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Resumen:

La presente investigacion tiene el objetivo de explicar los motivos por los cuales los indigenas maya
Chontales de Tabasco, Chichimecas Jonaces de Guanajuato y Chinantecos de Oaxaca, México, optaron
por el abandono o/y resignificacion de sus lenguas maternas enla cotidianidad. Metodoldgicamente, la
historia oral fungié como pandptica; permitid realizar andlisis delosdiscursos orales anivelindividual
y el comparativo de la memoria entre los grupos indigenas mencionados, lo cual fundamento el porqué
del abandono y la resignificacion del uso de sus lenguas. Otra materia prima fue la revision histdrica
institucional en torno a lo educativo y cultural. Se consultaron los resultados y las mermas que han
ocasionado en los indigenas de México los proyectos integracionistas y del multiculturalismo.
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Abstract:

The objective of this research s to explain the reasons why the indigenous groups Chontal Maya of Tabasco,
Chichimecas Jonaces of Guanajuato and Chinantecos of Oaxaca, Mexico, have opted for the abandonment
or re-signification of their mother tongues in everyday life. Methodologically, oral history served as a
panoptic, allowing analysis of oral discourses at the individual level and the comparison of memory
among the indigenous groups mentioned above, which substantiated the reason for the abandonment and
the re-signification of the use of their languages. Another raw material was the institutional historical
review around educational and cultural issues. The results and the losses that the projects of integration
and the projects of multiculturalism have caused in the indigenous peoples of Mexico were also consulted.
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Introduccion

La propuesta de esta investigacion se
enfocard en comprender y explicar
el abandono o/y la resignificacion?
de la lengua materna? en el siglo XXI,
entre los indigenas mayas chontales
de Tabasco, chichimecas jonaces de
Guanajuato y chinantecos de Oaxaca3.
Para tal proposito, hemos recurrido
al andlisis comparativo del discurso
en dos niveles metodologicos, uno:
a través de la historia oral, la cual
nos permitio la recuperacion de la
memoria, la experiencia del como
es ser indigena en sus terrufios y
vivir discriminados, generacion tras
generacion, por no ser hablante del
castellano; dos: mostrar el analisis
de los discursos institucionales
educativosyculturalesdelaSecretaria
de Educacion Publica (SEP), Instituto
Nacional de Lenguas Indigenas
(INALI) y la Organizaciéon de las
Naciones Unidas para la Educacion,
la Ciencia y la Cultura (Unesco).
De estas instituciones se retoman
publicaciones de intelectuales que
estuvieron a su servicio en el siglo

pasado, asi como la observacion del
modelo intercultural de la SEP del
ano 2005, cuya reflexion caminard
sobre la castellanizacion durante los
tres primeros tercios del siglo XX, sin
perder de vista las décadas de 1980 y
1990.

Otro objetivo de este trabajo empirico
es mostrar como se enfrentan los
indigenas a una paradoja historica,
ya que por 50 afos se les dijo que
debian ser hablantes del castellano, y
para tal meta se realizaron diversos
proyectos educativos y culturales
de castellanizacion a través de la
educacion formal. Después de esos
anos de ardua castellanizacion, se
les informo a los indigenas “que ya
no”, que deberian ser bilingles y
dignificar sus practicas culturales,
porque ahora el mundo occidental
si los entiende, ante las exigencias
de un mundo global. Por tanto, se
haran criticas de como definen y
explican las instituciones educativas
y culturales a los otros, contrastando
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la realidad de los indigenas a través
de sus relatos, la memoria individual,
que nos dan muestra de la exclusion
y racismo del cual han sido sujetos
y objeto de estudio y domesticacion
por la academia y la educacion
institucionalizada o formal®.

Finalmente, el andlisis del discurso
indigena y el institucional educativo
van acompahados de una propuesta
analitica, que estd plasmada en
las conclusiones; las sugerencias
analiticas son para la comprension
del abandono o/y resignificacion de
la lengua materna, esperando que
sea detonador de nuevas preguntas
dirigidas a los estudiosos sobre el
racismo y la alteridad de las culturas
indigenas en México y en América.

a) El camino del racismo, labrado
por la educacion formal.

Los pueblos indigenas:

No somos la vergtienza de México,

no somos canastas,

no somos escobetillas,

no somos aventadores,

no somos petates,

no somos estropajos,

no somos espectdculo,

no somos fotografia,

no somos artesanias,

no somos folklore,

no somos ldastima.

Somos obra del mismo Dador de la vida,
somos sujetos con las mismas oportunidades [...J°
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A través de modelos educativos y
culturales, el Estado Mexicano ha
fomentado en los ultimos 20 afios,
la idea del rescate y preservacion de
los pueblos originarios; eso incluye
lengua, gastronomia, trajes tipicos,
rituales, artesanias, discurso que
se ha difundido entre los mestizos®
e indigenas, con la intencion de
incluirlos en el mundo global o lo
que hoy llaman la aldea global. Se
ha empleado para dicha labor la
perspectiva del “multiculturalismo
e interculturalismo”, corriente
educativa y del desarrollo
comunitario que las instituciones
nacionales e internacionales’
aplican desde la década de 1970 en
comunidades indigenas. A finales de
la década de 1990 la SEP incorporo el
modelo intercultural®, sugerido por
la Unesco, con el fin de moldear a los
indigenas, educarlos, amasarlos hasta
folclorizar sus tradiciones; y educar
al mestizo en el consumo del folclore
y la idealizacion del indigena muerto;
de tal forma que al consumir objetos
indigenas creen comprar lo estético
de los pueblos indigenas. Pero este
enfoque ha estandarizado los trabajos
de produccion y venta de artesanias
de indigenas, acciones que no son
nada nuevas, ya que observamos
sus origenes en el Instituto Nacional
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de Antropologia e Historia (INAH)
y el Instituto Nacional Indigenista
(INI) desde la década de 1930. De
la Pefia menciona que este proceso
institucional cubrié dos grandes
pasos:

El primero fue su folclorizacion:
convertirla “en la representacion
genuina” del pueblo mexicano
(en el sentido romantico de la
palabra pueblo), pero fuera de
su contexto; el segundo implicd
su exotizacion: atribuirle una
otredad misteriosa, fascinante
pero ajena a “la normalidad”, con
el fin de acrecentar su atraccion
en los mercados literarios,
artisticos y turisticos (2011, p.62).

Las visiones del indigena se han
transformado, hemos pasado de
la asimilacion del indigena de
José Vasconcelos con sus misiones
culturales, del proyecto educativo
de la Escuela Rural guiado
por Rafael Ramirez (1976), del
modelo de los centros indigenas
integracionista de Aguirre Beltran
(1976), hasta el transito educativo del
interculturalismo de la SEP sugerido
por la Unesco. Sin embargo, podemos
observar aun visiones excluyentes en
esta educacion formal o escolarizada.
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Esta propuesta intercultural, en la
practica cotidiana, en el dia a dia,
sigue arrastrando las posturas pos
revolucionarias nacionalistas y de
la Unidad Nacional, aquellas ideas
que se nutrieron de la asimilacion
e integracion del “indio”. Algunos
de los diagndsticos o problemas
sociales, culturales de los gobiernos
posrevolucionarios se basaron en el
pensamiento que el analfabetismo
entre los indigenas ocurria porque
eran hablantes de alguna lengua
materna. Pensaban que el bajo
perfil de los indigenas no les
permitia competir en el mundo que
la Revoluciéon Mexicana heredo al
México moderno del siglo XX; ese
mundo le pertenecia al “hombre
nuevo”, a “la gente de razon”, o lo que
Vasconcelos llamo “la raza cdsmica”
(1948), raza del mestizo. El “indio”
por lo tanto, no era el reflejo del
mexicano cosmico. Pronto se penso
en proyectos de la asimilacion que
sirvieron para que mestizos creyeran
que los indigenas no existian y que
los indigenas se castellanizaran para
ser parte de la nacion; de tal forma
que los indigenas se volvieron al
uso intimo de su lengua materna, es
decir, cerrando las puertas del hogar
y a practicarla en la intimidad de sus
casas, fuera delaluz ylalibertad dela
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calle. Los principales promotores de
la lengua (abuelos, padres) prefieren
eliminar su uso en espacios publicos,
de esta manera proteger a la nueva
generacion de burlas, desprecios y
malos tratos.

Estas politicas vasconcelistas
ejercidas a través de las Misiones
Culturales y el disefio de las Escuelas
Rurales, no estuvieron unicamente
para moldear a los mestizos,
campesinos, sino para blanquear a los
“indios”, porque eran un problema de
orden econdémico y social. La lengua
0 el uso en lo cotidiano entorpecia
las acciones educativas; entonces, el
mayor obstaculo, escribié Lombardo
(1924), fue:

I.- El problema fundamental
del pais es un problema de
inteligencia entre los diversos
grupos étnicos que forman la
region mexicana. De sus quince
millones de habitantes, tres
no hablan sino sus propios
idiomas...; siete u ocho mas
hablan espafiol; pero no leen y
no escriben, y una gran mayoria
prefiere el idioma nativo de
su provincia, al castellano. La
civilizacion no puede existir en
México mientras la lengua, que
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es el vinculo de la expresion
mas importante de una teoria
de la vida, de un propio pensar,
de sentir y de obrar no se
emplee por la totalidad de los
mexicanos. El desconocimiento
de la lengua castellana significa
la perpetuacion de las ruinas...
de las culturas aborigenes y
de la vida rudimentaria de
muchas tribus primitivas que
aun perduran con todos sus
prejuicios... (p.52).

La asimilacion disefiada por la SEP
en los siguientes afos de su creacion
(1921), implico el inicio de la muerte
oficial de las lenguas maternas en
el siglo XX. ¢Por qué? Cuando tienes
intelectuales al frente de la educacion
publica y estos creen que los indios
son el atraso de México y superponen
el uso del castellano por encima de
las lenguas maternas, lo que ocurre
es el fomento oculto del racismo. Ante
la vision de que el castellano es la
lengua de la civilizacion, la SEP busco
modernizar y civilizar al indigena
de la mano del maestro, vision que
permitio que en la practica docente el
maestro excluyera toda posibilidad de
la integracion de la cultura del otro.
Por supuesto que es un pensamiento
que se gener0 en un periodo de
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revoluciones, crisis economicas,
gobiernos fascistas y  guerras
mundiales, ante lo cual los proyectos
nacionalistas se arraigaron. Y por mas
que deseemos ver en Manuel Gamio
(1916), José Vasconcelos (1948), Alfonso
Caso (1971), Rafael Ramirez (1976) o
Aguirre Beltran (1976) el pensamiento
indigenista de la integracion, lo cierto
es que en el trasfondo estan ocultas
la segregacion del indigena y la
eliminacion sistematica de la lengua
materna.

Entre la década de los afos 1920
y 1930 en el estado de Tabasco, la
escuela o el método racionalista hacia
lo suyo, erradicar el analfabetismo
e integrarse a la patria, un doble
problema del discurso educativo
que entrafiaba el método educativo
empleado en el gobierno de Tomas
Garrido Canabal, método heredado
del catalan Francisco Ferrer Guardia.
A este método basado en la ensefianza
universal de la ciencia y la razon, se
le sumaba la lejania con la capital del
pais, el estado de la “incivilizacion”, y
la creencia que se vivia en la barbarie
tropical, en la que se encontraba “la
provincia” tabasquenia (Giuseppe,
2011). Todo esto motivo a Garrido a
emprenderlaalfabetizacion, eliminar
la religion catolica, erradicar el
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alcoholismo, promover la educacion
de la mujer y la castellanizacion
de los mayas (para €l, esos fueron
los problemas que aquejaban a la
sociedad y atrasaban al estado). Esta
ultima, desde luego, se logro en los
municipios mas cercanos a la capital
Villahermosa - Centro, Nacajuca y
Centla—, con indigenas de etnia maya
chontal. La escuela racionalista en el
sureste mexicano duré muy poco; sin
embargo, la idea de castellanizacion
siguié vigente. Para muestra, este
proceso de castracion de la lengua
materna,la narra el maestro chontal].
I. Rodriguez?® e 90 afios, quien recordo
como fue educado en su infancia para
eliminar la lengua materna:

Para castellanizar en el
Garridismo, sentaban a un
nifio chontal y uno que hablara
espariol... Habia la orden de
sentar uno y de aqui y otro de
Macultepec, habia un poco de
pena. Entonces, cuando Garrido,
no fui a la escuela, me llevaron
preso... Entonces, me llevaron
al quiosco donde estaban todos
los chiquitillos, ... a mi me tocd
con uno al lado de un sefior
que se llamaba Pablo, ya murio
... yo no podia hablar con él
porque no sabia nada, sabia el
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dialecto, hablar con él, no nos
entendiamos, asi no si ibamos
hasta que se fue perdiendo,
perdiendo y quedaron una
palabras mas y otras menos...
quedaba gente en el pueblo; mi
abuelito, mi abuelita hablaban
a base de dialecto... mi papda, mi
mama también lo sabian, pero
ya estando en la casa mi papa,
ni mama ya no lo hablaban
para que nosotros nos viéramos
obligado a dejarlo. Asi se fue
perdiendo ... Habia una orden,
ya no podiamos seguir ... habia
la orden de entrar al castellano,
... a como fuera tenias que entrar
al castellano (Comunicacion
personal, 2015).

El método racionalista fue eficaz para
formar hombres y mujeres de “razony
productivos”, pero es otro ejemplo mas
de los brotes de las ideas nacionalistas
a inicios del siglo XX. Una sola lengua,
una sola cultura, una sola nacion. La
escuela rural mexicana no estaba
muy lejos de esta version de nacion:
una sola raza, un solo mexicano. Su
maximo representante fue Rafael
Ramirez. En 1959 la SEP publicé sus
memorias de la labor de maestro
rural que realizo en los afios de 1920
a 1930. El libro se intitula “La escuela
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Rural Mexicana” y vio la luz en 1976
por la editorial SEPSETENTAS con la
introduccion de Aguirre Beltran, en
la cual sefiala que la labor docente
realizada por Ramirez era lo que
demandaba la educacion rural en
México. Pero el discurso de Ramirez
en nada se trataba de inclusidn,
sino de la eliminacion del indigena,
convertirlo en el mestizo que
necesitaba México. Por eso incita a los
estudiantes normalistas y a maestros
rurales de la siguiente manera:

Por eso tu, maestro rural, que
trabajas entre indios, debes
tener un alto y claro concepto
de tu mision: no sdlo eres en
la pequefia comunidad en que
actuas un maestro de ninos, sino
también un maestro de la gente
adulta; no sélo eres un maestro
de escuela, sino un maestro de
toda la comunidad. La labor
de “castellanizar” a la gente y
volverla “gente de razon”, no has
de realizarla sélo dentro de tu
escuela, porque muchas, muchas
de las oportunidades para hacer
ese trabajo las encontrards fuera
de la mismas; has de entender
que alrededor de la escuela
hay un caserio y un vecindario
a quien también  debes



castellanizar y civilizar, porque
de otro modo destruiria tu labor
que hagas en la escuela y hasta es
posible que te “descastellanice”
y te quite lo gente de razon a ti
(Aguirre Beltran, 1976, p. 66).

Los ritmos nacionales de Ila
integracion continuaron con la
apertura en 1936 del Departamento
Autonomo de Asuntos Indigenas
y entre las demandas estaba el
respeto a la lengua materna. Pero
la apertura de este centro no era
el reflejo del respeto, sino de 1la
integracion indigena a la nacion.
Pérez (1947) publico para la
Biblioteca Enciclopedia Popular de
la SEP, el documento “Mexicanidad
y Educacion” y dedica un apartado
para los indigenas; evalua que: “No
hay que engafiarse acerca de lo que
significan las amargas verdades que
se encuentran en la vida miserable de
los indios, en su estado de segregacion
delmediocivilizado,ensuinferioridad
social, en su existencia primitiva y en
su ignorancia...” (p. 74). Después de
estas lineas viene la descripcion del
discurso de “la valentia, fortaleza
para sobrevivir penurias yvejaciones
de los indigenas”. El método educativo
que propone Pérez para “salir” de ese
hoyo de la incivilizacion es a través
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de la cultura occidental, y crear:

B.- Capacitacion, por medio
del aprendizaje de la lengua
nacional, paralograrunamanera
eficaz de comunicacion entre los
nucleos de poblacion indigena
y los demas componentes de la
poblacion nacional:

1. La lengua nacional como el
mejor instrumento de cultura.

2. Como recurso adecuado de
comunicacion mas  amplia,
necesaria para destruir el estado
de aislamiento espiritual de
las tribus de indios entre si, y
del conjunto de la poblacion
indigena con relacion al demas
componente de la poblacion
nacional.

3. Como medio insuperable
para la difusion de las formas
civilizadasdevidaenlasregiones
de existencia primitiva.

a) Para la dotacion de cultura
médico-higiénica.

b) Para la ensefianza de las
técnicas.

¢) Para la difusion de la cultura
civica.

d) Para la propaganda de las
nuevas doctrinas de gobierno
democratico (1947, pp. 89-90).
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Para los afios de 1940 “el problema
del indio” se habia convertido para
la SEP y sus intelectuales en la tarea
de la redencion y dignificacion de
aquella “raza” sobajada por espafioles
y por el gobierno de Porfirio Diaz. Sin
embargo, Caso en 1948 dibuja al indio
falto de capacidades e inteligencia
para salvarse a si mismo. Ellos
que necesitan ser redimidos por su
pasado de opresion y rescatados de la
destruccion de la ignorancia de sus
practicas irracionales, necesitan de
la gente como “nosotros” que saben
qué es la cultura y darle la nuestra,
la cientifica, la real. Este es lo que
plantea Caso en el siguiente discurso:

Los grandes problemas del
indio, por lo menos en México,
no son los econdmicos, sino
fundamentalmente culturales:
falta de comunicaciones
materiales y espirituales con
el medio exterior; falta de
conocimiento  cientificos vy
técnicos para la mejor utilizacion
de la tierra; falta de sentimiento
claroquepertenecenaunanacion
y no solo a una comunidad; falta
de conocimientos adecuados
para sustituir sus viejas practicas
magicas para la prevision vy
curacion de las enfermedades,
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por el conocimiento cientifico,
higiénico y terapéutico. En
suma, lo que falta que llevemos
al indigena para resolver sus
problemas es cultura.. En el
momento  que entendamos
que es indispensable llegar
al indigena dandole lo que le
hemos quitado, es decir, cultura
en ese momento estaremos ya en
el buen camino... para resolver
los problemas indigenas de la
América intertropical, que son
en gran parte, la raiz de nuestros
problemas econdmicos, sociales
y politicos (Caso, 1948, pp. 108-
109).

La educacion indigena en la década de
los 1940 no se practicaba y ensefiaba
en espafiol. Claro ejemplo es que
las escuelas indigenistas o de orden
rural en zonas indigenas, no tenian
profesores hablantes del idioma,
lengua o dialecto (como ellos dicen).
Por ejemplo, Don Nicandro, de 79
afios al momento de la entrevista, de
origen maya chontal, narra como fue
el proceso de la castellanizacion en su
persona:

La escuela nomas hasta cuarto
afno. Eso si, un solo maestro para
todos. Me acuerdo que mi papa
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memanddtresvecesacuartoafio,
no habia mas... me ensefiaban
las letras, primero, un maestro
batallaba a ensefiar a un nifo,
porque primero teniamos que
aprender el castellano puej, el
espafiol, porque los maestros no
sabian chontal, entonces cuando
sablamos espafiol, entonces
aprendiamos las  primeras
letras a, e, i, 0, u, y después la
numeracion, eso que llaman
aritmética (Comunicacion
personal, 2015).

Esta memoria de Nicandro, no se aleja
mucho de las vivencias de don L. Mata,
de 70 afnos. En sus relatos podemos
observar las vivencias que les dejo la
escuela rural; entre los chichimecas
fue creer que ellos debian hablar el
castellano, para relacionarse con el
mundo mestizo y evitar malos tratos
0 robos en sus relaciones laborales
y comerciales. Al igual que para
Nicandro, para don L. Mata la escuela
primaria solo fue o era hasta tercer
afio, y a pesar que su maestra era
bilingte, la educacion formal tendia
a dictarse en castellano:

Si, las clases eran en esparfiol, y
por eso decia que sabia los dos
idiomas. No pude al principio,
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después ya me gusto. Saqué la
suma, la aprendi facil, la resta
también aparte, ya las otras no
podia muy bien, pero apenas iba
empezando, ya en la tardecita
decia: “a ver, traigan sus
cuadernos todos para ponerles
sus tareas” y ya nos ponia las
tareas, no, pos yo las acababa
rapido, pero ya mi papa después
dice: “sabes que, este, pues tu ya
no vas a seguir estudiando”. Le
dije: “¢sPor qué?”, “Pues este, tu
hermano es el que va a seguir,
tu hermano se va a ir a estudiar
a San Luis, y tu ya tienes que
ayudarme aqui en el trabajo
del campo.. (Comunicacion
personal, 2013).

La escuela rural en 1950 en la Misidn
de Chichimecas buscaba castellanizar
para alcanzar la modernizacion
de estos territorios indigenas.
Sin embargo, aqui ocurrido que la
pobreza de los propios indigenas
hacia imposible la labor constante
educativa. Nifios que a corta edad
tenian que abandonar la escuelarural
Emiliano Zapata, pero con un afo a
tres era suficiente para convertirse
en hablantes del espafiol. El otro
escenario para aprender castellano
fue el trabajo realizado en la cabecera
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municipal o en haciendas cercanas
a San Luis de la Paz, Guanajuato. A
pronta edad los nifios chichimecas se
integraban a las labores del campo
con sus padres. La combinacion de
la escuela, el trabajo en el campo y/o
vender los productos nacidos de sus
tierras en el mercado municipal, los
convertia al castellano por necesidad.
La escuela, el espacio publico laboral,
no era un lugar facil, se enfrentaban
a la humillaciéon y a un idioma que
no conocian. Don Trinidad, de 75
afnos narra como dejo la escuela y qué
sentia cuando veian a la “gente de
razon”:

...pues ya hace muchos afos, yo
no sabia espariol, pero mi idioma
si. Entonces los de razoén, los
que hablan espafiol, yo les tenia
miedo. Pensaba: “ahivienen esos
sefiores, ¢qué les digo, ¢como les
voy a decir? Si me van a saludar,
icomo les voy a responder?”
La mera verdad yo estaba muy
cerrado, entonces, ni me lo va a
creer, yo me escondia detras de
los cuijos, y ya se pasaba, ahi me
quedaba, pensaba: “ya se fueron”.
Ya me quedaba tranquilo. ... Me
humillaban en las escuelas, y ya
no me gusto ir, fuimos al sé6tano,
aca abajo habia un tanquesote, a
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la hora del recreo nos llevaban
los demas... habia uno, Alfredo
Ruiz... entonces €l era bien
travieso nos escondia las ropas,
llegabamos a las escuela, sin
ropa, tapados conlasmanos, ynos
decian ya no anden yendo, ... ya
no quise ir a la escuela, me daba
verguenza, nuestra maestra se
llamaba Maria de Jesus, cuando
le traiban de almorzar nos daba
frijolitos fritos, lo jayabamos
bien gienos, pues nosotros aca
agua miel, nopalitos, verdolaga,
quelites, garambullos... Entonces
ya después le dije a mi papa: “ya
no voy a ir” ... *¢por qué no vas
ir?, bueno si no quieres ir, le voy
a decir a la maestra que nos de
unos libros para que aqui mismo
estudies”. Fui creciendo, a los
12, 14 afnos como aqui estamos
pobres empecé a trabajar... yo
me desobligué de la escuela...
muy apenas terminé primero de
primaria, y so6lo sé escribir mi
nombre, lo que sé es de oido... asi
vivo. (Comunicacion personal,
2015, las cursivas son nuestras).

Desde la década de los afios de 1970 la
vision de “rescatar” al indigena de la
marginacion cultural y econémica fue
una labor realizada por la educacion
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publica en México, y la idea de
castellanizar continu¢ vigente, tanto
en el discurso como en la practica. En
1976, a Gloria Bravo le publica la SEP
su libro “Los materiales didacticos
para la ensefianza del espafiol a los
indigenas mexicanos”. Este libro
deja mucho por reflexionar sobre
la vigencia del integracionismo
indigena; desde sus primeras paginas,
aun se percibe estas ideas referidas a
una sola lengua, una sola raza, ante lo
cual escribio:

A casi cinco siglos del despertar
de un pueblo que naci6 en la
busqueda de una lengua comun,
los diversos grupos indigenas
de nuestro pais no tienen, hoy
dia, cabal acceso a lengua
mayoritaria. Sin  embargo,
cercados muchos de ellos por
presiones sociales y econdmicas,
continuan el curso que a corto o
a largo plazo habra de llevarlos
a participar en la cultura del
mayor numero de mexicanos
mediante la comunicacion, que
es esencia del hombre (p. 9).

Este diagnostico de Bravo (1976) sobre
el indigena aislado y sin cultura
de la mayoria, permite entender
porqué la escuela y la educacion
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formal se consideraban como el
unico medio para que los indigenas
lograran integrarse a la cultura y
al uso de la lengua de las mayorias.
Bravo por ningun motivo plantea
que esa transformacion cultural del
indigena debia hacerse por medio
de sus lenguas maternas, porque
para esta intelectual pedagoga el
problema son los indigenas que
hablan una lengua de minorias, a lo
cual escribid: “En México donde la
incomunicacion se agrava debido a
la pluralidad linguistica, cabe, entre
otras, esta pregunta: ;como ha sido
ensefiado el espafiol a los hablantes
de lenguas indigenas?” (Bravo, 1976,
p- 9). No se pregunta, ;,como podemos
mantener vigente las lenguas
maternas indigenas, aun ensefiando
el castellano? Para Bravo, como para
Sdenz, era sumamente un problema,
no una virtud, vivir en un pais
plurilinguistico. Las preocupaciones
de la investigacion eran saber el nivel
de castellanizacion, por supuesto, no
evaluar la preservacion de las lenguas
indigenas.

Quizda uno de los estados con mayores
experimentos educativos y de
asimilacion del Estado Mexicano
durante el siglo XX, - hasta hoy en dia
- es Oaxaca. Asi lo afirma Bravo:
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Nuestro interés por entender
este renglon educativo surgid
hace diez afos. Nos encontramos
en Tuxtepec, Oaxaca, efectuando
una de las etapas de recoleccion
de material de investigacion que
se llevan a cabo en El Colegio de
México. Teniamos tan proxima la
Chinantla oaxaquefia, donde el
Indice de monolinguiismo es alto,
que deseamos acercarnos a las
escuelas de aquella rancheria.
Ahi naci6o este trabajo. No sin
sorpresa presenciamos el mismo
cuadro desalentador que afios
antes impresiond al maestro
Moisés Saenz: para los alumnos
resultaba sumamente dificil
seguir una clase que se impartia
en espafiol y con textos escritos
en espafol (Bravo, 1976, p.10).

No hay que olvidar que, Oaxaca es
uno de los estados que posee el mayor
numero de personas indigenas
y mayor cantidad de variantes
lingiisticas. También es el estado
en donde antropodlogos, sociologos,
pedagogos, historiadores, educadores
y artistas han intentado diversificar
los estudios en cuestiones indigenas,
centrando su atencion en el folclore
oaxaquefio, en los movimientos
sociales, estudios de entidades
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plurilinguiistica y  pluricultural,
tematicas que vinculan a los
indigenas ante una generalizacion u
homogenizacion de sus tradiciones.
El Sistema Educativo Mexicano
sigue imponiendo a los indigenas
una educacion basada en el idioma
espafiol, como lo revelan Arellanes et
al: “La obra educativa de la Revolucion
Mexicana se siente a partir de la
fundacion de la Escuela Normal
Rural, fundada en 1925, institucion
encargada de formar profesores
destinados a comunidades indigenas
del estado y promover cambios en la
cuestion productiva, la salud publica,
fomentar el bienestar y difundir el
uso del espafiol entre la poblacion
monolingte” (2006, p. 184).

En ese contexto, la sefiora A. A. Miguel
de 50 afios, comerciante hablante del
Chinanteco Central de Valle Nacional,
comparte su experiencia sobre las
dificultades a las que se enfrento por
ser indigena en el sistema escolar:

Todas las clases eran en espafiol,
asi era porque esa escuela no
era bilingtie, era como la escuela
que estad en la loma. Si entendia
yo un poco el espariol solo que
no podia yo hablar bien, como
no fue el tiempo que estoy ahora,
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antes digo yo, porque no podia...
no se ensefiaba a escribir y a leer
el chinanteco... no comprendia
yo, se me dificultaba, porque hay
muchas dificultades cuando se
habla un dialecto, es muy duro
hablar en espafiol porque le digo
que yo fui muy cerrada... todo era
en espafiol, lo que era mas dificil
todavia, porque yo hablaba
puro chinanteco (Comunicacion
personal, 1 de julio, 2017).

Asi mismo la sefiora Rosa de 63 anos,
trabajadora no remunerada del hogar,
hablante de la misma variante que la
sefiora Alicia, afirma:

...Jas clases era en espaiiol alli
fue donde aprendi un poco
espafiol, no nos ensefiaban en
chinanteco, no habia libros para
ensefiarnos lalengua todo estaba
en espafol. Ahora ya hay libro,
pero no es nuestro chinanteco.
jQuién sabe de donde lo
sacaron! Creo que es el de Usila,
pero nuestro chinanteco no es...
No me gustaba ir a la escuela,
me daba miedo, me daba miedo
aprender y estudiar, tenia miedo
a los maestros porque hablaban
el espafiol por eso no iba con los
maestros. Me pegaban cuando

16

Educacion indigena, de la asimilacion al rescate

Jenny Zapata de la Cruz y Roberto Sanchez Linares

no queria ir a la escuela y
ahora me siento triste porque
ya no hay tiempo para estudiar,
para mi ya no hay tiempo... mi
papa me cuenta que fue muy
dificil cuando él estudio, los
maestros ensefiaban en espafiol
y se le complicaba porque él
s0lo hablaba el chinanteco
(Comunicacion personal, 11 de
agosto, 2017).

Las sefioras Aliciay Rosaingresarona
losprimerosgradosdelsistemaescolar
basico a la edad de ocho afos. No
habian tenido contacto con el espafiol
hasta entonces, lo que les ocasiono
que el aprendizaje fuera lento, doble
esfuerzo de comprension de dicho
idioma. En su corta escolaridad se
sintieron culpables por hablar el
chinanteco y de hecho renegaron su
lengua natal, como también se relata
en el caso de Tania Eulalia Martinez
Cruz, indigena mixe de Oaxaca, en un
articulo de la Agencia Informativa de
Conacyt:

La gente la discriminaba, la
miraba raro y sus comparieros
de la escuela se burlaban de ella
y le hacian acoso escolar porque
no sabia bien hablar espafiol. “Se
habla muy poco de esto, pero aun
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hay discriminacion. Hubo un
tiempo en que me pego bastante
y empecé a renegar de mis
raices, pero entre ese ir y venir
de mi pueblo a la ciudad empecé
a valorar mas mi historia y mis
tradiciones” (Sanchez, 2016).

El profesor L. A. Olivares de sexto
grado de la escuela Bilingtle “General
Lazaro Cardenas” ubicada en la
localidad de Arroyo de Banco, Oaxaca,
en entrevista comenta que:

La lengua materna se esta
perdiendo, esta lengua materna
que nosotros pues estamos
supuestamente querer levantar,
que no se extinga por completo.
De hecho, hay unas familias
que en este mismo pueblo ya no
hablan con sus hijos lo que es la
lengua materna, puro espafiol
y a raiz de eso se va perdiendo
(Comunicacion personal, 2017).

Se cuestion6 al profesor si
contemplaba la lengua indigena en
el proceso de ensefianza-aprendizaje.
Dijo al respecto:

Nuestra principal arma en esta
area, nosotros primeramente
damos las clases normal, asi
como vienen en lo que es nuestra
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planeacion, en espafiol, ya de ahi
yo pregunto: “;entendieron?”. Y
siempre va a ver uno o dos que
[dicen] “no entendi”. Entonces:
“por qué no entendiste?”, y
mucho “¢por qué no?”. Ya de ahi
pues: “ah, td no le entendiste tal
vezporelespafol,noleentendiste
bien”. Entonces: “ahi te va en la
lengua materna”. Si, si, le digo, si
le doy como una segunda opcion,
como una segunda opcion si no
entendio.

Para Trinidad, de la Misiéon de
Chichimecas, la escuela formal es
precisamente el primer lugar donde
mueren las lenguas indigenas.
Para él los esfuerzos que se hacen
en la escuela por mantener la
lengua chichimeco jonaz, no son los
adecuados; es un error la forma en
que esta enseflando la lengua, no
involucran a la comunidad, porque:

Los nifios no quieren hablar por
la escuela, esmas duro el espafiol,
es por eso por lo que los nifios
de hoy, ...dicen “ya no importa
nuestro idioma, queremos
prender el espafiol para estudiar,
para ser gente de estudio”.
Pos eso estd bien, por eso aqui
en esta escuela hay maestros
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bilingiies, pero no lo dicen igual,
les falta un poquito, ni yo mismo
les entiendo lo que ensefian ahi,
les falta (Comunicacion personal,
2010-2013).

Don Trinidad nos muestra su vision
de la comunidad que lo vio nacer, pero
esta tonica de sefialar a la escuela
como el principal espacio de la
eliminacion de las lenguas maternas
la confirma la directora de Educacion
Inicial Indigena de Arroyo de Banco,
Oaxaca, de nombre Eli:

Los de primer grado desde la casa
ellos hablan y entienden bien
la lengua materna y el espafiol
se les ensefian en el preescolar,
como se llama este, como se
llama el otroyya agarran la onda
como se dice, como se hace, y ya
cuando ya terminala primaria se
va acostumbrando al espafiol...
aprenden puro espafiol, no
dominan la lengua materna y
ahora aqui, los maestros usan
la lengua materna y el espafiol
para que ellos, para que sea facil
aprender espafiol (Comunicacion
personal, 11 de septiembre,
2017).

El modelo educativo intercultural
entr6 con mayor auge en el siglo
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XXI, bajo la perspectiva o el enfoque
del “multiculturalismo”, que Ila
Unesco ha sugerido desde 2005 por la
convencién en Rabat, Marruecos. Esta
propuesta ha servido para moldear al
indigena, amasarlos hasta rayar en la
folclorizacion de sus vidas cotidianas
y forjar la idea entre los mestizos y
algunos indigenas que la “lengua” es
la mayor fuerza cultural e identidad
de un pueblo. Efectivamente la lengua
es un instrumento humano que nos
permite nombrar el mundo en que
vivimos e identificarnos con las
cosas y los otros. Sin embargo, no es
la Unica fuerza cultural que permite
estar, crear identidad y convivir en
sociedad. La experiencia histdrica en
México ha demostrado que a pesar de
que el sistema mexicano educativo ha
castellanizado a los grupos indigenas
durante el siglo XX, la esencia
cultural de pueblos indigenas no ha
desaparecido por hablar espafiol, ya
que sus danzas, ritos, organizaciones
politicas y religiosas, contindan vivas
y en transformacion. La Unesco (2006)
define:

Las lenguas son el resultado
de una experiencia histérica
y colectiva y expresan
concepciones del mundo vy
sistemas de valores que tienen
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su propia especificidad cultural.
Causan preocupacion las
estimaciones segun las cuales
la mitad de las 6.000 lenguas
que se hablan actualmente en
el mundo corren peligro de
desaparecer, ya que ello supone
también la desaparicion de las
culturas a las cuales estan tan
intimamente asociadas, asi como
de los sistemas de conocimiento
que engloban.

Apesar que lamisma Unesco reconoce
que existen otras manifestaciones
culturales, como la religion vy
organizaciones politicas, parece que
la SEP promueve la idea que la lengua
eslaunicaviadeidentidad, el fomento
al “rescate de la lengua” y se extiende
por encima de las otras prdcticas de
identidad indigena. Los derechos
indigenas en las leyes estatales
como en el caso de Tabasco® (2009),
Guanajuato!! (2011) y Oaxaca'? (2016)
se manifiestan de la misma manera
con un lenguaje “de proteccion” como
si los indigenas fueran “cosas” que
cuidar y proteger.

Pese a estas iniciativas que mucho se
le puede observar en la forma en el
que se sigue viendo al indigena —como
menores de edad-, las instituciones
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educativas y culturales™ manejan un
doble discurso. Mientras las escuelas
bilingies buscan “conservar” intacta
la cultura —que por si misma, la
cultura es cambiante- incentivan
en la prdactica que los nifios dejen
de hablar su lengua materna, por

carecer de maestros capacitados
y sensibles hacia las lenguas
indigenas. La maestra bilingie

(chinanteco/espafiol) J. J. Jacobo, de la
Telesecundaria de Arroyo de Banco,
Oaxaca, muestra que la educacion
para indigenas y nifios en general
en México no esta preparada para
educar el crisol cultural de nuestro
pais. Lo dicho se confirma con sus
comentarios:

Yo trato de que ellos hablen
espafiol porque a ellos les cuesta,
les da vergiienza hablar espariol.
Entonces, ellos encantados de la
vida si yo hablara chinanteco
con ellos, ¢no? Ellos me dicen:
“¢maestra por qué usted no
nos ensefia chinanteco?” Yo les
respondo: “si ustedes hablaran
el espafiol al cien por ciento,
entoncesyodijeraquevoyatratar
de que hablen el chinanteco
para que no pierdan su lengua
materna...” No, no, la verdad no.
¢Para que le voy a mentir? No
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imparto la clase en chinanteco.
Damos clases de inglés, todas
las materias estan escritas en
espafiol y si todo esta escrito en
espafiol mas que la materia de
inglés, pues les ensefiamos lo
basico... (Comunicacion personal,
11 de septiembre, 2017).

b) La educacion intercultural:
¢de espalda al racismo?

La idea de los pueblos originarios
surge en la Unesco a principios del
siglo XXI, con la intencion de validar
ante los Estados-Nacion los territorios
perdidosyarrebatadosalosindigenas,
por las politicas de modernizacion en
América Latina. A su vez la Unesco
propone que el modelo intercultural
debe servir para fomento del respeto
a las practicas indigenas, porque:

...se prepara a los estudiantes
a vivir en una sociedad donde
la diversidad cultural se
reconoce como legitima, y donde
las diferencias culturales se
consideran una riqueza comun
y no un factor de division, o un
problema. Se desea contribuir a
la construccion de una sociedad
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con igualdad de derechos y al
establecimiento de relaciones
interétnicas armoniosas. Se
reconocen las diferencias
culturales, sin que ello signifique
la superioridad de unas culturas
sobre otras (Hevia, 2005).

También la Unesco reconoce que la
cultura indigena en América Latina
es dinamica y cambiante, que la
educacion intercultural “se entiende
como un proceso dindmico; como
la manera cambiante de percibir,
comprender y habitar el mundo. En
este enfoque la diversidad cultural se
consideraunderechoylointercultural
como un elemento constitutivo de la
cultura” (Hevia, 2005). Sin embargo,
en la practica docente -en México-
en aula, el modelo intercultural de
la Unesco y la SEP, se enfrascan en
la busqueda de lo “originario”, que
pierde de vista las transformaciones,
coyunturas historicas de las practicas
culturales indigenas. La SEP apela a
preservar “lo original, lo que estaba
antes de la llegada de los espafioles”.
Ante tal simplicidad poco se puede
lograr en la eliminacion del racismo
que se ejerce a estos mexicanos,
porque la busqueda de lo original
ocasiona que los indigenas se sometan
a la folclorizacion de sus practicas
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identitarias y estas se vean forzadas
a la estatica cultural, util para la
foto del turista, pero que no busca
conocer al indigena vivo, el que exige
derechos y necesita la visibilidad
social, educativa y politica.

La leyenda “pueblos originarios” se
convirtiéo en un meme* que ha tenido
éxito desde la década de los afios 1990,
décadaquefuemarcadaconelresurgir
del indigena por el movimiento
zapatista en México. El concepto se ha
reproducido en la academia y en las
organizaciones sociales, culturales,
sin matizar que no puede existir
pueblos originarios o lo original,
porque se debe considerar los matices,
transformaciones que han sufrido
la cultura indigena e incluyendo el
uso de sus lenguas maternas. Por eso
cuando se discute del “rescate” de la
lengua solo se confirma que se ha
perdido un objeto indigena, apelando
que se puede recuperar con “talleres
de lengua indigena” o con educacion
intercultural ;y asise puederecuperar
una accion comunicativa humana?

En esta misma inflexion de las
instituciones indigenistas que buscan
lo original, tanto de orden educativo
como culturales, lo que han hecho
es homogenizar la tradicion y la
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creacion artistica indigena; estas
visiones y acciones se han enfocado
en cuestiones, como la gastronomia,
danza, rituales, vestimentas, musica,
artesanias, lenguas, tradiciones,
costumbres e incluso el vinculo con
la naturaleza y la biodiversidad,
olvidando de esta manera las
necesidadesrealescomoelderechoala
educacion monolingiista, pertinente
para cada pueblo indigena.

Por ello el precepto de la educacion
multicultural empleada a finales
del siglo XX ha sido rebasado por
las necesidades sociales, educativas
y politicas que demanda la sociedad
indigena hoy. Garcia (1997) menciona
que la educacion multicultural en
ocasiones se olvida de entender
que los indigenas necesitan una
atencion especifica por diversidad
de lenguas y de cada cultura. Por
ello es necesario evidenciar las
condiciones educativas y de vida
culturales de los pueblos indigenas,
para proponer modelos pedagogicos
que atiendan verdaderamente las
diferencias y no homogenicen a las
comunidades indigenas. En ese tenor
se propone el modelo intercultural en
la SEP, pero en el ejercicio educativo
formal contindan coexistiendo la
educacion de los otros mexicanos que
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se deben reducar e incluir a la vida
social del mestizo. Es evidente que
“la castellanizacion, que prohibio
el uso de las lenguas indigenas en el
ambito escolar, fue puente central en
las politicas educativas, y las lenguas
indigenas fueron consideradas como
simples dialectos y sin ningun valor
relevante para la formacion de los
alumnos y para la sociedad” (Rehaag,
2010).Enestediscursodeladiversidad,
transformado en inclusion a finales
de la década de 1990, no traza nuevos
rumbos delaeliminacion del racismo,
porque poseian mecanismos sociales
y culturales de exclusion cotidianos
que coexisten en la memoria colectiva
del siglo XXI, ya que los indigenas aun
son vistos y educados como “objetos”
0 /y menores de edad que no saben
preservar su cultura heredada de
aquellos indigenas precolombinos®.

¢) ¢Racismo indigena en México?
iNaciendo el indio y cortandole la
cabeza!'

Precisamente la lengua, es uno de
los elementos culturales indigenas
que ha sido tema de discusion entre
académicos. Alos ojosde antropologos,
sociologos, pedagogos, historiadores
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indigenistas y de las instituciones
educativas y culturales, han decido
diagnosticar en peligro de “extincion”
algunas lenguas indigenas, idea que
por si misma ya expresa exclusion,
porque la lengua es entendida como
“cosa”, y sus proyectos de “rescate”
eximen el proceso historico de la
conformacion, transformacién de
la lengua, el contexto del racismo y
eliminacion de la cultura indigena
viva a través de proyectos educativos
de principios y a mediados del
siglo XX, los cuales no son parte
de ese andlisis institucional. Las
instituciones culturales y educativas
se han dado a la tarea de imputar de
formaindirecta alosindigenas de esta
pérdida —de la lengua- argumentado
que ha sido por la falta de interés —
de ellos- por no hablar sus lenguas
con las proximas generaciones, sin
considerar las acciones educativas
formales y la vision racista del
mestizo, que han motivado sin duda
la practica intima'” o la eliminacion
de sus lenguas. Solo basta observar
lo que para INALI considerd en 2009
como una de las grandes excusas de
la desaparicion o lo que genera el
peligro de “extincion”:

Otros fendmenos que influyen en
elgradoderiesgodedesaparicion,
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sea paulatino o acelerado, son
las actitudes negativas de los
miembros de las comunidades
y pueblos indigenas hacia su
propia lengua, la reduccion de
los dambitos de uso, la decision
erronea de los hablantes a no
usar sulengua en nuevos ambitos
y medios, las actitudes y politicas
linguisticas de los gobiernos
e instituciones, incluyendo el
estatus y uso oficial, la existencia
de materiales, la cantidad vy
calidad de los materiales escritos
en general y para la educacion, el
reducido numero de hablantes, la
proporcion de hablantes con base
en el numero total de habitantes
de una poblacion, entre otros.
(INALI, 2009)

La explicacion institucional nos dice
que es una actitud “erronea” de los
indigenas el no transmitir ni hablar
suslenguas maternasdentroyfuerade
sus entornos geograficos, pese a que el
mismo INALI reconoce que el mundo
mestizo acepta que las sociedades
indigenas son discriminadas'®. ¢(Es
quiza la mas importante justificacion
-la discriminacion- para que los
indigenas decidan convertirse en
hablantes del castellano?  Es una
decision erronea? ¢Erronea para
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quién? Precisamente en este sentido
el patrimonio intangible (la lengua)
no se debe comprender como una
cosa. La decision de hablar o no una
lengua esta en el humano que decide
ser bilingiie o monolingie, ante un
mundo global que le exige integrarse
a la modernizacion o civilidad
entendida por occidente.

En este tenor, Juan Carlos, M. Quevedo
delaMisiénde Chichimeca, vislumbro
que paraintegrarse al mundo mestizo
fue y es necesario hablar espafiol;
€l expresa: “ahora es mas util [el
espafiol] que el chichimeco, aqui
s6lo lo hablamos nosotros, no hay
provecho, pero afuera todos hablan
espafiol, que mis hijos se preparen
para el mundo allda afuera, aqui no
hay nada...” (Comunicacion personal,
2013).

No es fortuito que ]Juan Carlos
sea uno de los resultados de los
proyectos educativos de la SEP
posrevolucionaria de la integracion,
el blanqueamiento indigena en
México, de las practicas ideologicas
racistas de los mestizos de los cuales
sus padres, como es caso de Juan
Carlos su padre don L. M. Quevedo,
quien razond por experiencia propia
que sus hijos debian hablar espafiol
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y no la lengua, y en la conversacion
de forma dubitativa dice: “...los dejé
que aprendieran mas el espafiol,
porque, solamente de esa manera
podian defenderse mas, [..yo los
dejé...] porque en nuestro idioma no
hay autoridades que dominen ... el
idioma, eso pasO, mis hijos hablan
mas espafiol, casi el dialecto no”
(Comunicacién personal, 2013). Al
preguntarle como los trataban en la
cabecera municipal de San Luis de la
Paz, Guanajuato, él sefiala que muchas
personas de “San Luis de la Paz eran
indios y aprendieron un poco espafiol
y se creyeron superiores”; a su
memoria vienen pasajes de familiares
entre ellos, su esposa: “aqui en la
comunidad Ciénega, cada que iban al
molino la agarraban a pedrada” por
ser de la Mision de Chichimeca y no
hablar espariol.

Pese a estas vivencias racistas y
violentas en su entorno indigena, los
enfoques interculturales de INALI
en pleno siglo XXI, poco atienden la
realidad humana de los indigenas. Es
decir, no se considera en sus estudios
que el abandono de la lengua es por
racismo y violencia tanto en las calles
como enlas escuelas, a pesar de que en
la cotidianidad siguen siendo objeto y
sujetos de burlas y dichos populares'®
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que los lastiman, los excluyen. Como
lo comenta la Sra. Yolanda:

Ay, si ta conocieras a las
personas, como son hirientes con
las palabras, te dicen “india”, por
hablar mi dialecto, les sorprende
porque no hablan el dialecto, no
les gusta que las personas como
yo hablemos nuestra lengua,
porque nos gritan “india”, por
no saber hablar bien el espafiol...
ademas, me dicen “paisana” en
un sentido de inferioridad, que
soy “paisana pata rajada”, que
no sé qué, eso es lo que dicen
ellos, ellos se enojan cuando uno
habla, dicen que no sé hablar
bien el espafiol... Asi son algunas
personas, que nos dicen “indias
pata rajadas”, porque hablamos
nuestro dialecto (Comunicacion
personal, 25 de junio de 2016).

Alberto, de 26 afios, originario de
Valle Nacional relata:

Creo que las personas
discriminan algo que no conocen
porque se fijan en lo superficial
y entonces empiezan a emitir
juicios negativos. SI me han
discriminado. En una ocasion
caminabamos mi madre y yo
en la plaza de una ciudad muy
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conocida por aqui, entonces
nos comunicdbamos en nuestra
lengua como normalmente
lo hacemos en el pueblo, en
eso nos detiene unas seforas
para decirnos que no era hien
visto hablar la lengua en esos
lugares y que aprendiéramos el
esparfiol. Tratamos de ignorarlas
y eso ocasiond que nos gritaran
“indios pata rajada”. La verdad
esa expresion es muy comun
entre los hombres de mentes
intolerantes, pero bueno, asi fue.
(Comunicacion personal, 7 de
marzo, 2016).

El caso de la Sra. Yolanda de 49
anos y Alberto de 26 son parecidas.
Ambos han enfrentado situaciones de
discriminacion quelos han orillados a
abandonar la practica de la lengua en
espacios publicos, e incluso sentirse
culpables por hablar el chinanteco, lo
cual los repliega a la intimidad de su
hogar, donde se siente seguros y lejos
de la exclusion, como lo evidencia
Rosalia, de 63 afios, originaria de
Arroyo de Banco, Oaxaca. Dice:

Yo no quisiera hablar el
chinanteco, yo prefiero hablar
el espafiol, yo les digo a mis hijos
que hablen un poco de espariol

@

para que yo pueda aprender.
No quieren hablar el espafiol,
puro chinanteco. Cuando viene
alguien que habla espafiol es
cuando hablan el espafiol. Me es
muy dificil aprender el espafiol.
Cuando voy a una reunion
me acompafian para que me
traduzcan los asuntos que se
tratan (Comunicacion personal,
14 de septiembre, 2017).

Rosalia afirma que se resiste salir del
pueblo ya que se siente cobijada en la
comunidad. Comparte también, que
en la ciudad la gente “la ve feo” por
no hablar el espafiol. Finalmente, la
lengua es un factor de sefialamiento
que ocasiona sentimientos de
vergllenza y tristeza entre la
comunidad indigena.

Ante estas situaciones y experiencias
de vida de discriminacion, ¢como
entender la perdida de la lengua?,
¢de qué manera la ensefianza basica,
asentada en lo intercultural, debe
incluir y reflexionar estas formas
de racismo? El modelo educativo
intercultural a nivel primaria, en
cual se sefiala que: “La educacion
intercultural esparatodalapoblacion,
porquesuponeconvivenciarespetuosa
entre personas y comunidades que
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reconocen sus diferencias en un
didlogo sin prejuicios ni exclusiones”
(SEP, sf). El problema radica en que
este modelo educativo no estd hecho
para mestizos quienes en su mayoria
educan a los nifios indigenas. Es un
modelo construido y sugerido por la
Unesco desde el afio 2005, para nifios
indigenas del pais y para América
Latina, ¢Como puede suponerse
la convivencia? Si la convivencia
no esta abierta, si no se abre y se
cierra el circulo hacia la comunidad
indigena y se parte de una idea de
que no pertenecen a la nacion, si en
esta educacion no se trabaja con las
exclusiones de que son sujetos sus
padres, abuelos, hermanos y amigos,
el respeto y la inclusion indigena
no sera una realidad en Meéxico.
En el principio 2 de la educacion
intercultural de la SEP se sugiere:

intercultural
educando
actitudes

La  educacion

ensefia a cada
conocimientos,

y  competencias  culturales
necesarias para que pueda
participar plena y activamente
en la sociedad. Para que este
principio sea efectivo, se precisa:

*Acceso a la educacién con
equidad y sin discriminacion.
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* Participacion de grupos sociales
con necesidades culturales vy
linguisticas especiales en todos
los niveles educativos.

e Incorporar al curriculo la
historia, lengua y cultura de los
diversos grupos que componen
la Nacion.

e Comunicar desde distintas

perspectivas culturales.

Por supuesto que no se pueden negar
los grandes cambios que propone este
modelo intercultural para el respeto
de los indigenas, y lo advertimos
cuando se compara con la idea de
la asimilacion de José Vasconcelos,
del integracionista de Alfonso Caso,
Rafael Ramirez, Aguirre Beltran y
con el modelo multicultural usado a
finales del siglo XX; pero el modelo
intercultural no ha sido suficiente
para revertir el camino racista
trazado por los modelos educativos
del siglo XX; aun podemos observar
huellas de la exclusion y la violencia
en la memoria de los indigenas que
nacieron y crecieron en el siglo XX
y viven en el nuevo siglo; de alguna
manera sigue vivo el racismo. Beatriz
Urias (2007) plantea que las raices
del racismo en Meéxico estan en el
siglo XIX, y que continu0 vigente en
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los proyectos posrevolucionarios de
orden cultural educativo unido a los
estudios cientificos de la antropologia
fisica de Juan Comas. Estos dieron pie
a que creciera el racismo durante
el siglo XX. De alguna manera el
racismo es producto de la ciencia y
de las instituciones educativas que
tejieron la discriminacion.

| Conclusion, a manera de
propuesta analitica

A partir de las conversaciones
sostenidas con indigenas de las
comunidades antes mencionadas,
surgieron supuestos que creemos
deben atenderse a la hora de
comprender y explicar el abandono y
resignificacion del uso de las lenguas
maternas -indigenas-, las cuales se
engloban de la siguiente manera:

a) En la cotidianidad los indigenas
chontales, chichimecas y
chinantecos no ven como prioridad
“salvaguardar” su lengua; en
ocasiones buscan esconderla para
no enfrentarse al mundo mestizoy
evitar la exclusion.

b) ¢(Realmente los lideres
comunitarios ven como identidad

@

la lengua materna o la usan para
adquirir recursos economicos
de las instituciones culturales y
educativas? jPueden existir ambas
posturas: identidad e intereses
econdémicos?

c) ¢Hoy las instituciones se
preocupan y se ocupan de la
identidad del indigena, o sélo es
una meta institucional que se debe
cumplir para recuperar la lengua
materna? ¢;Se recupera lo perdido,
o se transforma?

d) ¢Debemos respetar lo que las
nuevas generaciones de indigenas
deciden, como la accion de
abandonar la lengua materna, o
debemos sujetarlos a la idea de la
recuperacion de sus lenguas? ¢;Qué
sentido tiene para nosotros que
ellos “recuperen” o resguarden sus
lenguas?

Estos supuestos, permiten plantear
tres caminos de trabajo comunitario
educativo, los cuales deberiamos
considerar e interiorizar para
aprender del y con el indigena:

1. Las intervenciones educativas
deben comprometerse con
y analizar la historia de las
comunidades, ser sensibles y no
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ignorar los procesos historicos del
contexto internacional, nacional,
regional y local del que han sido
sujeto y objeto de estudio.

2. No partir unicamente del
presente, empleando modelos
educativos de “moda”, ni “creer
que los vamos a rescatar” de las
manos del capitalismo, para luego
ensefiarles a preservar su propia
cultura.

3. El uso de la memoria, la debemos
considerar como fuente dereflexion
histérica, y no como un acto del
presentismo del que s6lo debemos
contemplar.

Al  considerar estas premisas
que en absoluto son nuevas en el
desarrollo comunitario educativo
y en la ciencia antropologica, de
alguna manera seriamos mas
receptivos a sus urgencias sociales,
politicas, educativas; los volveriamos
a humanizar para la academia
y las instituciones educativas, y
no tendriamos la pretension del
“rescate” de las practicas culturales,
como si eésta -la identidad cultural-
fuera objeto que podemos moldear
desde la teoria. Si trabajamos en el
ejercicio de entender que la cultura
son actos identitarios que cambian,
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se transforman segun las necesidades
de los indigenas, del humano;
los programas educativos serian
pensados no solo para el indigena,
sino paratodoslosinfantes mexicanos
que, hoy sabemos desconocen cuantas
lenguas y grupos étnicos moran en
Meéxico.

Ser receptivos, entender las
particularidades y diversidad del
otro, evitarian el modelo unilateral
del ABC del interculturalismo de
la SEP y la Unesco en México que,
unicamente ha sido disefiado en
“pro” de los indigenas, quienes en
ocasiones no conocen a otros grupos
indigenas del pais y de América. El
cruce de la memoria con el andlisis
institucional, pensando en larga
data, también puede ser util para
comprender qué estamos haciendo
como académicos y como existimos
en un pais pluricultural racista.
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| Notas al final

1 La lengua no solo es el acto de hablar, también es la forma de comprender el mundo y enunciarlo. Esta
accion sufre transformaciones por la convivencia con otros en sociedad. El mundo que habitamos nos motiva
a cambiar, lenta o abruptamente, la manera de decir las cosas. Como diria Alfred Schiitz (1993), ese mundo
social nos permite reflexionar, cambiar y transformar el cémo o por qué decir las cosas de otra manera; la
experiencia, entonces, juega un papel importante para resignificar el como nombramos la realidad. En este
caso, el racismo ha motivado a los indigenas a resignificar el uso de la lengua. Resignificar, entonces, se trata
de como transformo mi entender y mi decir el mundo.

2 Entendemos por lengua materna la comunicacion y significacién oral del mundo, que se aprende en el seno
familiar, la cual ha sido heredada de generacion a generacion. “La lengua es parte de nuestro diario vivir.
Podemos cambiar de religion, de pareja, de gustos alimenticios, de partido politico, pero no de lengua materna.
La lengua materna es nuestra segunda piel, es la voz susurrante de nuestra conciencia” (Corrales, 2008, p.188).

3 Los indigenas chichimecas jonaz habitan el noroeste del estado de Guanajuato, en el municipio de San Luis de
la Paz. Vale la pena sefialar que se hacen llamar Uza —indio, en espafiol; en plural, Ezar-. Los mayas chontales
se dispersan del centro al sur del estado de Tabasco; actualmente se autodenominan yokot’anob oyokot’; en
esparniol: “lengua verdadera”. Los chinantecos viven al noroeste del estado de Oaxaca; se autodenominan “Tsa
ju jmi”, que significa “gente de palabra antigua”.

4 Entiéndase por formal, la educacion que imparte el Estado bajo el disefio de un modelo educativo y cartas
curriculares de ensefianza.

5 Poema Colectivo de la comunidad Hfidhfiu (Otomi), en Tierra, Blanca, Guanajuato, México.
6 Se entenderd por mestizo al ser humano que no se identifica, ni se siente indigena.
7 Como la SEP, el INALI la Comision Nacional para el Desarrollo Indigena de los Pueblos Indigenasy la Unesco.

8 En teoria, se plantea que “La interculturalidad en el marco de la educacion entendida como la formacion de
habilidades que posibilitan el encuentro con la otredad, sea en forma de cultura, género, estrato social, o religion
diferente a la propia. Se trata de aceptar la diferencia, de adquirir la capacidad de cambiar la perspectiva y
actuar con esta nueva vision, equilibrando los intereses y poder sentir empatia” (Rehaag, 2010, p. 78).

9 Todas las conversaciones con los indigenas se hallan referenciadas en la Tabla 1.

10 Leydederechosy culturalindigena del Estado de Tabasco. Capitulo V Conocimiento de las culturas indigenas.
Articulos 35, 36, 37y 38.

11 Ley para la proteccion de los pueblos y comunidades indigenas en el Estado de Guanajuato. Capitulo VII
lenguas indigenas Proteccion de las lenguas indigenas. Articulos 42 y 43.

12 Ley de educacion para el Estado libre y soberano de Oaxaca/Decreto 1937. Capitulo III. De los principios y
fines de la educaciion. Articulo 7°: Capitulo IV. De la diversidad biocultural, sociocultural y lingiiistica. Seccién
III. De la diversidad lingiiistica, Articulo 11. Secciones, I, II, III y IV.

13 Instituto Nacional de Lenguas Indigenas, Comision Nacional para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas,
Secretaria de Cultura, Secretaria de Educacion Puiblica, etcétera.

14 “Para replicarse, los memes tienen que poder transferir su contenido, ademds de preservarlo”(Distin, 2005,
p. 45). Esta idea estd basada en la propuesta de Kate Distin (2005), de la obra “El meme egoista”. En ella explica
que los memes culturales se transmiten por medio de la ensefianza, que le da sentido a las acciones humanas
en colectivo. Por ello un meme adquiere éxito y se mantiene replicandose por largo tiempo en la comunidad en
la que surge y la necesita.

15 Empero, cabe sefialar que los lideres politico-culturales indigenas (chontales, chichimecas y chinantecos)
han hecho la bonanza y aprendieron a negociar con las instituciones del Estado (CDI, INALI, SEP) el ser o
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como deben ser indigenas para la sociedad mestiza que consume folklore; solicitando apoyo econdmico para
jugar el rol del “indigena institucionalizado”. Pese a esta fortuna de los indigenas bilinglies con sus relaciones
institucionales y los beneficios minimos que reciben por incorporase o/y el comulgar la idea de pueblos
originarios, la gran mayoria sigue viviendo el racismo de los mestizos y la pérdida de la lengua en las nuevas
generaciones (hijos y nietos), continua siendo un asunto vigente y en ocasiones una opcion entre los indigenas
para eliminar la exclusion y el racismo del cual son sujetos en pleno siglo XXI.

16 Dicho empleado por mestizos en la zona indigena chontal de Tamulté y Ocuiltzapotldn, Tabasco.

17 Utilizando el punto de andlisis de Monica Chavez (2014), intimo se refiere la accion y decision del indigena
de hablar su lengua a puerta cerrada, es decir, una vez que los miembros de una familia indigena se retine en el
hogar, alli se comunican con su lengua materna; lejos de los ojos, miradas que le transmiten exclusion, racismo.

18 Encuestas de 2005 arrojan que un 87. 3% de los mexicanos mestizo opina que “los indigenas tienen razones
para sentirse discriminados” (INALI, 2009).

19 Por ejemplo: “la culpa no es del indio sino del que lo hizo compadre”, “naciendo el indio y cortdandole la
cabeza”, o frases despectivas como “meco”, “indio pata rajada”, “pareces una india”.
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Relacion de participantes en las entrevistas

Nombre Edad  Grupo étnico Lugar Profesion o de. gy
entrevista
Misién de
Delfina Chichimeca Chichimecas, Agricultura/
, 50 . . . 2009
Ramirez jonaz San Luis de la comerclante
Paz, Guanajuato
Mision de
Regino 70 Ch1ph1meca Ch1ch1mecas, Curandero 9013
Mata jonaz San Luis de la
Paz, Guanajuato
Mision de Jornalero,
Trmlldad 75 Chlf:hlmeca Chlchlmecas, musico y 2010-2013
Ramirez jonaz San Luis de la promotor
Paz, Guanajuato cultural
Juan Carlos DS s
Chichimeca Chichimecas, Comerciante -
Mata 29 . . 2013
jonaz San Luis de la tendero
Quevedo .
Paz, Guanajuato
Mision de
Luis Mata 70 Chlphlmeca Chlchlmecas, Ca.r.npesu}o - 2013
jonaz San Luis de la ejidatario
Paz, Guanajuato
Nicandro Tamulté de la Comerciante
Gerénimo 79 Maya chontal  Sdbana, Centro, 1. 2015
jubilado
Cruz Tabasco
ot 112 VLI Profesor rural
Hernandez 90 Maya chontal  Ocuiltzapotlan, 1 2015
] jubilado
Rodriguez Centro, Tabasco
LIIOTDEE Trabajadora no
Banco Oaxaca, i
Rosa 63 Chinanteco municipio de 2017
. del hogar,
Valle Nacional, .
campesina
Oaxaca
Arroyo de
Banco Oaxaca, Trabajadora no
Rosalia 63 Chinanteco municipiode  remunerada del 2017

Valle Nacional,
Oaxaca

hogar
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Nombre Edad Grupo étnico Lugar Profesién Afo de. la
entrevista
Arroyo de
Alicia Banco Oaxaca,
i 50 Chinanteco municipio de Comerciante 2017
Andrés .
Valle Nacional,
Oaxaca
Sle?lt]il;?;l Trabajadora
Yolanda 49 Chinanteco ’ remunerada del 2016
Tuxtepec, h
0 ogar
axaca
San Juan
Alberto 26 Chinanteco PEDEE, E.studl.ante 2016
Tuxtepec, licenciatura
Oaxaca
Profesora
bilingue
San Juan }(ﬁspanol-
. Bautista chinanteco)
J.J. Jacobo 48 Chinanteco ’ de segundo 2017
Tuxtepec,
0 grado de la
axaca .
Telesecundaria,
de Arroyo de
Banco
Directora de
San Juan .
Sin Bautista Educacion
Eli Chinanteco ’ Inicial Indigena 2017
datos Tuxtepec,
de Arroyo de
Oaxaca
Banco
Profesor
bilingte,
. escuela
I." A L Chinanteco AIOO ClE Bilingte 2017
Olivares datos Banco, Oaxaca b
General
Lazaro
Cardenas”

Fuente: Elaboracion propia. Roberto Sdnchez Linares realizé las entrevistas en el estado de Oaxaca; Jenny Zapata

de la Cruz, realizd las entrevistas en los estados de Tabasco y Guanajuato.

35



