€ %9 UNIVERSIDAD NACIONAL AUTONOMA DE MEXICO

FACULTAD DE ESTUDIOS SUPERIORES
IZTACALA

“ADQUISICION DEL LENGUAJE ORAL EN INDIGENAS DE LA
CIUDAD DE MEXICO”

QUE PARA OBTENER EL TITULO DE
LICENCIADO EN PSICOLOGIA
PRESENTA:

SANDRA HIDALGO RAMIREZ

Director:
Dr. CARLOS NARCISO NAVA QUIROZ

Dictaminadores:
DRA. CYNTHIA ZAIRA VEGA VALERO
DRA. PATRICIA LANDA DURAN



e e

Universidad Nacional - J ~  Biblioteca Central
Auténoma de México -

Direccion General de Bibliotecas de la UNAM
Swmie 1 Bpg L IR

UNAM - Direccion General de Bibliotecas
Tesis Digitales
Restricciones de uso

DERECHOS RESERVADQOS ©
PROHIBIDA SU REPRODUCCION TOTAL O PARCIAL

Todo el material contenido en esta tesis esta protegido por la Ley Federal
del Derecho de Autor (LFDA) de los Estados Unidos Mexicanos (México).

El uso de imagenes, fragmentos de videos, y demas material que sea
objeto de proteccion de los derechos de autor, serd exclusivamente para
fines educativos e informativos y debera citar la fuente donde la obtuvo
mencionando el autor o autores. Cualquier uso distinto como el lucro,
reproduccion, edicion o modificacion, sera perseguido y sancionado por el
respectivo titular de los Derechos de Autor.



A la memoria de mi Padre.
Sergio Hidalgo Rios.



(HIERGIDAD HACIAL HHTI]H[IHHE:HH“EH

— L '-*‘-"'! E3

Gracias UNAM, recinto donde he pasado los mejores momentos
de mi vida.
Gracias por el crecimiento humano e intelectual.
Por los momentos de fervor, pasion,
Calor y entendimiento humano

Que han colmado mi mente y mi corazon.



AGRADECIMIENTOS:

A ti Papa que en cada uno de tus actos ponias amor y conviccién en lo que hacias,
que has sido ejemplo de vida y siempre seguiras siéndolo. Gracias por todos los cuidados
que me diste y lo feliz que me hiciste. Gracias por haber existido.

A ti Mama que has sacado adelante a nuestra familia y has soportado dignamente
las circunstancias mas adversas, has cuidado de nosotros a tu manera, nos has apoyado y
has respetado nuestras decisiones aunque no siempre estés de acuerdo con ellas. Gracias
por tu amor y tus cuidados.

A mis hermanos que son mi orgullo, mis confidentes, quienes estan cerca de mi
cuando mas lo necesito.

A ti David, con quien comparti la mayor parte de mi infancia y mis suefios de
adolescencia.

A ti Sergio que siempre tienes una palabra certera para mis preocupaciones y un
abrazo afable para mis desconsuelos.

A ti Carlos que me has ensefiado cosas que desconocia de mi misma, sé que puedes
lograr lo que te propongas.

Gracias por todo su carifio, su apoyo, comprensién y cuidados.

Algunas veces pensé a quien le dedicaria un trabajo con la relevancia de este, pues
representa la culminacion de una etapa de mi vida y el inicio de otra. Ahora vienen a mi
mente muchos nombres y personas importantes (Familiares, amigos, compafieros, maestros
etc.) pero no alcanza el espacio para numerar a todas las personas que quisiera nombrar, y
si intento vagamente numerar a unas cuantas seguramente las omisiones que detecte
después seran duras, pues la ingratitud es sin duda una falta grave. Pero aun cuando no
porga textualmente su nombre ya lo tengo grabado en el corazén.

Por eso te la dedico a ti que eres o has sido parte importante de mi vida. Gracias.

No puede faltar el agradecimiento al Dr. Carlos Nava Quiroz quien acepto
apoyarme en esta Tesina Yy dio el visto bueno para su aprobacion, asi mismo a la Dra.
Cynthia Zaira Vega Valero y a la Dra. Patricia Landa Duran quienes igualmente aceptaron
dictaminar la presente tesina. Muchas gracias.

Asi mismo agradezco al Maestro Juan José Yoseff Bernal con quien pase tardes
interminables revisando articulos sobre el tema. Gracias Yoseff por tus consejos, tu
conversacion y tu tiempo.



INDICE

Pagina
RESUMEN
INTRODUCCION. ... e e 3
CAPITULO 1
Mezcla Y Discriminacion Indigena........................oooiiiii 6
1.1 Mezcla y diSCriminacion. .. ....ueuueeeteete et et e e et eeeeeeeeeeneenneenns 6
1.2 Raices PreniSPANICaAS. . ..uu et ettt e et et et e e 8
1.3 GLObAlIZACION. ...t e 9
1.4 Indigenas y MOdernizZacion. .. .. ......ovueiueitiie it 10
1.5 HOMOZEMIZACION. ...\ttt ettt et et et e e e et e e e e eeeaa 11
1.6 Lengua y COlONIZACION. ... ..uitett ettt et e e e e eee e 13
CAPITULO 2
La Educacion Y Los Intelectuales Frente A La Cuestion Indigena...............15
2.1. Incorporacion a una Cultura............ooeviiuieiiieie i ee e aeenaes 15
2.2 Resistencia a la desapariCion..........o.vviueirieiiiiei i eeieaaeaas 16
CAPITULO 3
El Bilingiiismo, La Lengua Indigena Realizada En Espacios Particulares .....22
3.1 Bilingiiismo, el inicio del cambio............cooviiiiiiiiiiiii e 22
3.2 Diferente contexto, diferente lengua...............covveieiiiiiiiiiiiiiieneeeninnnns. 23
3.3 Educacion Indigena adecuada. ...........cooieiiiiiii i 26
3.4 Importanciade lalengua. ..o 27
CAPITULO 4
En La Ciudad De MEXiCo..........cooiuiiiiiiiii e 30
4.1 Migracion Indigena...........ooueiiiiiiii 31
4.2 Lengua Indigena en Cifras ......ccooooiuiiiiiiiiii i, 33
CAPITULO 5
Aspectos PSicolOgiCos. .............oiiiiiiiii 34
5.1 Evolucion del 1enguaje. ......oo.vviniiiiiii i 39

5.2 Lenguaje € INVeSZACION. .. ...uutntiiit ittt ettt et eeenaes 40



5.3 Desarrollo del lenguaje. ....covueieioieioieia e ieiaieiaiaiaaane. 41

5.4 Socializacion del lenguaje. .....coceioeioieiie e, 44
CONCLUSIONES. . .. e 49
Bibliografia...................o. e 52

ANEXO



RESUMEN

Las dificultades que los indigenas tienen para conservar su lengua se ven influidas
por la discriminacion, el afan de globalizacion, la educacidon que generalmente desplaza la
lengua indigena.

La cultura indigena es devaluada, se ve como un obstdculo para el desarrollo de la
nacion, se ha pretendido la incorporacion de esta a la cultura dominante como una forma de
progreso de la nacién y la eliminacién de un obstaculo para el progreso.

La “castellanizacion”, y la consecuente desaparicion de las lenguas indigenas era
parte de la tarea del modelo incorporacionista de los indigenas a la modernizacion del pais.

Existe una paradoja en cuanto a la transmisiéon del lenguaje en las comunidades
indigenas que cuentan con una lengua materna, generalmente los pertenecientes a una
comunidad indigena comentan que les gustaria que su comunidad contintie conservando la
lengua pero ellos muchas veces no la trasmiten a sus descendientes.

La forma en que los integrantes de un grupo étnico ven el desarrollo del lenguaje
nos permite conocer la forma en que ellos viven este proceso de transmision de una cultura,
de conformacion de su propia identidad.

Las lenguas constituyen una parte integral de toda cultura: por medio de su lengua,
un grupo expresa su propia cultura, su propia identidad social; las lenguas estan vinculadas
a procesos mentales y a la forma en que los miembros de determinada comunidad
lingiifstica perciben la naturaleza, el universo y la sociedad. Las lenguas expresan patrones
culturales y relaciones sociales y a su vez ayudan a moldear estos patrones y relaciones.

El bilingiiismo es una alternativa para preservar la lengua y ser tomado en cuenta en
la sociedad dominante. El uso de la lengua materna y una segunda lengua permiten al
indigena ser tomado en cuenta y poder tener voz para que la sociedad dominante lo
escuche.

Podemos decir que las lenguas indigenas, a pesar de todas las politicas y de los fines
educativos que por mucho tiempo existieron, estan vivas, se siguen enriqueciendo y forman
parte de la vida diaria de los pueblos indigenas. Y que el bilingiiismo es un proceso surgido
del contacto entre la lengua dominante y la lengua indigena madre, que es un proceso
necesario para poder ser escuchados, para poder interactuar y para poder hacerse notar ante
la sociedad dominante. Cada lengua ha diferenciado sus espacios de uso, podriamos
advertir que en los usos, las lenguas indigenas se modernizan para poder enfrentar el
mundo que ya no es cerrado.

Los estudios sobre la socializacion del lenguaje en México son sumamente escasos,
y lo son ain mads, los estudios sobre las etnias indigenas, los pocos que hay se centran
principalmente en aspectos gramaticales, habiendo pocas excepciones como De Ledn
(1998), Brown (1998) y Haviland (1998).

No se puede olvidar la importancia de la adecuada revision de estudios realizados en
culturas étnicas, principalmente de la forma en que los padres ven la socializacién del
lenguaje en sus hijos y en ellos mismos.



INTRODUCCION

Las politicas incorporacionistas han desacreditado la importancia de las lenguas
indigenas en nuestro pais, su uso ha significado un retroceso y un impedimento para la
modernizacion. Por ello, la “castellanizacidon”, y la consecuente desaparicion de las lenguas
indigenas era parte de la tarea del modelo incorporacionista de los indigenas a la
modernizacion del pafs.

La crisis de la desaparicion de las lenguas, ha alertado a diversos dambitos en cuanto
a que la diversidad humana se encuentra en peligro. Esta alerta ha significado que el
‘rescate, promocion y revitalizacion de las lenguas minoritarias’ se haya convertido en una
meta de las organizaciones internacionales como la ONU. Tal meta se traduce en
investigar, producir y convertir a las lenguas nativas en parte de la definicion de los Estados
Multiétnicos y Pluriculturales y en donde se pone especial atencion a la socializacion de las
lenguas nativas.

En la presente Tesina se plantean las dificultades que los indigenas tienen para
conservar su lengua materna; aspectos educativos, sociales y culturales que han contribuido
a la desvalorizacion, desplazamiento, y uso disminuido de la lengua. Asi como los aspectos
psicoldgicos, poniendo especial énfasis en las diferencias culturales en el proceso de
socializacion del lenguaje de los infantes.

La presente Tesina se divide en cinco capitulos expuestos de la siguiente forma, en
el capitulo uno, titulado ‘Mezcla y discriminaciéon indigena’ se divide en pequeios
apartados que van desde las Raices Prehispdnicas hasta Lengua y Colonizacion, tocando
también puntos como la globalizacién, los indigenas y la modernizacion y la
homogenizacidn, en este capitulo se pretende enmarcar de forma general los antecedentes
de la discriminacién a lo indigena asi como dar pauta a la importancia de la lengua como
instrumento de colonizacion.

En el capitulo dos se pretende hacer un esbozo general del punto de vista de
diferentes participantes indigenas, como es que han vivido su incorporaciéon a la
castellanizaciéon y su insercién en la cultura dominante, con apartados tales como:
incorporacién a una cultura y resistencia a la desapariciéon, mismos que son enriquecidos

por narraciones de protagonistas de esta incorporacion.



En el capitulo tres titulado el Bilingiiismo, la lengua indigena realizada en espacios
particulares, surge de una revision de los diferentes espacios en que la lengua indigena es
ocupada como medio principal de comunicacion, este capitulo cuenta con los siguientes
apartados: bilingiiismo, el inicio del cambio, asi como diferentes contextos, diferentes
lenguas, educacién indigena adecuada e importancia de la lengua.

En el capitulo cuatro se hace un acercamiento a lo indigena en particular en la
ciudad de México, como es que en una ciudad se centra el indigenismo, asi como cifras que
delatan las particularidades de esta ciudad.

Finalmente en el capitulo cinco se ven diferentes aspectos Psicoldgicos retomando
en muchos de los casos estudios antropoldgicos que se han centrado en la adquisicién del
lenguaje en comunidades indigenas.

Partiendo de lo que plantea Yoseff (2003:35) en cuanto que comenta “De acuerdo a
la cultura serdn las creencias que se tenga de la socializacion del lenguaje, asi mismo, las
diferencias conductuales observadas entre sociedades o estratos sociales sélo se vuelven
comprensibles cuando se atiende a esas condiciones sociales y culturales”. Entre las
culturas étnicas, aun cuando usualmente no se dirijan a los infantes de forma directa, ellos
son expuestos a multiples estructuras de practica social, en las que participan como
“eavesdroppers” (fisgones, asi llamados por De Ledn, 1998) unicamente observando las
multiples interacciones lingiifsticas. Mientras en la clase media norteamericana' las madres
se dirigen a sus hijos con los denominados “maternés” o “habla infantil” al ser considerados
conversadores competentes

Es importante estudiar la adquisicion del lenguaje en la cultura indigena, ya que en
la medida que se tenga un mejor conocimiento de la vida de los indigenas en la Ciudad de
México, quizd se cuente con mayores posibilidades de desplazarse a sus comunidades de
origen para poder apreciar los cambios, apropiaciones o ‘mutaciones’ sufridas en la vida
citadina y tengamos mejores perspectivas de los usos de la lengua indigena versus la
lengua dominante.

Existe una paradoja en cuanto a la transmision del lenguaje en las comunidades

indigenas que cuentan con una lengua materna, generalmente los pertenecientes a una

' Hay estudios que se centran en Norteamérica, pero esta habla infantil también la podemos ver en nuestro
pais como algo comun, aun cuando no hay estudios al respecto sabemos que se da este tipo de comunicacién.



comunidad indigena comentan que les gustaria que su comunidad contintie conservando la
lengua pero ellos muchas veces no la trasmiten a sus descendientes.

La forma en que los integrantes de un grupo étnico ven el desarrollo del lenguaje
nos permite conocer la forma en que ellos viven este proceso de transmision de una cultura,
de conformacion de su propia identidad.

La presente Tesina tiene como objetivo principal exponer de forma general los

diferentes aspectos que influyen en la adquisicion del lenguaje en el infante indigena.



CAPITULO 1
“MEZCLA Y DISCRIMINACION INDIGENA”

La presente Tesina pretende enfocarse en exponer de forma general los diferentes
aspectos que influyen en la adquisiciéon del lenguaje en el infante indigena, diferentes
situaciones sociales mediante las cuales el infante indigena se llegard a convertir en un
hablante competente' en su cultura. Para esto, primero se tiene que tomar en cuenta como
surge la vision hacia lo indigena en la cultura en la que nos encontramos insertos, cuales
son los antecedentes de esta visién y como es que se vive por quienes estdn insertos en una
situacion que cultural e histéricamente es marginada.

1.1. Mezcla y discriminacion

Antes que cualquier otra cosa tenemos que tomar en cuenta que la discriminacién y
la forma particular de ver lo indigena es un proceso histérico para lo cual tenemos que
remontarnos a los antecedentes que han ido formando esta manera particular de ver lo
indigena.

El México contempordneo es el resultado de una serie de mezclas que comenzaron
con la irrupciéon Europea en estas tierras, mezclas dolorosas, como lo comenta Diaz
Polanco (1995:16) “Los vencidos no vieron la expansion europea en el continente como
una hazafa civilizatoria y evangelizadora porque no encontraron razones para hacerlo. Lo
que vieron y sufrieron fue la destruccion de sus formas de vida, de su organizacion social,
de sus creencias. Pueblos enteros fueron arrasados, los gobernantes eliminados o
humillados, los dioses destruidos”. Si algo privé en ese choque fue una conducta pacifica,
pues si bien “Es verdad que fueron numerosos los individuos (en su mayoria miembros de
ordenes religiosas) que se escandalizaron ante las penurias de los indigenas y clamaron por
la justicia. Pero, con todo se traté de una minoria con una infima posibilidad de influir en el
curso de los acontecimientos” (Diaz-Polanco, 1995.Pp.18). Con relacién a este grotesco
encuentro se fue trazando una idiosincrasia y una forma particular de asumirse: una
identidad nacional, misma que conserva los fantasmas de discriminacién hacia los
indigenas. El vencido es sometido, relegado, humillado, y tratado con desprecio y el
vencedor impone su identidad, cosmovision y cultura como las adecuadas, menospreciando

la contraparte del vencido.

" Como los denomina Ochs (1988)



El mestizaje es una particularidad de México, si bien en otros paises se aniquil6 a
los indigenas y no existen esas raices de identificacion. Krause (1996:82) comenta respecto
al caso chileno ‘Los chilenos de hoy no se ven en el espejo de un pasado indigena por la
sencilla razén de haberlo aniquilado. Muchos de ellos estdan orgullosos de esta labor de
limpia ‘Nos salvamos de la enfermedad racial que padecen ustedes y el Perd por eso a los
Peruanos en la guerra de 1879 los abriamos en el canal’ son las palabras de una mujer
chilena que escuché con asco en Santiago.”

Sin embargo en el caso de Perd como también comenta Krauze (1996:83) ‘La
conquista de Perd fue mas larga, mas brutal, menos completa, menos profunda que la de
Meéxico” poco después agrega “A heridas que nunca terminaron por cicatrizar se aunaron
otros rasgos distintivos por parte de los conquistadores, un celo evangelizador mucho
menor que en el de México y una conducta puramente mercantilista, por parte de los
indigenas una resistencia mayor a la conversiéon”. Y aflade un factor muy importante que
destaca las diferencias ‘Otro factor que opero en el contraste fue la diversa geografia de los
dos paises: los espafioles se centraron en las costas y las minas y mostraron poco interés en
colonizar el frio altiplano andino. En esas dificiles tierras los indios siguieron representando
una mayoria casi intacta. En cambio la meseta central de México, menos alta y mas benigna
que la andina, fue el laboratorio donde se dio una experiencia social poco comun en otras
zonas del imperio: el mestizaje.” (Krauze 1996 :85)

Como vemos el caso de la segregacion racial no es un problema exclusivo de
Meéxico, ni es el pais en el que esta segregacion este mas arraigada, pero existe, y eso es lo
que debe de ocuparnos.2

La mezcla que se ha dado en el México contempordneo aun cuando ha
homogenizado a gran parte de la poblacién y esto ha contribuido a una convivencia y
tolerancia que no se da en otros paises, aun esta lejos de ser la convivencia ideal. Ademas
todavia se ve la cultura occidental, cultura dominante como la cultura a la que se tienen que
insertar los integrantes de la poblacién para estar bien, para vivir correcta y adecuadamente
y se utilizan las palabras que aluden a la poblacién indigena como peyorativas aun

utilizadas por personas claramente provenientes de genealogia indigena.

2 . ‘e ., . . L, . .
Recordando que justificar la segregacion racial aludiendo que es algo mas que comtn a nivel mundial nos
llamaria a citar el conocido refran ‘Mal de muchos, consuelo de tontos™



1.2 Raices Prehispdnicas

Pero si todo lo indigena fuera visto con desprecio ;Por qué existe ese aire de orgullo
al hablar de los cddices antiguos, el calendario azteca y demds realizaciones puramente
indigenas?

Quiza sea por que sus origenes se ven muy distantes, y las vitrinas en las que se
exhiben las artesanias le dan un aire muy citadino, contrastando con su origen, incluso la
etiqueta hecho a mano le da un aire ‘irre sistible” y un valor adicional.

Las raices prehispdnicas de la actual Nacion Mexicana se perciben demasiado
lejanas®, Pérez (1979:84) comenta: ‘Hasta hay quienes llegan a pretender que las
civilizaciones prehispédnicas no fueron originadas por la poblacién nativa del continente,
sino introducidas por ndufragos procedentes de distintas civilizaciones del Viejo Mundo,
por colonizadores de la legendaria Atlantida o, de plano por jextraterrestres!. Solamente asi
dichos mexicanos, orgullosos de su nivel de educacién, pueden explicarse la ingeniosidad y
calidad artistica de los restos prehispdnicos: el reconocer tales virtudes y talentos en sus
contempordneos indigenas —sus trabajadores explotados y sus sirvientas baratas- podria
quebrantar su concepto de una nacién unificada, modernista, con su jerarquia social y su
proceso cientifico ubicuo”. Un pasado que fue destruido para dar paso al mestizaje del que
formamos parte ‘el México de hoy sélo el nombre se identifica con la nacién de los
aztecas, y para la burguesia dominante Paris y Disneylandia estdn mds cercanos que Milpa
Alta, por ejemplo. La independencia lejos de restaurar los gobiernos prehispanicos
pisoteados por los conquistadores dvidos y sddicos, dejo en el poder una élite criolla y
mestiza completamente orientada hacia Europa.” (Pérez, 1979: 85). Los origenes indigenas
de esta nacion conforman una doble mentalidad en la que se estd orgulloso de un pasado del
que s6lo se conservan vestigios en su mayoria, mientras que se segrega las culturas vivas
representativas de esos origenes ‘Por un lado, la glorificacion de arte indigena, el
misticismo del Museo Nacional de Antropologia y la exaltacion de las artesanias cada vez
mads comercializadas (y enajenadas); por el otro, la cubierta pero penetrante discriminacioén

social y la estética represiva contra la ‘raza prieta” (ibidem).

3 . . . . . . . .
Lejano, no sélo en el sentido temporal, sino que incluso se buscan explicaciones poco tangibles para
desacreditar lo indigena.



1.3 Globalizacion.

El proyecto mundial de globalizacion en su afdn de homogenizacion ha dejado al
margen principalmente a los grupos indigenas en México. ‘Por una parte, oper6 la idea de
que las particularidades de las minorias (en un sentido sociopolitico) nacionales, regionales
o étnicas serian disueltas o absorbidas por los grandes conjuntos nacionales que se
constituian en estado naciones, haciéndolas en consecuencia desaparecer irreversiblemente,
0 que en todo caso, tales ‘Pueblos en ruinas’ permanecerian tan sélo ‘en calidad de
monumentos etnograficos’ Por otra parte Marx y Engels llegaron a considerar que incluso
los contrastes y conflictos nacionales tendian a desaparecer con el desarrollo capitalista y
que el ascenso politico del proletariado acentuaria aun mds tal propension, de ahi que la
problematica étnico nacional pudiera ser interpretada como un asunto transitorio y, por lo
tanto, secundario en la preocupaciones de los revolucionarios”. (Diaz-Polanco, 1995: 54)
Quedando desde este punto de vista los grupos minoritarios como simbolo del retraso de
una Nacién. Esto mismo lo retoma Diaz-Polanco (1995:53) ‘Tanto los pensadores
burgueses del siglo pasado como los tedricos revolucionarios coetdneos estaban
persuadidos de que las diferencias étnicas y nacionales tenderian a desaparecer
paulatinamente en favor de una gradual homogeneizacién que se alcanzaria en un plazo
relativamente corto. El enfoque burgués derivaba de una fe casi religiosa en el progreso,
cuya cima se identificaba por lo regular con la llamada sociedad ‘civilizada’, o sea, la
sociedad basada en patrones y tradiciones culturales occidentales y en las relaciones
capitalistas en ascenso. Por imperativos del progreso, la humanidad toda tendia de modo
irrefrenable hacia ese punto el alcance de la civilizacion. En tanto los pueblos que todavia
mostraban rasgos particulares y diferentes eran tales por encontrarse en fases de ‘atraso’ -se
argumentaba-, esas singularidades irfan desapareciendo en la medida en que ascendieran
por las escaleras del progreso”, grupos sometidos por el régimen politico, discriminados y
oprimidos; Bartolomé (1979: 12) comenta al respecto: ‘Una sola etnia, una sola cultura y
fundamentalmente un solo mercado, son los lemas de los llamados estado nacidon
contemporaneos” y posteriormente afade: 'Como resultado de este proceso, la
multietnicidad, la rica diversidad de naciones, que quedé incluida dentro de los dmbitos
territoriales definidos como fronteras politicas de los estados, fue negada, sistematicamente

bloqueada y, finalmente reprimida”. Sin embargo dentro de ese mismo esquema, los
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indigenas resaltan atn mds, ya lo comenta Diaz-Polanco (1995:14): ‘Si consideramos sus
condiciones generales de vida, los indigenas son, en muchos paises, el sector que arroja la
mds negra sombra sobre el proyecto nacional como una escandalosa expresion de su
fracaso”. Fracaso del que recientemente se pretende reivindicar después de que la
homogenizacién total tan esperada para la armoniosa civilizaciéon sofada no llegaba y
parece nunca llegar.

1.4. Indigenas y modernizacion.

Mientras, muchos se integran a sociedades urbanas y van perdiendo poco a poco su
identidad, como lo comenta Pérez (1979:98):

‘Para poder compartir la ‘civilizacion moderna’, el indio debe quitarse su traje
tradicional y lucir ropa de confeccion, preferentemente importada de los Estados Unidos:
despreciar sus hongos, quelites y aguamiel para ‘agarrar la onda de pepsi y sabritas’;
abjurar de los dioses de la tierra y de le lluvia, los sefiores de los montes y de las milpas,
para convertirse en discipulo de la revista Duda, y debe de dejar los panoramas majestuosos
de su pueblo natal para criar a sus hijos en un ambiente civilizado, como lo es Ciudad
Netzahualcéyotl.”

Este cambio de cultura® se da, debido a que no se ha fomentado lo suficiente una
cultura de la diversidad y el respeto a las diferencias como en alguna época se llegé a dar en
estas tierras. Recordemos que: ‘En el momento de la invasion europea, las civilizaciones
mesoamericanas constituian nacionalidades, que mantenian relaciones econdmicas,
politicas, culturales, e incluso bélicas, con los otros grupos nacionales que compartian el
mismo ambito territorial. La tragedia de la Conquista y el drama de la Colonia fueron
fragmentando las organizaciones politicas previas, reduciéndolas a una multitud de
pequefias comunidades semi-auténomas, organizadas como copias reestructuradas del
municipio castellano, pero carentes de sistemas politicos integrativos a nivel
intercomunitario, los que quedaron bajo el control de los invasores. De esta manera, a pesar
de conservar gran parte de sus elementos distintivos lingiiisticos, culturales y
organizacionales; la mayor parte de las nacionalidades mesoamericanas (con excepcion de
algunos grupos nortefios) quedaron constituidas como etnias dominadas. Tal fue, en una de

las instancias, el resultado histérico del bloqueo politico.” (Bartolomé, 1979: 14-15).

4 Que dista mucho de ser lo ideal.
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‘Hablar hoy en dia del ‘Problema indigena” constituye indudablemente una falacia: el
problema nunca lo han representado los indigenas, sino la actitud que el resto de la
sociedad ha manejado respecto a ellos’( Barabas A.M. y Bartolomé M.A.,1979)

1.5. Homogenizacion

El tratar de homogenizar lo heterogéneo, es un problema a nivel mundial, no sélo
nacional. ‘Podemos constatar que en realidad solamente un 9.2% de los 186 paises
existentes en 1992 responden a la idea de un Estado-nacion totalmente integrado. La gran
mayoria de los paises han surgido alrededor de una hegemonia de un grupo mayoritario o
minoritario (en mas de la cuarta parte de los Estados actuales, es una minoria que tiene el
control politico) que ha impuesto sus valores (en el sentido de Deutsch) al resto de la
poblacién.” (Zeraoui, 1996:86).

En la batalla por tener s6lo una identidad, algunas de ellas han desaparecido y otras
se arraigan aun mads, llegando incluso con esto a causar sorpresa. ‘Este fendémeno de
atraccion de las zonas desarrolladas se revela, aunque timidamente, en el caso del Tratado
de Libre comercio de Norteamérica, firmado en 1993 entre Estados Unidos, Canadd y
México. La integracion regional agudizé el sentimiento separatista de la provincia de
Québec que se demostré con el referéndum de octubre de 1995, en donde el si a la
independencia logré casi el 50% de votacion” (Zeraoui, 1996:91). ‘Cunde la sorpresa
cuando entre siete y diez millones de habitantes del territorio nacional afirman su derecho a
ser otra cosa ademds que mexicanos. Esto desorienta. Que aparte de ser un ‘modo de
produccién articulado’, o un campesino, o un des-campesinado, o proletario rural, etcétera,
un sefior se declare maya, ndhuatl, mixteco o chatino, crea un conflicto para aquellos que
los estaban definiendo sin esperar oir la opinién de los interesados.” (Bartolomé, 1979: 18).

Negar, desconocer, devaluar las diferentes etnias que existen, es un camino no sélo
equivocado, sino que Unicamente conducird al fracaso. Siguiendo a Bartolomé (1979: 24)
‘teprimir la identidad cultural de amplios sectores de la poblacién, conlleva el fracaso de
cualquier imaginacién creadora en la busqueda de un modelo social auténomo y libertario™.
Fracaso que ya se ha dado en diferentes partes del mundo en las que las estructuras de
estado se han fragmentado rompiendo el inaguantable patrén de forzar una sola identidad.
Ejemplo de ello es el siguiente parrafo: ‘E1 estado-nacional estd en crisis, tanto en Europa

Occidental como en el ex-bloque soviético o en Africa. El fin de la Guerra fria y el
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surgimiento de los mega-mercados actia como imdn sobre los estados: por otro lado, el
estado actual es incapaz de ser eficiente frente a la suprarregionalidad y, por otro, la
atraccion de la globalizacion conduce a la disolucion del poder estatal y a la regionalizacion
politica” (Zeraoui, 1996: 103).

Pero si la homogeneidad no es lo ideal entonces ;Qué es lo conveniente? ;Como se
puede armonizar una Nacién? ;Cémo convivir de forma adecuada? ;Es posible conservar
la multietnicidad a través del tiempo? No sélo debemos, sino que tenemos que asumir esa
multietnicidad, y la posibilidad de una multinacionalidad para evitar la fragmentacién del
Estado. Hay algunos ejemplos contempordneos que asi lo han hecho exitosamente.

Aceptar esta multietnicidad implica sobre todo respetar las diferencias, si partimos
del hecho de que ‘Toda identidad colectiva resulta de un proceso de construccidén social
orientado hacia la consecucién de una conciencia de distintividad en torno a unos rasgos
marcadores, los cuales se ‘eligen’ en funcién de su capacidad para distinguir al endogrupo”
(Piqueras, 1996:67). Para conservar la identidad propia es conveniente exaltar dichas
diferencias, que identifican a cada una de las etnias. Tales como Yugoslavia (en la que
conviven musulmanes, servios, eslovenos, macedonios, montenegrinos, croatas, albaneses,
hingaros, turcos, eslovacos, gitanos, bulgaros, rumanos, rutenos, checos, italianos y
alemanes), Bélgica (Conformada por flamencos y valones principalmente). Citemos el caso
de China ‘En 1943 Chiang -Kai-Shek escribia que en China no existia mas nacionalidad que
la jan, y que las otras no eran mds que ‘ramas” de la jan con diferentes costumbres
(discurso bastante similar al de algunos politicos latinoamericanos). Sin embargo, a treinta
afios del comienzo de la edificaciéon del socialismo, la Reptblica Popular China se
autodefine como un estado multinacional unitario. A pesar de que la nacionalidad jan
continda siendo la abrumadora mayoria, existen otras 54 nacionalidades que totalizan unos
40 millones de habitantes y que, pese a su relativamente escaso nimero ocupan alrededor
del 50% del territorio nacional. Desde la nacionalidad chuang, que posee 10 millones de
miembros, hasta la jeche, que asciende a sélo unos 700 individuos, todos reciben
reconocimiento oficial, como minorias nacionales, lo que implica el derecho a sus idiomas,
tradiciones, religiones, vestimentas, etcétera. L.a magnitud numérica no es, entonces, un
criterio definitorio, ya que s6lo 10 minorias superan el millén de habitantes, existen otras

18 nacionalidades que superan los 100 000 individuos, 26 nacionalidades se encuentran por
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debajo de esa cifra y las diez restantes no alcanzan los 10 000 pobladores. La situacién
multiétnica no tiende a disminuir, sino que, por el contrario, se halla en constante
incremento; hacia 1949 la nacionalidad chuang contaba con seis millones de personas y
para 1978 ya ascendian a los 10 000 000” (Bartolomé, 1979: 21).

En el 2001 México modificé el articulo 1 reconociendo a los Estados Unidos
Méxicanos como una nacion multietnica.

Garcia Canclini (1997:5) comenta al respecto de este punto que ‘convertir en
concepto eje la heterogeneidad es no sélo el requisito de adecuacion tedrica al cardcter
multicultural de los procesos contempordneos, sino una operacion necesaria para
desarrollar politicas multiculturales democréticas y plurales, capaces de reconocer la critica,
la polisemia y la heteroglosia”, del mismo modo, plantea que la globalizacion acentia la

interculturalidad, propiciando de este modo lo que llama hibridacién’

1.6. Lengua y colonizacion

Precisamente entre las diferencias la que resalta de forma significativa es sin duda
el lenguaje, ‘En numerosos paises, al no existir otros criterios validos, la tinica medida para
determinar la existencia de la poblacion indigena, y cuantificarla, es su idioma. De hecho,
los pueblos indigenas en todo el mundo se reconocen por las miles de lenguas diferentes
que hablan, la mayoria de las cuales son dgrafas” (Stavenhagen, 1991:151) pues es la forma
de interacciéon mas tangible con el medio, partiendo del hecho de que las lenguas
constituyen una parte integral de toda cultura: por medio de su lengua, un grupo expresa su
propia cultura, su propia identidad social; las lenguas estdn vinculadas a procesos mentales
y a la forma en que los miembros de determinada comunidad lingiiistica perciben la
naturaleza, el universo y la sociedad. Las lenguas expresan patrones culturales y relaciones
sociales y a su vez ayudan a moldear estos patrones y relaciones. La lengua es el
instrumento que compartido contribuye a crear a la persona.

Ademads, las lenguas son vehiculos de expresion literaria y poética, son los
instrumentos mediante los cuales una comunidad comparte y transmite de generacién en

generacion, su historia oral, sus mitos y sus creencias. Asi como un indio sin tierra es un

5 z : - . P .

Que él mismo define como ‘procesos socioculturales en los que las estructuras de practica discretas, que
existifan en forma separada, se combinan, para generar, nuevas estructuras, objetos o practicas.” Garcia
(2001:11I)



14

indio muerto (como ha declarado el Consejo Mundial de Pueblos Indigenas), asi también
una comunidad étnica sin una lengua es una comunidad que agoniza. Esto fue bien
entendido por los nacionalistas romanticos de los siglos XIX y XX quienes lucharon por el
renacimiento de las lenguas "nacionales" como parte de la politica del nacionalismo.
(Stavenhagen, 1991:152) Esto ha llamado la atencién, y es por ello precisamente que se
implementaron diferentes alternativas de rescate de las lenguas. Sin embargo la estrategia
utilizada fue y sigue siendo muy burda y no cumpli6 ni cumple con lo requerido.
Inicialmente no sélo no se pretendia el rescate de las lenguas indigenas sino que
Unicamente se veia el atraso y segregacion al que era marginada la poblacién indigena y
mas bien se pretendia el rescate de los indigenas, rescatarlos del atraso en que vivian, atraso
que implicaba su no insercion en el mundo mestizo, su forma de vida.

‘La lengua siempre ha sido un instrumento de conquista y de imperio. Nebrija, el
gramético castellano y consejero de Isabel la Catdlica en el sigo XV, publicé su gramatica
castellana el mismo afio en que Coldn llegé a las costas de América y aconsejo a su reina
que utilizara la lengua como un instrumento para el buen gobierno del imperio. Tanto la
Corona espaiiola como la Iglesia tomaron muy en serio este consejo, ya que el espafiol se
transformé en uno de los idiomas universales del mundo moderno. Lo mismo aconteci6 por
cierto con el inglés, pues el imperio britdnico comprendio bien el poder de la palabra como
instrumento de poder mundial.

En el proceso de la colonizacién, las lenguas de los pueblos colonizados -
especialmente si carecian de escritura- eran degradadas a la posicion de meros dialectos, un
término que connota algo menos que un idioma completo bien estructurado y que por lo
tanto pone en duda el valor de la cultura que lo utiliza. La opinién publica mal informada,
todavia considera hoy en dia que los pueblos indigenas y tribales hablan un "dialecto" y no
una lengua, postura frecuentemente compartida por burdcratas gubernamentales.

Un grupo dominante puede imponer su lengua a grupos subordinados, la
dominacioén lingiiistica es frecuentemente la expresion de dominacién politica y econdmica.
Existen excepciones: en Africa, Asia, Latinoamérica y el Caribe hay diversas lenguas
francas vehiculares utilizadas para el comercio y el intercambio que no implican

necesariamente una dominacion politica.” (Stavenhagen, 1991:152)



CAPITULO 2
LA EDUCACION Y LOS INTELECTUALES FRENTE A LA CUESTION INDIGENA

Es importante que los indigenas, principalmente los que han ocupado puestos de
decision o de intelectualidad hablen respecto al tema indigena, pues ellos mds que nadie
son los que tienen poder de ser escuchados como fuentes de decision. Y no sélo los
indigenas que han ocupado esos puestos sino que mas personas que ocupan lugares
jerdrquicos se refieran a temas de importancia nacional que no son facilmente escuchados o
incluso son olvidados en la cotidianidad de la nacion.

2.1. Incorporacion a una cultura

La cultura indigena es devaluada, se ve como un obsticulo para el desarrollo de la
nacion, se ha pretendido la incorporacion de esta a la cultura dominante como una forma de
progreso de la nacion y la eliminacion de un obstdculo para el progreso.

En la década de los sesentas se pretendia formar el servicio de promotores indigenas
bilingiies, sin embargo tnicamente se les reservaba la funcién de trasmisores de elementos
de cultura occidental limitando su importante papel que pudo haber sido el de trasmision a
su vez de cultura sin que se tomara consideracion del importante papel que representaban.
Como lo cita Félix (1979:63) retomando frases del Profesor Natalio Hernandez:

“A partir de 1964 nuestra participacién como promotores culturales bilingiies,
dentro de la Secretaria de Educacién Publica, nos coloca en el plano de sujetos y objetos de
la educacién indigena, como 'intermediarios’ entre los grupos étnicos y la sociedad
nacional....”

Y agrega:

“En esta primera etapa no teniamos conciencia del papel tan importante que
representdbamos para nuestras comunidades de origen, no por falta de capacidad, sino mas
bien, por el sistema educativo en que fuimos formados, en el que se nos hizo creer que
como indigenas no teniamos cultura, que nuestra lengua era inferior al espafol y era
vergonzoso hablarla... nuestra capacitacion al entrar al servicio circunscribié al manejo de
materiales didécticos, etcétera, no se plantearon en cambio, los objetivos de manera precisa
de educacién indigena.”

La educacion indigena al ser implementada desde el punto de vista mestizo, tratando

a todas luces de integrar lo que estd fuera de ella, deja de lado la rica cultura indigena y la
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desvaloriza frente a la mestiza, pues “A consecuencia de las politicas de persecucion y
generalmente de actitudes de discriminacion contra ellos, muchos pueblos indigenas y
tribales han internalizado las actitudes negativas de la sociedad dominante en contra de sus
lenguas y culturas, al grado que socializan a sus hijos en la lengua dominante.
Especialmente cuando dejan sus comunidades, tienden a negar su identidad y se
avergiienzan de ser ‘aborigenes’ o ‘indigenas’ o ‘indios’ o ‘primitivos’. Pero encubrir una
identidad no siempre es posible dado que en muchos paises las diferencias étnicas y
culturales van acompafiadas de distinciones bioldgicas y frecuentemente no es posible
distinguir entre la discriminacion cultural y racial. Esto ocurre en especial en las sociedades
colonizadas por europeos en las que las diferencias entre las clases altas y las poblaciones
indigenas son particularmente visibles. Ocurre en menor grado en sociedades que han
pasado por un proceso de mestizaje interracial, como en muchos paises de Asia y América
Latina.” Stavenhagen, 1991:154

En el caso de México el mestizaje hace que se pierdan en cierta medida las
diferencias, pero siguen estando ahi, y se notan atn mds cuando se trata de personas con
rasgos y actitudes asociadas con lo indigena, cuando se da la discriminacion y las actitudes
peyorativas que demuestran la falta de asimilacion de una cultura multiétnica.

2.2. Resistencia a la desaparicion

En afios recientes los pueblos indigenas y tribales se han resistido a la desaparicion
natural o forzada de sus lenguas y culturas. Poco a poco ha surgido la conciencia entre
cientificos sociales, humanistas, educadores y aun politicos, que el mantenimiento de las
lenguas indigenas en el marco del concepto del pluralismo cultural no es necesariamente
indeseable para un pais (Stavenhagen, 1991:154).

No es sino hasta 1970 en que se instrumenta el servicio de Promotores Culturales
Bilingiies como programa nacional y es posible asi, un intercambio de experiencias con la
participacion indigena, un didlogo expresando ideas desde su punto de vista, lo cual ni
siquiera se habia planteado al comienzo el programa de Promotores Culturales Bilingiies.

Actualmente se ha creado conciencia sobre el tema de lo indigena, se han creado
asociaciones en pro de lo indigena. Por ejemplo la fundacion de artistas e intelectuales por
los pueblos indigenas de iberoamérica misma en la que se encuentran entrevistas a

intelectuales indigenas entre ellos a Carlos Madani Condori, historiador originario de



17

Bolivia quien relata sus experiencias en cuanto a las vivencias bilingiies que tuvo. “Estudié,
como pasando un serie de estaciones en la Escuela de la Mision Adventista, en Chuqurusi,
hoy llamada Centro Yaribay y un afio en la escuela de la comunidad que funcionaba en mi
pueblo Yaribaya, cuando terminé la primaria. Para continuar con el sistema escolar mis
padres me trajeron a una casita que compraron en Alto Lima, asi comencé mi periplo por
escuelas fiscales. Nocturna la primera a la que entré, por que viniendo de una escuela rural
no podia resistir al nivel' que tenfan las escasisimas escuelas en aquella época (gobierno de
Ovando). Al aio siguiente fui a una escuela privada de las primeras que los profesores
Aymaras estaban fundando en El Alto, el propietario era de Qullana. Luego, pasé al colegio
San José, administrado por la Orden Xaveriana (monjes educadores) donde terminé la
secundaria. Con todos los problemas de los chicos indigenas campesinos, que no hablan
bien el idioma, mi paso por el sistema fue regular. Empecé en una escuela rural, donde la
educacion era bilingiie, el profesor aymara, me inicié en dicho idioma la ensefanza del
espainol. Ya en la ciudad, durante el primer afio, me tocé compartir con los chicos mds
pobres, los hijos de migrantes, que en su generalidad no usaban zapatos. En la privada, que
se llama Sagrado Corazén de Jesds, me encontré con un maestro de matemdtica que se
burlaba de mi por lo Aymara, hijo de campesino que era, aunque la mayoria lo eran
también, pero la diferencia era que yo era campesino. Este sefior continud siendo maestro
en San José y esto me llevo a tener cierta dificultad con esa materia” (Marina, 2000)

Una vez mas queda expuesta la desacreditacion de lo indigena, la criminalidad y lo
preocupante de la situacion, se asume como ‘natural’ el diferente nivel de escolaridad que
se tiene como indigena al llegar a la ciudad, y se adjudica que también se tiene la culpa de
permitirlo y argumenta ‘El intelectual, el profesional indigena no asume compromiso y
organicidad, espera que lo llamen al puesto de trabajo o sélo hace estudios como cualquier
otro extraio” (idem). Aunque no es suficiente con que el profesional indigena tome
conciencia, si asi fuera se limitaria a que sélo la parte de la sociedad implicada tomara parte
de la problematica y se caeria en una problematica similar. Si bien es cierto que es
importante que se tome conciencia para poder informar y ser escuchado y asi que la demas

poblacién tome conciencia a la vez.

1 . . . . ., . .
Aun cuando en el plan educativo Nacional no esta justificado, la educacion esta centralizada a un nivel de
educacion mayor en las dreas urbanas en comparacion con las rurales, esto impide la insercién adecuada a la

Educacién en igualdad de condiciones.
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Cuando se le pregunta a Carlos Madani Condori que es lo que el considera que debe
hacerse para evitar el etnocidio y el racismo, el diagnostico que da respecto a esta lastimosa
situacion es ‘“reconocerse como colectividad, reconocer su territorio-espacio vital y
reconocer el camino que debe emprender. En el actual estado Boliviano estd la mayor parte
de nuestro cuerpo nacional, el esfuerzo debe ser mayor aqui. Un dato que estdn haciendo
circular los Aymaras que estudian en FLACSO es que los indios en Bolivia somos el 80 %
segtin la CEPAL, si descontamos a los orientales y establecemos con claridad histérica que
los quechua hablantes en Bolivia no son mds que Aymaras entonces debemos tomar
conciencia de la significacion de nuestra fuerza demogréfica, asi como de la perfecta
continuidad colonial y el dominio de una pequefia casta de criollos. El camino no es otro
que la descolonizacion y nuestra organicidad es importante para ello.” (idem) Y anade “los
Aymaras como nacién oprimida no s6lo estamos en el Qullasuyu que tenemos la fuerza
importante y fundamental de nuestros hermanos que viven por millones en el exilio. Hay
que hacer de la lucha Aymara una lucha global” (idem).

Se ha asumido conciencia en la medida en que se ve la importancia de la
multiculturalidad para enriquecer la cultura misma, asi como en la medida en que
pertenecientes a la cultura indigena ocupan puestos intelectuales en los que pueden hacer
conciencia, e informar desde un lugar en que pueden ser escuchados.

En entrevista a Mario Bustos quien en el momento de la entrevista (Mato, 2001)
tenia el puesto de Director del Departamento de Comunicaciones de la Confederacién de
Nacionalidades Indigenas del Ecuador, CONAIE. Y Actualmente es el Director de
RAMARI, Fundacién Cultural, cuando se le pregunta que opina con respecto a las
herramientas comunicacionales comenta que ‘“Primero procuramos que haya una
coordinacién de medios, es decir que los diferentes medios vayan respondiendo a las
necesidades politicas, culturales, econdémicas de la organizacién y las nacionalidades
indigenas. Que no estén por su lado cada uno sacando cualquier cosa, sino que haya un eje
comun que va articulando los mensajes. Procuramos un discurso € imagen con una unidad
politica comunicacional que se dispara por diferentes medios. El video todavia, asi como

video?, no le hemos metido en la web porque consideramos que todavia no es el espacio

2 . ., . . . . .
Refiriéndose al video como elemento propio del contenido en la pagina web, en el que describan su
situacion de forma grafica.
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para el video, y encima de eso son archivos muy cargados, pero lo que si hemos hecho es
meter fotografias y textos que vayan dando cuenta de los procesos y nuestras denuncias y
cosas de estas, que ayuda increiblemente, lo de la fotografia al menos. Hemos trabajado con
este ultimo levantamiento bien con la gente, nos han escrito, impresionados por las
imagenes. Bueno lo que te digo, que en si es un mensaje que es parte de una politica, son
parte de una campaiia que se abre a través de esos diferentes medios” (Mato, 2001). Hace
ver con su comentario que hay un orden establecido al informar, que hay un correcto
seguimiento y que se ha asumido el papel de informador con conciencia. También se toman
en cuenta situaciones técnicas cuando comenta que los archivos aun no se suben, pues estan
muy pesados y eso aunque pareciera que expondria mds su situacién, al hacer més lento el
acceso a la informacién le restaria auditorio, y comenta que las fotos han sido un elemento
importante de acercamiento a su problematica.

Cuando se le pregunta si ve en los medios una educacion intercultural responde que
‘Bueno, nosotros pensamos que hay que trabajar mas alla de los medios como medios o de
los medios como para la politica, sino de los medios para el desarrollo de la conciencia y
que significa comprender lo politico, lo social o cultural. Que a través de los medios de
informacion se dé como una dimension educativa. Es decir, lo que producimos no es para
soltar un mensaje, sino para que en términos agradables el mensaje dé elementos suficientes
para desarrollar la conciencia. No para adoctrinar, no para ideologizar, sino para desarrollar
una conciencia muy critica de los compafieros, porque eso es importante, alli vemos la
seguridad de los procesos. Es decir, que hay compaiieros que van a tener un pensamiento y
a desarrollar acciones en funcién de ese pensamiento, independientemente de que un lider
diga en estos momentos ‘nos olvidamos’. Es decir, que la luz o que la guia no se quede
solamente en la dirigencia de la organizacién nacional, sino que la luz, la orientacién, siga
estando fundamentalmente en las comunidades, en las organizaciones de base” (Mato,
2001). Este punto es muy importante, cuando comenta que no se pretende adoctrinar, que
no se pretende ideologizar, no imponer su punto de vista, sino informar y permitir que el
informado tenga su propio punto de vista respecto a lo que se le presenta, posteriormente
agrega ‘“Nosotros pensamos en que la comunicacién no es sélo tecnologia. Si ustedes [se

refiere a los sectores no-indigenas de las sociedades latinoamericanas, D.M.3] piensan asi,

Iniciales de Daniel Mato, quien hace el comentario en la cita.
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se quedaran con su tecnologia y podran consumirse en ella, y autodestruirse en ella misma.
Nosotros pensamos que el fin de la tecnologia y la comunicacién, como algo vital para los
pueblos indigenas. Nosotros consideramos a la comunicacién como la sangre, tiene que ir
hacia todos los lados o sino, determinada parte del organismo se anula y muere” (Mato,
2001). La importancia de la tecnologia como una herramienta para llegar a un fin y no
convertirse en una herramienta para la tecnologia es un hecho importante, el encontrar la
funcionalidad. Al formular que la comunicacién es algo esencial y al hacer la alegoria con
la sangre que tiene que nutrir todos 6rganos y sistemas de lo contrario el organismo muere
hace notar la importancia de que todos los sectores sociales conectan la problemadtica que
ocurre en todo para poder funcionar correctamente, en este caso la importancia de que se
conozca la problemdtica indigena que es parte de la realidad de la nacién, parte de su
pasado y parte de su presente. Poco después afiade ‘Esa capacidad de comunicarse entre
todos esos seres significa una alta sensibilidad. Y con esa alta sensibilidad nosotros
respondemos a las necesidades que tenemos, como las de conservar al medio ambiente
porque es parte de nuestra conviccidn, nuestra madre, acciones contra las petroleras,
acciones frente la dimension politica, frente a la cuestion cultural, del significado, del
proceso de globalizacion de las lenguas, de la vestimenta” (Mato, 2001). Asimismo la
filosofia que los pueblos indigenas tienen de conservar el medio ambiente es una toma de
conciencia que es vital para poder vivir de forma adecuada y que en paises en desarrollo se
ha descuidado mucho pero esta toma de conciencia parte del sentido comuin que debe
prevalecer para un correcto desarrollo de una nacién y que lamentablemente no es
prioritario.

Respecto a la interculturalidad comenta que ‘la interculturalidad para nosotros los
pueblos indigenas que reconocemos que somos una sociedad diversa, es vital... Lo
importante de estos procesos es que sean en niveles de equidad, o de igualdad, de respeto
profundo a los pensamientos, a las formas de ser, a las practicas de vida, de decir, de sentir.
Y en eso nosotros consideramos que podriamos contribuir mucho al conjunto de la
sociedad en todos esos aspectos. O sea, la comunicacién va a ser un elemento vital para
esos procesos de interrelacién cultural e incluso de identificacién incluso no solamente
aculturada a una matriz cultural, sino identificacién a lo que son los procesos politicos... Es

decir, la posibilidad, entre los diferentes sectores de la sociedad, que con todos ellos
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podamos intercambiar practicas de vida, pensamientos, y sobretodo las condiciones
politicas de lo que debe ser nuestra sociedad. Entonces esas cuestiones politicas en la vida y
que cada vez tiendan a ser comunes” (Mato, 2001). Los pueblos indigenas al estar dentro de
una situacién de marginacién asumen la interculturalidad como algo mas real, mas tangible
y que viven dia a dia, cuando se le pregunta si lo de que la interculturalidad no es sélo hacia
el sector blanco mestizo, sino hacia adentro responde que ‘Si, son dos sentidos. Uno, la
posibilidad también de percibir informacion y conocimiento y actitudes y formas de vida de
los otros hacia nosotros. Es que incluso entre nosotros los pueblos indigenas hay diversos
pueblos y diversas naciones también con diferentes concepciones espirituales, culturales, de
vida, de conocimiento, de formacién, de précticas de curacion, de précticas de justicia, de
ejercicios de autoridades. Pero el cémo entre todas estas practicas desarrolladas
milenariamente te vas nutriendo de lo mas sabio, te vas nutriendo de lo que te va a dar
perspectiva de vida como pueblos indigenas, como movimiento indigena, como pais, como
continente, como planeta” (Mato, 2001).

Las diferencias son mas tangibles entre las mismas sociedades indigenas, pues la
sociedad dominante trata de homogenizar, y se habla de los indigenas como una sola
cultura diferente a lo homogeneo. Sin embargo hay una gran diversidad de etnias indigenas
diferentes que se enriquecen unas a otras y viven conociendose y enriqueciéndose
mutuamente, conservan sus tradiciones y sus rituales, sus platillos y sus costumbres de
forma arraigada y entre ellos facilmente reconocen que ritual es de una u otra cultura
mientras que entre la sociedad dominante dificilmente se puede distinguir un tipo de
practica de una etnia a otra. Es necesario reconocer que no es s6lo una cultura indigena, no
s6lo una etnia, sino una nacién multicultural, multiétnica, con una rica diversidad de

rituales diferentes que enriquecen la totalidad.



CAPITULO 3

EL BILINGUISMO, LA LENGUA INDIGENA REALIZADA EN ESPACIOS
PARTICULARES

El bilingiiismo es una alternativa para preservar la lengua y ser tomado en cuenta en
la sociedad dominante. El uso de la lengua materna y una segunda lengua permiten al
indigena ser tomado en cuenta y poder tener voz para que la sociedad dominante lo
escuche.

3.1 Bilingiiismo, el inicio del cambio.

Profesionales de diferentes grupos, iniciaron encuentros, que permitieron iniciar un
proceso de cuestionamiento de su propia practica, enriquecido por las manifestaciones de
otros sectores (tales como Congresos de Pueblos Indigenas, las criticas de la antropologia y
el apoyo oficial a las manifestaciones grupales institucionales) que concluyeron con la
realizacion de sendas reuniones nacionales en Vicam, Sonora, la primera en 1976, durante
la campafa presidencial del licenciado José Lopez Portillo y la segunda en 1977, en las que
se hizo especial énfasis en reclamos participativos a los que se suman declaraciones
personales de los propios bilingiies. Estas reuniones fueron convocadas por la Alianza
Nacional de Profesionales Indigenas Bilingiies. Es indispensable la participacion de los
indigenas bilingiies. "La politica indigenista no ha considerado la participacion de los
indigenas", se sefal6 en Primer Encuentro de Profesionales Indigenas Bilingiies de Vicam.

En la vida politica, la participacion del indigena era nula, ya que nunca se les habia
considerado aptos para decidir. “La politica anterior se ha caracterizado por haber negado a
los grupos indigenas la posibilidad de plantear sus propias demandas” (Felix, 1979:64).

Precisamente al negar la posibilidad de participar se negaba su aptitud, su
existencia y la multietnicidad de México. Bartolomé (1979:24) lo plantea de la forma
siguiente: “La presencia emergente de las nacionalidades indigenas mexicanas pone en
evidencia el falso universalismo del humanismo burgués. Demuestra que no puede
formularse una civilizacion universal cuyo término de referencia sea exclusivamente el
modelo occidental (u occidentaloide)”. Sefiala claramente la imposibilidad de desarrollar, a
expensas del bloqueo de una multitud de proyectos paralelos y contemporaneos, un

proyecto histérico dado. Expresa, en fin, que debido a su ceguera -explicita o implicita- un
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estado multiétnico que no se asume como tal en términos reales y equilibrados, esta
condenado a actuar como un estado represor.

3.2. Diferente contexto, diferente lengua.

El bilingiiismo se vio como una herramienta necesaria para que los indigenas
‘salieran del atraso’ en el que viven; sin embargo, al ser un sector segregado por la sociedad
mestiza, salen muchas veces para recibir en vez de la mano que esperan, un puntapié, a
sentirse menos, avergonzados de su lengua, de sus origenes y mutilados en sus raices. “Al
respecto hay que reconocer que la lengua indigena estd en una situacién de lengua
subordinada, en el sentido de que ocupa espacios reducidos de comunicacion. Se usa en el
hogar y en la comunidad; aunque en la escuela, de alguna forma, empieza a utilizarse. Pero
no puede atn sustituir al espafiol en el proceso ensefianza-aprendizaje, convertirse en
lengua de instruccidn o tener una funcidén pedagdgica, pues hay procesos anteriores atin no
consolidados.” (Mufioz & Lewin, 1996:20)

La importancia del bilingiiismo sin embargo no se puede restringir a las diferencias
existentes entre las comunidades, sino que es precisamente en la interaccion entre ellas
donde el bilingliismo representa una alternativa de intercomunicacién entre sectores; €s
decir, la existencia de diferencias lingiiisticas en el interior de las regiones no implica su
incomunicaciéon o distancia en la interrelacion, en tanto las poblaciones indias pueden
recurrir, de acuerdo a sus intereses y necesidades, a uno u otro de los cédigos lingiiisticos
que componen su repertorio verbal. (Coronado, 1996:53)

La lengua materna es utilizada en el dmbito doméstico, pues atin en condiciones de
conflicto lingiiistico, el bilingiiismo como tal puede desarrollarse como una alternativa, ya
que las lenguas indias, ain en su cardcter de lenguas subordinadas, poseen valores
relevantes para el grupo en tanto la funcionalidad de su lengua no sé6lo se da en términos
comunicativos, sino ligada a procesos sociopoliticos de etnicidad, es utilizada también
como menciona Bueno (1994:15), en reuniones: ‘Después del trabajo suelen juntarse entre
paisanos para comprar viveres, elaborar la comida, beber, platicar y escuchar musica; en
estos momentos los trabajadores indigenas recrean grupos solidarios, hablando en su propia
lengua, contando sus experiencias de trabajo o recordando su comunidad.” y en la
interacciéon con su comunidad; mientras que el espaiol cominmente es utilizado en el

ambito publico, en el trabajo, es una herramienta para comunicarse al exterior. Ademas,
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‘Como resultado de esta interaccion se crean Redes Sociocomunicativas, ligadas a procesos
de reproduccion diferenciada de los grupos €tnicos y a su articulacién con otros sectores de
la sociedad mexicana en donde la interrelacion entre unidades que conforman una red
puede darse como vinculo de cohesion o de conflicto. En ellas circula la interaccién entre
poblaciones e individuos en una u otra lengua, dando a las lenguas una significacién no
s6lo comunicativa ideoldgica con cardcter cultural, social, econémico y politico”
(Coronado 1987:21-22 cit. en Coronado 1996:54). Asi, ‘La construcciéon de Redes
Sociocomunicativas no se puede delimitar municipal o estatalmente, ni tampoco
lingiiisticamente, sino depende mds bien de procesos histdricos regionales que pueden estar
marcados por coyunturas o por largos procesos de formacién de los grupos sociales. Estas
Redes Sociocomunicativas varian en cada zona en cuanto al predominio de la lengua en
cuestion, ya que aunque la lengua castellana pueda tener un lugar de privilegio al ser la
lengua dominante, oficial y nacional; la extensiéon de su predominio en los diversos
espacios sociocomunicativos es variable, lo que genera diferencias relevantes en cuanto a la
continuidad o desuso de las lenguas nativas. Si bien el espafiol es importante en la relacion
con el exterior, los vinculos intercomunales se desarrollan por medio de la lengua
verndcula, lo que da a las lenguas indias una gran relevancia.” (Coronado 1996: 54)

La lengua indigena es utilizada en el espacio domestico, de confianza, de
compaierismo, es usada como la lengua madre para comunicar las cosas privadas que en la
segunda lengua no se pueden comunicar, o al menos no de la misma forma por que
carecerian del halo de compafierismo y confianza que da la lengua materna. La lengua
materna proporciona identidad. ‘La gran metrépoli es considerada exclusivamente como el
lugar de trabajo, &mbito de la produccidn, un espacio ajeno al propio donde la expresion
publica de lo étnico (particularmente el habla) resulta ser un instrumento de segregacion. La
comunidad campesina sigue siendo su ambito de reproduccion; esto es, el lugar donde se
forma una familia, donde se educa a los hijos, donde se viven y recrean las costumbres
propias del grupo, donde se habla la lengua” (Bueno, 1994: 13).

Y es también una medida de subordinacién como se observa en la narracién
siguiente: ‘Salimos del pueblo por la necesidad. En la obra hablamos el espaiiol, nos
olvidamos de donde venimos porque los patrones y los compaiieros se burlan de nuestro

origen. Si algo sale mal la culpa la tenemos los indios por flojos, por descuidados, por
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borrachos y por no entender bien el espaiol. Saben que nos pueden correr y nos pueden
dejar de pagar o dar menos dinero porque no sabemos con quien quejarnos. Los del
sindicato son de la ciudad y son amigos de los duefios.” (Bueno 1994:14)

El espafiol es la lengua del dominado, para comunicarse en el dmbito de trabajo,
donde se es segregado y relegado, es la lengua que es asociada a una situacién de
segregacion.

La educacion bilingiie ha sido una falacia que ha llevado la forma de ver el mundo
occidental a otra realidad que no es el de la realidad cotidiana del mundo indigena, no se ha
hecho un esfuerzo real por una instrucciéon bilingiie y bicultural, pues los programas
educativos simplemente han sido traducidos a las diferentes lenguas sin poner atencion en
que es otra cosmovision a la que van dirigidos. Pues es un bilingiiismo que minimiza la
lengua indigena considerandola como lengua de segunda: ‘En la mayoria de los paises en
los que se acepta la escolarizacioén en lenguas indigenas, la norma tiende a ser la educacién
bilingiie. Se ensefia la lengua indigena junto con la lengua oficial o nacional. La mezcla
pedagogica entre estos diversos idiomas depende de condiciones locales. Algunos autores
consideran que la escolarizacién formal en lengua indigena constituye simplemente un paso
hacia la apropiacién de la lengua oficial o nacional. Otros la consideran como un fin en si
mismo, que es lo que reclaman precisamente los pueblos indigenas. En la mayoria de los
casos, la ensefanza de las lenguas indigenas se lleva a cabo solamente en los primeros
niveles de educacién primaria” (Stavenhagen,1991:157)

La castellanizacion, como paso previo para ensefiar a leer y escribir el castellano, es
un proceso ajeno al bilingiiismo y un mecanismo infaliblemente coercitivo para olvidar o
no hablar la lengua. De una forma u otra, es ajena a la tradicién indigena y lleva, por el
prestigio que en si se le ha dado por la sociedad occidental, a que los padres no quieran que
sus hijos hablen la lengua indigena, que no quieran comunicarse con ellos en su lengua
propia y se esfuercen, también, en hablar el castellano. De ahi su cardcter atentatorio a la
cultura indigena. Por otra parte, considerdndola como requisito para cursar la educacion
primaria, resulta falso porque si el maestro es bilingiie, podrd transmitir al nifio, sin
problemas, todos los conocimientos que desee, al usar la lengua materna. (Collin y

Béez,1979:50)
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3.3. Educacion indigena adecuada.

Natalio Herndndez (cit. en Collin y Bdez,1979:50-51), respecto al ideal de una
educacion indigena comenta lo siguiente: ‘Una educacién indigena que responda a este
momento histérico tendrd como objetivo luchar contra la explotacion, en cuanto clarificard
el sistema, las formas de explotaciéon y las caracteristicas étnicas y de clase de la
explotacidn; contra la dominacién cultural, en tanto significard una revaloracién cultural y
afirmara la identidad étnica; contra la discriminacion racial, en tanto debera demostrar la
igualdad de razas y el cardcter étnico y clasista de la discriminacién; contra la manipulacién
politica en cuanto deberd desenmascarar la falsedad de la participacién del indigena en
partidos politicos -mestizos por naturaleza-, y sefialar la manipulacion de las clases
dominantes en ellos, a excepcion de los nuevos partidos y sindicatos de trabajadores y
campesinos que, con base clasista y libres de la manipulacién del Estado, se consolidard en
los préximos tiempos y con los cuales habra que unir la fuerza para el cambio hacia una
nueva alternativa de sociedad; asi como buscar caminos para una verdadera participacion
en la vida politica del pais.” Una verdadera educacion educa en la multiculturalidad, la
igualdad y en la libertad tomando en cuenta las raices de la cultura a la que va dirigida.

Incluso, la castellanizacién puede llegar a parecer perjudicial para el cabal
desarrollo de la comunidad, esto también lo comenta el Profesor Natalio Herndndez de la
siguiente forma:

‘Uno de los agentes de este sistema, el menos visto y al parecer el mds inocente, el
sistema educativo, ha influido de tal manera que los jovenes sdlo piensan en su éxito
personal, sin importarles la vida de la comunidad; no respetan ya al anciano, a las
autoridades, ni a los padres. La educacion ha reforzado el hecho de tener vergiienza de
nuestra propia cultura, de la lengua, tradiciones y formas de vivir; nos ha hecho flojos
porque ahora ya no queremos trabajar la tierra, preferimos abandonar la comunidad para
aventurarnos en la ciudad, en donde nos convertimos en los celadores y policias auxiliares,
en "chalanes", en empleados mal pagados en las fabricas o en personal de servidumbre; o se
cae, en el caso de la mujer, en la prostitucion, y en la delincuencia, en el hombre. El avance
de un nuevo sistema nos ha calado tanto que ya no reconocemos al enemigo y lo imitamos
en sus vicios, en su forma de ser. Tanta es la pérdida de la conciencia de la explotacion que

al acaparador, al prestamista e intermediario, le agradecemos la explotacién disfrazada de
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ayuda, y al hermano que nos quiere abrir los ojos la vemos como enemigo.” (Herndndez,
1979:29)

La educacién escolarizada hace ver como lo correcto los patrones de vida de la
sociedad occidental minimizando o excluyendo las culturas indigenas en general o las
toman de forma peyorativa como algo que estd para servir a la cultura occidental.

Pero ;acaso es la escuela el verdugo tnico de las lenguas indigenas? Por supuesto
que no, estariamos viendo tnicamente con el rabillo del ojo al creer que es asi. ;Por qué es
que la socializacién del espaiiol en las comunidades indigenas cada vez se extiende mas,
aun en las comunidades en que la educacion escolarizada no es masiva? Simplemente por
que es necesaria, es una herramienta para las actividades sociales fuera y dentro (cada vez
mads) de la comunidad. Claro que es innegable que la escuela juega un importante papel en
la pérdida del monolingiiismo de la lengua indigena, pero es precisamente porque resulta
funcional la socializacién del espaiiol, originando el bilingliismo y posteriormente la
pérdida de la lengua indigena.

3.4. Importancia de la lengua.

(Por qué es tan importante la utilizacién de una lengua u otra para los habitantes de
una comunidad? Precisamente por que ésta es parte importante de la construccién de su
identidad, ya Whorf (cit. En Cuevas,1996:160) lo menciona: “Whorf sostiene que la lengua
no es solo una forma de expresion o de embalaje del pensamiento, sino que es el molde de
nuestros pensamientos. El mundo puede ser percibido y estructurado de muy diversas
formas, y el lenguaje que aprendemos como nifios dirige el camino particular por el que lo
vemos y lo estructuramos. Desde ese punto de vista, el sistema de experiencia lingiiistica
(en otras palabras, la gramadtica) de cada lengua, no es meramente el instrumento
reproductor de ideas verbalizadas, sino que es en si el moldeador de ideas, el programa y
guia de la actividad mental individual.”

Al respecto Dell Hymes (cit. En Cuevas,1996:160) considera lo siguiente: ‘La
gramética y el 1éxico de una lengua son productos histéricos que manifiestan el punto de
vista acerca del mundo de los hablantes de esa lengua. Asi, la lengua no debe considerarse
el espejo de la cultura, sino la relacién entre el 1éxico y el resto de la cultura. Los aspectos

cognoscitivos que se manifiestan en la lengua deben ser tomados en cuenta, pues asi como
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podemos hablar de una gramética de la lengua, podemos hablar de una gramatica de la
cultura”

La lengua, como no podemos dejar de reconocer, tiene una enorme influencia en las
actividades tanto culturales como individuales; tiene un significado social. A esto podemos
afladir que las particularidades que cada lengua tiene pueden ser motivo de manipulacion
para diversos fines, tanto desde el ‘bando” indigena, como el mestizo; para ejemplificar
esto citemos a Coronado (1996:60), quien comenta: ‘Cada vez con mayor frecuencia se
manipula la particularidad lingiiistica y cultural como una forma de inclusién o exclusién
entre los grupos sociales. Este recurso es también usado dentro de las comunidades
indigenas, que aprovechan con frecuencia la limitacion comunicativa de los
hispanohablantes para excluirlos de los asuntos que se estdn tratando. Esta situacion es
frecuente en las asambleas comunales ante la presencia de autoridades de la Reforma
Agraria o del Instituto Nacional Indigenista INI por ejemplo, en las cuales incluso se actia
un monolingiiismo ficticio, con uso de intérpretes: ‘es parte del teatro y ademds es muy
divertido’”

Este tipo de conducta nos habla de procesos variados de organizacién étnica, la cual
es mas visible en los dos casos en los que la lengua materna mantiene una fuerte vitalidad,
independientemente de las diferencias de uso del espafiol en contextos de bilingiiismo. En
ambos se presenta una fuerte red de interaccién sociocomunicativa en la que la lengua
verndcula es empleada en la reproduccién de una organizacion intercomunal, siendo el
papel del espaiiol el de lengua franca

Mientras que la socializacion del espafiol se da en medida del contacto con el
exterior, y la lengua indigena se da en el ambito doméstico, la socializacion de ésta ultima
marcada por la divisiéon social genérica corre a cargo de la madre, y es por ello que
debemos poner especial atencion a la interaccién madre-hijo, claro sin dejar perder otros
aspectos que pudieran ser importantes, incluso quiza més importantes.

El espafiol es visto como la lengua que se utiliza en el trabajo, en el exterior, como
la lengua que permite interactuar con la cultura dominante, que se tiene que conocer para
poder ser escuchado, pero es también aquella que propicia ser segregado, pues si bien se

habla el espaiiol no se puede dejar de lado que se habla con acento indigena que denota la
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pertenencia a un grupo desdenado, a un grupo que la cultura dominante ha desvalorizado y
minimizado.

Podemos decir que las lenguas indigenas, a pesar de todas las politicas y de los fines
educativos que por mucho tiempo existieron, estan vivas, se siguen enriqueciendo y forman
parte de la vida diaria de los pueblos indigenas. Y que el bilingiiismo es un proceso surgido
del contacto entre la lengua dominante y la lengua indigena madre, que es un proceso
necesario para poder ser escuchados, para poder interactuar y para poder hacerse notar ante
la sociedad dominante. Cada lengua ha diferenciado sus espacios de uso, podriamos
advertir que en los usos, las lenguas indigenas se modernizan para poder enfrentar el

mundo que ya no es cerrado.



CAPITULO 4
EN LA CIUDAD DE MEXICO.

El Distrito Federal, como toda ciudad, es una masa de pluralidades encontradas. En
el centro de la ciudad esto es ain mds exacerbado. ;Coémo es que los indigenas viven en la
Ciudad de México disefiada en sus origenes exclusivamente para poblacion espaiola?
Cierto, ha pasado mucho tiempo y con ello muchos acontecimientos desde entonces, pero
no estd de mds recordar que en el periodo de la conquista espaiola se prohibi6
expresamente a la poblacién indigena vivir en el centro de la ciudad', haciéndose esta
separacién social ain méds marcada®. Claro, han pasado muchas cosas desde entonces’, pero
la marginacién social se sigue expresando de acuerdo a los valores de la sociedad
dominante. Y la Ciudad de México sigue teniendo esa distincion expresada en el espacio
fisico. Por lo mismo, la presencia indigena en las ciudades dificilmente es aceptada,
dificilmente es tolerada y dificilmente es vista como parte de la multiculturalidad de la
nacion.

La discriminacién es también en el dmbito educativo, como ya hemos visto. En la
ciudad de México no existe una educacién propiamente indigena; Como lo comenta Esteva
(2000:1): “En América Latina, al igual que en el mundo entero, el concepto de "educacién
intercultural” va ganando terreno; sin embargo, implementar proyectos de esta indole
tropieza con diversas dificultades: conceptuales, lingiiisticas, pedagdgicas, sociales vy
econdmicas. La pobreza extrema, la desnutricién y la mortalidad infantil, entre otros
problemas, limitan cualquier accién educativa.” Incluso, propone una educacién
propiamente indigena, comentando que “Si hay colegio francés, aleman, americano ;por

qué no podria existir el colegio triqui 0 mazahua, etcétera?”

" Bravo, comenta que ‘con la Conquista los esparioles establecie ron dos reptiblicas: la de los espaioles y la de
los indios. En la Ciudad de México, la parte central de la antigua ciudad se convierte en ciudad espafola, con
calles rectas y bien trazadas. Mas alld de ese espacio se encontraba la ciudad indigena con calles irregulares,
casas de adobe, dividida en barrios y dos parcialidades San Juan Tenochtitlan y Santiago Tlatelolco”.

? Se marcan las diferencias raciales y sociales, Ochmichen (2001) comenta que los habitantes de la repiiblica
indigena estaban constituidos por la servidumbre, los mozos, los obreros de la construccion y los artesanos.

? La Encomienda y la abolicién de ésta; las Reformas Borbénicas, que generaron grandes cambios en la
sociedad colonial; la Constituciéon de Cédiz, en la que se declaran extintas las parcialidades indias; La ley de
Desamortizaciéon de Bienes de Manos Muertas; las epidemias, como fiebre amarilla y célera.; la lucha agraria;
entre muchos mds acontecimientos, asi como el desenfrenado crecimiento demogréfico, y lo que éste implicd
en la fundacién y la expansion de la ahora Ciudad de México.
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4.1. Migracion Indigena

Las migraciones del campo a la ciudad principalmente fueron motivadas por el
crecimiento industrial y urbano en las décadas de 1940 a 1960. Hacia fines de los sesentas,
la migracién hacia la Ciudad de México se intensificé debido a la crisis agricola, el
crecimiento poblacional, la centralizacion de las actividades productivas y la falta de
inversién en el campo; dejaron en la pobreza a miles de familias. Estas condiciones se
agravaron en las décadas siguientes (Oehmichen, 2001).

La migracién ha sido continua, generalmente en los periodos de crisis es cuando se
incrementa, vienen a buscar oportunidades o a sobrevivir. A través de redes, los migrantes
consiguen empleo durante los primeros meses de llegada a la ciudad. La continuidad de los
patrones de organizacion y reproduccion comunitaria indigena en la capital se sostienen
fundamentalmente a través de vinculos de parentesco. ( Oehmichen 2001)

Con respecto a la poblacién indigena que ha migrado a la ciudad, sus actividades
estdn determinadas principalmente por las condiciones econdmicas que imperaban en la
ciudad en el momento de su llegada. Quienes arribaron a la capital entre 1940 y 1960
encontraron mejores condiciones laborales que aquéllos que llegaron en afios mas recientes.
(Comisién Nacional de derechos Humanos del Distrito Federal, CNDHDF). Habia mas
oportunidades para todos, y también para quienes migraban pues podian encontrar
facilmente un lugar en la creciente ciudad.

Actualmente ya no se encuentra un lugar adecuado tan facilmente, los campesinos
indigenas generalmente encuentran una vida diferente a la que estdn acostumbrados en su
pueblo. En el momento en que llegan por lo regular se instalan en predios irregulares, o
cinturones de miseria al rededor de la ciudad. En la Ciudad de México, un 40% habita en
areas en las que se carece de todo tipo de servicios. Por la marginacién, no sélo viven en
situacion de pobreza, sino que carecen de los medios y la organizacién para modificarla.
(CNDHDF)

Bertely (1998), comenta que la poblacion indigena que por el momento de inserciéon
a la ciudad en los afios ochenta y noventa, se enfrenta al cierre de fuentes de empleo, se
suma a la indigencia, desempefia trabajos informales o poco calificados, y es manipulada
por el movimiento urbano popular, o por los partidos politicos. Comenta que el nivel de

pobreza de ese sector migrante, para 1985 de los 11 172 nifios callejeros 6.4 % son
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indigenas. En el DF, generalmente viven en terrenos baldios, edificios a punto de
derrumbarse o en las calles. Para que los capitalinos no les echaran en cara su origen,
dejaron de usar sus trajes tipicos. Extranos en su tierra, los persiguen hambre, insalubridad,
analfabetismo y explotacion.

Esta poblacién, generalmente tiene desventajas lingiiisticas y culturales en su
insercién al sistema mestizo. De acuerdo a datos del Programa Area Metropolitana (Bazua,
1994, Vol II cit en Bertely 1998). Un grupo de zapotecos de Yatzachi el Bajo y Alto,
compuesto por los migrantes mds antiguos de la capital, no representa problemas de
escolaridad o lingiifsticos y el 92% ha concluido la educacién primaria, 72.41 % la
secundaria, 33.3 % el nivel medio superior y 22.99% estudios superiores.

Algo similar reporta con nahuas que migraron hace mds de 20 afios, asi como
Purepechas de Guanajuato y Michoacan. Sin embargo, respecto a grupos como los
huicholes y los mazahuas presentan escolaridad baja o nula, hay familias en que nadie
cuenta con estudios y algunos sélo asisten a primero de primaria.

Entre algunos otomies reporta que se presentan graves problemas de analfabetismo,
en un grupo de 10 a 19 afos el promedio de escolaridad fue de 2.5 afios.

Estos grupos de acuerdo a la alfabetizacion se distribuyen de modo diferencial entre
los grupos étnicos asentados en la ciudad. Mientras algunos se caracterizan por extrema
pobreza, otros cuentan con empleos estables e incluso rentables.

En muchos casos debido a su precaria condicién socioeconémica, los padres no
pueden enviar a sus hijos a la escuela, o bien, llegan a sacrificar a unos para poder educar a
otros, sobre todo a los varones. El tipo de trabajo y la migracion temporal también influyen
en la baja o nula escolaridad, pues en muchos casos de quienes practican el comercio los
nifios s6lo van a la escuela los pocos dias que se encuentran en sus lugares de origen.
(CNDHDF).

Hay indigenas que son residentes permanentes de las Ciudad de México, y otros que
vienen a trabajar por temporadas. De acuerdo con el Censo de 1990 en la Ciudad de
México viven mas de 230 100 hablantes de lenguas indias, lo que equivale a cuatro por
ciento del total de mexicanos autdctonos. De un total a nivel nacional 7.6 millones de
personas, de cinco afios y mds, hablantes de alguna lengua indigena, segun lo reportado en

Esteva (2000)
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4.2. Lengua Indigena en cifras

En la Ciudad de México se registraron 218,739 habitantes de vivienda cuyos jefes
de familia hablan alguna lengua indigena. (Esteva, 2000)

La forma en que estdn ubicados en la Ciudad de México y Area Metropolitana (La
Jornada, 15, IX, 1996, Bazua, 1994, cit en Bertely, 1998) es principalmente las
delegaciones Cuauhtémoc, Benito Judrez, Miguel Hidalgo, Venustiano Carranza, Iztapalapa
y Gustavo A. Madero. Y de acuerdo al INEGI ( 1990 cit en Bertely, 1998) en los
municipios de Ciudad Nezahualcdyotl, Chimalhuacdn, Atizapan de Zaragoza, Tlalnepantla
Ecatepec, Naucalpan, Y Valle de Chalco.

De acuerdo al mismo Censo (INEGI, 1993 cit en Oehmichen) las lenguas indigenas
mas habladas son el nahuatl con 49, 912 hablantes, el otomi con 32, 321; el mixteco con 30,
379; el zapoteco, con 25, 557 y el mazahua con 12, 827; con menos de 10 mil y més de mil
hablantes se registraron el mazateco, el maya, purépecha, huasteco, tlapaneco, y
chinanteco.

De los datos del INEGI ( 1990 cit en Bertely, 1998) se observa que de 213, 324, son
111, 552 referentes al Distrito Federal, mientras que 101, 772 pertenecen al Area
Metropolitana, siendo el porcentaje de mujeres de 53.12%.

(Como es que se hace este andlisis estadistico? el INEGI sélo considera el idioma
como el aspecto tnico para considerar o no indigena; si se pudiese tomar en cuenta otros
criterios para definir a los indios como tradiciones, jefe de familia, formas de produccién y
otras, se puede decir que en la capital hay, de manera conservadora, unos 446, 234 indios,
subraya el INIL.

Flores (2000) realiz6 la investigacion: “Perfiles de los indigenas en Ciudades de
Meéxico”, diseiiada para conocer las caracteristicas demograficas, sus condiciones de vida,
la persistencia cultural y la cultura de la identidad de los mazahuas, otomies, triquis, mayas
y zapotecos en tres configuraciones urbanas distintas: la gran metrépoli, la Ciudad de
Meéxico y su zona metropolitana; zonas industriales como el corredor industrial Minatitlan-
Coatzacoalcos, Veracruz y una ciudad turistica: Cancun, Q. Roo.

Esa investigacién fue realizada en el Instituto de Investigaciones Sociales de la

UNAM con el fin de recoger la opinidn de los miembros de tres generaciones de migrantes
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de las diferentes etnias. En las ciudades estudiadas se obtuvo informacién de 858 hogares
indigenas, estos hogares agruparon a 4, 291 personas.

Un porcentaje importante de poblacién indigena ha perdido el uso de su lengua. El
habla de lengua indigena ha sido considerada durante muchos afios, uno de los criterios
primordiales para caracterizar a la poblacion indigena mexicana; este criterio, sin embargo,
ha sido ampliamente discutido por ser muy restrictivo y rigido. En este sentido, se pudieron
constatar los niveles de pérdida del habla de la lengua indigena en los hogares estudiados.
Al respecto de los 4,291 integrantes de hogares indigenas sélo el 38.8 % habla su lengua, el
21% no la habla pero la entiende y el 40.2% no la habla, ni la entiende. Al analizar las
diferencias de acuerdo a la etnia, encontramos que los triquis son los que conservan su
lengua en una mayor proporcion (78.7%), seguido por los otomies (69.7%) en cambio s6lo
el 36.8% de los mayas y el 23.1% los mazahuas se encuentran en esta situacion, en cambio
los zapotecos son los que presentan la proporciéon mas baja de personas que se expresan en
su lengua (15.8%)

El haber adquirido y conservar una lengua indigena refuerza el sentimiento de
identidad étnica * (aunque también hay otros factores importantes que construyen la
identidad y el sentimiento de pertenencia o no pertenencia a un grupo determinado), mismo
que se puede ver debilitado al vivir la marginacién que el origen étnico origina, pudiendo
traer consigo un conflicto individual y social respecto a la propia identidad.

La socializacion del lenguaje puede tener diversas particularidades, especialmente
cuando un grupo indigena migra hacia una metrépoli, se puede tener la sensacién de que al
estar inserto precisamente en el dmbito mestizo serd inevitablemente ‘tragada’ la identidad
por el gran monstruo citadino, y pasard irremediablemente a formar parte de ella. Aun
cuando se traten de preservar las costumbres y la forma de vida tradicional, poco a poco (o
quizd mas rapido de lo que se esperaba) al encontrarse insertos en el dmbito urbano van
habiendo sutiles (u obvios) cambios en el estilo de vida de los habitantes de una
comunidad. Si de por si las comunidades urbanas que tradicionalmente se encuentran en el
mismo territorio tienen cambios significativos ;qué se puede esperar de comunidades que

‘tecientemente” han ingresado al dmbito urbano?... Tan s6lo si tomamos en cuenta las

* Esto lo comenta Pellicer (1988:163), reduciéndolo a la siguiente frase: ‘La permanencia de la Lengua
indigena refuerza la identidad étnica y la relacion entre el ser de un lugar y el hablar el ‘idioma’ de ese lugar”
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siguientes preguntas: ;Qué porcentaje de la poblacion actualmente citadina hace no mucho
migré hacia estas tierras? ;Qué cambios han tenido que no se reconocen después de
algunos afios? ;{Qué tan lejanos se ven ya no ellos, sino sus hijos quiza adultos actuales
respecto a los habitantes de sus comunidades de origen si no natal si geneal6gico? ;Cudntos
de ellos originalmente hablaban o descienden de poblacién que habl6 una lengua indigena
que no trasmitié a su descendencia?

El momento historico que se vive es abismalmente diferente al de hace unos cuantos
afnos en que se dio una migracién masiva, ;/Serd atin mas marcada esa diferenciacién lo que
ha hecho que se arraigue la lengua en algunos sectores como una parte de la identidad a la
cual se abrazan para no perderse en la nada? ;Este fendmeno de rescate de lenguas esta
contribuyendo a arraigar mds la lengua indigena? Y si es asi (En qué medida? La pregunta
principal podria ser si acaso ;Hay una respuesta a estas interrogantes? ;Hay datos
fidedignos para verificarlo? o sélo se pueden formular hipétesis respecto a ellas, hipétesis
quizd ambiguas o dificiles de sostener en algunos casos. Sin duda alguna la lengua da
mucho de que hablar.

Aunado a todo lo anterior, la estructura econdmica del pais, la inadecuada
distribucidon de los recursos, asi como el ‘olvido” > de los sectores més necesitados, ha
propiciado que la falta de recursos, principalmente recursos bdsicos como el alimento
escaseen de forma alarmante y orillen a integrantes de diferentes etnias o familias enteras
(quienes de otra forma dificilmente se alejarian de sus lugares de origen) a migrar hacia las
ciudades en busca de recursos para sobrevivir.

De acuerdo a Bravo® en la sociedad indigna, las formas organizativas mads
importantes son la familia extensa, el compadrazgo y la organizacion festivo-religiosa. En
este ultimo aspecto, sobresalen las mayordomias, y las cofradias basadas en el parentesco y
la organizaciéon por barrios de los pueblos. También se organizan en faenas de
mantenimiento para el mejoramiento de sus poblaciones de origen.

Debido a que los indigenas en la Ciudad no cuentan con un territorio propio, la

familia extensa se ha fortalecido, y crean redes de apoyo, Oehmichen (2001), comenta que

> Entrecomillado debido a que si algo no se puede hacer con los sectores més necesitados es olvidarlos, pues
tal parecieran que estdn marcados por tinta fluorescente, ellos mismos resaltan por su miseria. Pero también
para hacer referencia a lo que Bonfil Batalla (1991) refiere del ‘México profundo”.

®Sin fecha, referencia de Internet.
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estos vinculos constituyen un elemento definitorio de la pertenencia a la comunidad y uno
de los capitales sociales mds importantes con los que cuentan los indigenas para vivir en un
medio hostil.

Algunas veces, mujeres que comenzaron a trabajar como sirvientas, después
consiguen trabajo a sus parientes. LLos lazos de parentesco son fundamentales para vivir en
la ciudad y encontrar trabajo. Ciudad Nezahualcoyotl fue construida por migrantes
oaxaquefios (CDNHDF)

Flores (2000), por su parte, hace ver que los hogares indigenas estan ocupados por 5
integrantes por hogar, y la cifra varia por grupo étnico, siendo los hogares mazahuas
quienes tuvieron un promedio de 6.3 integrantes, los otomies 5.3, los triquis 5.4, los mayas
4.7, y finalmente los zapotecos tuvieron un promedio més bajo, con 4.2 integrantes por
hogar. De lo anterior, se hace notar que las familias de mazahuas, otomies y triquis que
viven en el DF, estdn compuestas por un nimero mayor de personas que el promedio
nacional, ya que segin datos del censo de poblacion y vivienda del 2000 (cit en Flores,
2000) los hogares mexicanos tienen un promedio de 4.3 integrantes por hogar.

En cuanto a la forma de sus cuidados de salud, Bravo (op. cit.) comenta que tiene
que ver con una relacién armonica con el entorno social, la atencion doméstica es
practicada generalmente en malestares leves, en caso de malestares mds graves se acude
con especialistas de la medicina tradicional, y por ultimo se consulta la medicina al6pata.

La salud entre los indigenas es un aspecto complejo, ya que la concepcion de la
misma es incompatible con la occidental, pues la cosmovisiéon es diferente, predomina la
medicina tradicional asi como la automedicacién, misma que estd vinculada con la
medicina tradicional, con los remedios caseros, fitoterapia, y remedios magicos y
religiosos. (CDNHDF)

Muchas veces esta forma de ver el mundo es incomprendida y vista como retrograda
y falta de fundamento. Se desconoce y se evalia desde el punto de vista occidental
devaluando el conocimiento antes de conocerlo. Aunado a esto, muchas de estas tradiciones
que han sido trasmitidas de generacion en generacion dejan de trasmitirse o se trasmiten de
forma inadecuada, por ser vistas de forma peyorativa y se pierden propiedades medicinales
de plantas y animales que habian sido utilizadas tradicionalmente por afios, o siglos de

forma satisfactoria, comprobando con ello su eficacia.
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Como hemos visto, la forma peyorativa en que el indigena es visto socialmente hace
que la permanencia en las grandes urbes sea no sélo dificil, también humillante y dolorosa,
ver pisoteado su orgullo, desempeiiar trabajos’ en donde cominmente es devaluado social y
econdémicamente, puede llegar a hacer ver su origen como una limitante para desenvolverse
en ese nuevo medio, por lo cual lo puede llegar a devaluar introyectando en si mismo el
punto de vista de la mayoria social y auto devaludndose, desarraigando sus costumbres,
tradiciones y su lengua misma que lo identifica como perteneciente a un grupo.
Precisamente en esta adaptacion, en esta busqueda por subsistir, se ve morir a si mismo,
dejando morir lentamente ese mundo interno, fruto de las generaciones que viven en él, que
lo conforman y que €l a su vez puede verse en la disyuntiva de transmitir 0 no a sus
descendientes. Pero este no es un trabajo individual, pues aun cuando €l quiera transmitir su
ser, sus raices a los que ain no llegan, eso no es trabajo exclusivo de los padres, hay ya un
padre putativo que tiene mayor peso una vez que el infante comienza a entablar relacién
con el medio: La sociedad.

Sin embargo, recientemente se puede apreciar que hay cambios importantes de la
vida de los indigenas en la Capital del Pais. Aqui habremos de citar a Ramirez (1992 citado
en Yoseff, 2003:43), y a otros autores que de un modo u otro reconocen que las
organizaciones indigenas en la Capital empiezan a reivindicar su cultura como parte de sus
demandas de mejoras en las condiciones de vida en la Metrépoli. A esto, Ramirez (ibidem)
comenta que la Ciudad puede también ser un detonante del arraigo de la etnicidad, pues
aunque los jovenes al parecer son el grupo més renuente en cuanto a adoptar las costumbres
étnicas en la capital, son ellos quienes finalmente tratan de reivindicar el papel de su cultura
manifestindose claramente a favor ella. Llevando una vida citadina, pero sin perder sus
raices étnicas, incluso en muchos casos exaltandolas.

Debido a que el lenguaje es la forma en que se interactia con el entorno, y los
cambios del entorno se denotan en el mismo, el desplazamiento de grupos minoritarios por
otros en un proceso de hegemonizacion hace de este desplazamiento un aplastamiento de
las lenguas y por consiguiente a una ‘destruccién” cultural. Hamel (1995:205) lo describe
de la siguiente forma: ‘La transformacion de la base interpretativa de una cultura consiste

sobre todo en una ruptura, o por lo menos, modificacién cualitativa de la relacion entre

7 .
Si es que los encuentra.
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lenguaje y la experiencia cultural acumulada”. Esta lengua que va siendo desplazada hasta
ser eliminada, se pierde y con ella interpretaciones que no pueden ser rescatadas pues estdn
intimamente relacionadas a ella.

La socializacién del lenguaje en grupos étnicos que se desplazan a las ciudades no
es un proceso aislado pues estd inserto en las entrafias mismas de la sociedad. La forma en
que la socializacion del lenguaje se percibe por los miembros de un grupo especifico nos
permite conocer la forma en que ellos viven este proceso de internalizacion, de transmision
de una cultura, de conformacién de su propia identidad en otros y en si mismos..

En cuanto a los aspectos psicolégicos del lenguaje, se tiene que puntualizar

especialmente en ellos para poder enmarcar correctamente la presente tesina.



CAPITULO 5
ASPECTOS PSICOLOGICOS:

Es importante enmarcar la presente tesina con los aspectos psicologicos que se
pueden y deben tomar en cuenta al hablar del lenguaje.

5.1 Evolucion del lenguaje

La evolucion del lenguaje ha sido paralela a la evolucién del ser humano desde la
mads remota antigiiedad. Los idiomas que abundan en la actualidad, agrupados en las ramas
de un mismo tronco lingiiistico, siguen causando controversias entre los investigadores,
puesto que el estudio del origen del lenguaje es tan complejo como querer encontrar el
eslabon perdido en el proceso de humanizacion de nuestros antepasados.

Una sociedad, por muy organizada que esté, es incapaz de fijar definitivamente el
lenguaje, porque éste se forma progresiva y gradualmente, por lo que no existe ninguna
lengua que pueda llamarse completa por no existir ninguna que exprese todas nuestras
sensaciones y todas nuestras ideas. No obstante, el humano, como cualquier ser social por
naturaleza, necesita relacionarse con sus semejantes, hablando y escuchando, y el principal
instrumento de comunicacion es el lenguaje, cuyo sistema, constituido por signos verbales
o palabras, hace que los individuos se entiendan entre si. De no existir el lenguaje, tanto en
su forma oral como escrita, seria més dificil la convivencia social y mds primitiva nuestra
forma de vida. Ademds, gracias al lenguaje ha sido posible lograr grandes éxitos en el
conocimiento y dominio de las fuerzas de la naturaleza y de nuestra propia naturaleza.

El estudio del lenguaje particularmente en nifios no se habia tomado mucho en
cuenta ya Fitor ( 2003:1) plantea que “Hasta el s. XVIII no se empez6 a considerar a los
nifios y a la nifiez como dignos de estudio serio para las ciencias. Previamente, fildsofos y
pensadores se habian hecho preguntas sobre el origen del lenguaje, sobre su naturaleza o
sobre sus reglas gramaticales.”

Las lenguas han creado muchas especulaciones y han servido como factor de
dominancia historicamente Fitor (idem) afade “Las primeras especulaciones planteaban un
origen divino de la capacidad de hablar. Cada civilizacioén de la antigiiedad planteaba su
superioridad idiomdtica frente a otras (recuérdese el experimento de Psamético, con
resultado revelador). En esta disputa fue la lengua "hebrea", hablada por Jesucristo, la que

gand posteriormente, hasta el punto de que, cuando en 1797 fue hallado el nifio salvaje de
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Aveyron, pensaron que el muchacho hablaria el "hebreo". Fue un auténtico descubrimiento
comprobar que su aislamiento habia impedido que se desarrollara su lenguaje.”

5.2 Lenguaje e investigacion

En 1866 la Sociedad Lingiiistica de Paris prohibié en sus estatutos mencionar la
discusion sobre el origen que estaba ocasionando polémicas infructuosas y se centrd en el
estudio descriptivo del funcionamiento de las lenguas. De aqui es que surgieron tres
corrientes principales: la Etnolégica, Cultural y Evolutiva.

Fitor (2003: 1) comenta respecto al origen del estudio del habla en nifios que “La
tendencia a examinar y analizar el habla de los nifios fue iniciada por el propio Darwin,
pionero en resaltar la conexidn entre cerebro y lenguaje. Muchos otros autores, al finalizar
el siglo abundaron en estudios biogrificos y observaciones directas. Ya en 1907 el
matrimonio alemdn Stern publicaria un importante trabajo. Culmina esta tendencia Leopold
(1939-49) que estudi6 el desarrollo de su hija bilingiie. Trabajos todos ellos meramente
descriptivos y basados en hipétesis asociacionistas pero coincidentes en cuanto a la
cronologia de las adquisiciones lingiiisticas de los nifios.”

Posteriormente surge el concepto nuevo de ‘competencia lingiiistica’ en contrapo-
sicidn a la "performance” o ‘actuacion concretada’ en el habla. Este concepto se identifica
por una parte con la capacidad de comprender las frases que dicen otros y por otra con la
capacidad de almacenar una informacidon correcta, rica y bien estructurada que en los
primeros afios es dificil concretar en el habla y que posteriormente dard lugar al lenguaje
sobreentendido, tan habitual en el adulto.

Las teorias de Piaget y Vitgosky, recobradas por Bruner para los estudiosos
americanos, se han convertido en un punto de inflexién y de partida dando lugar a
conceptos constructivistas del desarrollo del lenguaje, por una parte, y enfoques funcionales
que inciden sobre todo en la comunicacion y la interacion social por otra.

La psicolingiiistica rusa Vigotsky y Luria sefialan la importancia de los factores
ambientales, el papel del adulto y el medio social considerando al lenguaje como factor de
interacciéon y comunicacion social y a esta interaccion como fuente de aprendizaje del
pensamiento. La fructifera idea de Vitgotsky sobre la zona de desarrollo potencial o
proximo modifica muchos puntos de vista educativos y cuestiona las observaciones

centradas Unicamente en el sujeto poniendo el acento en la interaccion y la comunicacion y
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colocando en el lugar que le corresponde a toda la conducta de ensefianza-aprendizaje que
sostiene y da sentido al desarrollo y la maduracién en una determinada cultura. (Fitor
2003:5)

De Acuerdo a Fitor (2003:6) Bruner es quien establece el puente entre las teorias de
Vigostky y Piaget por un lado y las nuevas tendencias influenciadas por la psicologia
social, el constructivismo y el enfoque pragmadtico de las funciones del lenguaje. Para €l lo
que es innato en los organismos es la actividad que pasa de motriz a perceptiva para llegar a
las primeras operaciones y siempre segin unas reglas codificadas que se van estructurando
y flexibilizando en la interaccién y la experiencia: Son los formatos de accién que van a
permitir codificar el lenguaje y a su vez este facilitard la organizacion de la experiencia. El
proceso pasa por sucesivos niveles de representacion que van aumentando progresivamente
los grados de diferenciaciéon y de independencia de los estimulos: representacion
organizada en respuestas motoras, que luego pasa a ser iconica y basada en la percepcion y
en la memoria visual concreta para llegar a la representacion simbdlica, al manejo de signos
para todo tipo de objetos, operaciones, ideas, con unas reglas de combinacién que hacen
posible todo tipo de construcciones mentales mds alld de la experiencia. A partir de este
momento ya no se puede disociar pensamiento de lenguaje.

Lo importante del lenguaje es la funcionalidad que para el infante tiene, en la
correspondencia en que para €l se convierte en una herramienta en la medida en que la
palabra es un instrumento de accion.

El lenguaje estd ya construido en la comunidad a la que el nifio accede y todo el
proceso se despliega con normalidad si y s6lo si hay alguien dispuesto a recorrerlo junto al
infante desplegando todo un "Sistema de apoyo para la adquisicién del lenguaje" que
trabaja en la etapa privilegiada para esta adquisicioén y a lo largo de la zona de desarrollo
proximo (Bruner cit. en Fitor 2003:7)

5.3 Desarrollo del lenguaje.

Es importante conocer las etapas de desarrollo del lenguaje de adquisiciones
lingiifsticas y tener en cuenta que las producciones verbales de un nifio de un afio distan de
las de uno de dos. Es importante conocer estas diferencias para lo cual podemos referirnos a

la tabla siguiente.
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ETAPAS DEL DESARROLLO SENSORO MOTRIZ'

accion, explora el entorno por

ensayo-error y modifica y acomoda

" Tomado De Fitor 2003

Etapas Des. Cognitivo Desarrollo del Lenguaje
I(0-1m) Indiferenciacion. Sonidos de llamada: Llanto.
Reflejos Reacciones circulares Reacciones placenteras.
0 esquemas primarios Diada madre-nifio.
II(1-4m) Sigue el objeto con la vista Inicio del llanto intencional. La madre "comprende"
Coordina- poco tiempo. Primeros esquemas los distintos tipos de llanto.
cion coordinados de accién:"0jo-mano", Murmullos. Inicio del balbuceo.
"0jo-0ido"... Primera sonrisa social (SPITZ)
[I1(4-8m) Sigue la trayectoria del objeto con Formatos de interrelacién comunicativa a través del
Esquemas todo el cuerpo. balbuceo. Inicio del FORMATO "didlogo" (Bruner)
complejos Coordinacién 0jo--mano-accién entre el n. y los adultos conocidos. Reconocimiento
con amplitud y diversidad de de personas cercanas y miedo al extrafio.
esquemas. Risa social.
Conatos de imitacion.
v Recupera el objeto escondido tras Perfeccionamiento del balbuceo segtin la respuesta
(8-12m) una pantalla, pero no lo busca. del entorno seguido de una etapa breve de "discon-
Intencio- Estructura esquemas orientados tinuidad" (Lenneberg).
nalidad hacia el exterior y anticipa Proceso de interiorizacion de la competencia
acontecimientos. lingiiistica y la comprensioén. Uso de elementos
Imita acciones cotidianas e inicia el | prosddicos, melédicos y producciones vocdlicas para
juego sensorio-motriz marcar funciones comunicativas. Primeros silabeos y
verbalizaciones referenciales. Las primeras palabras
y su sobreextension semantica.
\Y Busca el objeto en el dltimo sitio Inicio del lenguaje referencial y las expresiones
(12-18m) visto. Diferencia el objeto de la intencionadas. Uso funcional a partir de la

categorizacién semantica.

Palabras-frase, estructuras semanticas de dos
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sus esquemas. Imita muy bien e elementos. Ayuda del adulto mediante "habla de
inicia pequefios juegos de bebé". Fendmeno de la generalizacion semdntica y
representacion. significado unido al orden de los elementos de la
frase.
VI Representa recorridos invisibles del | Progresos rapidos en el desarrollo fonol6gico y
(18-24) objeto y adquiere su conservacion. gramatical. Primeras producciones de 3,4,5
Simbdlica Juega muy bien al escondite. elementos. Las relaciones semdnticas conviven con
Perfecciona la imitacion "diferida” las primeras organizaciones sintdcticas. El adulto usa
e inicia el juego simbdlico. Usa la ampliacién semdntica y el complemento sintdctico
alternativamente al ensayo-error en sus intercambios junto con correcciones de tipo
esquemas perceptivos interioriza- pragmaético lo que facilita el inicio del lenguaje
dos para resolver problemas. autodirigido.

En esta tabla se observa la relacion que hay entre el desarrollo cognitivo y el
desarrollo del lenguaje. En la etapa I se observa, que en cuento a desarrollo cognitivo aun
no hay diferenciacion, el lenguaje se limita al llanto como tnico elemento de comunicacién
aun indiferenciado. La diada madre- hijo que se inicia en esta etapa es el inicio también del
desarrollo social, pues la madre al estar casi siempre cerca del infante constituye parte de la
zona de desarrollo proximo. “La fructifera idea de Vitgotskky sobre la ZONA DE
DESARROLLO POTENCIAL o PROXIMO modifica muchos puntos de vista educativos y
cuestiona las observaciones centradas tunicamente en el sujeto poniendo el acento en la
interaccion y la comunicacién y colocando en el lugar que le corresponde a toda la
conducta de ensefianza-aprendizaje que sostiene y da sentido al desarrollo y la maduracion
en una determinada cultura.’( Fitor, 2003)

En la etapa II, el infante comienza a hacer una coordinacién entre 0jo mano y 0jo
oido, del mismo modo, hay diferenciacion entre los diferentes tipos de llanto intencional
que emite y lo que desea expresar. La madre comprende y diferencia los diferentes tipos de
llanto, de tal manera que hay interaccion social muy estrecha entre el infante y su madre o
cuidador. “Vigotskky,Luria y otros pensadores actuales (Bruner, Richelle,Miller...) sefialan

la importancia de los factores ambientales, el papel del adulto y el medio social
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considerando al lenguaje como factor de interaccién y comunicacién social y a esta
interaccion como fuente de aprendizaje del pensamiento” (idem).

En la etapa III, Coordina 0jo, mano y accién. Del mismo modo también coordina el
dialogo con balbuceos a adultos cercanos, inicia la risa social. Miedo al extraio. Ya hay
una identificacion social con su grupo mds cercano.

En la etapa IV se da el balbuceo segtn la respuesta del entorno, la importancia de la
sociedad en el desarrollo del lenguaje en el infante es muy importante. “El lenguaje estd ya
construido en la comunidad a la que el nifio accede y todo el proceso se despliega con
normalidad si y solo si hay alguien dispuesto a recorrerlo junto al infante desplegando todo
un "SISTEMA DE APOYO PARA LA ADQUISICION DEL LENGUAIJE" que trabaja en
la etapa privilegiada para esta adquisicion y a lo largo de la zona de desarrollo
préoximo’(Bruner cit en Fitor, 2003).

En la etapa V, Inicio del lenguaje referencial y las expresiones intencionadas. Uso
funcional a partir de la categorizacién semdntica. Palabras-frase, estructuras semdnticas de
dos elementos. Ayuda del adulto mediante "habla de bebé". Fenémeno de la generalizacion
semantica y significado unido al orden de los elementos de la frase. Es importante hacer
notar el habla que utilizan los adultos para dirigirse a los infantes. “ Segtin Bruner las
palabras pueden servir de invitaciones para formar conceptos a partir del didlogo con el
adulto: éste es una fuente de experiencia y conocimiento que educa al nifio acompanandolo
a través de su "zona de desarrollo potencial".(idem)

En la etapa VI el adulto facilita el lenguaje autodirigido, “El nifio no es un lingiiista
innato sino un ser social que aprende pronto cémo "hacer cosas con palabras" (Austin)
como todo el mundo. Para el nifio la palabra es un instrumento de accién como era antes el
sefalar con el dedo o el movimiento intencional. Conforme avanza el lenguaje, éste va
tomando las riendas de la intencionalidad y desarrollando mds y mas funciones” (idem) .

5.4 Socializacion del lenguaje

Yoseff (2003:21), plantea la importancia que las lenguas indigenas tienen en la
cosmovision de su cultura y cita: ‘;Como imaginar que una vieja préctica ritual shaménica
pueda hacerse en espanol? Las lenguas indigenas tienen todavia muchos recursos para
evitar su olvido.” Asi mismo plantea diferencias lingiiisticas importantes de una etnia a

otra, refiriéndose al monolingiiismo infantil entre tarascos y mixes que contrasta con el
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bilingiiismo y monolingiiismo en espafiol de los otomies (esto ultimo porque la
socializacion en lengua materna se vive como un obsticulo para el aprendizaje del
castellano) (p. 26).

A este respecto, los estudios de adquisicion del lenguaje se pueden dividir en dos
grandes grupos desde el enfoque del que partimos (Celia Rojas Nieto y Lourdes de Leén
Pasquel, 2001):

a) Psicolinguisticos

b) Construccionistas.

Pondremos especial atencion a los construccionistas, partiendo de una orientacién
lingiiistica antropoldgica. Respecto a estos, Ochs y Schieffelin (1984:5), comentan que
‘Una de las caracteristicas distintivass de la especie humana es que transmite tanto
habilidades sociales como conocimiento cultural a sus pequefios” y afiaden que la
socializacién comprende tanto la transmision de procedimientos como las premisas, es
decir el saber como y el saber qué; mismos que permitirdn ser un miembro competente de
la sociedad.

La socializacion del lenguaje desde este enfoque parte del hecho de que al aprender
el lenguaje se aprende a la vez a socializar y lo que esto implica: aprender normas, valores,
creencias, etc.

El término de socializaciéon es muy amplio, la socializacién del lenguaje envuelve
tanto la socializacion a través del lenguaje y socializacion para usar el lenguaje.

El término de socializacién referido al lenguaje es utilizado debido a la relacion
existente entre lenguaje y socializacion. Ochs (1990:288) comenta que ‘Un dogma bésico
en la socializacién del lenguaje es que el lenguaje debe estudiarse no solo como un sistema
simbdlico que codifica las estructuras locales, sociales y culturales, también como una
herramienta para establecer realidades sociales y psicoldgicas. Ambas propiedades, la
simbodlica y como herramienta del lenguaje son explotadas en el proceso de socializacion
del lenguaje.”

El conocimiento del discurso no sélo es una meta de la socializacién del lenguaje,
sino también una via para el conocimiento sociocultural. En la medida que se llegue a
entender el discurso, también se llegard a entender el orden social y los significados

culturales.
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En el discurso estin implicados conocimientos y significaos culturales que solo
miembros competentes de la comunidad podrdn comprender correctamente. Socializar no
es algo que este limitado a una determinada edad o etapa de la vida, la construccién de
significado en interacciones es un proceso que abarca toda la vida.

El conocimiento del discurso -es decir, el conocimiento de normas, preferencias, y
expectativas que relacionan el lenguaje al contexto- es una parte e nuestra competencia
lingiifstica pero al mismo tiempo tal conocimiento es una parte de nuestra competencia
sociocultural. Esto significa que los nifios al desarrollar un conocimiento del discurso estan
desarrollando un conocimiento tanto del lenguaje como de la cultura. (Ochs, 1990:301)

La cultura es vista desde este enfoque como ‘Una clase indefinida de direcciones y
premisas, compartidas en diversos grados por los miembros de una sociedad” (Ochs y
Shieffelin, 1984:6), la socializacién no se limita a la nifiez temprana, ni a una edad en
particular, sino que se extiende a lo largo de toda la vida.

En esta perspectiva, las creencias respecto al origen del habla de los nifios son
sumamente importantes, dado que las creencias son el metalenguaje, es decir, lo que los
adultos consideran como lenguaje y a partir de ello como es que ellos intervienen en su
desarrollo.

En cada sociedad los comportamientos tienen un significado particular, mismo que
puede ser interpretado por integrantes competentes de la sociedad a la que pertenecen.
Estos significados no surgieron de forma espontdnea, han pasado por un proceso de
construccién social y para comprenderlos un observador externo que proviene de otra
sociedad tendrd que, ‘.. re-interpretar comportamientos que ha asumido como naturales”.
(Ochs y Schieffelin, 1984: 284), ademds es muy importante ser un buen observador, pues
muy probablemente comportamientos que asumimos como naturales, les asignemos una
interpretacion desde nuestra formacioén social, pero en una sociedad diferente sea un
significado diferente e incluso opuesto.

Los estudios sobre la socializacion del lenguaje en México son sumamente escasos,
y lo son ain mads, los estudios sobre las etnias indigenas, los pocos que hay se centran
principalmente en aspectos gramaticales, habiendo pocas excepciones como De Ledén

(1998), Brown (1998) y Haviland (1998).
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En las culturas indigenas, como la Tzoltzil (maya), los adultos tienen una
interacciéon minima con sus infantes prelingiiisticos (De Le6n, 1998:131). El aprendizaje se
ve como algo espontdneo, y tratar de entrometerse en la adquisicion podria entorpecer la
adquisicién o simplemente ser una pérdida de tiempo.

De Leon (op. cit.) comenta que entre las culturas étnicas, aun cuando usualmente no
se dirijan a los infantes de forma directa, éstos son expuestos a multiples estructuras de
practica social, en las que participan como ‘tavesdroppers” (fisgones o espectadores)
unicamente observando las multiples interacciones lingiifsticas.

El infante tendra la posibilidad de poner en practica lo que aprende, pues serd
insertado a los diferentes contextos de practica social de la comunidad por ir en compaiiia
de su madre y puede pasar de mero ‘fisgén” a emisor y receptor en el momento en que lo
decida, y cuente con las competencias necesarias para hacerlo.

En la clase media europea, la interaccion infante- madre se ve como la principal y la
mds importante interaccion cara a cara con el infante. Sin embargo en las culturas étnicas
rara vez se da este tipo de comunicacion directa, pues el infante no es considerado un
conversador competente. LLa madre o cuidador principal en este caso ocupa un papel muy
importante, al llevarlo consigo a lo largo de su jornada diaria, ocupa principalmente el
papel de vinculo entre los diferentes contextos de préctica social en los cuales inserta al
infante. Dado que generalmente los adultos en estas sociedades no dirigen la palabra a los
infantes, el aprendizaje del lenguaje puede ser considerado no como un modelo diddico,
sino formado a partir de la inmersién de una interaccion multiple en la que aprenden acerca
de la organizacion de la comunicacién verbal y no verbal, de las identidades sociales, y
diferenciar espacios sociales, y acerca de metas interactivas, al cambiar de una casa a otra,
los nifios cambian a través de los roles de interaccion, son participantes implicados que
escuchan por casualidad, en la actividad diaria. Los nifios son socializados en formas
complejas (De Le6n, 1998)

Por su parte, Brown (1998) toma en cuenta que también puede haber variaciones en
cuanto a la forma en la que se socializa el lenguaje, pues en los bebés Tzetzales que
estudid, se observa que presentan una marcada articulacién de la repeticion de raices del

verbo, algo que se supondria desde la perspectiva occidental como asombroso, pues
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generalmente este proceso se lleva a cabo tardiamente. Y cémo los bebés tzetzales lo hacen,
parece un enigma.

De acuerdo a Brown (1998:198), entre los Tzetzales, la madre tiene un contacto
principalmente a través de la mirada que tiene con el bebé, a través de miradas fijas que el
bebé interpreta como sefales predictoras de los sucesos o con las que remarca parte de la
conversacion haciendo resaltar aspectos importantes.

Baste por el momento las citas anteriores para ver la importancia del estudio de la
socializacién del lenguaje en otras culturas. Sin olvidar la importancia de la adecuada
revision de estudios realizados en culturas étnicas, principalmente de la forma en que los

padres ven la socializacion del lenguaje en sus hijos y en ellos mismos.



CONCLUSION Y DISCUSION

En el caso de los grupos indigenas socialmente devaluados y por tanto
discriminados, el aprendizaje de una lengua diferente a la de su grupo de origen con el fin
de interactuar en otro ambito e insertarse en €l, la forma en que se asumen respecto al grupo
de insercion, pueden llegar a originar cambios en la forma en que perciben su lengua
materna. Por esto la socializacion del lenguaje a sus descendientes citadinos puede verse
alterada en diferentes aspectos, tal como el no poder comunicar directamente su cultura en
el caso de que la lengua materna que aprenden sus hijos no sea su misma lengua materna,
mads aun si este aprendizaje es sesgado intencionalmente por parte de los progenitores como
una forma de facilitar la insercién de sus véstagos en la ciudad, intentando de esta forma
impedir que su progenie sufra las vicisitudes padecidas por ellos.

No podemos dejar de lado que solo ellos, los protagonistas de este cambio, saben
cuan dificil es el insertarse a una comunidad que devalia sus raices y segrega su lengua, y
cuan importante es para ellos que sus descendientes no sufran los mismos problemas,
humillacién y segregacion que ellos han vivido en carne propia.

La socializacion del lenguaje puede tener ciertas particularidades como el
bilingiiismo (lengua materna-espafiol) o monolingiiismo (lengua materna excluyéndose de
la sociedad dominante, o espafiol) con el afdn de evitar la discriminacidn, discriminacién
que no siempre es posible impedir pues como ya vimos (Stavenhagen, 1991:154) muchas
veces los rasgos fisicos de una cultura delatan el origen y en la sociedad dificilmente se
separan la segregacion racial de la segregacion cultural. Es importante por ello que en la
cultura dominante haya mucha mas tolerancia y se acepte la multiculturalidad como parte
importante de la identidad, crear conciencia de que existen diferencias y esas diferencias
enriquecen no solo a la nacién de la que formamos parte, sino a nosotros mismos, crear
conciencia de que en cada cultura diferente, en cada uno de nosotros con nuestras
diferencias hay algo que nos puede enriquecer y que, de hecho, nos enriquece como nacioén
y como seres individuales.

Es necesario asumir la multietnicidad y la posibilidad de multinacionalidad para

evitar la fragmentacion, la desunién y la falta, no solo de nacionalismo, sino también de
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identidad. De igual modo evitar en cualquier sentido la desvalorizacién de lo desconocido y

devaluado desde el punto de vista mestizo u occidental.

Tres de las premisas de Ochs y Schieffilin (1984) respecto a la socializacién del
lenguaje se vuelven fundamentales para este estudio:

1.- El proceso de socializacién del lenguaje es un proceso dual que implica el
aprendizaje del y por el lenguaje; es decir aprender a hablar un cédigo lingiiistico particular
y aprender el conocimiento social que ese lenguaje vehiculiza. En la medida en que se
llegue a dominar el discurso, se podra comprender el orden social asi como los significados
culturales y se puede considerar que se es un miembro competente de la sociedad.

2.- El proceso de socializacién no esta limitado a una determinada edad o etapa de
la vida, la construccion de significado en interacciones es un proceso que abarca toda la
vida de la persona.

Es por ello importante no limitar el estudio de la adquisicién del lenguaje a la etapa
infantil pues el lenguaje es una construccion que dia a dia se va modificando por diversas
razones, si bien en la infancia es cuando es mds notoria su adquisicién porque es el inicio
de ella dia con dia y en diferentes etapas de la vida, asi como en diferentes momentos
sociales va adquiriendo significados diferentes y/o enriqueciendo los ya adquiridos.

3.- Qué, cudndo, donde, como hable el nifio, dependerd de las expectativas,
creencias, normas y valores que tenga la comunidad lingiiistica a la que pertenece el nifio.

Esta ultima premisa es particularmente importante, puesto que en la medida en que
los padres o cuidadores consideren que el infante esta comunicdndose, o que es adecuado
que empiece a hacerlo, puede o no que los padres respondan a su expresion o la proscriban.

Es muy importante el conocimiento de las creencias de los padres respecto al
lenguaje en sus hijos pues de ello dependerd la forma en que sea involucrado como
participante en los intercambios lingiiisticos y la manera en que se desarrolle su
competencia comunicativa, asi como la forma en que es vista por él y por su grupo étnico,
su cultura y sus creencias respecto a la cultura dominante.

Se sugiere que se continden investigaciones sobre este tema, para lo cual se anexa
un formato de entrevista con preguntas que he considerado pertinentes. De igual forma se

considera para posteriores investigaciones un muestreo sesgado y condicionado a la
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colaboracion de las personas que quieran contribuir para contar con un ambiente favorable,
y un andlisis interpretativo buscando encontrar cuales son los patrones de creencias
familiares en torno al desarrollo del lenguaje.

Debido a que el nivel de participacién influye directamente con el concepto
investigador/investigado, la participacion que se sugiere en dicha investigacion es
periférica, que permita entrar en un didlogo respetuoso para conocer lo que es esta
planteando, sin dejar de lado los afanes y preocupaciones de los entrevistados.

Asi mismo se sugiere que la recolecciéon de informacién se realice por medio de
entrevistas semiestructuradas, para lo cual se dispondrd de ejes de entrevista que seran
flexibles de acuerdo al rumbo que tome la conversacion, pero estos cambios de rumbo que
inevitablemente surgen, serdn justificados en funciéon del enriquecimiento de la
investigacion; aunque se tendrd especial cuidado para que la gente vuelva al tépico central
de interés.

Dado que la construccién de la informacion serd mutua, aun cuando serd guiada por
los objetivos de la investigacion, y la objetividad se dard en base a la implicacién que se dé
con los participantes se sugiere que desde el comienzo se cree un ambiente de empatia.

Se sugiere que al concluir la recoleccion de informacién, el andlisis de datos se
realice conforme a un andlisis interpretativo de las conversaciones, buscando encontrar los
patrones o estructuras de las creencias en torno al aprendizaje de la lengua (sea la propia o
el espaiol), y la manera en que ellos la “trasmiten”.

Dado que la informacién que se recolecte es sesgada debido a que la poblacion es
determinada de antemano, no podemos hablar de generalizacidn, pero es posible a partir de
ello generar hipétesis sobre el comportamiento de los migrantes.

Es necesaria una cultura de la diversidad, el respeto a las diferencias, no solo la
tolerancia, sino el respeto mutuo de una cultura a otra, ya sea racial, lingiiistico, religioso o

cualquier tipo de diferencia que pudiese representar cualquier tipo de segregacion.

Negar, desconocer, devaluar las diferencias tinicamente conducird al fracaso
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Guion De Entrevista

Se sugiere que la entrevista se comience preguntando sobre el infante (dado que
generalmente resulta mds comodo hablar del otro que de si mismo). De acuerdo a la
empatia que se genere entre el entrevistador y el entrevistado se verd el momento mas
oportuno para realizar las preguntas mas personales y especificas.

*Las preguntas se adecuaran a la situacion, tanto las palabras como la formulacién
de cada una de ellas.

Inicialmente se comenzard con preguntas basicas de la construccion de la unidad de
practica domestica, tales como numero de integrantes de la familia, edades, nivel
académico...

Las preguntas se dividen en los siguientes topicos:

Infante - Medio Ambiente

Socializacion: Contacto /Otros

En este apartado se pretende identificar a las personas que tienen contacto directo
con el infante, mismas de quienes se supone tomard las herramientas para socializar.

Las preguntas referentes a este apartado son:

(Quién se relaciona con el infante?

(Con quien convive?

(Hay otros nifios de su edad con los que convive?
(Qué tanto tiempo pasa con ellos?

¢(Quién pasa mds tiempo con él?

(Al cuidado de quien esta principalmente?

(De alguien mas?

a a aaaaa

En caso de que no sea la madre el cuidador principal se preguntara por que
circunstancias, y se tratard de plantear la entrevista a la persona indicada.

Contacto Directo

En este apartado se pretende identificar las interacciones de contacto directo con el
infante.
Las preguntas referentes a este apartado son:

(Lo amamanta?

(Mientras le da de comer que hace tanto usted como é1?
(Le canta?

(En que circunstancias le canta?

(Cudndo lo bafia que hacen tanto usted como é1?

(Qué tanto esta con €é1?

(Cudndo le cambia el panal que hacen tanto usted como é1?
(Coémo considera que es su relacién con el?

a a a aaaaa



Satisfacer Necesidades

En este apartado se hardn preguntas sobre las acciones que realiza el infante para
influir en el medio y de este modo satisfacer sus necesidades.

Las preguntas referentes a este apartado son:

0] (Como pide las cosas?
0] (Qué hace para hacerse entender?
0] (Cuando tiene hambre que es lo que hace?
0] (Como pide sus juguetes?
Reglas/ Limites

En este apartado se hardn preguntas sobre las reglas y limites que se le hacen

entender al infante.

Las preguntas referentes a este apartado son:

(0]

O

(0]
que hacer?

(0]

O

(0]

(Como le indica usted algo?
(Ha realizado actitudes incorrectas? ;cudles?
Cuando hace algo que es incorrecto, ;Como le indica que no lo tiene

(Qué hace usted para que se mantenga quieto?
(Qué actitudes tiene que no le agraden a usted?
(Cudndo se presentan esas actitudes, usted que hace?

Expresion /Lenguaje Corporal

En este apartado se pretende observar que ademanes, actitudes, asi como
expresiones no verbales utiliza el infante para hacerse entender.

Las preguntas referentes a este apartado son:

a a a g

O

(Cémo actda cuando esta enojado?

(Como se muestra feliz?

(Cémo se muestra triste?

(Qué hace usted en esas circunstancias?

(Cuidles son las expresiones que mds utiliza (movimientos, gestos)

para indicar alguna actitud?



Interpretacion

En este apartado se pretende identificar la forma en que los otros interpretan el
comportamiento y las actitudes del infante.

Las preguntas referentes a este apartado son:

(Le entiende a usted a sus gestos y ademanes?

(Coémo es que usted sabe que X comportamiento significa algo?
(Usted cree que €l entiende sus gestos y tonos de voz?

(Coémo sabe que le entiende?

a a a g

Lenguaje Oral

En este apartado se pretende identificar las palabras y expresiones iniciales en la
socializacion del lenguaje del infante.

Las preguntas referentes a este apartado son:

(Qué palabra (s) dijo primero?

(Las decia enteras u otras que significaban un concepto?
(Cémo sabia usted lo que significaban?

(Qué tan claro es su lenguaje?

(Usted habla con el en habla infantil (voz aguda, tiple, etc.)?

a a a a g

Lengua Indigena e Infante

En este apartado se pretende ver la forma en que se trasmite la lengua indigena al
infante por parte del adulto y la comunidad, y a partir de este tema se pasard a las preguntas
referentes a la lengua indigena en la socializacién de los adultos.

Las preguntas referentes a este apartado son:

0] (Habla su lengua con €é1?
0] (El entiende el su lengua (o cree que lo entienda)?
0] Las demads personas que conviven con él ;hablan la lengua indigena?

(nifos y adultos)

Las preguntas que se hardn referentes a la socializacién de la lengua indigenaen el
mundo adulto son muy importantes, pues en esa sociedad se insertard el infante

Adulto- Medio Ambiente



Apropiacion De La Lengua Indigena

En este apartado se pretende ver los puntos mdas relevantes en cuanto a la
apropiacion del lengua indigena como algo importante para conformar la identidad

Las preguntas referentes a este apartado son:

(A usted le hablaron en su lengua?

(Es la lengua indigena su lengua materna?

(Qué tan importante es para usted hablar en su lengua?
(Usted se siente comodo hablando su lengua?

(En que circunstancias le agrada mas hablarlo?

(Lo habla bien?

a a a aaa

Transmision De La Lengua

En este apartado se pretende identificar que tan activa es la transmision de la lengua
mazahua a los descendientes.

Las preguntas referentes a este apartado son:

0] (Sus hijos mayores (si tiene) qué tanto hablan su lengua?

0] (Lo entienden?

0] (Les habla usted en su lengua?

0] (A usted le gustaria que sus hijos lo hablaran?

0] (Por qué?

® (Los demds infantes de su comunidad, en edad similar a la de sus
hijos hablan su lengua indigena?

0] (Por qué cree que algunas personas no quieran hablar su lengua?

Ambitos Del Uso Prioritario De La Lengua Indigena

En este apartado se pretende identificar cuales son los dambitos en los que la lengua
mazahua es prioritaria respecto al espafiol.

Las preguntas referentes a este apartado son:

o ¢En casa de usted se habla en su lengua? ;con quién? ;en que situacion?

o (En su comunidad usted lo habla?

o ¢Enla calle usted habla su lengua? ;Con quién? ;en que situacién?

o (De donde es usted originario? (en caso de que sea del D.F. se preguntard
respecto a sus padres)

o (Qué tan seguido va para alla?

o ¢ Alla se habla su lengua?

o (Le gusta hablarlo alld? (En caso de que lo hable. Si no se preguntard si le
gustaria hablarlo.)



o (Tienen alguna ventaja en su comunidad las personas que dominan el
mazahua?

Ambitos Del Uso Prioritario Del Espaiiol

En este apartado se pretende identificar cuales son los &mbitos en los que el uso del
espaiol es prioritario respecto al uso de la lengua materna.
Las preguntas referentes a este apartado son:
0] (Usted cree que el uso del espaiol es importante?

@ (Aprendi6 primero el espafiol o la lengua indigena?

0] (En alguna circunstancia prefiere usar el espanol a su lengua?

0] Por qué?

0] [ Tienen alguna ventaja en su comunidad las personas que dominan el
espafol?

0] (Cudles?

0] (Qué tanto domina usted el espafiol? (esta pregunta ain cuando se

pudiera obviar después de la entrevista es sumamente importante siempre y cuando
sea pertinente hacerla, pues permitird ver la auto evaluacion del entrevistado)

Socializacion Con Personas Que Representan Asociaciones En Pro De Lo
Indigena.

En este apartado se pretende identificar la forma en que se establecen los vinculos
con externos que finalmente contribuyen a sus comunidades, o pretenden contribuir.

Las preguntas referentes a este apartado son:

0] (,Qué asociaciones son las que tienen mas contacto con su
comunidad?

® (De que tipo?

0] (Qué asociaciones son las que tienen mas contacto con usted?

® (De qué tipo?

0] (Qué tipo de relacién es?

0] (Cudndo se comunica con los representantes de esas comunidades,
qué lengua usa?

0] ,por qué?

0] (Hay alguna relacién con el INI?

0] (Cudl es su relacion con personas del INI? (De las demds
asociaciones que mencione el entrevistado se realizard la misma secuencia de
preguntas)

0] (Qué tanto le agrada el relacionarse con ellos?

0] (Usted cree que estas asociaciones ayudan a su comunidad?



Perspectivas Respecto A la Lengua Indigena:

En este apartado se pretende identificar cual es el futuro que ven en el uso del
mazahua, asi como identificar propuestas personales o sociales de conservacién de la
lengua misma.

Las preguntas referentes a este apartado son:

(Cree usted que su lengua materna permanecerd muchos afos?
(Qué cree que se tendria que hacer para que asi fuera?

Si es que su lengua materna desaparece, ;a que lo atribuiria?
(Qué hace usted personalmente para la permanencia de la lengua?
(Qué propondria que se hiciera para conservar la lengua indgena?

a a a a g

Se hard un cierre de entrevista agradeciendo la disponibilidad del entrevistado.

Es muy importante no olvidar adecuar las preguntas a la situacién, tomando en
cuenta el rapport efectuado y que tan cdmodo es para ambos cada pregunta. De acuerdo al
contexto y respuestas del entrevistado

Se har4 el seguimiento del guidn, tratando de cubrir los puntos en forma no rigida.
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