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RESUMEN:

La armonia tseltal —jun pajal o’tani/— nos muestra una manera propia de expresar
cémo se piensan y nombran las relaciones entre las personas-la naturaleza y el
cosmos. Consideramos este paradigma dentro de las denominadas
“epistemologias del Sur” por cuanto también refleja otra manera de generar
conocimiento no solo desde la razén, sino desde el didlogo con los seres
humanos y lo no humano. Des-velar las sabidurias profundas de los pueblos
originarios nos permite entender maneras ofras de entender la naturaleza, donde
todo tiene corazén —ofan—. De ahi que siga perviviendo en la region tseltal-
maya una fiesta dedicada al agua en la que acuden a los manantiales a realizar el
Pat 0’tan —saludo del corazon— para agradecer que este liquido vital no deje de
fluir.
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ABSTRACT:

Tseltal harmony - jun pajal o’tanil — shows us a way of expressing how the relationships
between people-nature and the cosmos are thought and named. We consider this paradigm
within the so-called "epistemologies of the South" becanse it also reflects another way of
generating knowledge not only from reason, but from dialogue with human beings and the non-
human. Uncovering the deep wisdoms of the native peoples allows us to understand other ways
of understanding nature, where everything has a heart —o'tan—. Hence, a water festival
continues to survive in the Tseltal-Mayan region in which they come to the springs to perform
Pat 0’tan —heart salute— to thank that this vital liquid does not stop flowing.
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1. El cuidado de la madre-tierra en la cultura tseltal de Chiapas
Los  pueblos  originarios  llevan  siglos  resistiendo  la
modernidad/colonialidad capitalista y pattiarcal (Castro-Gémez y Grosfoguel
2007). La reproduccion del sistema capitalista se ha basado en la discriminacién
de saberes considerados “inferiores” o “populares” pero que, en la actualidad,
consideramos que se han convertido en una brijula imprescindible ante la crisis
civilizatoria que sufrimos. Este articulo tiene su origen en la investigacion
doctoral sobre derecho y justicia indigena desarrollada en la regién de la Selva-
Norte de Chiapas, habitada mayoritariamente por comunidades indigenas
tseltales y acompafiadas, desde finales de los afios 50, por la Mision Jesuita de
Bachajon (Cubells 2016). El territorio donde desarrolla su acompafiamiento esta
Mision, tanto en la linea pastoral como en la defensa de los derechos indigenas,
abarca los municipios chiapanecos de Chilén, Sitald y parte de los municipios
de Yajalon, Pantelh6 y Ocosingo. Nos encontramos ante un proceso indigena
de defensa de los derechos indigenas vinculado a la corriente teoldgica
“liberacionista” que ha caracterizado la Didcesis de San Cristobal de Las Casas
de la que depende. Esto ha generado la existencia de un proceso de resistencia
indigena frente a megaproyectos de destrucciéon del territorio que abarca la
unién de mas de 11 parroquias. El Movimiento en Defensa de la Vida y el
Territorio MODEVITE) es un proceso organizativo desde la teologia politica
que, a través de diversas acciones como mega-petregrinaciones, protestan contra
la construccién de carreteras, la minerfa asi como contra proyectos turisticos
que atentan contra el corazoén de la vida comunitaria de los pueblos originarios:
el territorio (Sipaz 2019). Como hemos podido comprobar al investigar sobre
cémo se han desarrollado los procesos de defensa de los derechos indigenas y,
por tanto, las luchas por una “vida digna de ser vivida” nos damos cuenta que
tienen como parte fundante la defensa de la tierra y el territorio. En el Estado
de Chiapas existen diversos procesos indigenas en resistencia. El mas conocido
es el proceso de autonomia zapatista pero existen procesos indigenas
organizativos que caminan de forma paralela a él, con raices comunes aunque,
con el paso de los afios, hayan ido adoptando diferentes estrategias, como es el
caso del MODEVITE, del que forma parte la Mision de Bachajon. Mas alla de
las diferentes adscripciones organizativas, todas las comunidades indigenas
zapatistas y no zapatistas sufren, desde hace décadas, una guerra que ha ido
cambiando el rostro pero que ha apuntado a la divisién comunitaria, la
destruccion del tejido social y el despojo territorial. En los afios” 90 se hablé de
“guerra de baja intensidad” y en la actualidad se prefiere hablar de “guerra de
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desgaste integral”?, entendiendo como tal: “una guerra realizada por sucesivos
operativos puntuales que van asfixiando al enemigo en los terrenos politico,
econémico, y militar” (Pérez-Sales, Santiago-Vera y Alvarez Diaz, 2002, p. 249).
Otros autores, ponen el acento en la importancia del territorio como recurso en
disputa: Peter Rosset (2007), de V7a Campesina, habla de una “guerra por la
reestructuracion territorial”’, una nueva ofensiva sobre los recursos naturales, la
biodiversidad, los bosques, las tierras, las semillas, el agua o el conocimiento
tradicional, s6lo comparable con la época de extraccion colonial. Se necesita
acabar con estos pueblos indigenas para quienes el territorio es elemento
fundamental no solo de la vida comunitaria indigena sino también de su
cosmovision. Andrés Aubry (2007) explicaba asf la importancia del territorio en
las cosmovisiones indigenas:
Tierra, terreno, terruflo y territorio (banamil, osil, y la secuencia fum,
Jteklum, lumaltik de los tzotziles y tzeltales) y lo que contienen, no se venden ni
se compran ni se confiscan porque son de los muchos que le deben su
existencia colectiva, histérica, cultural, un bien colectivo transgeneracional, la
garantia de la existencia futura de quienes los marcaron y los siguen matrcando
de su sello pet secula seculorum. Juntos son una herencia césmica, un llamado
histérico, una memoria activa.

Los proyectos de “desarrollo” impulsados por los gobiernos federal y
estatal junto a empresas transnacionales (autopistas, complejos hoteleros,
proyectos ecoturisticos, monocultivos de palma africana o explotaciones
mineras) atacan el corazén de los procesos de las comunidades indigenas en
resistencia u organizadas politicamente, en las que se construyen alternativas de
vida rurales, partiendo de la regeneracién cultural y recuperando sus saberes y
conocimientos populares en la produccion agricola, la medicina tradicional, la
educaciéon comunitaria, los medios de comunicacion o los sistemas normativos,
sin rechazar aquellos elementos culturales ajenos que pueden mejorar su calidad
de vida. Asi, el mapa de Chiapas estd repleto de conflictos generados por la
depredacién del territorio que siguen conllevando para las comunidades
organizadas desplazamientos, desapariciones, asesinatos, amenazas y
hostigamientos; pero frente a ello, también encontramos procesos de resistencia
ante esta guerra contra los territorios indigenas, y por tanto, contra sus formas

de vida.

2 Durante afios se utilizé el concepto militar estadounidense de “Guerra de Baja
Intensidad”, pero estos autores prefieren hablar de “Guerra de Desgaste Integral” para
abandonar los conceptos militares hegemoénicos y usar conceptualizaciones que
incluyan el impacto de la guerra en la poblacién de manera multidimensional.
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2. La armonia tseltal: todo tiene corazén-o’tan

El estudio del sistema juridico tseltal enfocado, fundamentalmente, en
conocer como las comunidades tseltales resuelven sus conflictos internos, me
permitié llegar a entender cudl es la filosofia tseltal (en tseltal: sp %/ jol o’tanil —
sabiduria del corazén) que subyace a su manera propia de entender la resolucion
de conflictos y la justicia. Siguiendo el “Manual de Derecho Indigena”
(Grillenzoni, Cubells y Garcia 2012), que representa una aproximacion a la
experiencia de reconciliacién y justicia tseltal, se establecen como fuentes del
sistema juridico-tseltal: por un lado, los derechos humanos, individuales y
colectivos, reapropiados por la cultura tseltal; por otro lado, la cosmovisiéon y
cultura del pueblo tseltal, y en particular, “el suefio que guia al pueblo y su
cultura”, es decir, la armonia. L.a armonia (en tseltal: jun pajal 0’tanil— un solo
coraz6n) es multidimensional e integral, diferenciandose: la armonia consigo
mismo, la armonia familiar, la armonia comunitaria, la armonia con la madre-
tierra-cosmos, y la armonia con los cuidadores-los Santos Patronos.

Antes de proseguir he de aclarar que en nuestro trabajo consideramos
fundamentales los aportes etnolingiifsticos para poder abonar el didlogo
intercultural porque como afirmé el experto en lengua tojolabal-maya, Carlos
Lenkersdorf (2002, p. 108): “las lenguas son manifestaciones de las culturas
correspondientes(...) que nos ofrecen una llave que abre puertas para que
entremos a casas hasta ahora cerradas, o simplemente ignoradas, por no decir
despreciadas”.

Desde la filosofia tseltal se considera que cuando existe en la comunidad
un problema o conflicto (en tseltal, woco/ ), este representa un desorden, una
pérdida del equilibro que debe existir entre los seres humanos-comunidad-
cosmos: la armonia —jun pajal o’tani/-. Interpretan que cuando alguien comete
un perjuicio contra otro es porque su corazon se ha ido y, por tanto, queda roto
y dividido (en tseltal, cheb o’tani/~dos corazones). El didlogo y la resolucion
pacifica del problema, sin agresiones, persigue que el corazén de la persona que
ha tenido un comportamiento negativo hacia otra, y por tanto, que ha roto la
armonia no sélo personal, sino comunitaria, espiritual y césmica, vuelva a estar
en su sitio, en su casa (nacal o’tani/—el corazon esta en casa, esta tranquilo) y, de
ahi, que vuelva a existir un solo corazén—jun pajal o’tanil entre las personas
enfrentadas. Este proceso se lleva a cabo a través de la reconciliacion y el perdon
(subtesel o'tani/— regreso del corazén), no sélo entre las partes sino hacia la
comunidad y el cosmos. S6lo de este modo puede retornar la armonia al
territorio comunitario que es la forma de vivir en paz—smalil £'inal (vida en
plenitud). La perturbacién que genera un problema o conflicto se extiende a la
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comunidad entera porque se piensa que al generar un malestar o chamel-
enfermedad, ésta puede afectar a terceras personas.

Hemos podido comprobar, a través de la investigacion sobre la justicia
tseltal, que existe una construccion ontolégica y epistémica diferente a la
occidental, donde los saberes y pensares nacen del oan-corazén. Marisela
Garcia Reyes (2010) nos explica que,

cuando hay que hablar de lo que piensan, quieren y viven los-las
tseltales, entonces hablan de lo que quiere su corazén, que es lo que le da
integralidad a su vida. [...] Su corazén construye la armonia y puede morir de
tristeza si la quebranta (si sigue siendo —bats’il ants wini— hombre o mujer
verdadera). Eso les transmitieron sus abuelos y abuelas, y eso vivieron sus
primeras madres y padres formadores, sus dioses, por eso no lo pueden sacar
del corazoén, aunque lo puedan traicionar.

La resolucién de conflictos persigue la armonfa y, ademas, las
explicaciones de los sentipensamientos’ tseltales remiten siempre al corazén. El
corazo6n-dividido, el regreso del corazén, un sélo corazon. .. el corazén aparece
asf como fuente de saberes, pensamientos y de sentimientos. Se piensa, se sufte,
se duele, se alegra...con el corazén. La investigadora tseltal, M* Patricia Pérez
Moreno (2014), en su libro “O’tan/ O tanil’(corazén-corazones), nos explica la
centralidad que el “corazén-o7an” tiene en la cosmovision tseltal:

Su significado no se reduce a ser un 6rgano fisiolégico que da vida o
que genera procesos animicos y afectivos, puesto que integrando estos y otros
elementos mas, llega a constituirse en un pensamiento muy elaborado del
mundo. Se vuelve una forma de ser y estar en la sociedad y en el universo, es
decir, se transforma en valores, tituales, suefios, esperanzas, acciones,
sentimientos, pensamientos, palabras, memoria, lenguaje, reflexion,
espiritualidad, en un stalel (forma de ser-estar-hacer-sentir) individual y
colectivo (Pérez, 2014, p.152)

Como nos explica M* Patricia Pérez, este significado no es sélo propio
de la cultura tseltal sino que puede ser un elemento de similitud entre los
pueblos no sélo de Mesoamérica sino también de la parte andina de América.
Se da continuidad al hilo escrito desde la filosofia tojolabal-maya por
Lenkersdorf (2002, p. 10) quien, desde su acompafiamiento a las comunidades
indigenas, afirmé que se caracterizaba por ser una “filosoffa corazonada”. A

3 “Sentipensar” es un concepto irradiado por Otlando Fals Borda a través del que
reivindica los saberes de las comunidades populares. Aunque ¢l afirmé que dicho
concepto lo tomd de un pescador que le compartié: “mire, nosotros si en realidad
creemos que actuamos con el corazon, pero también empleamos la cabeza y, cuando
combinamos las dos cosas, somos sentipensantes” (Fals 2008).
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través del andlisis lingiifstico, el experto tojolabal nos explicé cémo uno de los
sufijos centrales de la lengua tojolaba es -#: “nosotros”, un —#k con el que
terminan muchas palabras que llenan el murmullo de las asambleas, talleres y
oraciones. Desde la filosofia tojolabal, Lenkersdorf (2002, p. 58) sefiala la
importancia del NOSOTROS-tojolabal frente al Yo-cartesiano:
el NOSOTROS no solo se refiere a los humanos, no es exclusivamente
un circulo social, sino que incluye a plantas y animales, cerros y valles, cuevas
y manantiales. Dicho de otro modo, todo vive, todo tiene corazén o alma, el
principio de vida. Vivimos, pues, en un circulo de extensiéon césmica y no
solamente social. Por ello podemos y debemos comunicarnos con ellos,
tenemos que aprender a convivir con ellos y podemos recibir de ellos salud y
bienestar, si los respetamos y los tratamos con el debido respeto. En ultimo
andlisis, la realidad misma es nosétrica.

Ordéiiez Cituentes (2007, pp. 2y 25) se encargd de recordarnos que el
derecho indigena tiene sus propias fuentes filoséfico-juridicas, ya que estamos
hablando de una visiéon del mundo y de la vida. Vemos que la armonia—jun pajal
o’tanil, y la intersubjetividad que comporta, no es exclusiva de la regién tseltal
analizada sino que existe un hilo comun en toda mesoamérica donde podemos
encontrar paradigmas semejantes en otras investigaciones. Por ejemplo, algunas
tesis de investigacion sobre el derecho indigena en Guatemala, al que se vienen
refiriendo diversos autores como “derecho maya”, coinciden al establecer que
el derecho indigena guarda una visiéon cosmogoénica. Retomo las reflexiones de
Antonio Elias Quic Cholotia (maya-zutuhil) quien afirma que su comunidad
conserva practicas juridicas “cuya construccioén conceptual y razonamiento es
cosmogonico, sustentado en lo ético y los principios de lo Sagrado, el equilibrio,
la armonia y el respeto. Sobre esta base se desarrollan sus practicas normativas,
instituciones y procedimientos” (Ordéfiez, 2007, p. 39).

La armonia —jun pajal o'tani— es la forma tseltal de entender la
interdependencia e interrelacion entre los seres humanos (hombres y mujeres),
la madre-tierra, los seres superiores y el cosmos. Por ello, cuando alguien dafia
a otra persona genera dafios que desbordan a la persona y que, como si de ondas
concéntricas se tratasen, desequilibran a todo el sistema, no sélo a la comunidad,
sino a todo lo que les rodea y es fuente de vida. La vida plena es la armonia
césmica-de los seres superiores-comunitaria-familiar-intergéneros-individual.
No existe una separacién entre objeto y sujeto, existe entonces una cultura
plurisubjetiva. De este modo, se cuestiona la apropiacién y depredacién de la
naturaleza por el capital y el ser humano y la busqueda de la armonfa gufa
practicas culturales normativas de diferentes niveles diferenciadas del derecho
positivo pero también protectoras de los bienes comunes. Una superacion del
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“antropocentrismo” encaminado hacia el ser-estar “biocéntrico” o
“pachamamico”. La espiritualidad aparece como elemento que impregna la
construccién de un ser social y comunitario. Y la armonia—un pajal o'tanil se
desvela como la sabiduria que guia el derecho tseltal. Entendemos que la
armonia tseltal, forma parte de lo que la profesora Ana Esther Cecefia (2013)
ha denominado “epistemologias del buen vivir”. Considero que esta propuesta
esta relacionada con la propuesta de la teorfa critica indolente de Boaventura de
Sousa Santos (Santos y Meneses, 2014, pp. 10-11) al diferenciar entre las
epistemologias de la ceguera y de la visién que, posteriormente, han dado lugar
a lo que denomina las “epistemologias del Sur”. Con este concepto reivindica
la diversidad epistémica del mundo refiriéndose a las intervenciones que
denuncian la supresion de formas de saber propias de los pueblos y/o naciones
colonizados, valorando los saberes que resistieron con éxito e investigando las
condiciones de un didlogo horizontal de saberes.
Ana Esther (2013, p.99) se refiere al hablar del “buen vivir” al:
campo semantico en el que pueden ser colocadas todas aquellas
experiencias emancipatorias, particularmente del ocaso del siglo XX en
adelante, que han construido imaginarios externos o dislocados con respecto

a los pilares epistemoldgicos de la modernidad. Es decir, pensamientos-

experiencias de lucha que apuntan hacia una bifurcacién desde el sistema

actual, despegandose de su modo de hacer y de entender el mundo.

Al hablar de “buen vivir” se esta refiriendo a las concepciones andinas
de sumatk qamarna (vivir bien, en Bolivia) o suma kawsay (buen vivir, en Ecuador).
En palabras de Estermann, tedlogo experto en filosofia andina: “el Vivir Bien
ni es riqueza ni pobreza, ni despilfarro ni escasez, ni lujo ni carencia, sino una
vida en armonia con todos los demais seres, una convivencia intercultural,
interbidtica e intergeneracional” (Estermann, 2015, p. 20).

En este sentido, esta resistencia epistémica oz, deriva de pensamientos
desechados o inferiorizados desde la racionalidad occidental hegemonica, es
decir, del pensamiento decolonial que, a pesar de la violencia y despojo que ha
representado  la  modernidad/colonialidad, ha ido conformandose en
contraposicién y a pesar de la matriz de poder colonial, como sefiala Walter
Mignolo (2007, p. 28) y permiten, en la actualidad, la formacién de
pensamientos fronterizos. Como advierte Ana Esther Cecefia (2014, p.49), estas
formas de ver el mundo pese a ser milenarias no se mantienen intactas e
inamovibles, sino que:

Los saberes heredados se revisan permanentemente en un €jercicio
habitual denominado #nkuy, que permite ir adaptando, enriqueciendo,
corrigiendo o desechando lo que sea prudente, desde una valoracién regida
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por la serenidad del aprendizaje del saber set, que es el ser con y en la tierra, el
ser en armonia con la totalidad.

3. La Fiesta del Agua y el Pat O’tan-saludo del corazén

En el tiempo de esplendor de las culturas mesoamericanas, el agua era
considerado un elemento sagrado en cuanto generador de vida. En el mundo
andino: “El agua proviene de Wirakocha, dios creador del universo, que fecunda
la Pachamama (madre tierra) y permite la reproduccién de la vida. Es, por tanto,
una divinidad que esta presente en los lagos, las lagunas, el mar, los rios y todas
las fuentes de agua" (Vargas, R., 2006, p.74).

La investigadora Lieselotte Viaene (2017), quien investiga la manera
propia de entender el agua y los rios desde culturas aborigenes, afirma que el
pueblo maori iwi se considera uno con el rio Whangami: “yo soy el tio. El rio
soy yo”. Esta investigadora cuenta que en el territorio guatemalteco q’eqchi
donde se resisten a la construccion de una presa sobre el rio Chixoy, sus
ancianos dicen: «xmux’bal yuam li nim ha», que significa literalmente la
profanacion (muxuk) de la vida del rfo o, en términos juridicos, la violacién de
la vida del rio Chixoy. O, como expresa una anciana q’eqchi’: «LLos tios son las
venas de la tierra. Una represa cortard las venas, asi que el rfo y la tierra moriran
y nosotros también» (Viaene 2017).

Desde los estudios en la regiéon andina también se habla de como el agua
tiene una importancia simbélica, terapéutica, sanadora y espiritual (Cacetes, E.,
2015, p.83). El agua esta asociada con la sangre de la Madre Tierra o la
Pachamama: “se configura como un ser vivo que da vida y garantiza el Sumak
Kawsay. Estos atributos le otorgan una connotacion divina y mistica, por lo que
se le debe agradecer y cuidar” (Trujillo et al. 2018, p. 5).

En los pueblos prehispanicos que habitaban el territorio actual de México
el agua era el corazén porque daba vida. Aparecia representada a través de la
serpiente que también simbolizaba la energfa vital del poder fecundante.

Yasnaya Aguilar (2019, p. 79) desvela el nombre de México en varias
lenguas originarias de Oaxaca:

Néwemp. El lugar del agua. Mixe.

Giajmii. Sobre el agua. Chinateco.

Nangi nda. La tierra en medio del agua. Mazateco.
Kurihi. Dentro del agua. Chichimeco.

Nu koyo. Pueblo humedo. Mixteco

En la cultura nahuatl, el dios Tlaloc era la personificacion del culto al
agua y también de los cerros (montafias). En la actualidad, la veneraciéon hacia
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los cerros sigue vinculada al agua ya que son considerados como vasos grandes
de agua o casas llenas de agua (CONAGUA, 2010).

Para el experto en filosoffa ndhuatl, Miguel Léon Portilla: “el corazén y
el agua preciosa, chalchiuhatl, que es la sangre, se consideran inextricablemente
ligados a la vida” (Le6n 2004, p. 259).

La sintesis producida entre ritos prehispanicos y practicas catélicas dio
lugar al nacimiento de una de las fiestas mas importantes en diferentes regiones
indigenas: la Fiesta de la Santa Cruz (3 de mayo). La antropo6loga Johanna Broda
(2016, pp.: 25-206) ha investigado sobre dos de los rituales orientados al agua, la
Fiesta de la Santa Cruz (el 3 de mayo) cuando van a llegar los temporales, para
pedir lluvia y el Dia de Muertos (1 de noviembre) cuando se cierra el ciclo de
lluvias, como agradecimiento La Fiesta de la Santa Cruz se celebra en la mayor
parte de las regiones indigenas chiapanecas. Precisamente sobre este importante
ritual, la antropdloga tseltal M* Patricia Pérez realizé un registro etnografico del
Pat O’tan o Saludos o abrazos del corazon, en los “ojos de agua” el dia de la
Santa Cruz o sK’in Ha’ (Fiesta del Agua) en Bachajon, donde los Principales* de
la comunidad, ofrendan a través de un didlogo corazonado, la peticién para que
no deje de haber agua en sus manantiales. Tal y como natra,

Estas palabras poéticas del corazon y para el corazén de los Ajawetik,
dioses, estan acompafiadas de alimentos y bebidas sagradas (caldo de pollo, el
cacao, el trago, los cigarros), asi como de incienso, velas, musica tradicional,
bailes y del buen corazén de los hombres y de las mujeres. Sélo asi se puede
llegar al corazén del Ajaw, de la tierra, del agua, del tiempo y del cosmos.
Cuando vemos concretizado esto, nuestros corazones regresan alegres a la
casa; de ocurrir lo contrario, habra una pena profunda en el corazén.> (Pérez,
2014, p. 77)

Sin duda, el agua y los rios que simbolizan las venas de la madre tierra,
no son solo un recurso o un bien sino que, para las culturas indigenas, siguen
siendo considerados seres vivos. Desde esta filosoffa intersubjetiva, somos
interdependientes: el agua nos da vida y nosotras debemos cuidar y agradecer
para poder seguir recibiendo la sangre vital. En este sentido, Josef Estermann
(2015, p. 20) opina, desde la cultura andina, que el ser humano no es supetior

4 Se llama Principales o Trencipales a quienes a lo largo de su vida han soportado el peso
de diferentes “cargos comunitarios”, es decir, servicios a favor de la comunidad, no
retribuidos econémicamente pero dotados de un importante prestigio social.

> La investigadora tseltal M* Patricia Pérez explica que el pat o’tan, en este caso, es “un
saludo de respeto a la madre naturaleza, a la ¢h'ul lum & 'inal (sagrada madre tierra), funge
como el canal principal a través del cual los winik antsetik hombre y mujeres’ se
comunican con (los) duefios guardianes de la ¢b’u/ lum & 'inal.
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al resto de seres vivos, sino que viene determinado por su lugar especifico
respecto a ellos en cuanto a “cuidante” (arariwa), “cultivador” o “facilitador”.

En la actualidad, como hemos dicho al principio, la disputa por el
territorio y sus recursos esta representando un nuevo embate neocolonial en
Abya Yala. Y la guerra de despojo amenaza la vida comunitaria pero también a
las personas defensoras de sus territorios. Segun el Informe de “Front Line
Defenders” (2018, p. 8) 247 lideres ambientales fueron tiroteados,
macheteados o desaparecidos. De ellos, el 54% pertenecian a México y
Colombia. Precisamente en México, durante el decenio 2010-2018, de los 125
defensores de la tierra y el agua, victimas de homicidio, 82 pertenecfan a un
pueblo originario.

Uno de los casos mas estremecedores y que desvelaron la connivencia
entre gobiernos-empresas transnacionales-fondos de cooperacioén europeos fue
el asesinato de Berta Caceres, coordinadora del Consejo Civico de
Organizaciones Populares e Indigenas de Honduras (COPINH), asesinada el 3
de mayo de 2016, quien luché contra el proyecto de construccion de la represa
Agua Zarca sobre el Rio Gualcarque, de gran importancia cultural para el pueblo
lenca. La paralizacién de dicho proyecto hizo que Berta recibiera el Premio
Goldman 2015 (reconocido como el “nobel” de los defensores
medioambientales). Ella solia decir: “Cuando iniciamos la lucha contra Agua
Zarca...yo sabia lo duro que iba a ser. Pero también sabia que {bamos a triunfar.
Me lo dijo el rfo...”” Sin duda, el Premio medioambiental Goldman parece una
maldicién y no estd consiguiendo servir de protecciéon a las personas
galardonadas con el mismo. Como muestra: Isidro Baldenegro, raramuri del
estado de Chihuahua (México) recibié el premio Goldman en 2005 y fue
asesinado el 15 de enero de 2017. Maxima Acufia, defensora de las lagunas de
Cajamarca (Perd) contra la minera Yanacocha y su proyecto minero Conga,
gand el premio en 2016, pero ha tenido que soportar amenazas, golpes,
detencién y la quema de su humilde casa. Mds recientemente, Francia Marquez,
lideresa del Cauca (Colombia) vio reconocida su lucha contra la mineria legal a
través del premio Goldman en 2018 y sufrié un atentado el 4 de mayo de 2019.

En México hay luchas paradigmaticas de los pueblos en la defensa del
agua: la lucha mazahua en el estado de México, los 13 de pueblos del estado de

¢ Front Line Defenders fue fundada en Dublin en el afio 2001, con el objetivo especifico de
proteget alos/as defensores/as de derechos humanos en riesgo, personas que trabajan,
de forma no violenta, por alguno o todos los derechos consagrados en la

[Universal de los Derechos Humanos (DUDH)]
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Morelos, la resistencia contra la construccion de la presa de La Parota en el
estado de Guerrero o la lucha contra la presa del Zapotillo en Jalisco. En el
municipio de Chilén el MODEA (Movimiento en Defensa del Agua), los
Comités de Agua se encargan de administrar el sistema municipal de agua y han
sido amenazados por el propio Presidente Municipal contratio a la organizacion
comunitaria y ciudadana de gestiéon del agua.

4. Bienes comunes, lo comun y las epistemologias del Buen Vivir.

Inspirada en la experiencia del Tribunal de las Aguas de Valencia,
ejemplo de la gestién de bienes comunes, he querido mirar otras “culturas del
agua”, en particular, aquellas que resisten a la privatizacion, depredacién y
destrucciéon de los proyectos de muerte neoliberales. Quisiera concluir
plasmando algunos sentipensamientos —parafraseando a Fals Borda—, sobre lo
comun, los bienes comunes y las epistemologias del Vivir Bien.

Sin duda, el paradigma andino del Vivir Bien o de la armonia-jun pajal
o’tani/ tseltal responden al reconocimiento de epistemologias o#ras, diferenciadas
de la racionalidad occidental basada en la superioridad del ser humano frente a
la naturaleza, la tiranfa desarrollista y el progreso lineal. Pero el “Vivir Bien”
también corre el riesgo de ser vaciado de contenido para legitimar la
reproduccion de las politicas desarrollistas de muerte, como ha sucedido en
Bolivia y la defensa de la construccion de la carretera TIPNIS (Estermann
2015).

Asumir seriamente la propuesta de las “epistemologias del Sur”
comporta visibilizar las diferentes maneras de nombrar-ser-estar-sentir-pensar
las relaciones entre personas-naturaleza-cosmos y no simplemente traducir
“Vivir Bien” a otras lenguas originarias, tal y como esta sucediendo. En este
mismo sentido, trasladar y subsumir la totalidad de las luchas capitalistas a “lo
comun” nos llevaria, de nuevo, a despreciar la diversidad epistémica’ y a seguir
desechando las practicas contrahegemonicas existentes en diferentes latitudes.

El concepto de “bienes comunes”, siguiendo a Gonzalez Reyes (2012),
significa que estamos hablando de un bien de acceso universal, gestionado de

7 La diversidad epistémica expresa “el reconocimiento de la existencia de una pluralidad
de conocimientos mas alld del conocimiento cientifico. (...) A lo largo del mundo, no
solo hay muy diversas formas de conocimiento de la materia, la sociedad, la vida y el
espiritu, sino también muchos y muy diversos conceptos de lo que cuenta como
conocimiento y de los criterios que pueden ser usados para valoratlo” (Santos, 2010,

p.50)
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manera democratica, sostenida en el tiempo y de titularidad colectiva. La gestion
comun parece que es una de las seflas identitarias de los “bienes comunes”.
Como hemos visto las comunidades indigenas siguen oponiéndose a proyectos
que conducen a la privatizaciéon de la tierra, del agua o del viento porque
mantienen practicas de gestion comun, aunque no las denominen asi. Pero lo
que quisiera apuntar es que la propia construccién del concepto de “bienes
comunes” responde a una manera de pensat-ser-sentir-nombrar que difiere de
las epistemologias del Sur o del Vivir Bien a las que nos hemos referido antes.
En cuanto los procesos de resistencia indigena responden filosofias que, como
hemos visto, parten de entender que formamos parte del cosmos y de la
naturaleza, no cabe entender la “naturaleza” como un bien objetivable.

Ante el neocolonialismo de muerte, las practicas decoloniales nos hacen
reflexionar que la justicia econémica, ambiental, politica y social requieren ir de
la mano de la justicia epistémica. Y esto conlleva la necesidad de dejar de
intentar explicar la realidad bajo una marco teérico y epistemoldgico tnico ya
sea “lo comun” o “los bienes comunes”. Con esta afirmacién no digo que este
marco teorico-conceptual no sirva o pueda y deba dialogar con otras
concepciones pero debemos promover la liberacién de esas filosofias ofras —o
como propone Estermann “pachasofias”— que llevan siglos en el abismo de la
verdad y el conocimiento. Hs decir, desconocidas y despreciadas. El
pensamiento critico puede seguir siendo colonial. Y esta es una de los grandes
desvelos del llamado “giro decolonial” que aqui traemos como una propuesta
para repensar la defensa de los bienes comunes y el reconocimiento de otros
modos de proteccion y defensa que son previos y paralelos a la proteccion
juridica positivista. Termino con una sentencia de Estermann (2015, p. 20) que
explicita esta Gltima idea: “Para la pachasoffa andina —como para la gran mayoria
de las sabidurfas indigenas— es una idea absurda y un sacrilegio el intento de
‘privatizar’ estos recursos. Como no se vende a su propia madre, tampoco se
vende a la Pachamama, el agua o los minerales del subsuelo”.

En estos momentos, en los que la bisqueda de alternativas a la crisis
civilizatoria, en el Viejo Mundo, nos lleva de vuelta a lo “comun”, se abren
puentes de didlogo privilegiados en el espacio del cosmopolitismo insurgente y
rebelde en el Sur Global. El intercambio dialégico o plurilégico entre las
“epistemologias del vivir bien” como la armonfa con propuestas ecoldgicas
radicales, el concepto de “decrecimiento” o con concepciones
contrahegemonicas de derechos humanos, debe enriquecer las resistencias
anticapitalistas, antipatriarcales y anticoloniales como intento de frenar el
colapso hacia el que vamos encaminados.
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