero y Constancia def Rosario, a donde la
clase politica oaxaquefia nos subordind, en lugar de respetar nuestros
derechos y tratarnos como parle de ellos, nos discriminan, nos desprecian,
nos explotan comprando a bajos precios nuestros productos y no nos
entregan los recursos econdmicos que por derecho nos corresponden. Con la
creacion del Municipio Autdnomo de San Juan Copala, las comunidades de la
region triqui baja, buscamos crear condiciones para que, igual que el resto de

5 Palabras del Alcalde Municipal en el MASJC el 19 de enero de 2008.
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los mexicanos y oaxaquefios, nos sean respetados nuestros derechos,
tengamos oportunidad de superarnos y podamos hacer realidad la aspiracion
de nuestros pueblos de acceder a una vida mejor y acabar con |2 injusticia,
desigualdad y la explotacion en la que hemos vivido. Al mismo tiempo
representa la recuperacion de la categoria de municipio que la XL legislatura
del estado de Oaxaca nos arrebatd en el afio de 1948, argumentando que no
obedeciamos las leyes del Estado y no colabordahamos con el gobierno
(DAMAS.JC).

La organizacion del Primer Aniversario del MASJC consistia en dos dias de
trabajo. Para el sabado 19 de enero: la inauguracion del evento con la presencia
de las autoridades auténomas, la instalacion de mesas de trabajo®’, un programa
civico y cultural, y el domingo 20 de enero: Plenaria con la presentacion de las
relatorias de cada mesa, una declaracion politica del evento y la clausura. Sin
embargo, debido a las fuertes amenazas de los grupos politicos opositores al
MASJC, encabezadas por el MULT-PUP y la UBISORT-PRI, estas actividades
tuvieron que ser modificadas y llevadas a cabo todas en un solo dia y el mismo
sabado retirarse, debido a las serias amenazas de emboscar a los asistentes y a
la fuerte tension existente en dias previos al evento. Los pobladores triquis nos
comentaban a los asistentes ddnde guarecernos en caso de una balacera, con
instrucciones claras de quienes en su cotidianeidad han tenido que aprender a
sobrevivir de las balas.

El presidente autdénomo, José Ramirez Flores tuvo que ser protegido ante
amenazas de muerte y no pudo estar presente en el evento que quedd a cargo del
Secretaric Municipal el Profesor Macario Garcia Merino y del Alcalde Municipal
Severo Sanchez. Las mesas se llevaron a cabo con las organizaciones presentes
y se celebrd el acto civico cultural organizado con antelacién por nifios y nifias
junto con los profesores de las primarias bilingies de Yosoyuxi, Guadalupe Tilapa,
Agua Fria, Paraje Pérez y San Juan Copala, asi comc de los jovenes de la

*" Los temas propuestos para dichas mesas fueron: | Las politicas de despojo y sometimiento de los
gobiernos federal y estatal contra los pueblos indigenas; |I. La defensa de las tierras, territorios y los recursos
naturales; lll. Formas en que los pueblos construyen sus sutonomias; y IV, Formas en que los pueblos
indigenas podemos articular nuestras luchas en el &mbito nacional, estatal y regional.
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secundaria federal de la cabecera del Municipio Auténomo. Asi mismo, a través de
las ondas hertzianas del 94.9 de FM se iniciaron las transmisiones de la radio
autdnoma la voz que rompe el silencio, proyecto atendida principalmente por
hombres y mujeres jovenes, y que tres meses después atraeria la atencion de la
opinion publica, nacional e internacional, debido al asesinato de dos de las

locutoras del proyecto.

Dentro de las actividades de esa jornada, el Dr. Carlos Rodriguez Wallenius,
profesor-investigador del Posgrado en Desarrollo Rural confirmé la dispaosicién de
la UAM Xochimilco, de acompanar al MASJC en los proyectos que las propias
autoridades auténomas plantearon en el marco de la firma de un convenio de
colaboracién entre nuestra casa de estudios y dicho municipio. Entre ellos
destacaban el impulso de un Diplomado dirigido a los profesores bilingles triquis
que laboran en la region, y al pueblo triqui en general, para poder construir un
proyecto educativo que respondiera a las necesidades de las comunidades. En
ese momento planteamos el interés de sumamos al proyecto de dicha diplomado,
lo que nos permiti6 acercarnos de forma mas directa con la experiencia

autondémica triqui.
De Autonomos a Auténomos

Es importante destacar que la colaboracién de la UAM Xochimilca con el MASJC
fue fruto del acercamiento de las autoridades auténomas triquis y no al revés, es
decir, los triquis acudieron a la Universidad para pedir la colaboracion y no fue
ésta la que acudid a ofrecer su apoyo al MASJC. En febrero de 2007, las
autoridades del Municipio Auténomo de San Juan Copala (MASJC) realizaron un
recorrido por la Ciudad de México para dar a conocer su proyecto de autonomia y
entre las actividades de su gira incluyeron la firma del convenio de colaboracién

con nuestra casa de estudios:

Entre las actividades que realizaran las auloridades auténomas destaca la
firma de un convenio con la Universidad Auténoma Metropolitana (UAM). La
institucion se comprometerd a apoyar proyectos educativos, de salud,
nutricién y comunicacion en la zona triqui. Dicho acuerdo sera firmado el
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jueves 22 de febrero, al mediodia, en las instalaciones de la unidad
Xaochimilco, ceremonia a la que podria asistir el rector general de esa casa de
estudios, José Lema Labadie (Olivares, 2007, La Jornada).

El jueves 22 de febrero de 2007 se celebré el convenio con la Universidad
Auténoma Metropolitana Unidad Xochimilco (UAM-X) ante la presencia del Rector
de dicha Unidad Académica, el Dr. Cuauhtémoc Viadimir Perez Llanas, y el C.
José Ramirez Flores, Presidente del MASJC. El acto protocolario estuvo
enmarcado con una representacion del carnaval triqui realizada por un grupo
numeroso de nifos, ninas y jovenes triquis gue, trasladandose desde sus
comunidades, alegraron e inundaron con sus bailes, comidas y sus tradicionales
huipiles rojos las instalaciones de la Unidad Xochimilco. Los testimonios cuentan

que los triquis comentaron lo siguiente:

Escuchamos hablar de la Universidad Auténoma Metropolitana y dijimos -
nosotros somos autonomos ahora, entonces acudimos a ustedes y de
auténomos a autonomos les pedimos colaboracién con nuestra proyecto.

La UAM, en su caracter de Institucién educativa publica y autébnoma, y
aludiendo a lo que su propia Ley Organica plantea en su articulo 2:

Impartir educacion superior de licenciatura, maestria y doctorado, y cursos de
actualizacion y especializacion, en sus modalidades escolar y extraescolar,
procurando que la formacion de profesionales corresponda a las necesidades
de la sociedad; y Organizar y desarrollar actividlades de investigacion
humanistica y cientifica, en atencién, primordialmente, a los problemas
nacionales y en relacion con las condiciones de desenvolvimienlo historico; y
preservar y difundir la cultura. *

Celebré el convenio que a la letra se comprometia a:

[...] desarrollar programas conjuntos de investigacion, uso de informacion
cientifica y técnica, organizacion de eventos de extension y difusion en los
campos cientifico, cultural y humanistico, en general todos aguellos
programas de interés comiln que coniribuyan a mejorar los aspectos

* Convenia de Colaboracion UAM-MASIC (dcto en pof)
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ambientales, educativos y de desarrollo comunitario y social dentro de los
miembros del Pueblo Triqui[...] *

Aunque el convenio sefalé una amplia gama de areas en las que se podia
colaborar, desde salud, disefio y comercializacion de artesanias, aprovechamiento
sustentable de sus recursos naturales, entre ofras, las autoridades ubicaron como
prioridad llevar a cabo un Diplomado en Educacion para la Autonomia con la
intencién de construir un sistema educativo intercultural que culminara con la

puesta en marcha de un bachillerato con dichas caracteristicas.

Durante las reuniones previas con las autoridades municipales, éstas se
mostraron muy interesadas en poner en marcha dicho diplomado planteando
dentro de sus expectativas que alrededor de 100 profesores y profesoras de la
region participarian de esta reflexion en torno a la situacion educativa en la region
triqui baja, ademas de los ciudadanos y ciudadanas que se podrian integrar como
participantes claves en este esfuerzo de diagnostico para generar propuestas que
permitieran generar un proyecto educativo propio donde el triqui, como lengua
materna, asi como los conocimientos propios y saberes locales, fueran los ejes
rectores de dicho proyecto educativo para fortalecer el proyecto autonémico triqui,

pues las autoridades autonomos comentaron:

Hemos visto que cuando se asiste a la escuela se aprende el espaiiol y se
olvida el triqui, se aprende historia, ciencias naturales, y matematicas pero
con textos y temas alejados de nuestra cultura, asi cuando nuestros jovenes
estudian, se olvidan del campo, de nuestro idioma y muchas veces se olvidan
de su propio pueblo. Queremos que ademas del espafiol y los conocimienios
que se aprenden en la escuela, Ixs jovenes se sientan orgullosos de ser

triquis y no se olviden de nuestras tradiciones. ™

Conforme se fue avanzando en los preparativos logisticos y organizacion de
las sesiones del diplomado nos enfrentamos a la propia dindmica de los
profesores y profesoras, quienes en su totalidad pertenecen a la Seccion XXl y se

* Ibidem.
" presidente auténoma José Ramirez Flores durante la firma del Convenio UAM-MASIC
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encuentran ligados a una agenda muy apretada de movilizaciones y actos politicos
que los sujeta a los propios tiempos politicos sindicales de los docentes en el
Estado de Oaxaca. Esa fue una de las primeras vicisitudes, ya que al programar
el inicio del diplomado en septiembre del 2008, la seccién XXIl oaxaguena se
encontraba en visperas de la eleccién de su nuevo lider lo que impidid que se
iniciara en las fechas previstas.”'

El Diplomado Educacién para la Autonomia

El Diplomado Educacion para fa Autonomia, fue disefiado por un grupo de
investigadores y estudiantes del Posgrado en Desarrollo Rural de la UAM-X, asi
como de otras instituciones, integrado por la Dra. Gisela Espinosa Damian, la Dra.
Maria Tarrio Garcia, la Mtra. Patricia Couturier Bolafios, la Dra. Yolanda Massieu
Trigo, la Dra. Dolores Paris Pombo, el Dr. José Manuel Juarez Nuiez, el Mtro.
Rafael Calderon Orozqueta, la Lic. Carmela Carifio Trujillo y el autor de este
trabajo, mediante la coordinacion de la Dra. Sonia Comboni Salinas, pensando en
facilitar el intercambio de conocimientos y puntos de vista que permitieran a los
profesores y miembros del pueblo triqui comprender el sentido y la relacion que
guardan los proyectos educativos en un contexto autonémica para responder a las
necesidades de aprendizaje y de desarrollo del pueblo triqui del Municipio
Auténomo de San Juan Copala, asi como reflexionar colectivamente, en grupos de
trabajo, en torno al sentido de la interculturalidad y la pertinencia de construir una
Educacion Intercultural desde la cosmovision triqui.

Las sesiones estuvieron coordinadas por profesores-investigadores vy
estudiantes del Posgrado en Desarrollo Rural de la UAM-X, de las que farmamos
parte en su totalidad, realizadas en San Juan Copala, abordando las tematicas
propuestas bajo el sistema modular de ensefianza-aprendizaje implementado por
la propia universidad. Las sesiones comprendieron aspectos tedricos y practicas, y
se logrd generar un intercambio muy rico de saberes desde las experiencias

propias de los y las participantes en cada una de las sesiones.

" La eleccién de Azael Santiaga Chepi el 25 de septiembre de 2008, como nuevo lider de la Seccidn XX del
SNTE, se dio en el contexto del inicio del Diplomadao.
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Metodologia del Diplomado

El diplomado se organizé pedagogicamente de acuerdo con el Sistema Modular
traves de seminarios/talleres de discusion y construccion colectiva de
conocimientos. Consté de cuatro médulos que se trabajaron los fines de semana
en las instalaciones de la Escuela Primaria Bilinglie “Renovacién” en San Juan
Copala, Oaxaca. El cumplimiento de los objetivos del Diplomado se sustentd en la
articulacion de los cuatro modulos desarrollados en ocho sesiones presenciales de
dos dias cada una. En cada una de éstas, se trabajé teniendo como base una
serie de textos pertinentes a los temas, propuestos por el equipo de trabajo de la
UAM-X, que se facilitaron previamente a los y las asistentes. Se formaron grupos
de trabajo en que cada sesion, que culminaban con la presentacion de sus
conclusiones en plenaria para intercambiar opiniones entre todos y todas. Dichos
grupos se conformaron de manera distinta cada una de las sesiones. con la
intencion de generar espacios de discusion diversos en género y localidades de
trabajo v residencia. Fueron un total de B fines de semana, adecuados a los
tiempos y posibilidades de los y las asistentes. Los médulos se plantearon de la

siguiente forma:

Modulo I. Educacién y Autonomia; donde se discutié el sentido de la educacion
en y para los pueblos indigenas, la relacién entre educacién y autonomia, asi
como el sentido de la autonomia del MAS.JC.

Médulo ). Educacién, Lengua y Cultura; donde se reflexiond en torno a la
relacion entre educacion y cultura, se discutieron los distintos enfoques en torno a
la construccion de una educacién intercultural, se destaco la importancia del trigu
como lengua materna en el proceso de ensefianza-aprendizaje en la escuela y se
comentd la pertinencia de canstruir un proyecto educativo para el Pueblo Trigui.

Médulo Il Conocimientos y saberes locales; se reflexioné en torno a los
conocimientos y saberes del Pueblo Triqui en torno a la naturaleza, herbolaria,

costumbres, tradiciones, cosmogonia, todo ello mediante la recuperacién de
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recetas, historias, leyendas, fiestas, cargos, trabajos agricolas, etc., y también se
discutid sobre la diversidad y el cambio que han experimentado.

Moédulo IV Autonomia y organizacion politica, se discutid en torno a los
distintos sentidos del concepto de autonomia, las implicaciones sociales, politicas
y culturales de su construccion, las formas de organizacién politica tradicional
triqui ¥ su sistema de cargos, se hizo un gjercicio colectivo de la reconstruccion
histérica del Pueblo Triqui, asi como un analisis de la realidad actual del MASJC.

Durante todo el diplomado se fomentd la recuperacion de la experiencia, los
conocimientos y saberes por parte de los y las participantes para que ellos y ellas
plantearan problemas y colectivamente se permitiera la busqueda conjunta de
soluciones y la sistematizacion como base para la construccion y recuperacion de

conocimientos triguis.
Diversidad en las sesiones del Diplomado

Las expectativas iniciales, planteadas por las propias autoridades del MASJC,
fueron que podrian asistir mas de cien participantes en el diplomado, sin embargo,
durante la convocatoria se inscribieron alrededor de 39 participantes en su
mayoria docentes de educacion primaria procedentes de distintos centros de
ensefanza basica de la region coma: Paraje Pérez, Diamante Copala, Concepcion
Carrizal, Santa Cruz Tilapa, Guadalupe Tilapa, Yosoyuxi, Tierra Blanca, Agua Fria,
San Isidro del Estado, Chicahuaxtla y San Juan Copala.

Aunque el grupo se integré mayaritariamente por profesores y profesoras
triquis que trabajan y viven en las distintas comunidades de la region triqui alta y
baja, también hubo presencia de jévenes integrantes del proyecto de radio
comunitaria /a voz que rompe el silencio, proyecto impulsado por el MASJC asi
como docentes mixes y nahuas que desempefian su trabajo de docencia en la
regién, lo cual enriquecié el intercambio cultural en las sesiones. Numéricamente
19 mujeres y 10 hombres concluyeron el diplomado. A lo largo de las sesiones
hubo asistentes que no concluyeron el numero de horas establecido para obtener

el reconocimiento de asistencia al diplomado, debido a causas personales, de
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trabajo (desempefio de cargos en sus comunidades) o profesionales (asistencia a
la Universidad Pedagégica Nacional con sede en Tlaxiaco y Huajuapan), sin
embargo su participacion fue muy importante. La escolaridad de los y las
asistentes fluctub entre Bachillerato concluido o trunco, normalistas, egresados de
la UPN y estudiantes de la UPN.

Las dificultades

Una de las primeras dificultades que se tuvo en el diplomado fue la falta de
vinculacion por parte de las autoridades municipales en el mismo, el diplomado
marché como un proyecto de los profesores y profesoras, en el cual no
participaron las autoridades municipales, hecho que fue sefalado por los propios
asistentes. El contexto de la region y la propia dinamica del Municipio Auténomo,
sujeto a constantes agresiones politicas y fisicas (asesinatos), obligdé a las
autondades a centrarse en el tema de la seguridad y pacificacion del territorio
auténomo, teniendo como prioridad la conservacion de la paz en el territoric

integrado por las comunidades que impulsaron la autonomia.

Otra de las dificultades que se tuvo que enfrentar fue la temporalidad que
prevalece en la dinamica comunitaria triqui, distinta a los ritmos que hablamos
planteado al inicio junto con los asistentes al diplomada. Durante la planeacion del
calendario de sesiones no consideramos distintos aspectos como las fiestas, los
trabajos comunitarios (tequios), las responsabilidades de cargos, y el propio
calendario escolar y de participacion politica de los asistentes. Por ello tuvimos
que ir adaptandonos al calendario triqui, al calendario escolar de la SEP, al
calendarioc de movilizaciones politicas de la seccion XXIl, y al calendario de la
UAM, Cabe sefialar que si hubiéramos insistido en imponer los tiempos a nuestro
ritmo, hubiéramos fracasado rotundamente.

Otro aspecto que no consideramos durante la planeacion del proyecto fue el
tema de la carga bibliografica para discutir los temas, el pueblo triqui, como
muchos de los pueblos indigenas de nuestro pais, tienen una tradicion mas oral

gue escrita en torno a los conocimientos y compromisos que establecen, situacion
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que entre ellos da mucho mas valor a un compromiso verbal que a uno escrito.
Sumado a esto, muchos de los asistente ademas de asistir al diplomado, se
encontraban estudiando en la UPN, por lo que revisar los articulos planteados por
la Universidad representaba una carga adicional. Por ello decidimos reducir el

numero de textos y privilegiar el intercambio de conocimientos y saberes propios.

Al principio los participantes del diplomado se mostraron extranados en torno
a la metodologia llevada a cabo durante las sesiones que consistié en formar, en
cada una de ellas, distintos grupos de discusién colectiva para abordar los temas
propuestos, coordinados por nosotros, con el sentido de romper con los
mecanismos tradicionales de ensefianza- aprendizaje donde existe un monélogo
del ‘“experto” y los demas se convierten en receptores de ‘“verdades
incuestionables”. El simple hecho de trabajar en mesas redondas, donde no
existian jerarquias sino mas bien un intercambio horizontal entre todos y todas,
desconcerto a los asistentes en las primeras reuniones, debido a que, seglin sus
propios comentarios, estaban acostumbrados a recibir informacién y no a
compartir y discutir opiniones en los diferentes cursos de actualizacion docente o
en sus propios espacios de formacion. Sin embargo conforme avanzamos los y las
participantes se integraron de forma muy activa, reconociéndose como portadores

de muchos conocimientos y experiencias y al mismo tiempo reconociéndolos en
los demas.

El diagndstico sobre la educacion realizado durante el Diplomado

Comeo se comentaba anteriormente, las sesiones del diplomada fueron arrojando
una serie de reflexiones propias, en torno a la situacion educativa, a la historia
triqui, al papel de los y las docentes en la regién y por lo mismo fue muy
interesante el analisis final realizado por todos y todas las asistentes, entre las
conclusiones destacan las siguientes:

» Siempre se ha tratado de castellanizar, Por lo que ha habido pérdida de la
lengua y un proceso de aculturacion,
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Hay una competencia con la escuela primaria catdlica "Vasco de Quiroga”
alendida por religiosas. En esta escuela no hablan triqui solo castellano y
muchos padres prefieren enviar a sus hijos a esta escuela para que
aprendan el espariol, pues dicen que el triqui ya lo aprendieron en su casa.

Muchos padres de familia hablan mal de la escuela “Renovacion” porque los
maestros faltan y asisten a las marchas y plantones del magisterio, en
cambio en la escuela de las monjas siempre hay clases.

Uno de los problemas a los que se enfrenta la lengua triqui es la falta de
alfabeto que permita la escritura, para la regién triqui baja. No existen libros
de texto en triqui para trabajar con los nifios en las escuelas que
supuestamente son bilingiies.

Las escuelas bilingties triquis, en sus diferentes niveles de ensefanza, no
cuentan con una curricula especifica que responda al contexto, historia y
necesidades de educacion de las comunidades y de los mismos alumnos.

Los y las profesoras también se enfrentan al problema de la migracion.
Muchos alumnos salen de sus comunidades aun en periodo escolar con la
finalidad de migrar con sus padres y contribuir al ingreso familiar. Siendo
pequefos los nifios se dedican también a la venta de artesanias o al trabajo
del campo y abandonan la escuela o la dejan por algunas semanas o
meses. La migracion de los esludiantes y sus familias se debe a cuestiones
economicas, pero no solo eso, también a cuestiones politicas debido a los
conflictos entre organizaciones de la region.

En las escuelas los nifios y nifias han sido muy discriminados.

Hay resistencia por parte de la poblacion ante la posibilidad de aprender a
escribir el triqui, pues dicen que si es dificil enfrentarnos a las comunidades
mestizas de Putla y Tlaxiaco, ahora lambien nos quieren enfrentar con la

escritura.
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+ Cuando los nifios llegan con su huipil sucio nosotros los rechazamos.
Debemos de partir invitando a los nifios en la higiene. Somos indigenas y
debemos rescatar nuestros usos y costumbres.”

Dentro de las anteriores reflexiones podemos ubicar distintos efectos que ha
tenido el paso de la educacién por la regiéon y las problematicas a las que se
enfrentan de manera cotidiana los profesores y profesoras. La diferencia cultural
es uno de los principales problemas enfrentados por docentes y alumnos de las
escuelas triquis ya que, por un lado se reconoce el valor y la importancia de la
lengua materna, pero por otro también se enfrenta la oposicién de los padres de
familia frente al uso del triqui en las aulas. quienes histéricamente han vivido en
carne propia la discriminacién por hablarlo y no quieren que sus hijos experimente
la misma situacion. Lo anterior es muy significativo si lo comparamos con lo
descrito en el capitulo |l de este trabajo, donde se explica cémo en los inicios de la
presencia de la escuela oficial, los padres de familia rechazaban o miraban sin
utilidad la asistencia de sus hijos a la institucién educativa del Estado,
practicamente en los Ultimos 50 afios con la presencia de la escuela oficial en la
region, se han generado cambios importantes en la forma en que es vista la
educacién y al mismo tiempo en la valoracién de los propics conocimientos. Ahora
los padres, lejos de rechazar la escuela, le confieren abligaciones puntuales, como
la ensefanza del castellano, y ubican como superfluo e innecesario que en el aula
se aprendan los conocimientos triquis, tales como la lengua.

Ademas la infraestructura educativa inexistente en la regién (séle cuenta con
primaria y secundaria) obliga a migrar a los jévenes a los centros urbanos
circundantes, Tlaxiaco, Putla, Juxtlahuaca o Huajuapan, e inclusive mas lejos
como la ciudad de Oaxaca o el Distrito Federal, si desean continuar sus estudios,
lugares donde los centros educativos no ofrecen opciones para indigenas y en
donde se exige, implicita o explicitamente el dominio del espafiol y de los
conocimientos occidentales, por lo mismo, no esta fuera de lugar la exigencia de

los padres. También se puede ubicar una desconexion entre la escuela y la

" Conclusiones planteadas por los y las asistentes al Diplomado Fducacion poro fo Autonomio.
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comunidad, porque la primera es vista como un espacio cerrado y lejanc de ia
segunda. Por ello es importante resaltar que las propias reflexiones de los
asistentes consideran que la educacién en la regién debe contemplar
necesariamente ambas lenguas, pero sin establecer una jerarquia entre ellas,

inculcando entre los alumnos el mismo valor del triqui y el espafiol.

Otro aspecto sefalado es la necesidad de adecuar los planes y programas
de estudio utilizados en la educacion, ya que en la actualidad éstos se encuentran
descontextualizados de la realidad propia, dificultando el proceso de ensefianza
aprendizaje, los libros de texto gratuito de la SEP homogenizan la ensefianza y no
reconocen el valor de otras culturas diferentes a la mestiza. Esto aunado a la
inexistencia de un alfabeto triqui que permita no sélo hablar sino escribir el triqui

para mejorar su ensefianza.

En referencia a la “competencia” frente al jardin de nifos y la escuela
primaria Vasco de Quiroga, los diplomantes han reflexionado en tarno a su propia
participacion politica y los efectos que ésta ha tenido respecto a su desemperio
frente a los nifos y nifas y a la aceptacién de los padres. Aungue también
consideraron gue Ultimamente se ha visto incrementada dicha disputa por los
alumnos debido al gran nimero de familas que han dejado la region, ocasionando
gue la poblacién escolar disminuya significativamente, ya que en anos previos, no
se enfrentaban a la falta de nifios para que asistieran a la escuela. Ademas los
docentes consideran necesario involucrar a autoridades y comunidades en la
sensibilizacion para valorar los conocimientos propios y como estos deben ser
incorporados en las clases dentro y fuera del aula, intentando vincular a la escual

con la caomunidad y viceversa.
Situacion actual de las escuelas primarias

Actualmente las escuelas primarias que se encuentran dentro de las comunidades
del MASJC, pertenecen a la zona escolar nimero 15, con cabecera en San Juan
Copala y con jefatura en Putla. La organizacion y administracion de las escuelas
no son ajenas a los cambios politicos y la violencia en la region. Los maestros que
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desemperfian su labor educativa constantemente se ven afectados por las
divisiones o facciones entre las distintas organizaciones politicas triquis, y la
propia reconfiguracion del territorio a partir de tales circunstancias. Asi, cuando un
profesor desempena su trabajo en alguna comunidad tiene que sujetarse a los
dictados de los lideres de cada una de éstas y no contradecir las decisiones
tomadas por la capula politica, sea del MULT, UBISORT o MULTL

A partir de la creacion del MASJC las comunidades, y como consecuencia
sus escuelas, entraron en una nueva configuracion politica-territorial, lo cual
repercutid de nuevo en el desempefio de las labores pedagogicas y en la propia
dinamica de organizacion escolar. Con la nueva configuracion territorial planteada
por el nuevo municipio auténomo, la zona escolar quedé fragmentada bajo un
nuevo mapa con fronteras infranqueables, hecho que ha variado de acuerdo con
los vaivenes politicos de la region triqui baja a lo large de la historia, segun los
propios testimonios de algunos docentes. Actualmente la zona escolar esta
integrada por 15 primarias bilinglies, un Centro de Integracién Social y cuatro
albergues escolares, como se muestra en la siguiente tabla:

T3
Tahia 1
. NI, L. TOL | Gauro
1 Mlos 11 ] 65 42 107 CISPRIM
2 PLAN DE AYALA CRUZ €HIGUITA 3 [ 32 30 62
3 DENCIBN AGUA FRIA 2 [ 29 18 45
4| =enmo suAnez “:"'“"" 7 & 7 55 126
s ALMA MIXTECA cOYUCHI 4 & 57 47 104
6 | IGNACIO ZARAGOZA RIO METATES 7 [ 57 60 117
7| AsusTIN MELGAR TIERAA BLANCA ] 6 o1 a1 172 | PRIMARIA
& | AGUSTIN MELGAR TIERAA BLANCA 3 L 35 15 50 " ALBERGUE
8 | CIENCIA ¥ PROGRESO YOSOvUXl a8 L3 &7 GBS 132 PRIMARLA
10 | CIENCIA ¥ PROGRESO TOSOTUN] 3 L 29 26 55 4 | ALBERGUE
11| HEROE DE MACOZARI GPE.TILAPA 7 [ 72 63 135 | prIMARIA
12| HEROE DE NACOZARI GPE.TILAPA 3 L 32 25 57 | | ALBERGUE
13 AENOVACTION SAN JUAN COPALA 7 B 82 aT 129 | PRIMARIA
14 RENGVACION SAN JUAN COPALA 3 [ 29 25 54 |ALsERGUE
15 PARAJE PEREZ [] & 11 10 21 i
16| EMILIANG ZAPATA | BANTA CRUZ TILAPA 2 B 39 26 65 | PRIMARIA
17| JuaN DE LA LA SABANA El 6 28 25 54 PRIMARIA
18 . Jo 13 & 123 a5 218 PRIMARIA
18 PINO SUAREZ """"I LA 2 & zs 25 s0 PRIMARIA
2| eARRA T o 030 OE AGUA 1 2 7 12 19 |
TOTALES = 99 962 810 |1772

" Los datos estadisticos fueron proporcionados por la Supervision Escolar de San Juan Copala, y

corresponden al inicio de cursos 2008-2009.
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A partir del surgimiento del MASJC se dio una nueva reconfiguracién
territorial en materia educativa, lo que obligé a dividir dicha zona escolar, ya que la
sede de la supervision escolar se encuentra en el centro de San Juan Copala y
por lo mismo los profesares que en el papel se encuentran asignados a la zona
nimero 15 pero que geograficamente se encuentran en centros educativos que
se ubican en el territorio del MULT-PUP, aquellos que laboran en las escuelas de
las comunidades de Cruz Chiquita, Rastrojo, Unién de los Angeles, Coyuchi y Rio
Metates ya no pueden acudir a dicho lugar pues los lideres de sus comunidades
les prohiben asistir a San Juan Copala.

Estas situaciones extra escolares han marcade el curso educativo en la
region, ya que, no solo los profesores sino principalmente los estudiantes,
recienten dicha situacion de lucha por el territorio entre las distintas
organizaciones, afectando en gran medida su desempefio y vida escolar. Antes
del 2007, los nifos y nifas de las comunidades en poder del MULT podian
acceder a los centros educativos del Chuma'a, asi muchos de ellos acudian al
albergue escolar situado en San Juan Copala o al internado Vasco de Quiroga a
cargo de las religiosas, ello por los servicios de dormitorio y alimentacion que
ambas instituciones ofrecen, sin embargo el nimero de estudiantes se vio
reducido significativamente por la imposibilidad de “bajar” a Copala debido a los

conflictos politicos.

Otro de los problemas educativos relacionados con esta situacion que
impacté directamente a los y las jovenes que acudian al Bachillerato Integral
Comunitario (BIC), Unica opcién de educacion media superior en Ja regién triqui
baja con sede en Rastrojo’®, muchos de ellos y ellas se encontraban estudiando
en dicho bachillerato y por vivir en las comunidades que conformaron el MASJC
no pudieron concluir sus estudios debido a que no pudieron trasladarse a esta
comunidad. Para las familias triquis, con jovenes en edad de realizar estudios
medio superiores, representd una pérdida significativa que sus hijos e hijas no

puedan acceder al BIC. El enviar a estudiar el bachillerato o la universidad en su

" comunidad que después del reacomodo territorial quedé de! lado del MULT-PUP,
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caso es un luyjo gque muchas familias triquis no pueden garantizar a sus
descendientes pues implica gastos de alojamiento, alimentacion y traslado. Por
ello uno de los retos méas importantes del MASJC, es lograr que se instale un
bachillerato en Copala para que los jovenes na dejen de estudiar. Sin embargo,
segun las autoridades autonomas, dicho bachillerato debe repensar la forma en
que se imparte la educacion, pensando incorporar los conocimientos tradicionales
a los planes de estudio del mismo, vinculando el quehacer escolar con las
necesidades propias de la region, para, a un mismo tiempo, preparar a los jovenes
sin que éstos pierdan su identidad y valoren los saberes triquis.

Los logros del Diplomado

A lo largo del diplomado se fue reflexionando en torno a las propias experiencias
educativas de los asistentes y uno de los descubrimientos mas importantes, segln
sus testimonios, fue reconocer y valorar la gran cantidad de canocimientos propios
que poseen en la actualidad, gracias a la transmisidbn de generacion en
generacion, de abuelos a padres y de éstos a sus hijos, y al mismo tiempo darse
cuenta como la propia légica pedagogica de los planes educativos impuestos por
el estado, han devaluado, discriminado, ‘“satanizade” y negado tales
conocimientos triquis frente a los conocimientos mestizos. Asi, una de las
principales reflexiones hechas por los asistentes fue darse cuenta del papel que
juega la escuela y la educacion que en ella se imparte en la pérdida de identidad
triqui, ocasionando, de forma consciente o inconsciente, que los propios
profesores se conviertan en los "nuevos evangelizadores” de la modernidad
occidental, a través de su practica cotidiana en el aula, desconociendo la cultura,
la historia y la propia sabiduria triguis.

Es claro que el diplomado causé diversas expectativas entre los asistentes e
inclusive tuvo impacto a nivel regional. Como lo hemos explicado a lo largo de este
trabajo, la discriminacién hacia el pueblo triqui por parte de los no triquis de la
region, tanto mixtecos como mestizos, es un hecho latente y cotidiano, por ello el
rumor de que un Diplomado encabezado por la Universidad Auténoma
Metropolitana se llevaba a cabo en San Juan Copala fue algo sobre lo que no
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daban crédito en los alrededores, jera real que la Universidad acudiera a dar un
curso en la region donde sélo se saben matar? Mediante los diarios locales, pero
sobre todo mediante el rumor, los vecinos pasaron de la incredulidad a la realidad.

Al reciente proyecto le preceden diferentes labores de colaboracion con las
comunidades indigenas de la region, realizadas mediante servicio social,
como la imparticion del Diplomado Educacion para la Autonomia, dirigido a
profesores de la region con la idea de construir una preparatoria triqui en Ia
region, el cual derivd de un convenio entre el municipio auténomo triqui de
San Juan Copala y la UAM y en el que participaron varios de los
investigadores que inician este proyecto (Magallén, 2009).

Este hecho le dio un significado mas al diplomado, ya que los propios
asistentes se sentian orgullosos de poder contar con el reconocimiento de los
vecinos, demostrandoles que en la region también se podian crear este tipo de

espacios con la creacion del MASJC.

Dentro de los logros mas significativos, tanto para los asistentes como para
los coordinadores del diplomado, fue la gran recuperacién de saberes vy
conocimientos que posee este pueblo y que han sido relegados por los propios
docentes. Denfro de las actividades que planteamos en los modulos del
diplomado, fue incentivar la investigacién, por parte de los diplomantes, en las
comunidades donde laboran y/o viven, acerca de los conocimientos triquis. De tal
forma que las ‘“tareas" del diplomado se llevaron a cabo consultando a los
abuelitos o abuelitas de la comunidad, o algunos inclusive dejaron de tarea a sus
alumnos consultar historias, leyendas, recetas de cocina o medicinales, lo que se
tradujo en un compendio muy variade y extensc de saberes locales. Algunos de
esos saberes conformaron un compendio que se edito como Memoria del

Diplomado, para que sirviera de material didactico en las aulas.

A continuacién a manera de ejemplo se describe una de las celebraciones
comunitarias mas importantes de la region, La Fiesta de La Labranza, preambulo
de la fiesta de Tercer Viernes de Cuaresma, donde participan la mayoria de los
barrios agrupados en el Chuma'a Copala. En esta celebracion podemos ubicar
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diferentes elementos que nos permiten entender la importancia de los
conocimientos triquis y la forma de transmitiflos a los y las jovenes y con ello

garantizar la preservacion de la identidad del pueblo triqui.

Fiesta de La Labranza en San Juan Copala: un ejemplo de la educacion

comunitaria triqui’®

Ya hemos mencionado con anterioridad, que la forma en que se transmiten los
conocimientos triquis es mediante las actividades cotidianas, en donde participan
las comunidades enteras y que conforman la propia forma del ser triqui. Dichos
conocimientos son aprendidos en la practica, asi, un tequio, una fiesta, o la platica
con los abuelitos, se convierten en las lecciones de la sabiduria triqui. Durante
nuestra estancia en la comunidad de Copala, pudimos entender como, es en la
convivencia y la cotidianeidad, donde se aprende a ser friqui. Los ninos y jovenes
son instruidos en la familia y en comunidad sobre las tradiciones y costumbre
triquis, por elle resulta algo tan obvio para los padres de familia, que los
conocimientos triquis estén presentes, de por si, en la formacién de las nuevas
generaciones, y también por esa miran con recelo que se sistematicen y se

enfaticen en el aula.

El seno familiar, al igual que en cualquier sociedad, es la base fundamental

de socializacion triqui y es ahi donde reciben, en primera instancia, la educacion

™ Las fotos son de Carmela Carifio Trujillo y Armanda Martinez Rosales,
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comunal los nifios y ninas triquis que nacen en el Chuma'a, apegados a la madre,
aprenderan sus primeras palabras y conocimientos triquis.

El pueblo triqui ha sido llamado el pueblo de la lengua completa por Pedro
Lewin, debido a que, lingtiisticamente hablando, el idioma triqui ha mantenido su
vitalidad y permanece relativamente “puro”, asi, cuando uno escucha una
conversacion en lengua triqui, son casi nulas las referencias que se hacen en
castellano. En los udltimos afos, los medios de comunicacién y la escuela
castellanizante, han atentado en contra de esta caracteristica que ain en 1960 o
1970, Jacobo Montes o Agustin Garcia Alcaraz mencionaban como algo
excepcional. Lo anterior no quiere decir que se esté perdiende definitivamente,
pues inclusive al incorporar palabras nuevas en el vocabulario triqui, éstas son
transformadas y adecuadas a la propia gramatica y fonética triqui, por ejemplo, la
palabra peso, refiriéndose a la unidad monetaria de nuestro pais, en triqui se dice
peso’a, como esta, muchas palabras son convertidas al campo semantico propio,
y si no se encuentra la forma para referirse a algo en especial, se modifica la

estructura gramatical afadiéndole alguna caracteristica especial.

Es por lo anterior que el papel que juega la mujer madre, en especial, y las
mujeres de la familia en general, es trascendental para la vitalidad del idioma. El
nifo o nifia aprenderan en el seno familiar el triqui que, ademas, lo identificara
como copalteco, en referencia a las otras regiones linglisticas triquis, ya que
coma Lewin escribe, [a variante del idioma triqui da un sentido de pertenencia. Al
ser la familia parte medular de la educacion, los parentescos familiares forman
parte importante también en la formacién de un tejido social comunitario muy
fuerte.

Asi, podemos ubicar que toda la sociedad triqui es una gran red de familias
interconectadas entre si por los distintos matrimonios y compadrazgos que se van
conformando, esto es muy significativo pues, aunque los barrios estén distantes
entre si por las diferencias politicas actuales y ariejas, la fortaleza de los lazos
intracomunitarios es sorprendente, es decir, podemos encontrar parentescos entre
triqguis de practicamente todos los barrios, a pesar de la situacion actual de
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fragmentacién interna del territorio tnqui, lo que no es obstaculo para que se
celebren matrimonios entre familias de barrios rivales, lo que permite mantener
una via abierta al didlogo entre las comunidades gue se encuentran en conflicto, a
partir de los lazos familiares o de compadrazgo, asi, de manera subterranea, las
familias mantienen la cohesién del grupo triqui. Es importante aclarar que esto no
siempre ocurre asi, muchos de los conflictos entre familias han sido originados por
la propia situacion de division al interior del Chuma'a de San Juan Copala,
generando una migracién masiva de familias en un éxodo lamentable a distintos
puntos de la Republica Mexicana en el mejor de los casos, o en el deterioro de
dichos lazos de parentesco, quedando separadas las familias y sin poder tener
acercamientos por temor a tener represalias.

A partir de mis observaciones y apuntes durante mi trabajo de campo, a
continuacién intento plantear algunos elementos que permiten analizar la forma en
que se reproduce la cultura triqui en torno a la celebracion de la tradicional fiesta
de Labranza de los Cirios, que es el preambulo del ciclo festivo mas importante
para los triquis: el Tercer Viernes de Cuaresma, y que desde mi punto de vista nos
permite ubicar la importancia de dicha celebracién en la vida comunitaria del
pueblao triqui.

El martes 20 de enero de 2009 se conwirti6 en una fecha tres veces
significativa para San Juan Copala. Por un lado, se celebré el Segundo
Aniversario de la Autonomia; por otro, el Primer Aniversario de su radio
comunitaria;, pero ademas, marco el inicio de la tradicional Labranza de Cirios,
ritual que marca el preambulo de la fiesta principal del afio para los triquis de
Capala: El Tercer Viernes de Cuaresma, dedicada a Tata Chd,

El fin de semana reciente, se celebraron las dos primeras fiestas, en un acto
civico social con la participacidn de las diferentes escuelas de la regién, las y los
integrantes de la voz que rompe el silencio, organizaciones sociales invitadas y el
informe de gobierno del presidente auténomo. Ambas se celebraron el 17 de
enero, con el fin de recibir a los y las invitadas, pero sobre todo, para qué no se

encimase con la celebracion de la Labranza. Si bien el fin de semana fue una
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fiesta mas publica y de tipo politico, con la visita de no triquis, asi como de medios
de comunicacion, la fiesta de la Labranza es una celebracion religiosa cultural mas

intima para los y las triquis.

La Labranza da inicio desde muy temprano, aunque siendo mas estrictos, los
tres mayordomos que se encargaran de gue todo salga bien el Tercer Viemnes,
comienzan los preparativos desde la semana anterior (o inclusive desde los meses
anteriores), y desde entonces se pueden observar mujeres apuradas con los
preparativos, en distintos puntos de |as callecitas de Copala también se pueden
ver los toros estacionados frente a las casas de cada mayordomo, aguardando a
ser sacrificados, para la fiesta de La Labranza.

Colocadas a un costado del templo de Tata Chy, en el atrio de la iglesia, tres
carpas promocionales de cerveza que, por su condicion, parecen haber sido
usadas ya bastantes veces, protegen de los rayos solares a los atachia
(ancianos) encargados de La Labranza, y a los jovenes que esta vez iniciaran el
aprendizaje de tan importante labor para su comunidad. Las carpas no son una
casualidad, ya que en el corto tiempo de nuestra permanencia en San Juan
Copala, nos hemos percatado de que los triquis son muy vastos para todo,
grandes fiestas, grandes comidas, y grandes cantidades de cerveza.

Los viejos buenos tiempos

Todo ha cambiado en San Juan Copala en los ultimos afos: la Plaza de los Lunes,
el nimero de alumnos y por supuesto las fiestas. Si bien, el temor de ser
emboscados por los pistoleros de otras organizaciones es latente, la ausencia es
otro factor que ha golpeado fuertemente a la pablacion en general. Ausencia de
estudiantes que anteriormente acudian desde Ladera, Cuyuchi, Rastrojo y demas
comunidades a los centros de ensefianza ubicados aqui; ausencia de convivencia
con los miembros de las comunidades que anteriormente "bajaban a Copala para
engrandecer las fiestas” y ausencia de comerciantes y clientes a tal punto de estar
en riesgo de desaparecer la tradicional Plaza de Lunes donde los habitantes de

las distintas comunidades que ubican como Chuma'a a Copala, solian llenar las
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calles para intercambiar alimentos, productos de trabajo, y sobretodo para
convivir, reunirse con familiares y compadres de comunidades lejanas. que
convertian al Lunes de Plaza, en algo mas que el dia de tianguis, en un espacio
simbdlico de cohesion comunitaria entre todas las comunidades del Chuma'a
Copala y que actualmente se encuentran separadas par los canflictos politicos.

No son una, ni dos personas las que se refieren con afioranza a los tiempos
pasados “cuando no habia problemas”. Jovenes y ancianos, mujeres y hombres
por igual, hacen dichas comparaciones. Las monjas, que llevan alrededor de
cuarenta afnos en la poblacién, comentan que si bien las balaceras han disminuido
desde la autonomia, de igual forma han decaido las ventas del dispensario que se
encuenfra a su cargo desde que se ha imposibilitado el paso por la carretera
Capala-Ratrojo-Putla debido a los conflictos politicos; de la misma forma, el
numero de estudiantes inscritos en el albergue y escuela primaria “Vasco de
Quiroga” del cual también se encargan ellas, es cada vez mas bajo. Don Emilio y
su hermana que, los lunes especialmente, y algunos otros dias de la semana,
ponen sus puestos sobre la calzada principal de Copala, han visto disminuidas
considerablemente sus ventas, la misma suerte corren los tendajones (un gran
numero, por cierto) que se encuentran alrededor de Ia poblacién.

Auln asli, la principal fiesta patronal de Tercer Viemes de Cuaresma, parece
navegar con mastil erguido, a pesar de las ausencias. "Anteriormente, un sefior
del Barrio de Ladera, era el encargado de La Labranza, pero ya no puede venir,
por los problemas”, comenta Adolfo, joven que por vez primera, apoyara en esta
ceremonia, preludio vital para el Tercer Viemes. Existen testimonios de que
pistoleros del MULT-PUP, organizacién que controla las comunidades que han
quedado del “otro lado”, imponen multas de hasta 30 mil pesos a quienes visitan
San Juan Copala por ser territorio del MASJC, aquellos que viven en el territorio
dominado por el MULT-PUP, y que intentan visitar a su santo patrono, bajar a las
fiestas para curarse con los curanderos, o visitar a algun familiar, son castigados

por los lideres de dicha organizacién o amenazados de muerte.
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Los seis Mayordomos conviven

El Tercer Viernes de Cuaresma representa la fiesta mayor de las Copalas, debido
a esto, los gastos para realizarla son muy altos, por ello son tres las mayordomias
encargadas de organizarla, siendo una la principal. En la actualidad, quién quiere
ser mayordomo, busca al mayordomo vigente y se pone de acuerdo con éste para
“apartar” tal encomienda, Cada mayordomo, buscara a sus diputados, quienes lo
apoyaran moral y economicamente, con la organizacion de la fiesta. La
mayordomia se busca para recibir los dones y los cuidados, o para agradecer a
los santos. Al ser mayaordomo de la fiesta de Tata chi, se es honrado con el mas
alto prestigio y respeto entre la sociedad triqui, “Tata chi nunca falla y siempre
cumple todo lo que se le pide”, ademas de que permite al mayordomo fortalecer o
entablar nuevos lazos de amistad y compadrazgo con sus diputados. Cada santo
tiene dones especificos, sin embargo, San Miguel, es uno de los mas “peleados”
por los triquis, ya que San Miguel Arcangel, al ser un soldado, protege con su
espada "militarmente” al mayordomo que organiza su fiesta.”

La importancia social que tiene La Labranza es trascendental en la cohesion
y convivencia de los y las triquis de la region baja, asi como en la transmision
cultural a las nuevas generaciones de las tradiciones y costumbres que dan
sentido a la vida triqui. Hoy en dia la situacion econémica impediria realizar las
fiestas sin la ayuda del trabajo de los y las triquis que han migrado, por la viclencia

" En el calendario triqui existen muchos dias de fiesta con igual numero de mayordomias, el afio da inicio
con la fiesta de Lo Lobranza en el mes de enero, para febrero se lleva a cabo £ Carnaval, y el festejo de
Segundo Viernes de Cuaresma en Cruz Chiguita; marzo se engalana con el Tercer Viernes, fiesta mayor en
San Juan Copala, ademds de celebrar el natalicio de Benito luarez en Carrizal; en abril se celebra |a fiesta de
San Marcos en distintas comunidades, muy impaortante por hacer |a peticion de la lluvia mediante procesion
hasta la cueva ta cua tuvi a donde se sacrifican animales en honor del dios del Rayo, en Copala, se celebra
con baile el dia del nifio; en mayo la fiesta de la Santa Cruz es fiesta patronal en Tilapa, aunque también se
celebra en Copala, en esta Gltima poblacion el 15 de mayo se celebra con baile a los profesores; en junio la
fiesta de San Juan es muy importante inclusive igual que la del Tercedr Viernes; en julio se celebra baile de
fin de cursos en Copala donde participan la secundaria federal y la primaria bilingle “Renovacion”; el 15 de
septiembre se realiza noche mexicana en Copala, ademas de la celebracién de San Miguel Arcangel; en
noviembre se realiza fiesta de la Virgen del Rosario en Copala; en diciembre <e celebra La Concepcién en
Carrizal, el 12 de diciembre es fiesta patronal en Tilapa y fiesta grande en Copala y se cierra el fin de afio con
baile e intercambio de regalos masivo en Copala, Como podemos observar, el afo se encuentra "cargado”
de celebraciones paca el pueblo trigui, ello sin cantar bautizos, quince afios o bodas que se acumulen.
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fisica, politica y econdmica, a distintos puntos del pais y el extranjero, sin
embargo, ademas del soporte econémico necesario para las fiestas, éstas
permiten mantener los fuertes lazos comunitarios con las familias que se
encuentran en el exilio forzado, asi mayordomos y diputados son reunidos con

motivo de la fiesta para seguir siendo triquis.

En la fria manana se escuchan los cohetones constantes que al subir al cielo
y estallar, parecen marcar, como alfileres de humo en la geografia de Copala, la
ubicacién de cada uno de los mayordomos, ademas, por si ello no bastara, las
bandas de viento que acompafian cada una de las tres convivencias entre los
mayordomos y sus diputados (con sus respectivas familias), ubican sonoramente
cada una de sus casas. Asi, enfre notas de chilenas, traslapandose con las de un
son mixteco o un corrido, la competencia musical parece no tener fin.

No hay mejor indicador que la comida, para saber que las familias de este
pueblo son generosas y desprendidas, y que sus fiestas son realmente colectivas.
Cuando una observa los nueve toros que se sacrifican para esta importante fiesta,
jamds imagina que lo unico que sobrara de ellos, al final de |a jornada, seran sus
pieles y huesos. Uno no puede comprender, hasta verlo, cémo la comida se
distribuye entre mayordomos y diputados, hecho que garantiza que la comida se
distribuya, practicamente, entre todas las familias de los pueblos que integran el
Chuma‘a.
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Los que entregan y los que reciben la Mayordomia

Después de convivir con sus diputados y de ofrecer el tradicional caldo de vaca
con totopos como desayuno, alrededor de las siete u ocho de la manana los
mayordomos que reciben (y que se haran cargo de |a fiesta el préximo afio, 2010)
se dirigen, acompanados por sus diputados, familiares, amigos y musica de
banda, rumbo a las respectivas casas de los mayordomos que entregan (y que
son responsables de la fiesta del actual afio, 2009), sitio en que se encuentran
resguardados los bloques de cera que serdn utilizados, para posteriormente
enfilarse juntos rumbo al atrio de la iglesia donde se lleva a cabo la elaboracion de

los cirios.

Se realizan tres procesiones que parten desde las distintas casas de los

mayordomos del préximo afo, rumbo al templo de Copala, pasando cada uno a la
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casa de su respectivo par encargado de la fiesta de este ano. En esta ocasion,
Don Herminio de Nata' a Sabana (mayordomo principal), Don Severo de Naj’ a
(Yosoyuxi) y Don Julio también de Naj'a, quien radica en Maca’a (México), son los
mayordomos que se encargaran de la celebracion del Tercer Viemes de
Cuaresma en 2010, y cuya participacién consistira en aprender el ritual de La
Labranza de cirios y recibir los 7 platos, de parte de los mayordomos actuales, es
decir, de Victoriano Bautista de Nal'a (Sabana) (mayordomo principal), Don
Macario originaric de Chuma a (San Juan Copala), y Don Tomas Martinez de

Cumbre Yerbasanta.

Cada mayordomo actual se encarga, con la ayuda de sus diputados y
familias, de ofrecer cerveza, nalsi'a (refrescos), cigarros y (si'a (tepache) a sus
invitados, los mayordomos que reciben, quienes alrededor de La Labranza, beben,
conviven y sobre todo aprenden. Como anteriormente se menciona, la fiesta retne
a los seis mayordomos con sus respectivos diputados y sus respectivas familias,
hecho que nos permite tener una idea de las redes de familias que conviven. La
fiesta es momento de encuentro con los familiares de otras comunidades, con
compadres, comadres, ahijados, sobrinos, etc., pero sobre todo reune a los
lejanos, quienes en presencia o en pensamiento, asisten a la fiesta dando sentido

a la existencia triqui.
Los Tres Aros: la elaboracién de los Cirios de los Mayordomos

Pendiendo de tres enormes aros de metal giratorios, los hilos que seran
recubiertos por cera caliente hasta convertirse en cirios, son mecidos por el viento
de enero que sopla fuerte y juguetea con las “espinas dorsales” de los futuros
cirlos de los mayordomos. Son tres aros, dos de ellos, cuentan con sesenta hilos,
el restante, y que se encuentra colocado en medio de los otros dos, tiene setenta,
ya que la labranza de cirios de tal aro mayor, estd dedicada al mayordomo

principal.
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Cada mayordomo pide el apoyo a los sefiores que saben elaborar los cirios,
para que se encarguen de la preparacion de los mismos. En cada una de las
carpas se pueden observar a las afach/ ‘a (ancianos), dando instrucciones a los
jovenes aprendices que hoy inician su instruccién en torno a La Labranza. Todo es
trabajo colectivo, y entre “rejas” de natsi'a (refrescos) y “cartones” de cerveza, el
aprender-haciendo, toma la iniciativa. Los alachi 'a comienzan a compartir su
conocimiento, con el fin de trasmitirlo a las nuevas generaciones y “poder monr
tranquilos™ sabiendo que su legado permitirda que La Labranza perdure, asi lo han
hecho los “abuelos anteriores”, ahora les corresponde a ellos cumplir con dicha
obra.

La Labranza se realiza en equipo e impera en ella una division del trabajo
que facilita la elaboracion de los cirios. Un grupo se encarga de las fogatas sobre
las cuales se colocan las tinas de aluminic que albergan la caliente cera liquida,
tarea que parece sencilla pero que requiere un especial conocimiento para
controlar la intensidad de calor. En esta tarea juega un papel fundamental el fsi'a
(tepache), bebida tradicional preparada a base de Jala'a (panela o piloncillo) que
acompana todas las celebraciones de los y las triquis, vertiendo sobre las brasas
la bebida azucarada se garantiza el control del fuego sin apagar las brasas en su
totalidad, de lo contrario, podria causar alguin accidente, ya que la cera caliente

puede encenderse y provocar enormes lenguas de fuego.
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Otros hombres se encargan de transportar la cera caliente liquida con vasijas
tradicionales, hechas a base de calabazas secas, a un depésito de aluminio mas
pequeno que se encuentra al pie de los hilos que se convertiran en cirios, asi
como de quitar los blogues de cera que, al enfriarse, se van formando en la misma
vasija. El {rabajo principal requiere de suficiente paciencia y corre a cargo de otra
persona, y consiste en ir derramando en forma de cascada, la cera liquida sobre
los hilos pendientes, uno a uno, para que adquieran mayor grosor. Ello requiere de
una técnica no menos dificil, al mismo tiempo que se derrama, desde la parte mas
alta del hilo pendiente, la cera liquida, sujetando la vasija con una mano y
cuidando de que el liquido quemante caiga sobre la vasija al pie, se tiene que rotar
el hilo con los dedos de la otra mano, para que de forma “pareja’, vuelta tras
vuelta, se vayan colocando las capas de cera que engrosaran los cirios de
mayordomos. La cera que se derrama sobre los hilos debe tener una temperatura
especifica y se encuentra su punto 6ptimo metiendo un dedo para “medirla”, de lo
contrario, solo se escurrirda y no dejara capa sobre el hilo. Las quemaduras

ocasionadas por el contacto con la cera, son parte del oficio.
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Uno de los participantes se encarga de ir quitando las rebabas o excesos
formados por la cera en cada uno de los sesenta o setenta cirios, giro tras giro va
acariciando los cirios buscando cualquier imperfeccion para pulifia con una varita o
un cuchillo, tratando de “emparejarlos”. En todas y cada una de las tareas que
componen el proceso de elaboracion de cirios, se turnan distintos jovenes y
ancianos entre charlas de ensefianza combinando la experiencia de los atachi ‘a
con las improvisaciones de los jovenes. Alrededor, la algarabia de nifos y nifias
gue en su curiosidad reciben didacticamente sabiduria de igual forma, es
acompanada por los bailes de las mujeres y las risotadas de los hombres que en
torno de los cartones de cerveza, tienen musica de viento como fondo, a cargo de

las tres bandas de viento que han contratado los mayordomos.

Cabe sefalar que la elaboracién de los ciros es exclusiva para los varones,
sin embargo la contribucion de las mujeres es de vital importancia, ya que son
ellas las responsables de los trabajos culinarios. Es en torno al fogén, donde las
mujeres triquis comparten conocimientos sobre las recetas tradicionales, el uso de
hierbas, las cantidades de chile, la elaboracién de totopas y también fortalecen los
puentes comunitarios con las esposas de mayordomos y diputados, asi, fa cocina
se convierte en un espacio de intercambio y convivencia muy importante, dande
las mujeres triquis aprenden la sabiduria de las anachi 'a, y discuten distintos
temas, se divierten y conviven, dificilmente se podrian celebrar las fiestas sin Ja

participacion activa de las mujeres.

179



El proceso de elaboracion comienza desde la siete u ocho de la manana y
concluye alrededor de las cinco o seis de la tarde para dar paso a la misa de los
cirios. Acompanados por la musica de las tres bandas reunidas en torno a La
Labranza, que se realiza de manera colectiva y se convierte en un espacio Unico
de convivencia entre familias y pueblos, ya que en ella participan los tres
mayardomos de este ano (los que entregan) y los tres que se encargaran del
proximo afio (los que reciben), es decir, colaboran seis mayordomos con sus
respectivos diputados, quienes son parte de su equipo de cooperacion. Los
mayordomos actuales invitan a sus sucesores a esta celebracion, para mostrarles
de qué forma se tiene que preparar la fiesta, entregandoles la estafeta para que a
su vez, en su debido momento, los futuros mayordomos garanticen la
permanencia de esta antigua tradicién, pero sobre todo para celebrar, juntos, su
identidad triqui,

El reciclaje espiritual de la cera

Segun testimonios de los sefiores, |a cera que se utiliza para elaborar los cirios se
obtiene de las veladoras, velas o cirios que se ofrecen a Tafa Chu en la fiesta del
afo pasado inmediato, es decir, se trata de un ‘reciclaje espiritual’ de velas y
cirios ofrecidos al Santo Patrono en su fiesta. Al finalizar las celebraciones del
Tercer Viernes, el mayordomo del préximo ano selecciona. de entre las miles de

veladoras y cirios ofrecidas por los y las triquis, y otros creyentes que se rednen
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cada afio en el Chuma’a provenientes de los distintos puntos de la Republica o de
Estados Unidos, lnicamente aquellas veladoras que estan elaboradas con cera
blanca para derretirlas en cazuelas y formar grandes bloques blancos y redondos

de cera que resguardaran para la elaboracion de los cirios de su mayordomia.

Al ser La Labranza, un proceso largo, se presta para bailar acompanados
con la musica de Banda que no deja espacio para el silencio al irse relevando
entre las tres agrupaciones llevadas por cada mayordomo que recibe, asi mientras
la Banda Nata a (Sabana) toca chilenas, los otros dos grupos de musicos beben
cerveza y conviven. Es impresionante la cantidad de cerveza que se consume en
la regién triqui baja, las cerca de diez horas que componen La Labranza no paran
de destaparse las cervezas y los refrescos, cartones llenos y vacios van y vienen,
rejas de refresco se vacian y se llenan, Jas mujeres y los hombres beben hasta
embriagarse sin parar de bailar y conversar, La Labranza pone en france o exlasis
al pueblo triqui, y asi por un momento las diferencias, la violencia fisica, politica y
economica, desaparecen momentdneamente para darle paso a la fiesta y el
intercambio.
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Ya entrada la tarde, uno a uno, los cirios de cada aro son revisados por
tltima vez dando el Gltimo cuidado de La Labranza en un minucioso y exigente
“control de calidad” triqui a cargo de los atachi 'a, interrumpiendo la quietud de los
cirios que han cobrado forma después de la tenacidad triqui de cubrir con cera,
capa por capa Yy hora tras hora, los hilos flacidos que pendian al inicio del dia. La
cera regresa, ahora transformada en cirios, a los petates donde descansaran
protegidos en la iglesia para aguardar la procesion del Tercer Viernes, donde
mayordomos y diputados los encenderan en honor de Tata Chi. El incienso y la
musica acompafian su camino al interior del templo, donde son recibidos por el

parroco Rogelio quien efectia la misa.
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Por la noche se efectoa un baile a cargo del mayordomo principal gue
enlrega, mediante Ja contratacion de algun grupo musical de la region que permite
continuar la fiesta y donde de nuevo, nifios, nifas y jovenes, principailmente, pero
también adultos, ancianos y ancianas, disfrutan de bailar corridos, cumbias,
chilenas y los nuevos ritmos del momento. La fiesta no concluye aqui, al dia

siguiente se celebrara la entrega de los 7 platos a los mayordomos.
La entrega de los Siete Platos

Al dia siguiente, nuevamente los destellos de los cohetones y la musica de banda
despiertan a San Juan Copala muy temprano, la convivencia en cada casa de los
mayordomos ubicadas estratégicamente mirando cada una a los pueblos
respectivos de cada mayordomao. El almuerzo principal continda siendo el caldo de
vaca, preparado con hierbas de |a regién y un sabor delicioso, las mujeres saben
que el sabor depende de la cantidad de carne con la que se prepara, y que es
precisamente en estas fiestas cuando mejor sabor adquiere, ya que si una famihia
pretende hacer el mismo guisado con un kilo de carne, no "sale igual” porque es
muy poca camne, en las fiestas, al ser vacas enteras las destinadas para la

preparacion, el jugo de ésta hace que el caldo adquiera un gran sabar.
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El guisado, que se sirve con grandes trozos de carne en vasijas de barro o

 éstos deben ser

ceramica’’, es acompaiada con los tradicionales totopos,’
puestos a remojar dentro del caldo que le sirven a uno para que se ablanden y se
pueda “sopear” el caldo, las cucharas no se utilizan tampoco, y de vez en vez se
tiene que beber de la vasija, la carne se toma con las manos y en muchas
ocasiones es dificil arrancar pedazos por los cortes gruesos que se hacen con

utensilios rudimentarios a la hora de destazar las vacas.

Al mediodia cada mayordomo invita a sus diputados a beber tepache siete
veces, al pie de cada una de las cruces que se encuentran alrededor de la
poblacién para después partir al mercado, una enorme construccion que funge
coma Auditorio donde se celebra la ceremonia de entrega de los siete platos. Uno
a uno, los mayordomos que reciben se van colocando en distintos puntos del
espacio techado para recibir, junto con sus diputados, los siete platos que le
ofrece el mayordomo que entrega. La entrega consiste en una ceremonia en la
cual el mayordomo saliente entrega cartones de cerveza, rejas de refresco,
cajetillas de cigarrillos, cajetillas de cerillos, aguardiente y comida. Un vocal de
éste, realiza una lista de cada uno de los productos que se le entregaran al
mayordoma entrante, para que a su vez el divida todo lo recibido entre sus
diputados que se colocan en una banca larga sentados junto con él frente a la
dote que recibiran de sus anfitriones.

" En muchas de las fiestas actuales de los triquis, toma en todo el pais, se suele hacer uso de platos de
unicel y cucharas de pldstico que atentan el eguilibrio ecoldgico de la region, ademas de la gran cantidad de
botellas de refrescos desechables hechas con PET por lo que es muy comun ver al final de las mismas,
grandes bultos de platos usados que son incinerados por las familias.

TR p a P .
Son enormes tortillas hechas a base de maiz, secas y frias de aproximadamente 40 (s, de didmetro
colocadas en las mesas en grandes recipientes de plastico o palanganas.
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El mayordomo que recibe comprueba que lo escrito por la vocal de su
anfitrién, coincida con los productos colocados frente a ellos para poder dividir
equitativamente todo entre sus diputados, y para llevar un control detallado de lo
que recibe, ya que en la proxima fiesta, él tendra que entregar la misma cantidad
de productos en firme sentido de reciprocidad, ni menos ni mas. Todo este
proceso es acompanado nuevamente por las tres bandas que han acompanado

desde La Labranza.
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La ceremonia es dirigida nuevamente por los atachi ‘a, quienes tienen
conocimiento del exigente protocolo que implica la tradicion, nuevamente este
conocimiento es transmitido en el aprender-haciendo triqui. Primero se colocan los
petates enfrente del mayordomo que recibe y sus diputados, donde se colocaran
el aguardiente, la sal el agua, los siete fotopos y los siete platos de carmne con
caldo. Una vez colocados sobre el petate los productos antes mencionados son
bendecidos por los xca'a con su bastéon. El mayordomo que entrega ofrece sal y
aguardiente a los diputados de su par para iniciar el ritual. Cada plato tiene tres o
cuatro trozos de carne del tamafio de cinco dedos, la medida debe ser generosa
para evitar el penoso hecho de que los diputados reclamen por recibir una

cantidad menor.

La esposa del mayordomo que entrega se encarga de colocar la comida y el
caldillo a cada uno de los platos que seran entregados y las mujeres de las
familias de los mayordomos que reciben se agrupan detrds de las torres de
cervezas y refrescos para que cuando cada diputado reciba sus platos y totopos
sean entregados a su esposa. A las mujeres que reciben se les ofrece tsi a
(tepache) en dos jarritos que son adornados con flores y una a una va bebiendo

un jarrito “copeteado” de la solucion azucarada.
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Toda la ceremonia tiene un caracter muy solemne y cada uno de los pasos
se tienen que cumplir tal y como marca la tradicién, los friquis se caracterizan por
ser muy exigentes y perfeccionistas en este tipo de eventos por lo que los
mayordomos recurren a la asesoria de los ancianos que conocen a cabalidad
todas fas partes de tan importante protocolo. Al finalizar la reparticion de los
platos, se comienzan a repartir la cerveza, los refrescos y los cigarros que se ah

traido en abundancia para convivir y bailar después de la reparticion.
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Las mujeres y los hombres se agrupan de forma separada para iniciar el
baile y nuevamente beben y se divierten, "el dia de hoy es pura fiesta" comentan
las mujeres y los hombres, algunos mayordomos tendran que llevar la parte que
les corresponde a sus diputados que no han podido trasladarse a Copala por
motivos de trabajo a los distintos puntos de la Republica donde se ubican, pero
gue son considerados al momento de la equitativa reparticién. De esta forma la
Labranza y la entrega de los siete platos, puede entenderse como una de las
festividades mas importantes de la regién, a pesar de los conflictos politicos, la
fiesta se convierte en un espacio donde se convive y se fortalecen los lazos
comunitarios entre los triquis, de tal forma que, la conservacion de dichas
tradiciones no sélo es fundamental para el Tercer Viernes de Cuaresma, son
espacios simbdlicos para la existencia del pueblo triqui donde se transmiten de
generacion en generacion los elementos que dan identidad al pueblo y donde
participan, de distintas formas, mujeres y hombres, jovenes y viejos, en la cocina o
en el baile. Las fiestas son el momento aprender y ensefar, de convivir y compartir

con los demas, una forma de redistribucién colectiva que caracteriza a los triquis.
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Como podemos observar en esta celebracion comunitaria, los saberes se
encuentran presentes en cada uno de los momentos del ritual, y son transmitidos
de manera practica a todos los gue participan, hombres, nifios y mujeres. De esta
forma nos podemos imaginar todo el bagaje cultural que poseen las festividades y
otras actividades gue comparten de forma comunitaria. Por lo mismo es muy
importante la continuidad de estas celebraciones, ya que en ellas radican los

elementos simbdlicos y materiales que le dan sentido a la vida triqui.
Coémo deberia ser la educacion triqui

Proponer una educacion acorde con las necesidades de este pueblo, y en
concordancia con la propia cosmovision triqui, requiere de integrar todos los
conocimientos que poseen como colectivo, revalorando la importancia de los
mismos y entendiendo su significado desde la propia reflexion de los integrantes
de la comunidad triqui, para ello es necesario involucrar, no sélo a quienes, en los
Ultimos anos, se les ha delegado tal encomienda, es decir, los profesores; para
elaborar una propuesta educativa realmente intercultural desde la cosmovision
triqui, deben sumarse la comunidad, la escuela y |as autoridades, y juntos platicar,
proponer, y hacer compromisos reales que lleven hacia una educacioén distinta a la

que actualmente se ofrece en las aulas.

Lo anterior, a reserva de compartirio como metodologia hacia la construccién

de una educacion alternativa para la regién, es lo que se obtuvo como parte de las
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conclusiones de los trabajos del diplomado como un primer esfuerzo porque,
actualmente, se encuentra separada la labor educativa en el aula de la labor que
realizan las familias en sus espacios de convivencia, esto lo afirman los propios

maestros de la siguiente forma:

En la comunidad friqui de la parte de Chicahuaxtla, las personas utilizan
diferentes términos para referirse a la educacion que se imparte en la escuela
y a la educacion recibida en casa, tal vez tengan razon al separarlos, pues
desde el primer dia en que lleg6 la escuela en nuestras comunidades su
funcion ha sido otra. La escuela nos ha ayudado en mucho pero también nos
ha despojado de muchas cosas. La escuela se le conoce como hue’ digi‘iu’,
casa donde estudiamos, y en ella nuyikin’ gahuin chrun’ sa ‘na’ rifa faj, es
nuestro deber aprender lo que viene en los libros, son términos que suelen
adjudicarse a la escuela, [...] muy poco es escuchado que se relacione la
escuela con los valores, y muy raro que alguien pregunte a su hijo, cuando
regresa a casa, otra cosa que no sea de lo que él aprendié con su maestro de
los libros, pues el nifio debe aprender a coma dé lugar y el docente debe de
ensefiarle y cuidarle para que no se distraiga, si logra aprender, en un futuro
el chiquillo tendra un buen trabajo y gozara de un buen sueldo para no vivir en
condiciones similares a sus padres. esta idea estd en la cabeza de casi la
mayoria de los padres de la zona de Chicahuaxtla. Por tal razdn, algunos
padres ya no ensefian a sus hijos a hablar el triqui, porque tienen la idea de
que no se aprende nada en la escuela si el nifio no entiende el espanol, el
nifio forzosamente tiene que aprender el espafiol sino no valdria la pena ir a

la escuela,™

Y precisamente por la idea que prevalece entre las comunidades de
Chicahuaxtla, y también en las de Copala, de devaluar lo propio frente a la cultura
mestiza hegemonica, es necesario reflexionar de manera comunitaria cuales son
los retos educativos que se tienen. Sobre todo porque existen elementos muy

importantes que prevalecen en la educacion familiar, en torno a los valores que

™ Trahajo elaborado por los profesores: José Manuel Herndndez Fuentes, Elena Fuentes Santiago,
Dagoberto Miguel Santos y Joel Reyes Ldpez como parte de los trabajos del Diplomado.
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dan identidad a los triquis, que la hacen lnica y diferente respecto a lo gue se

ensefa y aprende en el aula:

Existe otro término que en espafiol es dificultoso de encontrar un significado,
este término es wi ni'fianj; wi significa persona, y ni'fianj se describe cuando
alguien es bondadoso en su forma de ser y en sus aclos, los wi ni'flanj no
son perfectos, pero anles de sus actos suelen utilizar la razon, son personas
que saben pensar en los demas y en ellos mismos, este término solian decir
casi todos los padres de familia triquis para aconsejar a sus hijos, dauit ga
ni'fianj nga dugui'ra (da'vit= debes, ga= ser, ni'fianj= bandadoso, nga= con,
dugui'= familia). Aun la mayocria lo sigue haciendo, pero en estos momenfos
de la vida moderna, mucho ha cambiado. Los de mayor edad siguen
aconsejando a sus hijos para que sean respefuosos y amables con sus
semejantes, si éstos descbedecen, son castigados con varas u obligados a
respirar humo de chile seco, pero ellos asi se rectifican, estos consejos se
dan cuando la familia se sienta a comer alrededor de la fogata en las
mafianas o noches, también cuando se va a trabajar en el campo, los
consejos se dan siempre con reflexiones que el infante comprenda y piense
por lo menos en las consecuencias de cada uno de sus comportamientos,
alrededor de la fogata siempre hay algo de qué hablar, contar, por lo regular
siempre son consejos, pero suelen también ser cuentos, leyendas y
anécdotas]...] las familias que se reunen diariamente en las fogatas, por lo
regular son las marginadas o con padres de familia mayores, y los que viven
en lugares céntricos, como los es San Andrés Chicahuaxtla, regularmente
padres de familia jovenes, ya no hablan el triqui, no saludan a las personas
que se encuenlran por el camino, su forma de hablar ya no es culla, es decir
ya no son wi ni'nanj, mientras que los que viven en lugares marginados son
los méas respetuosos en su manera de hablar y actuar. *

Existe pues una paradoja en el desarrollo o modernizacion de las
comunidades, donde, las que tienen acceso a diferentes servicios como agua, luz,
escuelas, modifican su ser lrigui, intentando dejar de serlo y semejarse mas a la

cultura mestiza que garantiza, segun ellos, un mayor estatus social, mientras que

*“ idem.
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las mas alejadas y tradicionalistas son tachadas de inferiores, sin embargo es en
éstas donde los valores propios contintian siendo trasmitidos a sus descendientes.
Por ello es importante valorar lo propio frente a lo ajeno, intentando plantear un
desarrollo desde los propios valores triquis, de lo contrario se reproduciran
relaciones de dominacion entre las mismas comunidades y sus miembras, ya que
de continuar con los planes de estudio y las formas de calificar lo aprendido en la
escuela, se sacrifican los conocimientos triquis frente a los conocimientos

mestizos:

Regresando al tema de la educacion en la escuela, los marginados son los
que menos nivel de aprovechamiento tienen, pues en sus casas no les
ensefian a hablar la lengua espaiiola, por lo tanto se les dificulta mucho, en
cambio los gque viven en lugares céntncos, son los que aventajan en la
escuela, pero son los que menos valores morales tienen. También existe una
gran dicotomia en cuanto al pensamiento de ellos, los marginados piensan en
como mejorar la situacion del grupo al que pertenecen, son mas unidos en
cualquier actividad que realicen y casi no suelen ser polémicos con otras
personas, en cambio los que viven en lugares céntricos son muy diferentes, si
platica uno con ellos se da una cuenta de lo que quieren para su futuro: un
aulo, una buena casa, ganar bien econdomicamente, lo de la vida de su
comunidad no le importa, ya casi no existe cooperacién ni unidad entre los
miembros de su familia. *'

La pregunta que surge, ante esta contradiccion, es si es posible vincular los
conocimientos propios con los conocimientos ajenos y como podria hacerse
realidad un proyecto educativo que no jerarquizara entre ambas culturas, la
mestiza y la triqui. Sobre todo teniendo en cuenta que los nifios y jévenes triquis
finalmente terminan enfrentandose, en el campa laboral o en su trayectoria
académica, a una realidad nacional donde son negados y discriminados por su
forma de hablar, pensar y organizarse, y donde prevalece un modelo educativo,
politico y cultural que no reconoce el valor de la diversidad cultural existente. Ante

esto los profesores plantean lo siguiente:

*ldem.
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Por una parte si es importante educar en la lengua triqui, y por otra no. Para
nosotros, que somos de ahi de la region, es importante porque ahorita
estamos viendo que los jovenes gue estan en la ciudad con sus hijos, esos
nifios ya no hablan el idioma pues, ya no, puro espaiiol, y bueno yo digo que
no deben perder esa lengua que tenemos, pues si nos sirve bastante; pero
por otra parte si fueran a estudiar los jovenes que viven en la region una
carrera pues les va a costar mucho si sélo tienen el idioma (Chana'a 1).

Los papas dicen no, mejor que aprendan a hablar el espafiol, yo no aprendi a
hablar en espariol y por eso estoy asi coma estoy, dicen ellos, “mejor que
aprendan espafiol, y no el triqui, Ahora muchos piensan: el triqui qué nos va a
servir, si voy a México, si voy a Oaxaca, tengo que hablar espaiiol para que
me entienda la gente, el triqui solo sirve nada mas aqui [refiriéndose a
Copala), ;a dénde mas vamos a hablar y hacer carta en triqui, jquién nos va
a entender?._. Nadie (Tinu A).

Sin embargo, es importante resaltar que, parte de los trabajos que quedaron
pendientes, fruto de las reflexiones de los asistentes al Diplomado, son la
sensibilizacion entre los padres de familia y la comunidad en general, recabar toda
la serie de conocimientos triquis y a partir de ellos plantear la ensefianza en el
aula y el mas importante, elaborar un alfabeto triqui que permita sistematizarlos.
Ante esto surgié como propuesta celebrar un Congreso de la Lengua Triqui de
Copala, donde se incluya la participacion de ancianos, mujeres, hombres, nifios,
autoridades, alumnos y profesores, de las distintas comunidades que integran el
Chuma’a para llegar a un consenso que integre |la sabiduria de todos y todas, sin

que exista jerarquizacion entre las diversas variantes que existen.

En ese sentido, desde la propia perspectiva de los asistentes, el diplomado
cumplid varias expectativas, aunque se mencioné gue hay mucho camino por
recorrer ain, pero que se dio un primer paso hacia lo que podria ser una
propuesta educativa desde la Autonomia. Al final de las sesiones se realizd una
evaluacién por parte de los asistentes y fueron muy interesantes las reflexiones a

las que llegaron:
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Al inscribirme muchas cosas pasaban en mi mente, claro que a mi me
interesaba mucho conocer el término de autonomia en todos sus sentidos y
asi comprender lo que estaba sucediendo en mi comunidad; y asi poder
hacer comprender a las demas personas a qué se referian nuestras
autoridades cuando hablaban de ser autbnomos. Gracias al diplomado y a los
comparierocs maestros en sus participaciones, he aprendido cosas nuevas
que al principio me inquietaban. Creo que este diplomado sirvid para
compartir nuestras ideas y asi aprender de los demas. También para poder
plantearle a mi autoridad y preguntarles ;cual es el objetivo de nuestra
autonomia? ;Hasta donde queremos llegar? y ;Cudles serian los pasos a
sequir?(Profesora 1)

Al informamos de que tendriamos un curso llamado Educacion para la
Autonomia me parecié muy interesante por lo que me inscribi, en este curso
he aprendido de mis compafieros maestros de sus diferentes opiniones
acerca de la cultura triqui y gracias a este curso me he puesto a leer y tratar
de conocer mas la cultura, costumbres, tradiciones, leyendas e historia de los
grandes luchadores sociales que han existido en nuestra region. La finalidad
principal de este curso es que, como docentes, guiemos a nuestros alumnos
para que valoren la cultura y la lengua y que nunca se avergiiencen de ella y
con ello no perder su identidad triqui.(Profesora 2)

Al enterarme que aqui en San Juan Copala, se impartia un diplomado sobre
la educacién para la autonomia, de inmediato pasé por mi mente asistir a él
para aprender algo, ya que el tema me interesaba. Tenla algun conocimiento
sobre la autonomia en Chiapas, creia que se iban a basar en ella, pero no fue
asi, hablamos sélo de nosotros: de cémo vivimos, qué problemas tenemos y
cémo queremos vivir, entonces me pude dar cuenta de que nosotros por
nuestra propia cuenta tenemos que crear lo que necesitamaos, y no que otros
decidan de fuera porque eso ya no es autonomia. Por el momento todo lo que
hemos discutido sélo estd presente en nuestras respectivas cabezas, con
esto nosotros no podriamos hacer nada si no nos proponemos compartirio
con los demas, entonces me doy cuenta de que esto es parte de un principio,
que si queremos llevarla a la practica necesitamos de todos los maestros y
pueblo en general. (Profesor 1)
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Estos sdlo son algunos ejemplos de las reflexiones que generd el trabajo
colectivo del Diplomado, ademas se logré sistematizar, de manera modesta, éstas
y ofras conclusiones e investigaciones sobre la cultura triqui en una Memoria del
Diplomado, la cual fue entregada a los asistentes con la finalidad de que les

sirviera como una herramienta en el salén de clases.
Los profesionistas triquis

Aungue no todos los jévenes pueden continuar sus estudios, principalmente por
falta de recursos econémicos, hay un buen nimero de profesionistas triquis que lo
han logrado fuera de la regién, podemos encontrar abogados, eccnomistas,
médicos y profesores. Sin embargo, en propias palabras de los triquis, muy pocos
son los que regresan a su comunidad y “hacen algo por Ja region”:

Mientras la gente mas se prepara mas peor se pone, por lo mismo de que hay
personas que se preparan mas y hacen dafio a la gente, ellos creen que son
superiores, no platican con las comunidades pues, y si un maesira o un
licenciado se mete a una organizacién nada mas, y no hace asamblea con
todos los pueblos pues eso esta mal, si hay profesionistas pero no apoyan a
su pueblo (Tinu C).

La percepcion que la propia comunidad triqui tiene en tomo a sus
profesionistas es casi siempre negativa, segun varios testimonios, quienes salen a
estudiar fuera y regresan, casi siempre humillan y desprecian a sus propios
paisanos. Sin embargo, existe una generacién de jdévenes que estan muy
comprometidos con sus comunidades, que piensan que es necesario regresar y
hacer algo para terminar con la violencia y responder creativamente a los
estereotipos impuestos por los no triquis que los catalogan de “salvajes e

ignorantes”,

Este es el caso de un grupo de jévenes que han encontrado en la musica, su
herramienta para demostrar que siendo friqui, sintiéndose orgullosos de su
identidad, pueden plantear un futuro distinto para la region. El ejemplo lo puso
Flaviano de Jeslus Martinez, conocido por sus amigos como Octa, quien fue el
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primero en estudiar en el Centro de Capacitacion Musical y Desarrollo de la
Cultura Mixe (CECAM) de Tlahuitoltepec, Mixe. Ha tocado en la Banda
Filarménica de esta institucién, en la Banda del Estado de Oaxaca y en la Banda
de la Marina Nacional, ademas de continuar sus estudios en la Ciudad de México
en el Centro Cultural Ollin Yoliztli, graduandose como Licenciado en Tuba. Ello le
ha permitido viajar y conocer a otros musicos, sin olvidarse de Copala. Muchos
son los jovenes que ven en él un ejemplo y también son varios quienes ahora han
seguido sus pasos.

Octa, en una ocasién que nos invitd a su hogar, acompanados de un café y
de mdusica clasica, nos confi6 un suefic que tiene: realizar un proyecto de
educacion musical en Copala, donde los nifios y nifias puedan acceder a esta
disciplina cultural, “si los mixes lo han fogrado, no veo por qué no se pueda hacer
en Copala”, nos comentd, “se puede llevar a cabo un proyecto similar, donde los
Jévenes tengan una opcion de bachillerato y al mismo tiempo puedan aprender a
leer e interpretar la masica”, ademas, cree firmemente que esta podria ser una
buena opcidn para terminar con los conflictos de la region, mediante la cultura. El
compromiso con su pueblo lo ha llevado a rechazar ofertas educativas en Holanda
&Y por qué tomar esta decision?, él mismo nos responde: “por el compromiso que
tengo con mi gente”. Es muy importante la labor que ha realizado con los jovenes
triquis, tiene liderazgo y es disciplinado con ellos. Como parte de su trabajo
conformd La Banda Copalera, el Orgullo de la Region Trigui, que ha logrado el

reconocimiento en los alrededores del Chuma’a por la calidad de sus musicos.

Un hecho que pasd desapercibido en los alrededores, pera que tuvo gran
trascendencia entre los triquis, fue la presentacion, durante las pasadas fiestas
patronales del Tercer Viernes (2009). de la Orquesta Filarménica del CECAM
como parte de las actividades culturales promovidas por el joven musico triqui, que
también fueron engalanadas por la presencia del Ballet de Danza Folklérica de
Tamazulapam Mixe. Coma un hecho sin precedentes, las familias triquis
disfrutaron del concierto musical que incluyd piezas tradicionales de las distintas

regiones de Oaxaca, asi, los Sones y Jarabes Mixes, Mazatecos, Mixtecos, la
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tradicional pieza Dios Nunca Muere de Macedanio Alcald y el Huapango de
Moncayo, retumbaron entre los cerros que encierran el Chuma‘a, ofreciendo una
velada musical inolvidable para la regién. Fue una experiencia muy gratificante
para los organizadores y para los masicos, quienes se sintieron orgullosos de
poder ser anfitriones de esta agrupacion musical que ha tocado en diversos paises

y estados de nuestro pais.

Considero que la idea de crear una escuela de musica en Copala es muy
importante en varios sentidos. Por un lado, su importancia radica en ser un
proyecto pensado desde los triquis, sin imposiciones desde fuera; por otro lado,
también es importante por el sentido que tendria llevarla a cabo como una
alternativa para los jovenes que ven imposibilitados sus suefios de continuar
estudiando y sabre todo por el caracter, en propias palabras de su impulsor, de
considerar la musica como una alternativa a la violencia y encono entre las
comunidades de la regién.

Lo anterior demuestra que no soélo existen profesionistas que se van para
dejar de ser friquis, por el contrario, existen jovenes profesionistas, y no
profesionistas, que tienen muy claro por dénde pueden caminar los triquis para
cambiar ese destino que muchos consideran perdido o incapaz de ser cambiado.
Y no sélo en el terreno de la cultura, también en la medicina y la educacion, es
decir, Copala cuenta con el capital humano para plantear su propio desarrollo sin
la intervencion de agentes externos, sin embargo, muchas veces por la propia
dinamica que se vive en la region, parecen invisibles estos destellos de luz en la

obscuridad de la guerra inducida desde fuera.

Sin embargo, en muchas ocasiones no son reconocidas estas ideas por los
“triquis grandes” por los atachi’a, o por las autoridades, y existe una confrontacion
generacional que muchas veces imposibilita impulsar estos proyectos, tal y como

no lo planted un joven profesar:

Hay gente, sobre todo los adultos, que esfuerzan a los jovenes a agarrar las
armas y si te mueres es porque defendiste a tu pueblo, yo creo que no va par
ahi. Ahorita hemos platicado unos chavos de aca y ofros chavos de fuera que

197



se debe dejar eso porgque no nos deja nada bueno, mas odic nos crea esto.
Los jovenes si hablan de esto, nada mas que hablar enfrente de la autoridad
o los viejitos, para ellos es malo, ellos nos dicen “no, por qué dices esto, tt
nunca has participado aca” y para las autoridades o para los sefiores
grandes lo ven mal, y luego dicen “miren ustedes los chavos no tienen nada
que decir, nosotros vamos a decir lo que son las cosas, ustedes no saben,
ustedes no saben solucionar el problema sus ideas no valen”, La mayoria de
las veces es nada mas por uno (una persona), pues la mayor parte de los
sefiores grandes pues si dan oportunidad, si nos escuchan, pero hay uno, dos
o tres que provocan eso, es como el divisionismo, hay uno, dos o tres que
crean eso, no toda la gente hace eso, es como por ejemplo en Rastrojo, en
Tilapa, Santa Cruz, no toda la gente es mala, sino que son unos cuantos los
que hacen eso. Y pues ahorita la platica entre jovenes es asi, que la cuestion
es la unidad nada mas, la unidad y asi sacar a Copala, porque Copala ha
vivido, afios atras, cuestiones dificiles y lo sigue haciendo. Por ejemplo mi
papa me ha contado que desde pequefio hacian eso y lo siguen haciendo,
pero solamente la solucion esta en los jovenes pues, en pensar diferente y
luchar por lo que es la comunidad,...No todo lo que dicen los sefiores es
malo, también hay cosas buenas, las cosas buenas hay que tomar y las
malas hay que rechazar para salir adelante como pueblo, porque si uno toma
las dos no nos lleva a buen camino, por ejemplo lo que hay que rescatar de
los grandes es participar en el tequio, organizarnos, respetar a los grandes y
a cualquier persona; y de las cosas malas, eso de tomar las armas e ir a
balacear tal pueblo, eso no esta bien (Tinu D)

Escuchar esas voces que desde otras trincheras estan proponiendo posibles
soluciones, desde un planteamiento pacifico y mediante métodos que parecerian
fuera de la “normalidad triqui”, es tarea para los lideres gue estan proponiendo la
autonomia como solucién al conflicto, el no tomar en cuenta las sabias palabras,
de quienes han crecido y vivido en carne propia el fruto de la violencia, podria

convertirse en un condena fatal para el pueblo triqui.
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A MANERA DE CONCLUSION

La relacion establecida entre el Estado mexicano y los pueblos indigenas, desde
la fundacion del primero en el siglo XIX y hasta nuestros dias, ha sido de
dominacion, estableciendo una obligatoria subordinacién de los segundos. Frente
a ello, la diversidad de culturas prevalecientes en nuestro pais ha mantenido una
constante resistencia y lucha por el reconocimiento de sus derechos politicos,
economicos, sociales y culturales. La respuesta del Estado ha sido violenta y de
criminalizacion de los movimientos indigenas que intentan construir alternativas
organizativas de acuerdo a sus propias necesidades y formas de ver el munda.

Pero la represion por parte del Estado no ha sido Gnicamente utilizando su
legitimo uso de la fuerza fisica, también ha jugado un papel trascendental la
violencia simbélica ejercida a partir de los programas y politicas gubernamentales
construidas para contrarrestar el problema indigena. En este sentido, el papel de
la educacion estatal ha sido de conguista y destrucciéon cultural de los pueblos
indigenas, ubicando a la escuela como promotora del desarrolfo. La educacion
impartida por el Estado mexicano, y en especifico la educacién indigena, con una
vision homogeneizadora y castellanizante durante todo el siglo XIX y XX, y aun la
que en la actualidad utiliza en el discurso conceptos como interculturalidad y
bilingtismo, ha permeado la cultura de los pueblos indigenas, estableciendo una
relacion de dominacion cultural sobre los mismos, desvalorizando los

conocimientos y fa cultura de los propios pueblos.

Para el caso especifico de la Regién Triqui del Estado de Oaxaca, la
incursion de la educacion oficial en sus comunidades represent6é un parteaguas en
las formas tradicionales de organizacién politica, econémica, social y cultural de
este puebla. En un inicio se puede observar un claro rechazo por parte de las
familias triquis, quienes ubicaron una clara descontextualizacién entre los
lineamientos impuestos por la escuela, ubicandola como un agente externo que
imumpia y transgredia la propia légica de su vida comunitaria. También es
importante senalar que la llegada de la escuela a la regién fue tardia respecto al
resto del pais, ya gue es hasta finales de la década de 1960 cuando se comienza
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a registrar el armbo de los primeros promotores educativos, quienes en un inicio
fueron personas ajenas a la comunidad e impartieron las primeras clases con la

dificultad linglistica que ello represento.

Sin embargo es importante sefialar que con el paso del tiempo, los primeros
promotores bilingiies triquis, asi como las primeras generaciones de egresados de
las escuelas de la regién, comenzaron a adquirir un estatus diferente debido al
poder que representaba hablar el castellano y al poder econémico que
representaba laborar como docente, convirtiéndolos ya sea en cacigues politicos y
culturales que comenzaron a incorporar conceptos como desarrollo, progreso,
modernidad en el discurso de los promotores y estudiantes triquis debido a los
contenidos educativos que plantean la necesaria desindianizacion para transitar a
dicha modermnidad y progreso, considerando la diversidad linglistica y los usos y
costumbres, como obstaculos para el desarrollo de las propias comunidades,
negando o desvalorizando la cultura propia.

Asi, los pueblos triquis comenzaron a ubicar en la educacién una alternativa
para su propio desarrollo y para integrarse al desarrollo nacional, privilegiando la
cultura nacional propuesta desde las aulas frente a la cultura propia. Es impartante
senalar que la incorporacion de la educacion como un valor necesario para la vida
triqui, transité de la negacién rotunda hacia los primeros promotores educativos
gue llegaron a la regidon, hasta asumirla en una de las principales demandas
exigidas al Estado por parte de las primeras organizaciones politicas triquis y de
las actuales. Ademas, uno de los frutos que también generaron las escuelas
primarias y secundarias estatales fue el surgimiento de los primeros lideres que
comenzaron a impulsar la defensa del territorio y de sus derechos como pueblo a
organizarse politica, econémica, social y culturalmente desde una perspectiva

propia frente a la dominacion mestiza occidental.

La educacion también ha contribuido de manera importante en la
estratificacion social triqui, entre quienes asisten a la escuela y aprenden el
castellano y quienes no lo hacen, enfrentande a los y las estudiantes a una

disyuntiva, aprender los conocimientos de una cultura ajena y desaprender los
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elementos aportados por {a cultura propia, el ejemplo maés claro, privilegiar el uso
del castellano frente a la lengua materna.

Ello sin duda ha representado un choque cultural muy fuerte entre los
conocimientos triquis prevalecientes en el quehacer cotidiano de las familias triquis
y su propia forma de ver el mundo y los conacimientos planteados por el sistema
educativo estatal, desde una perspectiva occidental, que considera como
superiores, Onicos y verdaderos, los saberes transmitidos por la escuela oficial.
Asj las aulas y los profesores han side aceptados y considerados, por parte de la
comunidad triqui, como necesarios para garantizar el mejoramiento de sus
condiciones de vida, a pesar de reconocer que, en la mayoria de los casos, la
escuela se convierte en un espacio, fisico y simbdlico, ajeno a la dinamica
comunitaria, desvinculado del contexto triqui, donde los nifios y nifias asisten a
recibir conocimientos que muy pocas veces se relacionan con su realidad e
identidad, pero que son considerados necesarios, por los padres y madres de
familia, para garantizar el éxito de sus hijos e hijas e impedir que continden siendo
discriminados por los no triquis.

Sin la aclaracion anterior, pareceria paradéjico que la educacion se haya
convertido en una de las principales demandas y proyectos planteados paor el
Municipio Autonomo de San Juan Copala, llevando a los autonomistas a recurrir a
la celebracién de un convenio con la Universidad Auténoma Metropolitana, ente de
educacion superior del Estado, para trabajar en torno a la educacién. Tampoco se
podria explicar la demanda de garantizar la apertura de un Bachillerato para la
regién con la finalidad de que los y las jovenes continden sus estudios, y el apoyo
incondicional para que los nifios y nifias triquis también lo logren. Podemas
concluir entonces, que existe una aceptacién generalizada por parte del pueblo
triqui de que el camino hacia la reconciliacion, pacificacion y desarrollo del pueblo
triqui necesariamente tiene que pasar por el ambito educativo, pero también es
importante sefalar que existe una reflexion critica en la propuesta de autonomia
triqui en torno a la educacion que reciben actualmente las comunidades de la

region y la educacion que quieren para su nifiez y juventud, demandando y
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proponiendo una educacion diferente que no los excluya o discrimine, mas bien,
que les permita reconocer sus derechos como indigenas, su cultura e identidad y
que garantice la construccion de un futuro diferente.

Por otro lado, es necesario sefialar que los profesores friquis no cuentan con
la formacién pedagdgica adecuada para llevar a cabo Ias actividades docentes en
sus comunidades de trabajo, sobre todo porque el nivel educativo de los mismos
oscila entre la educacién basica y el bachillerato. Ademas, aquellos que han
recibido cursos o contintian su preparacién en la Normal Estatal o la Universidad
Pedagogica Nacional, reciben una formacion tedrica que contrasta muchas veces
con la realidad triqui. Observamos entonces que los y las docentes se enfrentan,
por un lado, a una preparacién académica deficiente adecuada a la cultura
hegemonica estatal; y por otro se van desprendiendo de los conocimientos propios
de su cultura, generando asi una doble deformacién cultural, enfrentadndose a
planes y programas educativos impuestos por la Secretaria de Educacion Publica
descontextualizados y que discriminan los conocimientos triquis frente otros

conocimientos.

Ofro problema, nao menas importante, enfrentado por la educacion en la
Region Triqui es que permanentemente se encuentra subordinada a las
confrontaciones politicas y a los designios de lideres de las distintas
organizaciones politicas, respondiendo mas que a decisiones plenamente
educativas a decisiones politicas que influyen negativamente en la educacién que
se imparte en las escuelas, el ejemplo mas claro es la continua fragmentacion de
la zona escolar debido a las confrontaciones entre arganizaciones politicas triquis.

La intencién del Municipio Auténomo de San Juan Copala de reflexionar en
torno a la educacién que se imparte en la region y los resultados que se obtienen
de los y las jovenes que asisten a las escuelas de la regibn o que salen a
continuar sus estudios fuera de la region, es muy importante, ya que permitio
reconocer los conocimientos propios y cuestionar el trabajo que de manera
consciente o inconsciente realizan los y las docentes en detrimento de la cultura

triqui. Se pudo constatar que existe un bagaje de conocimientos triquis bastante
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extenso y Uil para la vida cotidiana triqui, sin embargo, debido a la educacién
impartida por el Estado, éstos han sido devaluados y discriminados sin
considerarlos como tales. Ubicamos también que es en la dinamica comunitaria:
festividades, tequios, asambleas, cargos, donde la serie de conocimientos triquis
permanecen vivos gracias a la trasmision cultural que prevalece y da sentido a la
vida triqui, asl, dichos conocimientos se heredan de generacion tras generacion
mediante el aprender-haciendo, y forman parte de la educacién comunitaria
recibida por parte de los atachi ‘a y las anachi 'a,

También es importante sefalar que ain cuando de forma retérica, en la
educacion indigena actual planteada desde el Estado, se habla de
interculturalidad, ésta continua ejerciendo una dominacion en contra de las
comunidades triquis, y se queda en el terreno de las buenas intenciones, es por
ello fundamental que sean los propios triquis, representados por docentes,
autoridades y padres de familia, quienes planteen de manera colectiva, al igual
que los demas pueblos indigenas de nuestro pais, los lineamientos educativos que
le permitan construir un futuro diferente a la Region Triqui.

Por ultimo quisiera aclarar que este trabajo se realizé durante los meses
comprendidos entre enero de 2008 hasta septiembre de 2009, cuando el Municipio
Autonomo de San Juan Copala vivid uno de sus momentos mas importantes. La
educacion como uno de los ejes principales de la autonomia triqui permitieron
llevar a cabo la organizacion del Diplomando Educacion para la Autonomia, con la
intencion de construir una educaciéon diferente mediante la recuperacion y la
valoracion de Jos conocimientos triguis con la firme intencién de construir un
bachillerato que pudiera garantizar, al mismo tiempo, la continuidad de la
educacion de los y las jovenes triquis y el fortalecimientc de su identidad;
asimismo, el MASJC se esforzd por garantizar la asistencia de nifios y nifnas de
diferentes comunidades a la escuela, mediante el traslado de los y las mismas
desde sus barrios lejanos hasta el albergue de San Juan Copala gestionando el

apoyo para otorgarles hospedaje y alimentacion.
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Sin embargo, a partir de noviembre de 2009, tal y como lo han denunciado
las nuevas autoridades autdnomas, las agresiones en contra de la autonomia por
parte de grupos paramilitares vinculados con la UBISORT priista y el MULT del
PUP, han impedida la continuidad de los trabajos iniciados, cancelando por el
momento, |a posibilidad de avanzar en los proyectos planteados en un inicio por el
Municipio Auténomo, al momento de concluir este trabajo la comunidad de San
Juan Copala, sede de las autoridades auténomas, permanece sitiada por los
grupos armados anteriormente mencionados, el albergue escolar ha sido
desmantelado por los mismos y el ciclo escolar de la Escuela Primaria Bilingie
“Renovacion” y de la Secundaria Federal de Copala fue interrumpido por las
constantes agresiones armadas en contra de la poblacién, Don Timoteo Alejandro
Ramirez, lider impulsor de dichos proyectos, y su esposa Tleriberta Castro, fueron
asesinados el 20 de mayo del presente ano, en Yosoyuxi por un comando armado,
por tal motivo, la lucha por la autonomia en Copala ha tomado otro rumbo debido
a la represion y muerte al que se encuentra sometida, sin embargo continda la
esperanza de continuar los trabajos iniciados en enero de 2007, y como tema
central; el proyecto educativo para la Autonomia.
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EPILOGO

Por motivos académicos, para la elaboracion de este trabajo se consideraron
datos obtenidos en trabajo de campo correspondientes a los meses comprendidos
entre enero de 2008 y septiembre de 2009, sin embargo considero necesario
describir, de manera sintética, los hechos que han ocurrido en el MASJC de
noviembre de 2009 a la fecha.

Es importante sefialar que durante nuestras Ultimas visitas al Municipio
Auténomo (octubre de 2009), los y las habitantes del MASJC habian percibido un
fuerte ambiente hostil en contra de la autonomia triqui por parte del MULT-PUP y
la UBISORT priista ante la cercania del proceso electoral para renovar la
gubernatura y el congreso del estado (2010), coincidiendo también, con el procesoc
que al interior de las comunidades auténomas se celebraba para elegir las nuevas
autoridades auténomas que asumirfan su cargo en enero de 2010.

Los permmanentes actos de provocacion se materializaron el dia 1 de
noviembre de 2009, cuando en plenas celebraciones de Todos Santos, Valerio
Celestino Pérez, integrante de la UBISORT, asesiné a Héctor Antonio Ramirez
Paz cuando intentaba asesinar al presidente José Ramirez Flores, la nota
periodistica del diario la Jornada lo planteé de la siguiente forma:

El edil [José Ramirez Flores] namrd que lograron detener a Valerio Celestino
Pérez, quien admitid, frente a un grupo de vecinos, cuando se le tomé
declaracién, que los dirigentes de la Union de Bienestar Social de la Region
Triqui (Ubisort), Rufino Judrez y Antonio Garcia, alias El Pajaro. Je pagaron
para gue asesinara a los miembros del cabildo autbnomo y a los principales
lideres de los barrios que conforman el municipio de San Juan
Copala.(Redaccion de La Jomnada,2009).

Con este asesinato comenzaron de nuevo las agresiones directas en contra
de los integrantes del MASJC, tomando en cuenta que las locutoras de fa voz que
rompe el silencio, Teresa Bautista y Felicitas Martinez, habian sido asesinadas en
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una emboscada cerca de una comunidad controlada por el MULT- PUP en abril de
2008 y consideradas como las primeras victimas de la autonomia.

El MASJC invité a los integrantes del Frente de Pueblos en Defensa de la
Tierra (FPDT) a cerrar su campana por la liberacién de los presos paliticos de
Atenco denominada 12 Presos, 12 Estados, en su cabecera municipal para el dia
28 de noviembre. Ante dicha invitacion de las autoridades auténomas triquis hacia
los pobladores de Atenco, la UBISORT, en voz de su lider Rufino Juarez
Hernandez, comenzd a lanzar amenazas a través de los medios locales de que su

organizacion impediria el paso de los visitantes del Estado de México.

Los integrantes de la Unidad de Bienestar Social de la Region Triqui (Ubisort)
manifestaron que no estan de acuerdo con la llegada de este grupo y que
podrian realizar bloqueos carreteros.(Sandoval, XEOU/Radio, 2009)

Las amenazas se cumplieron y el dia sabado 28 de noviembre de 2008,
cuando, los integrantes del FPOT, diversas organizaciones sociales y medios de
comunicacién intentaron arribar a San Juan Copala, encontraron cerrado el
camino que conduce a la cabecera del MASJC a la altura de la poblacién triqui
denominada La Sabana por personas armadas y vinculadas con la UBISORT. Ese
misma dia la poblacién que recibiria a los atenquenses, fue severamente atacada
con rafagas de armas de alto poder desde el otro punto del camino que se
mantiene cerrado desde la Autonomia y que conduce a las comunidades triquis
dominadas por el MULT-PUP. Los paramilitares que dispararon en contra de los
pobladores de San Juan Copala, dispararon también en contra del Albergue

Escolar de la poblacién, asesinando a un nifio e hiriendo a otros tres:

El ataque tuvo lugar luego que miembros de la Ubisort bloquearon el camino
a la localidad para impedir el paso a los comisionados del Frente de Pueblos
en Defensa de la Tierra (FPDT), de San Salvador Atenco, estado de México,
invitados a una reunion en el municipio autdnomo, informé Jorge Albino Ortiz,
portavoz de las autoridades locales.

Mientras integrantes de la Ubisort cerraban el acceso, el grupo del MULT-
PUP se parapet6 en los cerros que rodean el centro de San Juan Copala y
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abrié fuego hacia el centro de la comunidad a las tres de la tarde. A las seis
hubo ofro ataque al que se sumaron pistoleros de la Ubisort, que dispararon
contra un albergue infantil indigena.

El nifio Elias Fernandez de Jests murio, y Timotilin Velasco y Jacinto
Velasco, mas un tercero no identificado, resultaron heridos. Pobladores de
comunidades y barrios vecinos afiliados al MULT-l acudieron a San Juan
Copala para apoyar a las autoridades municipales autbnomas encabezadas
por Joseé Ramirez Flores, a fin de evitar una nueva agresion (Vélez, 2009).

Ademas de impedir el paso a la caravana de Atenco, del ataque paramilitar
en contra de la poblacion de San Juan Copala y sus fatales consecuencias,
inmediatamente la UBISORT declaré que las comunidades triquis desconocian a
José Ramirez Flores y su cabildo auténomo, tomando con armas en mano el
palacio municipal e imponiendo a Anastasio Juarez Hernandez, hermano de
Rufino Judrez, como supuesto Agente Municipal, intentando desaparecer el
MASJC:

El otro lider de la Ubisort, Antonio Garcia Cruz, dijo que el pueblo de San
Juan Copala "desconocié a José Ramirez Flores como alcalde y puso en su
lugar a Anastasio Juarez Hermandez", hermano de Rufino (lbidem).

Segun las denuncias hechas por las autoridades del MASJC, desde ese
momento a la fecha, la UBISORT mantiene tomado el palacio municipal, sede de
la autonomia y un grupo de personas armadas impiden la salida o entrada a los
pobladores de San Juan Copala, sin que el gobierno del Estado haga alga al

respecto.

La Unidad de Bienestar Social de la Regién Triqui (Ubisort), vinculada al
Partido Revolucionario Institucional (PRI), instald ayer retenes con hombres
armados en los alrededores de San Juan Copala, un dia después de que su
militante Paulo Bautista Ramirez fue asesinado en esa localidad. La Ubisort
atribuyé el homicidic a Jordan Ramirez, miembro del Movimiento de
Unificacion y Lucha Triqui-Independiente (MULT-I), Jorge Albino Ortiz,
portavoz del municipio auténomo establecido en Copala por el MULT-I,
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informé que la comunidad esta cercada "y si hay alguna agresion el pueblo
seguramente respondera”. (Vélez, 2008)

El 4 de febrero de 2010, en un claro intento por desvirtuar la informacion en
torno a la situacién del cerco paramilitar sobre San Juan Copala, algunos diarios
locales manejan mal la informacién e intentan involucrar a dos de los integrantes
del MASJC en un hecho de sangre ocurrido en otra comunidad triqui que no
pertenece al MASJC, asi el diario £/ Despertar de Oaxaca, manipulando desde el
encabezado titula su nota como: “Tras balacera, cinco muertos en San Juan

Copala" afirmando lo siguiente:

El presidente de la Unién de Bienestar Social de [a Region Triqui (Ubisort),
Rufino Juarez Hernandez, informé que este martes se presenté una balacera
en la comunidad de San Juan Copala, presuntamente ocasionada por
integrantes del Movimiento Unificador de Lucha Triqui Independiente
(MULTI), donde cayé un trabajador de la Comisién Nacional del Agua
(Conagua).Afirmo que esta persona, de quien por el momento se desconocen
sus generales, presuntamente estaba realizando trabajos de muestreo para la
obra de la red de agua potable en la poblacion de San Miguel Copala, pero
debido a los lamentables acontecimentos presentados en la localidad, fue
victima de los atentados que realizé el MULTI, por lo que destact que por el
momento se estd a la espera que personas de la dependencia hagan el
reconocimiento de su frabajador. Por otra parte, indicd que Ricardo Santos
Gutiérrez, Francisco Antonio Villa Cruz, Vidal Bautista Hernandez y
Abraham Santos Martinez cayeron durante el enfrentamiento, mientras
que Librada Flores Gonzalez, de aproximadamente 25 afios de edad, sdlo
presenta heridas de gravedad. La balacera inicid alrededor de las 10 de la
mafana con 40 minutos, cuando presuntamente militantes del MULTI
comenzaron a tirotear sobre las viviendas de San Juan Copala en la
colindancia con la poblacion de Yosoyuxi, inmediatamente los pobladores
ingresaron a sus hogares para evitar ser victimas de una bala perdida [...|
Seqgun las primeras investigaciones, recalco que “son Jorge Alvino (sic)
vocero del municipio autonomo y Macario Garcia Medina (sic), quienes
presuntamente han ocasionado que durante todo este dia se presentaron
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estos acontecimientos, por ellos es importante la intervencion de la fuerza
publica para apaciguar la situacion en Copala, ya que buscamos que el
numero de fallecidos no aumente” (Cruz, 2010).

La nota anterior, manipula la informacién, ya que la balacera si existio y los
nombres de los muertos también existen, pero el hecho se registré en San Miguel
Copala una comunidad distinta a San Juan Copala, ni siquiera cercana a la
primera, y mas bien por el rumbo de Putla, el diario Tiempo en Linea maneja otra
informacién:

La Subprocuraduria Regional de Justicia en la Mixteca confirmé la muerte de
por lo menos cinco indigenas triquis y otro herido en la poblacion de San
Miguel Copala. De acuerdo con fuentes de esta dependencia y de la Policia
Estatal destacamentada en la zona, los hechos ocurrieron al medio dia del
martes cuando un grupo de hombres realizaban trabajos en el sistema de
agua potable de la localidad, ubica a unos 320 kildmetros al poniente de la
ciudad de Oaxaca. El agente municipal de San Miguel Copala, Andrés
Vasquez, informdé que los agresores “fueron unas seis personas que
fuertemente armadas empezaron a disparar sobre los que trabajaban en
una de las calles del pueblo y luego se dieron a la fuga”. Las victimas
fueron identificadas como Francisco Antonio Villa, Ricardo Gutiérrez de
Jesus Hernandez, Vidal Hernindez Bautista e Inocente Lépez Santos,
simpatizantes del Movimiento de Unificacion y Lucha Triqui
independiente (MULTI) y una persona un trabajador de la Comisién
Nacional del Agua, quien hasta el momento no ha sido identificado. Durante
la balacera resulté lesionada Librada Flores Gonzales, de 25 afos de
edad, quien se encontraba en el interior de su domicilio. Explico que los
cuerpos fueron trasladados al panteén de Putla Villa de Guerrero para que les
practiquen la necropsia de ley correspondiente, para posteriormente ser
entregados a sus familiares, pero por el momento en la comunidad esta en
calma y solamente los familiares de los asesinados exigen justicia. Las
autoridades de Procuracion de Justicia del Estado no han
proporcionado mas detalles al respecto, pero el agente Municipal de San
Miguel Copala, acusd de los hechos a militantes del Movimiento de
Unificacion de Lucha Triqui (MULT), organizacion con la que el MULT y la
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Unidad de Bienestar Saocial de la Region Triqui (Ubisort) sostienen conflictos
que han provocado constanles emboscadas y enfrentamientos. La policia
infarmé que los cuerpos sin vida fueron trasladados a la ciudad de Putla de
Guerrero para practicades la necropsia de ley y para ser identificados

legalmente por sus familiares. (Tiempo, 2010)

Este es solo un ejemplo de la forma en que se manipula la informacion
intentando desprestigiar la autonomia triqui y a sus impulsores desde enero de
2007 a la fecha. Con el ataque a Copala y el impedimento de la Caravana
Atenquence, la UBISORT toma la sede del gobiemo auténomo y amenaza a
mujeres, hombres y nifios. El cerco impuesto por un lado por el MULT-PUP y por
el otro por la UBISORT ligada al PRI, comienzan a generar estragos entre la
poblacion de San Juan Copala, sin alimentos ni agua, y con constantes tiroteos
hacia la poblacién provenientes de los cerros que rodean a San Juan Copala, la
situacion se va complicando dia tras dia. La represion en contra del MASJC se
lleva a cabo en la comunidad de San Juan Copala pero también mediante
comunicados manipulados por parte del MULT-PUP y de la UBISORT, que buscan

culpar a la victima.

A pesar de las muertes y los heridos, los y las simpatizantes de la autonomia
recuperan el palacio municipal que hasta el 9 de marzo permanecia bajo el control
de pistoleros de la UBISORT:

Decenas de militantes del Municipio Auténomo de San Juan Cdpala
pertenecientes al Movimiento de Unificacién Lucha Triqui Independiente
(MULTI) encabezados por el presidente Auténomo José Ramirez Flores,
retomaron el palacio municipal desalojando a militantes de la Unién de
Bienestar Social de la Region Triqui (UBISORT) gque mantenian en su poder
desde el pasado 28 de diciembre del 2009. Las mujeres y hombres que
venian acompafados de jovenes y nifios arribaron en punto de las 4 de la
tarde de este miércoles donde de manera pacifica de apoderaron del palacio
municipal y ratificaron como su autoridad a José Ramirez Florez (sic),
estableciéndose en asamblea permanente para resguardar el palacio
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municipal y asi evitar que de nueva cuenta les sea arrebatado el inmueble por
militantes de la UBISORT (Valle, 2010).

La recuperacion pacifica del Palacio Municipal por parte de jovenes y
mujeres principalmente, simpatizantes de la autonomia, desmiente la supuesta
desaparicion del MASJC y de nuevo puso en las notas de los diarios locales la
informacién no sélo de la existencia de la autonomia triqui, sino de la decision de
desmotar la simulacion del Agente Municipal Anastasio Juarez Hernandez, y elegir
a las nuevas autoridades auténomas para el ciclo 2010-2012:

A los pocos minutos inicio la asamblea estando presentes autoridades,
mayordomos, consejo de ancianos, mujeres, nifios que forman el Municipio
Autonomo de San Juan Copala y con el animo de seguir caminando en la
construccién de su Autonomia, después de dos horas, por unanimidad
decidieron que sus nuevas autoridades sean como presidente Jesus Martinez
Flores, suplente Julian Dominguez Gonzalez, Alcalde Municipal lgnacio
Martinez Velasquez, Secretaria Municipal Joaquina Velasco Aguilera. En este
evento donde estuvo presente www.mixtecahoy.com, los indigenas
manifestaron a su nueva autoridad con una sola voz “ratificamos nuestro
respaldo y compromiso a las nuevas autoridades nombradas para que sean
ellos los encargados de buscar una paz justa, verdadera y digna en nuestras
comunidades indigenas Triquis, porque ya estamos cansados de que el
gobierno Priista nos quiera imponer a un gobierno paramilitar como es el
UBISORT-PRI (Valle, 2010)

Ante la firme decision de las comunidades triquis de continuar con su
proceso de autonomia, las represalias en contra de los simpatizantes del MASJC,
no se hicieron esperar, asi el 17 de abril de 2010, es asesinado el Sefior José
Celestino Hernandez Cruz por miembros de la UBISORT en el corazén de San
Juan Copala:

La paz en la region Triqui no es sinénimo durabilidad, ya que de nueva cuenta
un militantes de nuestro municipio que en vida respondio a José Celestino
Hemandez Cruz quien se encontraba en el palacio Municipal, fue asesinado
el pasado 17 de abril de 2010 por una rafaga de fuego de allo calibre,
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quedando tirado su cuerpo sin que alguna autoridad tome cartas en el asunto,
asl lo dio a conocer por medio de un comunicado Jes(s Martinez Flores,
Presidente Auténomo de san Juan Coépala [...JExplico que José Celestino
fungia como comité suplente del Albergue Escolar mantenido por la Comisién
Nacional Para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas y desmantelado por la
gente de Antonio Garcia Cruz alias el Pajaro, Rufino Juarez Hernandez y
Anastasio Juarez Hernandez integrantes de la UBISORT —PRI, quienes en
noviembre del 2009, se autonombraron autoridades municipales de San Juan
Copala y quienes impidieron llegar al FPDT a dialogar con nuestra Lucha de
resislencia al MASJC, bloqueando el camino que hasta el dia de hoy se
mantiene este blogueo(sic).[...] Jesus Martinez Fiores Concluye diciendo
convocamos a una caravana a gente de la otra campafia, a la seccion 22 del
SNTE a los pueblos indigenas de México y el mundo a la opinién publica,
nacional internacional al movimiento social, organizaciones democraticas de
mujeres, ONGs, Colectivos y de derechos humanos, hombres y mujeres que
comparte nuestra lucha, medios de comunicacién responsables, medios
libres, solidarios y a todos los comunicadores, el dia jueves 27 de Abril de
2010 a la comunidad de San Juan Cépala (Valle, 2010).

El diario la Jornada se refing al hecho de la siguiente manera:

Un militante del Movimiento de Unificacion de Lucha Trigui-independiente
(MULT-1) fue asesinado ayer por hombres armados pertenecientes a la Union
de Bienestar Social de la Region Triqui (Ubisort) en el palacio municipal de
San Juan Copala. El municipe Jesus Martinez Flores dijo que José Celestino
Cruz fue atacado por Antonio Garcia Cruz cuando despachaba en una oficina,
Agregd que el Ubisort instald retenes para evitar el ingreso de alimentos y
suspendio los servicios de luz y agua. Adelantd que el 27 de abril marcharan
de Huajuapan de Leén a la capital del estado para demandar que se detenga
la violencia (Vélez, 2010).

De esta forma las nuevas autoridades del MASJC convocan a
organizaciones sociales, organismos de derechos humanos, a la Otra Campania, a
la Seccién XXIl entre otras organizaciones sociales, a participar de manera

solidaria en una caravana humanitaria para celebrarse el dia 27 de abril, que
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permitiera ingresar alimentos, agua potable y medicamentos hacia la comunidad
de San Juan Copala cercada hasta esa fecha:

Para romper el cerco que desde hace dos semanas manliene la Unién de
Bienestar Social de la Region Triqui (Ubisort) en torno al municipio auténomao
de San Juan Copala, organizaciones sociales, defensores de derechos
humanos y del movimiento indigena realizaran este martes una caravana a la
region. Jesus Martinez Flores, alcalde de San Juan Copala, sostuvo que las
clases en las escuelas no se reanudaron, como se previé, tras cuatro meses
de estar suspendidas; el centro de salud sigue cerrado, y los habitantes no
tienen luz ni agua potable, ante las amenazas de la Ubisort, identificada con
el PRI (Pérez, 2010).

De nuevo las amenazas por parte de Rufino Judrez Hernandez fueron
lanzadas afirmando que su organizacion impediria el paso de dicha caravana
humanitaria y de nueva cuenta tergiversé la informacién:

El representante de la Unidad de Bienestar Social de la Region Triqui
(UBISORT), Rufino Juarez Hernandez, advirtio que en San Juan Copala no
hay condiciones de seguridad para que Medios de Comunicacion u
observadores visiten la comunidad este martes 27 de abril. Acusé que
podrian llegar grupos porriles de la Universidad Nacional Autonoma de
México (UNAM), traidos por el Movimiento de Unificacion y Lucha Triqui
Independiente (MULTI), quien organiza la llegada del grupo encabezada por
Jorge Albino Ortiz, vocero del autodenominado Municipio Auténomo (Garcia,
XEOU/Radio, 2010},

Ante la inmovilidad de los gobierncs estatal y federal frente a las amenazas
lanzadas abiertamente por la UBISORT unos dias antes de la caravana
humanitaria, en un hecho sin precedentes en |a historia de nuestro pais, el dia 27
de abril cerca de las 14:30 hrs la caravana humanitaria promovida por el MASJIC e
integrada por observadores de derechos humanos internacionales y nacionales,
organizaciones sociales y medios de comunicacion locales y nacionales, fue
emboscada cerca del paraje Los Pinos, a unos metros de la comunidad de La

Sabana, por paramilitares parapetados en las lomas cercanas, asesinando al
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finlandés Jyri Antero Jaakkola y a Alberta Carifio Trujillo del Centro de Apoyo
Comunitario Trabajando Unidos (CACTUS), ademas resultan heridas varias
personas y permanecen temporalmente desaparecidos los reporteros de Ja
Revista Conlralinea, Erika Ramirez y David Cilia (herido de bala), asi como los
integrantes de la organizacién Voces Oaxaquehas Construyendo Autonomia y
Libertad (VOCAL), David Venegas y Noé Bautista(herido de bala). Las autoridades
estatales en un primer momento se niegan a entrar a la region para rescatar los
cuerpos ambos activistas y para realizar la busqueda de las cuatro personas
desaparecidas. Es hasta el dia 28 de abril que entra la policia al lugar de la
emboscada por la presion nacional e internacional que genert el deplorable
ataque y hasta el dia 29 que son recatados los reporteros.

El gobierno del estado responsabiliza a los organizadores de la caravana, y
el gobierno federal se mantiene en silencio ante |los hechos, hasta el momento no
se han entregado informes sobre el avance de las investigaciones que fueron
atraidas por la Procuraduria General de la Republica.

Las agresiones en contra de los y las simpatizantes del MASJC no cesany la
impunidad con que actua la UBISORT de nueva cuenta se muestra, esta vez,
sobre un grupo de mujeres, nifios y nifas, gue el dia 15 de mayo intentaron
romper el cerco impuesto por los paramilitares para llevar alimentos a San Juan

Copala:

Seis mujeres y cinco nifios y nifias del municipio autébnomo de San Juan
Copala, en la sierra triqui, fueron retenidos ayer por la tarde a punta de pistola
por un grupo de hombres pertenecientes a la Unién de Bienestar Social de la
Region Triqui (Ubisort) al mando de su representante Rufino Judrez en la
comunidad de La Sabana, denunci¢ ayer a este diario el comisionado para los
derechos humanos del cabildo copalense, Jorge Albino. Otras 24 mujeres
lograron evadir el retén de este grupo armado que tiene sitiado San Juan
Copala desde hace seis meses. La Sabana, ubicado en una colina que
domina el camino de terraceria que llega al municipio auténomo, es donde, el
27 de abril, fue atacada una caravana internacionalista y asesinados dos
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activistas, la poblana Alberta Carifio y el finlandés Jyri Jaakkola (Petrich,
2010).

Posteriormente fueron liberadas después de que sus agresores les quitaron los
pocos viveres que llevaban hacia su pueblo y amenazadas de muerte por los
miembros de la UBISORT.

Ante la permanencia del cerco paramilitar sobre su cabecera municipal, los
miembros del MASJC convocan a una segunda caravana humanitaria denominada
Caravana Humanitaria Bely Carifio-Jyri Jaakkola, en memoria de ambos activistas
para intentar romper el cerco pacificamente el dia 8 de junio y la respuesta de la
UBISORT, por tercera vez consecutiva, es lanzar amenazas sobre quienes
intenten participar en el nuevo esfuerzo por romper el cerco:

El municipio auténomo de San Juan Copala convocé para el 8 de junio
proxima a una nueva caravana civil humanitaria, denominada “Bety Carifio y
Jyri Jaakkola”, en homenaje a los activistas asesinados en abril pasado en
una mision similar a fin de entregar alimentos y viveres a los habitantes. Las
condiciones humanitarias son extremas par lo que la gente no aguanta mas
sin agua, luz ni alimentos, afirmé el portavoz de la autoridad, Jorge Albino
Ortiz, miembro del Movimiento de Unificacion y Lucha Triqui-Independiente
{(MULT-1). Asimismo, hizo un llamado a la Cruz Roja Internacional, a Amnistia
Internacional, a Brigadas Internacionales de Paz y a la oficina de la Alta
Comisionada para los Derechos Humanos de la ONU en México a sumarse a
esta mision. Sin embargo. el dirigente de la Unidad de Bienestar Social de la
Region Triqui (Ubisort), Rufino Juarez Hernandez, advirtid que la caravana
civil humanitaria corre peligro al ingresar a la zona y dijo que la presencia de
extranjeros de “ojos azules y cabellos largos” no va a solucionar el conflicto
en dicha zona (Vélez, 2010).

El dia 20 de mayo, a menos de un mes de la emboscada a la primera caravana
humanitaria, son asesinados en su domicilio de Yosoyuxi, Copala, Don Timoteo

Alejandro Ramirez y su esposa Tleriberta Castra:
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La tarde de ayer, cuatro hombres que se hicieron pasar por vendedores de
maiz asesinaron a Timoteo Alejandro Ramirez, lider del Movimiento de
Unificacién y Lucha Triqui Independiente (MULTI), y a su esposa, Cleriberta
Castro (sic), entre las 17 y las 17:30 horas en su casa, en Yosoyuxi, en la
region triqui, Oaxaca. Jorge Albino, representante de la Comision de
Derechos Humanos del municipio auténomo de San Juan Copala, informé
que los atacantes fueron identificados por habitantes de la region como
integrantes del Movimiento de Unificacion y Lucha Trigui (MULT). A la misma
hora también un comando armado realizd disparos en las inmediaciones del
municipio auténomo de San Juan Copala, sefialé. Al parecer, agrego, se tratd
de una accién concertada para mantener el panico entre los defensores del
municipio auténomo. Esta agresién no detendra la caravana de paz y ayuda
programada para el B de junio, advirtié (Pérez, Vélez Galo, 2010)

Don Timo, como lo conocian los y las triquis, participé fuertemente en el
MULT histérico, y fue quien se opuso a las corrupciones llevadas a cabo por
Rufino Merino y Heriberto Pazos que convirtieron en partido politico (PUP) al
MULT, encabezando la disidencia agrupada en el MULT-I. Fue uno de los
principales impulsores de la autonomia friqui.

El dia 8 de junio, la UBISORT de nuevo impide el paso de la Caravana
Humanitaria Bety Carifio-Jyri Jaakkola integrada por mas de 300 personas de
distintas organizaciones sociales y con mas de 30 toneladas de ayuda humanitaria
ante la presencia y complacencia de la Procuradora estatal, Maria de la Luz

Candelaria Chinas para con los paramilitares.

Hasta la fecha, el cerco paramilitar prevalece, la poblacién continla sin luz,
agua potable, teléfono, electricidad, sin libre transito, el servicio médico esta
suspendido también el servicio de albergue escolar, el parroco también abandond
el pueblo y el ciclo escolar de la primaria Renovacién y de la Secundaria Federal
de San Juan Copala se ha perdido. Las comunidades triquis contindan
defendiendo su proyecto del MASJC, resistiendo y luchando, de manera digna y
pacifica, por su derecho a la vida, a |a justicia, a la libertad y a su autonomia.
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