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taba la presion sobre los combatientes para “continuar con
sus juegos en otro lugar” (Carrigan, The Nation, Feb. 6,
1988:153).

En este contexto, la naturaleza del compromiso moravo con la
guerra tomo otro giro. Estos cambios ocurrieron mientras los
pastores miskitos empezaron a reflejar el decaimiento del apoyo
a la lucha en las aldeas miskitas, particularmente, entre aque-
llos que habian permanecido en Nicaragua. También los cam-
bios provocados por las tensiones entre los pastores que ha-
bian ido a Honduras y los combatientes miskitos, particular-
mente los comandantes.

La guerra permitio el surgimiento de un nuevo tipo de lider
comunitario entre fos miskitos: el comandante. La autoridad
de los comandantes comenz6 a imponerse frente a la de los
pastores quienes antes de la guerra habian sido comunmente
los lideres comunitarios mas importantes. Estos comandantes
comenzaron a quitar a los pastores su papel prominente en la
lucha. Los pastores, por su parte empezaron a incomodarse
por los abusos cometidos por los comandantes. Un pastor des-
cribi6 el proceso de alineacion entre pastores y comandantes
de la forma siguiente:

Cuando se inicio la guerra, cada grupo militar debia
tener un pastor entre ellos... Pero, entonces, al estar con
el grupo, los pastores se incomodaron debido que los
comandantes no respetaban a los pastores; no se les
concedia el tiempo suficiente para su servicio, solamen-
te quince minutos, y realizaban cosas malas que esta-
ban contra la Biblia. A la larga, los pastores regresaban
a los campos de refugiados, y cerca del final, las tropas
quedaron sin pastores (Entrevista, 1994).

En cierto momento durante la guerra, entonces, aquellos pas-
tores miskitos, particularmente quienes habian ido a Hondu-
ras, abandonaron el mensaje de la guerra santa para reafirmar
la obediencia a las normas cristianas y a la importancia de la
fe individual. Este mensaje cristiano, mas ético, se volvio, en
algunas situaciones, en una critica para los combatientes mis-
kitos, colocando asi a los pastores como traidores ante los co-
mandantes. Un combatiente adolescente, quien se convirti en
pastor durante la guerra, recuerda que:

En la guerrilla me dieron una Biblia... muchos de mis
comparieros me golpearon y decian que habia sido en-
viada por Tomds Borge —decian que hablar de Dios era
una politica sandinista y querian asesinarme, logré sal-
var a muchos civiles y debido a esto me golpeaban. Te-
nia que enfrentarlos, aun fueran sandinistas y decir, ‘Dios
estd haciendo su voluntad — esto es la guerra, ellos tam-
bién se merecen el perdon” (Pastor S, Entrevista, 1994).

Asi, mientras la guerra continuaba, los efectos de la violencia
v la rdpida desintegracién de las esperanzas de realizar un
reino miskito deshicieron la relacion entre el nacionalismo
miskito y la iglesia morava. En este contexto, los pastores
miskitos comenzaron a redefinir la guerra, ya no como una
busqueda santa, sino como una prueba moral y espiritual para
los miskitos. Un pastor que se encontraba en Honduras des-
cribi6é como recordaba a su congregacion “Dios hizo que aban-
dondramos nuestros hogares por una razén. Asi que no pode-
mos decir que las guerrillas nos perjudicaron, porque esto vino
de Dios por algin motivo, para que aprendiéramos a portar-
nos mejor” (Pastor F, Entrevista, 1994).

Esta reafirmacion del mensaje moral de moravinismo contie-
ne el potencial para recobrar, al menos algunas bases para la
unidad miskita, de las cenizas, de la fragmentacion, desen-
canto, y de la realidad de la guerra —una unidad que ya no
pertenecia— existia a un nivel politico.

A pesar de este cambio en el mensaje, sin embargo, no fueron
los pastores miskitos de Honduras quienes dirigieron el cre-
ciente nimero de miskitos repatriados a Nicaragua después
de 1985 (Ted Wide, Entrevista, 1994). La mayoria de los pas-
tores permanecieron en Honduras hasta 1990. Y pastores pro-
minentes siguieron cooperando ampliamente con los coman-
dos militares. El lider de la iglesia refugiada en Honduras,
Silvio Diaz, por ejemplo, fue nombrado tesorero por las fuer-
zas miskitas (Pastor F, Entrevista, 1994), en un intento claro
de darles mas credibilidad ante los ojos del pueblo, después
de unos escéndalos de corrupcion.

Dentro de Nicaragua, sin embargo, la iglesia estaba profun-
damente involucrada en el proceso de reconciliacion entre
los sandinistas y los combatientes miskitos. Los pastores de
las comunidades miskitas en Nicaragua frecuentemente ser-
vian de mediadores entre los combatientes y civiles miskitos
y buscaban persuadir a los alzados a negociar con el gobier-
no (Reyes y Wilson, 1992:154; ver también Hale, 1994:170).
Mientras que los pastores locales ejercian cierta presion a
los combatientes para que finalizaran la guerra, la jerarquia
de la Iglesia entr6 en negociaciones de paz nacionales, re-
gionales e internacionales (Lernoux, 1988; Nichols, 1994).
El mensaje de reconciliacion del liderazgo de la iglesia, que
en afios anteriores habia sido percibido como traidor, a fina-
les de los afios ochenta comenz6 a resonar como el deseo por
la paz por parte de las bases de la iglesia. La iglesia se con-
virti6 en la Gnica institucién que podia ocupar una posicién
intermedia entre los combatientes y el gobierno y asi dar voz
al sentir de la poblacién civil de estar presa entre dos ban-
dos, en un conflicto que ya no tenia sentido. Como lo afirm6
un comandante: “La mediacién y la creacién de confianza
por parte de los lideres de la iglesia morava y los comités

45









WANI

Bibliografia

Bourgois, Philip, 1981, “Class, Ethnicity, and the State among
the Miskitu Amerindians of Northeastern Nicaragua”, Latin Ame-
rican Perspectives 29, 8 (2):22-39.

Dennis, Philip, 1981(a), “The Costeiios and the Revolution in Ni-
caragua”, Journal of Interamerican Studies and World Affairs 23
(3):271-296.

Dennis, Philip, 1981 (b), “Grisi Siknis Among the Miskito”,
Medical Anthropology, Fall:445-505.

Diskin, Martin, 1991, “Ethnic Discourse and the Challenge to
Anthropology: The Nicaraguan Case”, in Greg Urban and Joel
Sherzer eds., Nation-States and Indians in Latin America, Aus-
tin: University of Texas Press.

Evans, J. H. and Epstein, Jack, 1982, “Nicaragua’s Miskito Move
Based on False Allegations”, National Catholic Reporter. 24 De-
cember:21-22.

Ford, Peter,1992, Tekkin a Waalk, London: Harper Collins.

Freeland, Jane, 1989, “Nationalist Revolution and Ethnic Rights:
The Miskitu Indians of Nicaragua’s Atlantic Coast”, Third World
Quarterly 10 (4):166-189.

Garcia, Claudia, 1991, Daily Life in its Sacred Expression: A Study
of the Miskitos, MA thesis, Uppsala Univserity.

Hale, Charles R, 1994, Resistance and Contradiction, Miskitu
Indians and the Nicaraguan State: 1894-1987, Stanford: Stan-
ford University Press.

Helms, Mary, 1989, “Symbols of Ethnicity: Geo-Politics and Cos-
mography among the Miskitu of Eastern Central America”, Paper
presented to the XV International Congress of the Latin Ameri-
can Studies Association, Puerto Rico.

Howard, Sarah M, 1993, Ethnicity, Autonomy, Land and Develo-
pment: The Miskitu of Nicaragua's Northern Atlantic Coast,
D.Phil thesis, Faculty of Anthropology and Geography, Universi-
ty of Oxford.

Jenkins Molieri, Jorge, 1986, E! desafio indigena en Nicaragua:
el caso de los Miskitos, Managua, Vanguardia.

Juergensmeyer, Mark, 1993. The New Cold War: Religious Na-
tionalism confronts the Secular State, Berkeley: University of
California Press.

Kapferer, Bruce, 1988, Legends of People, Myths of State: Vio-
lence, Intolerance and Political Culture in Sri Lanka and Austra-
lia, Washington and London: Smithsonian Institute Press.

Lan, David, 1985, Guns and Rain: Guerrillas and Spirit Mediums
in Zimbabwe. London: James Currey, Ltd.

Lernoux, Penny, 1989, “The Struggle for Nicaragua’s Soul”, So-
Jjourners May:14-23.

McKenna, Thomas, 1996, “Fighting for the Homeland: National
Ideas and Rank-and-File Experience in the Muslim Separatist
Movement in the Philippines.” Critique of Anthropology 16
(3):229-255.

Nichols, Bruce, 1994, “Religious Conciliation Between the San-
dinistas and the East Coast Indians of Nicaragua”, in Douglas
Johnston and Cynthia Sampson eds., Religion, the Missing Di-
mensions in Statecraft. New York: Oxford University Press.

Ohland, Karen & Schneider, Robin, 1983, National Revolution
and Indigenous Identity: The conflict betweenSandinistas and

Miskito Indians on Nicaragua's Atlantic Coast. Copenhagen:
IWGIA.

Rappaport, David, 1991, “Some General Observations on Reli-
gion and Violence™. in

Juergensmeyer, Mark, ed., Violence and the Sacred in the Mo-
dern World. London: Frank Cass.

Reyes, Reynaldo & Wilson, J. K., 1992, Rdfaga: The Life Story of
a Nicaraguan Miskito Commandante, Norman and London: Uni-
versity of Oklahoma Press.

Scherrer, Christian P, 1994, “Regional Autonomy in Eastern Ni-
caragua (1990-94): Four Years of self-government experience in
Yapti Tasba” in W.J. Assies and A.J. Hoekema eds., Indigenous
Peoples: experiences with self-government. Copenhagen: IWGIA.

Van der Veer, Peter, 1994. Religious Nationalism: Hindus and
Muslims. Berkeley: University of California Press.

Vilas, Carlos, 1989, Class, State and Ethnicity in Nicaragua:
Capitalist Modernization and revolutionary change on the At-
lantic Coast. Boulder: Lyne-Reinner.

Wilde, Margaret, 1989, “Faith and Endurance in Eastern Nicara-
gua”, Christian Century.

48




