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Resumen

Este ensayo se aproxima desde la historia a manifestaciones de la teologia de la liberacion en México
durante el Gltimo tercio del siglo XX, tanto en el terreno discursivo como en la accion social,
encaminadas a plantear vias de escape para la situacion de pobreza y exclusion que historicamente ha
afectado a amplios sectores de la poblacion rural y urbana. Se analizaran las condiciones historicas que
favorecieron el surgimiento de un ala progresista dentro de la Iglesia Catolica latinoamericana, que se
dio a la tarea de promover entre los grupos marginados una nueva doctrina orientada a desafiar el
poder preponderante del Estado y de las oligarquias economicas, y a alcanzar condiciones dignas de
vida.
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INTRODUCCION

La teologia de la liberacion nacio en el marco de la segunda reunion plenaria de la
Conferencia Episcopal Latinoamericana que se celebro en Medellin en 1968. Las
preocupaciones que dieron pie a su aparicion estuvieron determinadas por las
circunstancias historicas, politicas, sociales y teologicas de America Latina. Los
religiosos que mantenian contacto con el pueblo se habian dado cuenta de que, por su
silencio, la Iglesia era complice de las injusticias, agravios, despojos y pobreza que
padecian millones de habitantes del campo y la ciudad: en el acto de no levantar la voz
para defender a las victimas, legitimaba los sistemas de dominio politico e ideologico.
Asi surgio la preocupacion por redefinir el significado de las Sagradas Escrituras y la
mision de la Iglesia en el mundo terrenal. Un sector progresista del clero determino
que el verdadero objetivo de la institucion eclesiastica no era velar por la salvacion de
las almas, sino emplear la palabra celestial como vehiculo para concienciar al pueblo y
alcanzar su redencion en este mundo; redencion que consistia en luchar contra la

pobreza ya favor de la justicia. Esta fue la razon de ser de la teologl'a de la liberacion.
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El objetivo de este ensayo es recuperar algunas coyunturas historicas que permiten
entender el impacto de la teologia de la liberacion en México entre la década de 1960 y
los altimos afos del siglo xX. El trabajo se compone de tres partes; en la primera,
proporciono los precedentes economicos, politicos y teologicos que sentaron las bases
para que iniciara la discusion sobre la tarea de la Iglesia Catolica en America Latina; en
la segunda, abordo el proceso de germinacion de la teologia de la liberacion a partir del
Concilio Vaticano II y la reunion de obispos en Medellin, su postura discursiva y la
campafia de censura que se desato en su contra; y en la tercera, que es la mas extensa,
centro mi atencion en la impronta de la “Iglesia de los pobres” en Mexico; para este
ultimo proposito, tomo como estudios de caso la mision pastoral de Sergio Méndez
Arceo en la diocesis de Cuernavaca, el activismo social de las Comunidades Eclesiales
de Base (CEBS), y cierro con el papel de la teologia de la liberacion en el estado de
Chiapas.

ANTECEDENTES

Durante la primera mitad del siglo XX, algunos sectores de la Iglesia Catolica
empezaron a reaccionar en contra de la escandalosa situacion de pobreza y exclusion en
que vivia gran parte de la poblacion de los paises de Ameérica Latina. Una de sus
primeras formas de manifestacion fue la creacion de movimientos de Accion Catolica,
compuestos de obreros y estudiantes. Frente al impacto negativo de la crisis economica
de 1929 en America Latina, los gobiernos de Argentina, Uruguay, Brasil y Chile
respondieron con politicas de industrializacion basadas en la sustitucion de
importaciones, que se acentuaron a consecuencia de la segunda guerra mundial, al
tiempo que aparecieron movimientos sociales de caracter popular que dificultaron el
ejercicio vertical del poder a los gobiernos oligarquicos, afines a intereses imperialistas.

Con excepcion de México, en la mayoria de los paises latinoamericanos accedieron
al poder grupos militares que se adjudicaron la unidad de la clase terrateniente, la
burguesia nacional y las clases trabajadoras. Esto significo el fin del liberalismo
militante, laicista, positivista y anticlerical; el inicio de un acercamiento con la Iglesia
Catolica tradicional como medio de legitimacion, y la posibilidad de instaurar la
“teologia de la Accion Catolica” o de la “Nueva Cristiandad”, importada de Europa.
Esta teologia hacia una separacion entre lo “temporal” y lo “espiritual”, donde el laico
era responsable de lo mundano, mientras que el sacerdote tenia a su cargo todo lo

concerniente a los asuntos de fe. Dicha delimitacion permitia que los seglares
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participaran en partidos politicos, sindicatos y escuelas de “inspiracion cristiana”; tales
fueron los casos de Democracia Cristiana en Chile y la Confederacion Latinoamericana
de Sindicatos Cristianos. La tarea fundamental de la Accion Catolica era convertir a los
paises latinoamericanos en naciones catolicas.

Entre 1930 y 1962, la Accion Catolica se extendio por Argentina, Chile, Uruguay,
Costa Rica, Pert, Bolivia y el resto de America Latina. Sus organizaciones, como los
Centros de Investigaciones Sociales y Religiosas que se fundaron en Buenos Aires,
Santiago, Bogota y Mexico, junto con los grupos de “Economia Humana”, la
Conferencia Episcopal Latinoamericana (CELAM) y la Confederacion Latinoamericana
de Religiosos (CLAR), contribuyeron a la toma de conciencia sobre la realidad de
pobreza y exclusion latinoamericana, y sentaron las bases para la organizacion de
numerosos grupos cristianos, como las facultades de teologia, los seminarios
teologicos, los movimientos de Accion Catolica y los sindicatos (Berreyman, 1976: 47-

49).

GERMINACION DE LA TEOLOGIA

La critica de la Iglesia al orden hegemonico se alimento de la radicalizacion politica
derivada del triunfo de la Revolucion cubana en 1959, la aparicion de guerrillas rurales
en Venezuela, Guatemala, Uruguay, Pert y Mexico; el triunfo del peronismo en las
elecciones argentinas; la reaccion de los grupos conservadores que patrocinaron golpes
de Estado militares en Brasil, Chile y Bolivia, los cuales desembocaron en la
implantacion de dictaduras represivas; y del consecuente fracaso de los intentos por
exportar la revolucion a otros paises del cono sur. Desde la academia, tambien los
cientificos sociales formularon la teoria de la dependencia con el proposito de romper
con los esquemas explicativos occidentales y asociar los origenes de la pobreza
latinoamericana con las condiciones historicas de colonialismo, dominacion y exclusion
que habia padecido durante mas de cuatro siglos.

Los sacerdotes adscritos a parroquias ubicadas en areas rurales, alejadas de los
principales centros urbanos, y con altos indices de marginacion economica y exclusion
social, fueron los primeros en criticar la complicidad historica de la Iglesia Catolica en
la preservacion de las condiciones de pobreza e inequitativa distribucion de la riqueza,
concentrada en manos de una pequena oligarquia terrateniente. La precariedad en que
vivian amplias capas de la poblacion latinoamericana motivo a ligas campesinas,

universitarios, intelectuales catolicos y marxistas, asi como a trabajadores de Accion
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Catolica a asumir un compromiso de cambio social y a discutir si las revoluciones
formaban parte de un plan divino, encaminado a redimir las condiciones estructurales
de pobreza y exclusion, tal como lo sugeria la lectura biblica del Exodo y de los
Evangelios, donde se daba cuenta de la obra revolucionaria del creador en beneficio de
los oprimidos.

Las ligas campesinas, los universitarios e intelectuales catolicos, los marxistas y
trabajadores de Accion Catolica se comprometieron a contribuir con el cambio social y
reflexionaron si realmente la revolucion tenia un sentido teologico. Coincidieron en
que las causas de la pobreza eran estructurales y en que hacian falta cambios dirigidos
por la accion politica. El pensamiento critico de los catolicos latinoamericanos se volvio
mas consistente a partir de la celebracion del Concilio Vaticano II (1962-1965) y
después de la reunion de la Segunda Plenaria del Consejo Episcopal Latinoamericano,
que tuvo como sede la ciudad colombiana de Medellin, en agosto de 1968, justo en el
momento mas algido de la revuelta mundial de la década de 1960, que tuvo entre sus
manifestaciones la proliferacion de movimientos estudiantiles, huelgas de trabajadores,
la invasion de la Union Sovietica a Checoslovaquia, las represiones sistematicas en
Mexico, y la oposicion de la Iglesia Catolica al uso de metodos anticonceptivos.

El Concilio Vaticano II establecio que el progreso humano era una sefial de la labor
celestial en la historia; por lo tanto, la tarea fundamental de la Iglesia Catolica era
coadyuvar en el desarrollo de los pueblos, especialmente los del Tercer Mundo.
Dentro de esta tonica, la reunion de la CELAM en Medellin, en 1968, asumi6 un
discurso desarrollista y de liberacion. Se hablo de “promocion humana”, “desarrollo”,
“tensiones internacionales”, “neocolonialismo externo”, “distorsion creciente del
comercio internacional”, “fuga de capitales economicos”, “monopolios internacionales o
imperialismo del dinero”. Los 130 prelados reunidos en Medellin, preocupados por
estos problemas, privilegiaron en sus discusiones temas seculares como la justicia, la
paz, la familia y la juventud, por encima de aspectos espirituales como el trabajo
pastoral, los sacerdotes, las religiosas, los laicos y las estructuras eclesiasticas. Los
obispos pidieron a sus feligreses una transformacion de la sociedad; denunciaron la
violencia institucionalizada como un pecado, pidieron cambios estructurales, se
refirieron a la educacion como un proceso mediante el cual el pueblo se convertia en
artifice de su progreso; se pronunciaron por la defensa de los derechos humanos, y por
que la Iglesia compartiera la condicion de pobreza mas alla de la solidaridad con los

necesitados. A lo largo de las discusiones utilizaron constantemente la palabra
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“liberacion” como sinonimo de “desarrollo genuino” y como el paso de una condicion
menos humana a otra mas generosa para todos (Berryman, 1976: 27)."

La preocupacion de los religiosos latinoamericanos no era tanto creer lo que afirma
el cristianismo, sino, mas bien, la utilidad de dicha doctrina en la lucha por un mundo
mas justo. En este sentido, el teologo peruano Gustavo Gutierrez definio a la teologia
como una ‘“reflexion critica sobre la practica a la luz de la palabra de Dios”; una
reflexion sobre como las estructuras sociales tratan al pobre y la forma en que operan la
Iglesia y los cristianos. Gutierrez proponia solidarizarse con el pobre y eliminar la lucha
de clases para formar una nueva sociedad sin diferencias. Las experiencias de las
reuniones de Medellin (1968) y México (1969) permitieron a los teologos darse cuenta
de que la repeticion de las ensefianzas provenientes de Europa no bastaba para
solucionar los problemas latinoamericanos; en vez de eso, era necesario ampliar el
discurso a la realidad social para intentar poner fin a la pobreza e injusticia que a diario
padecian los pueblos desde Mexico hasta el cono sur (Dussel, 1976: 53).

En la misma direccion se orienta la postura de Leonardo Boff, quien claramente
definio que el proposito ultimo de la teologia de la liberacion consiste en lograr que la
reflexion cristiana sirva para concienciar y movilizar a los pobres, y alcanzar asi una
transformacion de la sociedad que ponga fin a su situacion de marginacion social,
economica y politica. Este proposito se conseguiria a traves de la organizacion de los
oprimidos en asociaciones de barrios, sindicatos, grupos de base y circulos biblicos, que
servirian de foro para discutir las escrituras biblicas y utilizarlas para explicar la realidad
historica, asi como encontrar soluciones a los problemas y necesidades generados por la
lucha de clases y la opresion del sistema que empobrece al pueblo. Para Boff, la opcion

evangélica que ofrecia la teologl'a de la liberacion consistia en:

Empenar la fuerza historica y moral de la iglesia para levantar a aqueél que esta caido;
es actualizar la actitud de Jests que ha tomado siempre partido por el marginado. La
opcion de la Iglesia por los pobres es contra su pobreza porque cuando se suprime
esta, se quitan las condiciones que provocan la lucha de clases. La vocacion historica
y social de la Iglesia es apoyar a los mas débiles para que tengan fuerza, mas

" Los documentos digitales de la Conferencia de Medellin, que han servido de base para la elaboracion de
este apartado, estan disponibles en http://www.ensayistas.org/critica/liberacion/TL/documentos/. Los
documentos se encuentran estructurados en dos grandes temas. El primero se titula: “Promocion humana” y
esta dividido en subtemas tales como justicia, paz, familia y demografia; juventud, pastoral popular, pastoral de
¢lites, catequesis y liturgia. El segundo tema, concentrado en asuntos espirituales, lleva por titulo “La Iglesia
visible y sus estructuras”, y se subdivide en movimientos de laicos, sacerdotes, religiosos, formacion del clero,
la pobreza de la Iglesia, pastoral de conjunto y medios de comunicacion.
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capacidad de dialogo, para que organizados cambien la sociedad (Campa, 1999:

258).

La nueva postura de la Iglesia Catolica se convirtio en arma legitimadora de un sector
del clero latinoamericano (especialmente brasileno) que radicalizo sus criticas hacia la
aquella institucion, al tiempo que adopto un enfoque positivo de la revolucion a traves
de la declaracion de los “Obispos del Tercer Mundo”, el cual afirmaba: “El autentico
socialismo es el cristiano vivido plenamente, en igualdad y con una adecuada
distribucion de los bienes”. A esta declaracion se sumaron sacerdotes y religiosas de
Argentina, Pert, Colombia y México, quienes se preguntaron sobre el verdadero papel
de la Iglesia; cuestionaron las estructuras politicas, sociales y culturales dominantes;
optaron por trabajar al lado de los pobres, e incluso algunos decidieron tomar las armas
y unirse a la guerrilla (Berryman, 1976: 25).

A partir de 1972, con el apoyo de Estados Unidos, los gobiernos nacionales y la
Iglesia, se inicio una etapa de represion hacia los movimientos sociales, incluida la
teologia de la liberacion. Se llevaron a cabo golpes de Estado en Brasil (1964), Uruguay
(1971), Bolivia (1972) y Chile (1973), con el fin de salvaguardar la seguridad del
hemisferio y la “civilizacion occidental y cristiana” de los ataques del comunismo,
mientras que los ejercitos nacionales recibian capacitacion norteamericana en
operaciones de contrainsurgencia, con el proposito de terminar con los focos
guerrilleros que se expandian por todas partes. Los grupos reaccionarios de la Iglesia y
los teologos conservadores y desarrollistas acusaron a la teologia de la liberacion de
estar coludida con los grupos de “extrema izquierda” y de brindar su apoyo a los
guerrilleros. Esto desperto un intento de censura y persecucion hacia la teologia de la
liberacion. En la primera mitad de la década de 1970, se cerraron los institutos de
Pastoral de Quito, de Liturgia en Medellin y de Catequesis en Manizales; en Belgica se
cerro el Instituto “Lumen Vitae”, donde participaban los sacerdotes latinoamericanos, y
varios seminarios, institutos y grupos orientados por la teologia de la liberacion
también fueron silenciados. De la misma manera, importantes teologos padecieron la
expulsion de sus lugares de trabajo o fueron perseguidos por la Iglesia, como sucedio
con Comblin en Brasil, Asmann y Rolando Mufioz en Chile, Ignacio Ellacuria y Jon
Sobrino en El Salvador, Luis del Valle en Mexico, Virgilio Elizondo en Estados Unidos,
Raul Vidales, Antoncich y Cussianovich en Pert, y Rafael Avila en Colombia; inclusive

algunos teélogos perdieron sus vidas en las luchas de liberacion: Antonio Pereira Neto

Clivajes. Revista de Ciencias Sociales (ISSN: 2395-9495) — Ano II, Nam. 4, julio-diciembre 2015



74

en Brasil (1969), Hector Gallego en Panama (1972), Carlos Mugica en Argentina
(1974) e Ivan Betancourt en Honduras (Berryman, 1976: 58-61).

LA TEOLOGIA DE LA LIBERACION EN MEXICO

En la década de 1960 proliferaron movimientos sociales que buscaron transformar el
mundo en “una morada digna”. Revueltas de intelectuales, estudiantes, jovenes, con
reivindicaciones de género y religiosas coincidian, en distintos paises, en que el futuro
que pensaban y sofiaban era posible. La Revolucion cubana y la Guerra de Vietnam eran
ejemplos de que las grandes transformaciones dependian de la voluntad y la accion
humanas. México no quedo al margen de estos acontecimientos. En pleno auge del
sistema autoritario mexicano surgieron movimientos sociales de protesta,
protagonizados por ferrocarrileros, medicos, obreros, estudiantes, comunistas y
anticomunistas que buscaban atenuar los mecanismos de control del Estado autoritario.
A traves de huelgas, paros y manifestaciones, exigieron al gobierno mejoras salariales,
mayor acceso a la educacion, liberacion de presos politicos, democratizacion de la vida
publica y respeto a la Constitucion Politica. Entre 1954 y 1968, estas manifestaciones
llegaron a reunir amplios contingentes humanos. El gobierno mexicano, desde luego,
reaccion6 mediante el uso del ejercito para aplastar a los movimientos de protesta,
siendo el episodio mas sangriento de esta ola represiva la matanza de estudiantes el 2 de
octubre de 1968 (Aguayo, 1998: 25-105).

Los movimientos de protesta que marcaron la decada de 1960 se explican a partir de
las contradicciones sociales y economicas que el Estado mexicano posrevolucionario no
habia finiquitado, y tambien por la falta de espacios de representacion democratica que
un sector cada vez mas amplio de la sociedad demandaba. A pesar del ferreo control
que ejercia el gobierno, los estudiantes y los trabajadores pudieron organizarse para
expresar su descontento y plantear sus demandas a las autoridades estatales. Esto
ocurrio en el medio urbano; sin embargo, en las regiones periféricas mas apartadas de
las ciudades importantes, sobre todo en las comunidades indigenas, las condiciones de
miseria, explotacion, discriminacion, violencia, injusticia y desatencion de las
autoridades eran atn mas criticas, sin descontar que los habitantes unicamente
interesaban por su condicion de reserva del voto duro del partido oficial.

Si bien las altas jerarquias eclesiasticas eran complices de las arbitrariedades del
Estado por hacer oidos sordos ante las injusticias sociales, tambien es cierto que un

sector critico de la Iglesia Catolica mexicana reacciono en contra de la represion de los
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movimientos sociales y la pobreza en que vivian amplios sectores de la poblacion
mexicana. Despues de participar en la Conferencia Episcopal de Medellin en 1968, los
obispos mexicanos convocaron a un Congreso Nacional de Teologia sobre Fe y
Desarrollo, que se celebro en la Ciudad de Mexico en noviembre de 1969 y conto con
la participacion de 700 asistentes, entre obispos, sacerdotes, religiosos, religiosas,
seminaristas y laicos, procedentes de México, America Latina, Europa y Estados
Unidos. Los debates asumieron el discurso de la teologia de la liberacion, y
coincidieron en la idea de que Meéxico formaba parte del plan divino de salvacion que
debia concretarse en el mundo temporal. En esta linea se inscribio el documento de
trabajo de la Conferencia Episcopal Mexicana, en 1971, con motivo del Sinodo
Mundial de Obispos, titulado La Justicia en México, que abordo la “dimension politica de
la fe y de la pastoral” y concluyo que “La accion eclesial [pastoral] que se desarrolle en
este sentido tendra que ser liberadora y necesariamente politica. No ira a buscar
privilegios para la institucion eclesial, sino la liberacion de todo hombre y de todos los
hombres” (Concha, Gonzalez, Salas y Bastian, 1986: 100).

Las posturas mas claras de compromiso con la teologia de la liberacion fueron
asumidas, en un primer momento, por el obispo de Cuernavaca, Sergio Mendez Arceo,
y por el de San Cristobal de Las Casas, Samuel Ruiz Garcia; despues de la campana de
represion hacia la teologia de la liberacion, las Comunidades Eclesiales de Base (CEBs)
tomaron el estandarte de la opcion por los pobres. En la siguiente parte del ensayo se
abordaran algunas de las acciones mas sobresalientes de su labor pastoral en beneficio

de los pobres.

SERGIO MENDEZ ARCEO Y LA DIOCESIS DE CUERNAVACA

Monsefior Sergio Méndez Arceo fue el séptimo obispo de la diocesis de Cuernavaca y
uno de los miembros de la Iglesia Catolica mas comprometidos con la causa de los
pobres y los luchadores sociales. El obispo fue un heterodoxo que no se adhirio a la
ideologia conservadora ni al anticomunismo de la Iglesia. En 1967, Méndez Arceo
comenzo a organizar a las primeras CEBS, que se implicaron en las luchas obreras,
campesinas y estudiantiles para constituir la “Iglesia de los pobres”, como nuevo modo

de ser cristiano en Mexico, con plena conciencia de clase. Desde luego que la mayor
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parte de los prelados mexicanos no estuvo de acuerdo con los metodos de organizacion
utilizados por el obispo de Cuernavaca (Fazio, 2007; Sanchez, 2009: 22).

Las condiciones de pobreza del estado de Morelos y su tradicion de lucha social
fueron determinantes para que Méndez Arceo se diera a la tarea de construir la Iglesia
de los pobres desde las CEBs. No era para menos, pues en el discurso local y en la
memoria colectiva alin estaban vigentes los recuerdos de la gesta zapatista, las luchas
campesinas contra las oligarquias, y el movimiento guerrillero de Rubén Jaramillo;
sobre todo, atn seguian sin saldar las deudas sociales que la Revolucion Mexicana
contrajo con los oprimidos. Estas circunstancias motivaron al obispo Meéndez Arceo a
apoyar las luchas obreras, magisteriales y estudiantiles.

Uno de los compromisos mas serios del obispo de Cuernavaca fue expresar su
simpatia hacia los movimientos estudiantiles y lanzar duras criticas al sistema capitalista
por ser la causa de la violencia de los opresores y el sufrimiento del pueblo. Meéndez
Arceo no dudo en pronunciarse a favor del socialismo en el ano de 1970, ante mas de
tres mil estudiantes poblanos, ya que lo consideraba un sistema mas coherente con los

principios evangélicos y con el proyecto de edificar la Iglesia de los pobres.

La palabra de Dios es lo mas explosivo y revolucionario que hay para la transformacion de las
personas, de la Iglesia y de la sociedad [...] El espiritu evangélico de comunion y comunidad entre
los hombres no se puede realizar en el sistema capitalista, individualista y materialista, es necesario
un socialismo democratico [...] La Iglesia no es una sociedad perfecta, es un pueblo que va
peregrinando, buscando la verdad [...] un pueblo sediento de verdad [...] Los sacerdotes deben
cambiar estructuras dentro de la propia Iglesia, para que luego ¢ésta sea agente del cambio de las
estructuras (Concha, Gonzalez, Gari y Bastian, 1986: 97).

Mendez Arceo plante6 la misma posicion en el I Encuentro Latinoamericano de
“Cristianos por el Socialismo”, en Santiago de Chile, 1972; sin embargo, en ese mismo
ano la Conferencia Episcopal Latinoamericana (CELAM), encabezada por el obispo
colombiano Alfonso Lopez Trujillo, inici6 una ofensiva contra la labor liberadora de la
diocesis de Cuernavaca. El primer paso fue finiquitar las organizaciones de “Sacerdotes

para el Pueblo” y “Cristianos por el Socialismo” (Concha, Gonzalez, Gari y Bastian,

? Los sacerdotes franceses Prado, Pedro Roland y Luis Genoel, procedentes de Chile, fueron los encargados
de traer el modelo de las Comunidades Eclesiales de Base a la diocesis de Cuernavaca. Al obispo Méndez Arceo
no le agrado el adjetivo “eclesiales”, ya que preferia el de “cristianas”; sin embargo, esta denominacion ya se
utilizaba en Chile y en Brasil, donde la estrategia tenia muy buenos resultados. La labor de las CEBS empezo
siguiendo un esquema misional, es decir, sin parroquia, y trabajando con la gente mas pobre de las barrancas de
la colonia Carolina en Cuernavaca, Morelos.
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1986: 109-114),’ consideradas un peligro para la doctrina tradicional. El segundo paso
consistia en desmovilizar a las CEBS, aunque este proposito no se cumplio porque las
celulas se propagaron rapidamente a diocesis tan importantes como Aguascalientes,
Colima, Queretaro, Texcoco y Tula, en donde se coordinaron con la sociedad civil
para exigir el fin de la hegemonia priista y la transicion a la democracia.

La cerrazon de la Iglesia y el Estado ante la inocultable pobreza del pueblo no
desalento a Méndez Arceo. Para 1978 seguia convencido de que la obligacion de la
Iglesia Catolica mexicana era apoyar los procesos revolucionarios y hacer alianzas con
los marxistas para liberar al pueblo latinoamericano de la explotacion capitalista.
Obviamente su pensamiento fue condenado por la Conferencia del Episcopado
Mexicano, al sehalar que “el marxismo es incompatible con la fe cristiana” y que la
Teologia de la Liberacion, la Iglesia Popular y “Cristianos por el Socialismo” eran parte
de “una verdadera conjura internacional”. Una vez que Mendez Arceo se jubilo por
haber cumplido 75 afios de edad, el Vaticano, a traves del nuncio apostolico Girolamo
Prigione y del nuevo obispo de Cuenavaca, Juan Jestus Posadas Ocampo, inicio el
desmantelamiento de la labor pastoral liberadora, mediante la remocion de 40
sacerdotes y el cierre de la oficina diocesana de las CEBs (Sanchez, 2009: 23-24).

Desde el retiro, Méndez Arceo continuo con su mision a favor de los pobres. Se
traslado a Nicaragua y sirvio como intermediario entre el gobierno sandinista y la
jerarquia catolica. Después del asesinato del arzobispo de San Salvador, Oscar Arnulfo
Romero, en 1980, reforzo su compromiso con la lucha popular salvadorena, al punto
de que numerosos refugiados que encontraron asilo en Mexico lo llamaron “Patriarca
de la Solidaridad”. Mendez Arceo dedico, asimismo, una parte de sus energias a fundar
el Comité de Solidaridad Oscar Arnulfo Romero, a constituir Comunidades Eclesiales
de Base y a establecer vinculos con organizaciones europeas, con el fin de tejer una

solidaridad global encaminada a transformar las estructuras hegemonicas (Valle, 1996:

257).fF

* Este grupo que expresaba: “nuestro proposito es hacer eficazmente presente a la Iglesia, misterio de
salvacion liberadora para todo hombre, especialmente para el pobre y el oprimido en las luchas por la
construccion de una sociedad nueva”, estaba integrado por sacerdotes de Aguascalientes, Colima, Querétaro,
Monterrey, Oaxaca, Netzahualcoyotl y el Distrito Federal, quienes tenfan en comun estar en conflicto con la
autoridad eclesiastica. Antes de extinguirse en 1974, a causa de la represion eclesiastica, el grupo sostuvo
reuniones en Guadalajara, Cuernavaca, San Cristobal y Zongolica, y, pese a todo, sobrevivio como “Iglesia
Solidaria”.

* A la muerte de Méndez Arceo, la direccién del comité fue asumida por el obispo de San Cristobal, Samuel
Ruiz, quien continu6 apoyando a las victimas de la guerra en Nicaragua, el Salvador y Guatemala.
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La labor politica del prelado de Cuernavaca sirvio de inspiracion para que otros
clerigos se lanzaran a la dificil tarea de luchar en beneficio de los pobres. Destacan
personajes cuyo trabajo pastoral se llevo a cabo en regiones indigenas: asi, Jose
Llaguno, de la Sierra Tarahumara; Bartolome Carrasco, ex-arzobispo de Oaxaca;
monsefior Arturo Loma, obispo emeérito de Tehuantepec, y Samuel Ruiz, obispo de
San Cristobal de Las Casas. Su labor fue posible gracias al apoyo y asesoria de agentes
de pastoral, las Comunidades Eclesiales de Base, y grupos laicos como el Centro de
Estudios Ecuménicos, el Centro Antonio Montesinos, el Secretariado Social Mexicano,
el Centro Nacional de Comunicacion Social, el Centro de Reflexion Teologica
(jesuitas) y Desarrollo Economico y Social de los Mexicanos Indigenas. Por un lado,
estas organizaciones se encargaron de impartir cursos de analisis de la realidad y talleres
de formacion y capacitacion de dirigentes, y, por otro; de crear centros de promotores
de salud, agricultura alternativa y grupos cooperativistas de ahorro y credito popular.

En la diocesis de Tehuantepec, el obispo Loma impulso la formacion de la Union de
Comunidades Indigenas de la Region del Istmo, con sede en Ixtepec, con el proposito
de promover acciones economicas para comercializar y exportar el cafe de la region.
Mientras tanto, la Red de Solidaridad Sacerdotal, auspiciada por el Secretariado Social
Mexicano, funciono como foro para el intercambio de experiencias que la opcion por

los pobres deja en los ambitos local, regional y nacional.

LAS COMUNIDADES ECLESIALES DE BASE (CEBS)

Las Comunidades Eclesiales de Base son un modelo eclesial que surgio en el contexto
renovador del Concilio Vaticano II. En las reuniones plenarias de la CELAM de Puebla y
Medellin se les reconocio como “focos de evangelizacion y motores de liberacion en
America Latina” (Peralta, 2004: 28). En 1999 se tenia contabilizados alrededor de 3 317
grupos con una membrecia de 44 461 personas. Su distribucion geografica en el pais era
de 64.4% en la zona centro, 13.5% en el norte, y 22.1% en el sur, que es la zona
donde mas han impactado, por las condiciones de pobreza y marginacion imperantes.
Las CEBs tampoco han pasado desapercibidas a la mirada de la jerarquia eclesiastica
mexicana. Si se toma en cuenta la presencia de mas de 90 obispos, se calcula que 15
estan a favor de las CEBS, 25 las toleran y el resto no las acepta. Esto no ha impedido su
propagacion en mas de 268 parroquias, pertenecientes a mas de 50 diocesis distribuidas
en los estados de Morelos, Guerrero, Nuevo Leon, Querétaro, San Luis Potosi,

Aguascalientes, Guanajuato, Veracruz, Chiapas, Oaxaca, Jalisco, Tabasco, Sinaloa, Baja
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California, el Estado de Mexico y el Distrito Federal. En el afio 2000 se tenian
contabilizadas 3 394 CEBS, asentadas principalmente en zonas de altos niveles de
marginacion (Valle, 1996: 255; Peralta, 2004: 745; Canto, 1991: 182).

El método de accion de las CEBS consiste en ver, juzgar, actuar, evaluar y celebrar,
para despertar un grado de conciencia que lleve al desarrollo integral de las
comunidades, en comtn acuerdo con la Iglesia de los Pobres. Bajo este esquema, las
CEBs han impulsado cuatro lineas estrategicas de accion:

1. Reformar la identidad y la orientacion del trabajo como expresion de la Iglesia

de los pobres para hacer frente a las nuevas exigencias de un México plural y en

proceso de cambio, y para presentarse ante la sociedad como una opcion de
esperanza.

2. Potenciar el liderazgo de la mujer y la equidad de género; promover la

participacion de los jovenes, la solidaridad con los migrantes, los derechos y la

cultura indigena.

3. Impulsar la conciencia y la participacion ciudadana para el fortalecimiento de la

sociedad civil como mediadora para la construccion del “Reino de Dios”. Para ello se

le da prioridad a los movimientos que luchan por causas sociales como justicia,
democracia, defensa y promocion de los derechos humanos, movimientos
reivindicativos, lucha contra la corrupcion y proyectos de economia solidaria.

4. Generar y/o consolidar proyectos alternativos que favorezcan la organizacion

popular, promuevan una mejor calidad de vida y sean dignos de una sociedad

solidaria. Estos proyectos son de indole economica, de derechos humanos, de medio
ambiente y de salud, los cuales se concentran en mejorar la calidad de vida en

congruencia con los valores cristianos (Martinez, 2004: 34-37).

En los afios recientes, las CEBS han articulado sus acciones con las emprendidas por la
sociedad civil en su lucha por la democracia, mediante la realizacion de consultas
ciudadanas, apoyando en las elecciones de los tres niveles de gobierno, impulsando
proyectos de educacion popular, trabajo comunitario, comedores y guarderias,
medicina alternativa, agroecologia, vivienda popular, nutricion, acupuntura, etcetera.
Tambien han participado activamente en la defensa de los derechos humanos,
especialmente desde la irrupcion del movimiento zapatista en Chiapas. En los ultimos
afios participaron en movilizaciones contra el pago de la deuda externa, la invasion de
Estados Unidos a Irak y en la defensa de los recursos estratégicos de la nacion frente a

los planes de seguridad hemisferica de Estados Unidos, vertidos en el Plan Puebla
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Panama, el Plan Colombia y el Area de Libre Comercio de las Américas (ALCA), ya que
ademas de favorecer a una ciipula empresarial, se destruye la vida humana, la cultura y
la naturaleza autoctonas. Finalmente, las CEBs han condenado la migracion forzada a
Estados Unidos y han exigido el esclarecimiento de los feminicidios en Ciudad Juarez
(Proclama, 2004).

A continuacion presento, brevemente, dos ejemplos de la articulacion de las CEBs
con la sociedad. El primero corresponde a la comunidad de San Pedro Martir,
localizado en la delegacion Tlalpan, del Distrito Federal. La parroquia fue erigida en
1966 y tres anos despues llego el parroco Jests Ramos, quien al lado de su feligresia
lucho contra la expropiacion de tierras y apoyo la demanda de servicios ptblicos, como
agua potable, transporte urbano, alumbrado publico, regularizacion de la tenencia de la
tierra, caminos, puentes y biblioteca; tambien impulso proyectos de autogestion como
tiendas de abasto popular, medicina alternativa, alimentacion, cocina popular,
consultorio medico, policlinica, estancias infantiles, alfabetizacion y educacion primaria
y secundaria. De estas luchas surgio en 1980 el Movimiento Popular de Pueblos y
Colonias del sur, que cuenta con su propio Comite de Defensa de los Derechos
Humanos “Pueblo Nuevo” (Ortega, 2009).

El segundo caso se refiere a la labor de las CEBS que se formaron en las décadas de
1980 y 1990 en la periferia de Salina Cruz, Oaxaca. Para cumplir cabalmente con su
compromiso hacia los pobres y “dar agua al sediento”, organizaron la Coordinadora de
Colonias Unidas. Por medio de esta agrupacion, las CEBS emprendieron diversas
acciones orientadas a solucionar los conflictos sociales y politicos que aquejaban a la
poblacion, sin importar las descalificaciones y la persecucion del gobierno, de caciques
locales y de la propia jerarquia catolica. Las acciones mas importantes fueron la
formacion de cooperativas de consumo o de produccion, la creacion de un comite de
salud, la institucion de una casa para el migrante, una escuela comunitaria, un comite
de ecologia, de derechos humanos y de promocion de la conciencia ciudadana.
Asimismo, durante el conflicto social que en 2006 enfrento a la sociedad civil con el
gobierno de Oaxaca, las CEBs de varias parroquias de la arquidiocesis brindaron

atencion medica y alimento a los heridos (Ortega, 2009: 18).

LA TEOLOGIA DE LA LIBERACION EN CHIAPAS

El estado de Chiapas fue un terreno fertil para la mision evangelizadora de la teologl'a

de la liberacion debido a las condiciones de abandono por parte del gobierno y de la
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Iglesia, su extrema pobreza, marginacion, racismo, injusticia y falta de democracia. En
este territorio, el obispo Samuel Ruiz Garcia fue la piedra angular para la edificacion de
la Iglesia de los pobres, o mejor dicho de la Iglesia autoctona.

Cuando Samuel Ruiz llego a Chiapas en 1959, el territorio constituia un espacio
desatendido por la jerarquia de la Iglesia Catolica, aunque al mismo tiempo era
importante por ser arena de disputa de los grupos protestantes, los cuales dia con dia
restaban adeptos al catolicismo. Era un escenario muy complejo al que se enfrentaba el
joven obispo, pues se dio cuenta, por ejemplo, de que la parroquia de Ocosingo era
mas grande que la reptblica de El Salvador, y que por la falta de caminos los fieles
dificilmente asistian a los servicios religiosos. Para resolver este problema, el obispo
dividio la diocesis de Chiapas en dos: Tuxtla y San Cristobal de las Casas. A su vez, esta
tltima, a la cual quedo adscrito Samuel Ruiz, fue subdividida en seis zonas segin
criterios etnolingtiisticos: chol, tzotzil, centro, sur, sureste y tzetzal.” El siguiente paso
fue iniciar una intensa labor misional que se vio reforzada con la llegada de jesuitas y
dominicos a Bachajon-Altamirano y Chamula; ¢stos, ademas de sus tareas
evangelizadoras, emprendieron acciones de beneficio social, como la construccion de
un centro de salud, una escuela de economia domestica nocturna, una granja comunal,
talleres de artesania y una ladrillera (Ruiz, 2009: 48).

La gran obra propagandistica de la religion catolica no hubiera sido posible sin la
formacion de catequistas y diaconos, quienes con el paso de los afios se convirtieron en
los catalizadores del movimiento social chiapaneco. En la década de 1960 se formaron
alrededor de 700 catequistas indigenas en las escuelas dirigidas por los maristas y las
Hermanas del Divino Pastor, situadas en las misiones de Guadalupe, La Primavera y
Bachajon (Leyva, 1995: 388).

Samuel Ruiz participo en el Concilio Vaticano II y en la II Conferencia Episcopal
Latinoamericana de Medellin. Alli adopto la idea de que la Iglesia Catolica debe
conducir al pueblo pobre y oprimido hacia su liberacion a traves de metodos pacificos y
de lucha; se pronuncio por una “evangelizacion contraria a la accion dominadora y la

destruccion de las culturas”; ademas, se dio cuenta de la necesidad de dialogo con el

* Ademas de atender la situaciéon geografico-lingiiistica de la diocesis, esta division se hizo siguiendo los
lineamientos marcados por el Concilio Vaticano II. En un documento titulado Ad Gentes No. 6, parrafo 3, decia:
“El propio (sic.) de la actividad misionera es la evangelizacion y la plantacion de la Iglesia en los pueblos o
grupos humanos en los cuales no ha arraigado todavia. De este modo, deben crecer de la semilla de la Palabra
de Dios en todo el mundo Iglesias particulares autoctonas suficientemente fundadas y dotadas de propias
energias y maduras, que, provistas suficientemente de Jerarquia propia, unida al pueblo fiel, y de medios
apropiados para llevar una vida plenamente cristiana, contribuyan...al bien de toda la Iglesia” (Ruiz, 2009).
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marxismo y las ciencias sociales para conocer los efectos destructivos que sobre las
comunidades indigenas tenian ciertos factores exogenos, como el catolicismo y otras
directrices culturales de Occidente. La teologia de la liberacion, por lo tanto,
complemento la labor evangelizadora que los maristas venian realizando en Chiapas a
traves de lecturas y discusiones de temas antropologicos, historicos, sociologicos y
marxistas (Leyva, 1995: 392).

El analisis cientifico de la realidad chiapaneca revel6 problemas muy complejos que
ignoraban las autoridades estatales. Desde finales de la década de 1950, las
comunidades de Las Canadas emigraban hacia el interior de la selva, debido a que los
incentivos gubernamentales a la ganaderia propiciaron el abandono de la agricultura
comercial y el despido de la mayor parte de los jornaleros. Ademas de prescindir de sus
trabajadores, los ganaderos expulsaron a los colonos de sus tierras y, en complicidad
con el gobierno, bloquearon los intentos de reparto agrario. Sin tierra, trabajo ni
proteccion, los indigenas de Las Cafiadas vieron en la Selva Lacandona una zona de
refugio donde comenzar una nueva vida. Sin embargo, no solamente llegaron a la selva
los desplazados por la extension de la ganaderia, también arribaron jornaleros
desplazados de las fincas de cafe del Soconusco, pues a los propietarios les era mas
redituable contratar mano de obra guatemalteca, que pagar un jornal a sus trabajadores
tradicionales. Otros grupos humanos se establecieron en la selva Lacandona porque el
crecimiento demografico les impedia continuar residiendo en sus comunidades;
inclusive hubo colonos que se establecieron incentivados por el gobierno del Estado de
Chiapas. El aumento en la poblacion de la selva se refleja en las estadisticas locales, las
cuales indican que, entre 1950 y 1970, los habitantes de la Lacandona pasaron de 36 985
a 224 624 habitantes (Leyva, 1995).

La catequizacion en la diocesis se realizo a traves del metodo tijwanej, que era la
adaptacion de la Pedagogia del Oprimido, de Paulo Freire, a la realidad chiapaneca.
Consistia en “sembrar preguntas y cosechar respuestas”, es decir, los miembros de la
comunidad tienen “la palabra en su corazon, poseen la sabiduria heredada de sus
mayores y la comunican a jovenes y nifios. Este metodo recreaba el sentido indigena de
las asambleas y de los acuerdos de las comunidades tradicionales de donde emigraron
los “antiguos” (Leyva, 1995: 395).

Los misioneros maristas optaron por catequizar a los indigenas utilizando las
ensefianzas biblicas contenidas en el Libro del Exodo, pues la historia del pueblo
elegido de Israel, que huye a Egipto, se asemejaba a la experiencia que vivieron las

comunidades entre los afios de 1970 y 1980: salida de las fincas, el largo y azaroso errar
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por la selva y la construccion de nuevos poblados (Leyva, 1995: 392). Los indigenas
también vivian su propio éxodo y eran parte del pueblo elegido. Estas circunstancias
tan particulares motivaron a los misioneros a sustituir el catecismo del padre Ripalda
por uno que retomara las tradiciones locales, la historia y la cultura autoctona, que es
donde yacia la obra celestial. Fue asi como se logro conformar una forma autoctona de
Teologia de la Liberacion, basada en el documento titulado: Estamos buscando la
libertad/Los Tzeltales de la Selva anuncian la buena nueva. A traves de lecturas, oraciones y
cantos se concienciaba a los indigenas sobre la opresion economica, politica, cultural y
religiosa. Cuando se hablaba de la opresion economica ejercida por los finqueros, se les

comparaba con el faraon egipcio y se evocaba a Dios mediante las siguientes palabras:

Ta dijiste a los antiguos israelitas cuando vivian como esclavos: ‘He visto los sufrimientos de mi
pueblo. He oido que me piden ayuda llorando. Vengo para librarlos de sus opresores y llevarlos a
una tierra buena y espaciosa que da muy buenos frutos’ (Ex., 3, 7-8). Por eso nos reunimos hoy
para pedirte, Sefor, que vengas a ayudarnos también a nosotros (Krauze, 1999).

La teologia de liberacion coadyuvo a que muchos indigenas comenzaran a darse cuenta
de que sus enemigos eran el gobierno federal, el gobierno chiapaneco y los finqueros.
El Estado unicamente los tenia en cuenta en su condicion de reserva de votos para el
partido oficial. En materia agraria, en vez de ser favorecidos con repartos de tierra o
regularizacion de la tenencia, recibian amenazas de desalojo y violencia; encima de eso,
las tierras que conservaban estaban amenazadas por ser fuente de riqueza energetica y
forestal. A traves de las ensefianzas de la teologia de la liberacion, los campesinos
aprendieron a cohesionarse para encarar estos problemas estructurales cuyas raices mas
profundas se hundian hasta la época colonial. El logro fundamental es que estaban
dejando de ser objeto de las decisiones de los otros, y poco a poco se convirtieron en
autores de su propia historia; tomaron conciencia de su dignidad humana, de su
capacidad para resolver sus problemas, y aprendieron a valorar su cultura, idiomas y
tradiciones (Godinez, 1994: 109; Ruiz, 2009: 48).

En el seno de las comunidades chiapanecas aparecio una nueva figura de autoridad:
los catequistas, quienes se dedicaron a predicar las ensefianzas religiosas y asumieron la
funcion de intermediarios culturales entre la Iglesia y la comunidad, y entre la
comunidad y el mundo ladino (Godinez, 1994: 108).° Al lado del catequista también

aparecio el diacono o tuhunel, figura capacitada para impartir los sacramentos, oficiar

6 . . . . .
Cabe mencionar que en paises como Nicaragua y el Salvador también se acudio a la figura de los
catequistas para despertar la conciencia de los pobres.
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eucaristia y atestiguar los matrimonios en nombre de la Iglesia. Este logro represento
un paso mas para la edificacion de una Iglesia autoctona, una Iglesia primitiva,
compuesta por una comunidad de apostoles y fieles. De acuerdo con estimaciones de
Felipe Toussaint, vicario general de la diocesis de San Cristobal, existian 7 mil
catequistas, 311 diaconos y 200 candidatos al diaconado. Su mision era difundir la
pastoral de Samuel Ruiz y cubrir el deficit de sacerdotes en los Altos, Norte y Selva de
Chiapas (Campa Mendoza, 1999: 276).

Preocupado por incentivar la economia de las comunidades de la diocesis de San
Cristobal, Samuel Ruiz invit6 a Chiapas a un grupo de jovenes maoistas, encabezados
por Adolfo Orive, un economista que habia visitado China en tiempos de la revolucion
cultural. Su proyecto consistia en establecer el socialismo con metodos distintos a los
de la violencia armada. Para entonces ya operaban grupos de activistas provenientes de
la escuela agricola, con quienes se coordinaron para crear, en 1975, dos organizaciones
dedicadas a la defensa de los derechos agrarios y la promocion economica y social de
las comunidades: la Union de Ejidos Lucha Campesina en la region de las Margaritas, y
la Union de Ejidos de las Canadas de Ocosingo (Krauze, 1999).

Por medio de estas organizaciones se echaron a andar proyectos de produccion de
miel, y se establecieron con el gobierno federal convenios de comercializacion de cafe,
que liberaron a los productores de los intermediarios, quienes siempre se quedaban
con la mayor parte de las ganancias. Para septiembre de 1980, los “nortefios”, como
tambien se le conocia al grupo de Orive, crearon la Union de Uniones, compuesta por
12 mil familias. Esta organizacion gestiono ante la Comision Nacional Bancaria el
establecimiento de su propio banco, que comenzo a funcionar en octubre de 1982 con
un capital de 25 millones de pesos; sin embargo, con la caida de los precios del cafe, el
banco se descapitalizo y quedaron en evidencia los limites de la organizacion politica en
asambleas. Esta crisis motivo que salieran de Chiapas Orive y su grupo (Krauze, 1999).

A lo largo de la decada de 1980, la diocesis se radicalizo a consecuencia de los
acontecimientos revolucionarios de Centroameérica: en Nicaragua los sandinistas
llegaron al poder, se recrudecio la represion militar en Guatemala, cobro fuerza la
guerrilla salvadorena, y fue asesinado el obispo de San Salvador y amigo de Samuel
Ruiz, Oscar Arnulfo Romero. En la dibcesis se considerd que la Unica alternativa para
cambiar las estructuras politicas, sociales y economicas era “la lucha al golpe”. Asi, en
1980, se creo un brazo doctrinal militante llamado Slop (raiz). Por medio del apoyo de

esta organizacién fue que en 1983 ingresaron a la selva los guerrilleros que se
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convertirian en dirigentes del ejército Zapatista de Liberacion Nacional (EZLN)
(Krauze, 1999).

Entre 1982 y 1983, Samuel Ruiz presto ayuda a los refugiados guatemaltecos que
huyeron del terrorismo militar de Rios Montt, responsable del genocidio de mas de
diez mil indigenas. Para cumplir este proposito, requirio el apoyo de organizaciones
internacionales como Amnistia Internacional y Americas Watch. Asimismo, organizo
brigadas internacionales de ayuda meédica para atender a los refugiados y coordino la
ayuda humanitaria nacional e internacional que llego a Chiapas.

En el tema de derechos humanos y participacion politica, la diocesis otorgo un
espacio a campesinos indigenas maltratados, a refugiados guatemaltecos y, en 1989,
abrio el centro de derechos humanos Fray Bartolome de las Casas, donde se podian
denunciar los abusos contra los indigenas y la impunidad de actos criminales y
violaciones. Tambien presto asesoria juridica, y sirvio de apoyo a la Comision Nacional
de Derechos Humanos y a los partidos de oposicion (Campa, 1999: 276; Valle, 1996:
14).7

Aunque la teologia de la liberacion en Chiapas estaba teniendo importantes logros
en materia religiosa con la formacion de catequistas y diaconos, aun quedaba mucho
por hacer para la salvacion del pueblo en el mundo terrenal, es decir, para redimirlo
del pecado social que representaba la pobreza. En la Asamblea del pueblo creyente,
celebrada en mayo de 1993 en San Cristobal de las Casas, se presento un documento
que detallaba los problemas economicos, politicos, sociales e ideologicos que
permanecian sin resolver.

En lo economico se ponderaron los problemas que se agudizaron con el
neoliberalismo: carestia, desempleo, injusticia, miseria, desnutricion y enfermedades;
la falta o despojo de tierras, los salarios bajos, la rapacidad de los intermediarios, que
eran “Los poderosos, los acomodados y los cantineros que nos estan chupando la
sangre”. En materia politica, nuevamente se denuncio el autoritarismo del Estado, que
nunca pedia el punto de vista del indigena, ademas de la corrupcion, la cautividad
electoral en que el partido hegemonico tenia a los campesinos, y la represion ejercida
en el campo y la ciudad (Godinez, 1994: 105-106). Los principales problemas sociales

eran el analfabetismo y la desatencion de las autoridades educativas; las comunidades

7 Siguiendo el ejemplo de la diocesis de San Cristobal, muchas parroquias abrieron sus propios centros de
derechos humanos, siendo significativas en este renglon la lucha presidida por José Llaguno, obispo de la sierra
Tarahumara, y la labor desempefada por la diocesis de Tehuantepec; asimismo, la arquidiécesis de Mexico
recomendo a las parroquias del Distrito Federal abrir sus propios centros de derechos humanos.
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no contaban con servicios basicos, como energia eléctrica, agua potable y drenaje; el
alcoholismo era un flagelo que minaba la cohesion social, y las mujeres eran victimas
de la discriminacion, la violencia y de campafias de control de natalidad. Finalmente, la
emigracion de indigenas a las ciudades y la propaganda del gobierno habian provocado
la proliferacion de nuevas ideas, muchas veces perjudiciales y contrarias a los intereses
de las comunidades (Godinez, 1994: 107).

Después del levantamiento armado del 1° de enero de 1994 en Chiapas, los
informes de inteligencia militar comenzaron a sefialar al obispo Samuel Ruiz como el
vinculo entre el adoctrinamiento de la Iglesia diocesana y el EZLN; sin embargo, parece
que esta es una apreciacion equivocada que busca eximir al Estado mexicano y a las
oligarquias locales de su responsabilidad historica en la insurreccion zapatista. Como lo
sefialo Gonzalo Ituarte, vicario de Paz y Justicia de la diocesis, la iglesia local no podia
permanecer indiferente ante la situacion de extrema pobreza, marginacion, racismo,
injusticia y falta de democracia en Chiapas; por lo tanto, su mision era acompanar al
pueblo en su “viacrucis”, pero tambien tenia la obligacion de ayudarlo a crecer,
organizandolo y demandando respeto a sus derechos.

La diocesis no estuvo de acuerdo en el recurso de las armas para orientar el cambio
social. En vez de eso, prefirio concienciar a la feligresia por medio de informacion en
sus propias lenguas sobre la legislacion mexicana, la Constitucion Politica y la Reforma
Agraria. No obstante, el activismo inspirado en la teologia de la liberacion fue visto
con resquemor por parte de las autoridades, los caciques locales, el ejercito y los
clerigos opuestos a la teologia de la liberacion, quienes siguieron preservando la
situacion de miseria y desigualdad imperantes en Chiapas. En estas circunstancias de
inequidad social es donde se debe buscar el origen del levantamiento zapatista “y no en
el hecho de que se haga conocer a la gente sus derechos”. Muchas comunidades se
unieron a la insurreccion bajo la idea de que si iban a morir de hambre, era mejor dar
la vida en la lucha por un mundo mejor para sus hijos (Godinez, 1994: 108).

Mas que formar parte del EZLN, los vinculos de la diocesis de San Cristobal se
establecieron con el pueblo, con los perseguidos, los marginados, los pobres, los
indigenas y los sectores populares de las ciudades. Los medios de interaccion fueron las
Comunidades Eclesiales de Base y la defensa de los derechos humanos (Lopez, 1997:
20-23). Como lo afirmo el obispo Samuel Ruiz en su Plan Diocesano de 1993: “Dios
acompafia al pueblo para conquistar la tierra, al servicio de la Vida. El pueblo pobre

que experimenta la opresion y explotacion, se organiza a partir de su fe y su esperanza,
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y, en su caminar, va construyendo su liberacion y la Nueva Sociedad” (Diocesis de San
Cristobal de las Casas, 1993: 17).

Lo cierto es que la teologia de la liberacion ensefio a las comunidades a organizarse,
a tomar conciencia de su dignidad humana y a luchar por condiciones de vida dignas.
Esto es lo que no entendieron el gobierno ni el ala conservadora de la Iglesia. El
levantamiento armado que inici6 el 1° de enero de 1994, justo el dia en que entraba en
vigor el Tratado de Libre Comercio de America del Norte, fue solo la punta del
iceberg de los problemas tan complejos que viven los pobres de Mexico, los cuales

siguen sin ser resueltos ni atendidos eficientemente.

REFLEXION FINAL

La teologia de la liberacion constituye un ala progresista de la Iglesia Catolica, que
desde su aparicion hace medio siglo ha asumido un compromiso politico orientado a
redimir a los pobres de America Latina a traves de diferentes acciones, como la
educacion cristiana, la asistencia social, la movilizacion politica, la promocion cultural,
el apoyo a los migrantes y la lucha antisistemica. Diversos fueron los mecanismos
empleados por la teologia de la liberacion para permear en la sociedad mexicana, ya sea
a traves de las estructuras institucionales de la Iglesia Catolica, mediante la formacion
de asociaciones, como las Comunidades Eclesiales de Base, o recurriendo al apoyo de
misioneros que, en diferentes momentos, se trasladaron a las comunidades indigenas
para emprender una labor pastoral cuyos resultados se demuestran en la concienciacion
de los grupos campesinos sobre su situacion de exclusion y pobreza, y sobre el
potencial revolucionario que yacia en ellos.

Los resultados alcanzados en los diferentes escenarios demuestran que la teologia de
la liberacion no fue un movimiento monolitico ni uniforme, sino que sus
manifestaciones, metodos y resultados discreparon en cada lugar donde se puso en
marcha, como se ha podido apreciar en los casos tratados y citados en este ensayo. Por
consiguiente, se debe plantear una agenda de investigacion que estudie el desarrollo
historico y el contexto cultural de las sociedades, a fin de sopesar hasta que punto la
teologia de la liberacion represent6 una alternativa de redencion y transformacion de
las condiciones de pobreza, exclusion y autoritarismo que historicamente han padecido

las clases populares del campo y la ciudad.
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