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Introduccion. El1 mundo sonico y la educacion
musical

Pensar musicalmente es pensar coyunturalmente
sobre el sonido y la cultura
Jonathan Sterne

Asi como los mundos sonicos se han transformado, en las ultimas décadas también ha
cambiado el significado de estudiar musica. Desde 1990 han aparecido mas estudios
interdisciplinarios sobre la cultura sonora. De acuerdo con el tedrico estadounidense,
Jonathan Sterne (2012) en estos estudios sobre lo aural se “redescribe lo que hace el
sonido en el mundo humano, y lo que los seres humanos hacen en el mundo sonoro'”
(p.2); por lo tanto, cada estudiante de musica como «estudiante de los sonidosy tiene el
desafio de pensar a través de éstos, transdisciplinariamente y con apertura a los distintos
campos metodologicos de las ciencias humanas y sociales que estudian distintos
fendmenos sonoros, como la musica, la escucha, la voz, los medios de comunicacion, los

espacios arquitectonicos u otras relaciones sonicas (Sterne, 2012).

Las estructuras conceptuales de un fendmeno global como el sonido se han construido a
partir de ciertos referentes que han delineado e impuesto lo que es, o no, un objeto de
estudio sonico y el espacio o la categoria que ocupa en la disciplina de andlisis. Por ello
Sterne, citando a Bourdieu y a Haraway, advierte sobre la posicionalidad del oyente
(historica y contextual). La forma de escucha estd determinada por el tiempo, el lugar y
el espacio de colocacion de quien escucha. Lo mismo sucede con el conocimiento. Los
conocimientos son situados, diria Haraway (1995). Equivalentemente la audicion
requiere posicionalidad o localizacién del conocimiento, las que refieren a la dimension
epistémico-cultural (Sterne, 2012). Por lo que considero que, tal como los estudios del
sonido interdisciplinarios han desestabilizado los limites epistémicos, habria que

comenzar a transformar la educaciéon musical desde la investigacion en dicha area.

La presente introduccion tiene una doble justificacion. La primera refiere al ejercicio
metodoldgico habitual de defensa de mi tema de estudio; la segunda responde al encuadre

en términos de como el enfoque contribuird desde la educacion musical al campo.

1 . I . .
Todas las traducciones de textos en inglés que aparecen en el presente trabajo han sido hechas por la
autora, asi como algunas traducciones totonaco-espaiiol.
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Siguiendo a Sterne recurro a los estudios del sonido para abrir la discusion acerca de los
fendmenos sonoros y las formas en que las diferentes ciencias sociales los analizan.
Asimismo, me aproximaré a conocer el impacto que han tenido algunos aspectos sobre la
construccion historica de dichas ciencias en mi objeto de estudio, por un lado, y a
argumentar su importancia en los campos disciplinares de la musica y de la educacion,

por el otro.

Cuando hablo sobre lo educativo me refiero igualmente al sentido estricto del proceso de
transmision, como al proceso de transformacion o desarrollo que la educacion potencia.
En este caso argumento un entendimiento sonico que no nos viene concedido, sino que
se presenta y se activa por un proceso critico, en el cual interviene forzosamente lo
pedagogico debido a que las formas de escucha son aprendidas. Las pedagogias y el
disciplinamiento del sonido, la escucha y la escritura son experiencias del cuerpo y de los

sentidos construidas culturalmente (Sterne, 2003 y Ochoa, 2014).

El sonido de 1a voz y la investigacion etnografica desde la educacion
musical

La investigacion en educacion musical es un drea que esta ampliandose. A partir de mi
experiencia en los estudios de posgrado, considero que llevar a cabo un trabajo de
investigacion es esencial para comprender a profundidad los procesos formativos y la
propia practica educativa. La apertura a otras areas de conocimiento o a lo transdisciplinar
es igualmente valioso, especialmente en el caso que nos ocupa, pues el fenémeno de la
inscripcidon sonica, desde mi posicion como educadora musical, no podria haberlo
comprendido sino a partir del aporte de investigaciones en educacién, musica,

etnomusicologia, lingiiistica, historia, sociologia, antropologia, y otras ciencias sociales.

El presente trabajo de corte etnogréfico, se transformoé sustancialmente gracias a los
avances dentro del Seminario de Investigacion que cursé durante el programa de maestria,
que me encausaron a una revision metodoldgica, a la indagacion documental, al trabajo
de campo y al analisis de la informacion que me sirvieron para la construccion de datos
cualitativos; es decir, a la utilizacion de la etnografia como metodologia y enfoque de

investigacion. De la misma manera, la revision de referentes tedricos desde distintas



disciplinas me permitié enmarcar y generar un analisis mas completo del fendémeno social

estudiado.

Inicialmente mi objetivo general era recopilar canciones totonacas infantiles en la region
del Totonacapan Veracruzano®. En esa zona trabajé durante dos afios como maestra de
musica con nifias, nifios y adolescentes en las escuelas primarias bilingiies, primarias
estatales, secundarias federales y Telebachilletatos. Tuve un fuerte acercamiento a la
cultura musical, al idioma totonaco y al sistema educativo local. En el proyecto musical
en el que colaboraba por parte de la Secretaria de Cultura nos solicitaban tocar la musica
de la region y cantar en totonaco, por lo que pronto me acerqué a las maestras que
conocian canciones infantiles en su lengua. Desde ese momento comencé a hacer
transcripciones y a recopilar las traducciones de esos cantos. De tal suerte que para
ingresar al Posgrado en Musica mi protocolo de investigacion tenia como fin crear un
compendio de transcripciones como apoyo didactico para profesoras y profesores de
musica y ademds como una manera atender el problema de la disminucion del uso del
totonaco en la escuela -que habia observado durante mi estancia-. Asi esta coleccion de
canciones podria servir a las y los docentes de las primarias bilingiies de la region para la
ensefianza de la lengua totonaca. Sin embargo, este proyecto estaba dejando de lado la
complejidad del contexto socio-histérico de las comunidades indigenas y en especial las
del Totonacapan, su diversidad lingiiistica y cultural -cuya problematica estd ain muy
presente en nuestro pais en términos de racismo-, pero sobre todo la voz de las
comunidades involucradas. De ahi la importancia del enfoque etnografico en la

investigacion educativa.

Indagar etnograficamente supone cuestionar y analizar la propia disciplina, pero a su vez,
yo como investigadora me he de convertir en instrumento de investigacion y mis
interlocutoras e interlocutores serdn quienes aporten sus perspectivas que ayuden a
comprender el fendmeno social a estudiar (Guber, 2001). Asi comencé a concebir que era

insostenible generar un material didactico a partir de mis necesidades sin profundizar en

2 El Totonacapan comprende parte de los Estados de Puebla y Veracruz. Sus limites geograficos se han
visto modificados a lo largo de los siglos. La zona esta ubicada al sur de la region Huasteca. En el siglo
XVI, en Veracruz, abarcaba desde el rio Cazones hasta el rio La Antigua, y alcanzaba los municipios de
Jalacingo y Xalapa en el centro del Estado (Chenaut, 2010). Actualmente continfia siendo un amplio
territorio que se extiende desde la Sierra Madre Oriental hasta el Golfo de México y esta limitado por los
rios Tecolutla y Nautla; es decir, comprende a la zona montafiosa de la Sierra Norte de Puebla y la Sierra
de Papantla en la parte de la costa veracruzana.
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la realidad de las comunidades y los espacios educativos donde buscaba incidir. A partir
de este aprendizaje, considero que las propuestas educativas tendrian que apoyarse en
investigaciones que promuevan la auto-reflexion y la autocritica en nuestras practicas
profesionales. A partir de mis intereses como educadora musical, el descubrir una
problematica mas diversa en relacion con el sonido de la lengua totonaca fue un paso

importante.

Desde estas primeras paginas me interesa esclarecer que en la investigaciéon no se
encuentran casos especificos de procesos de apropiacion del conocimiento musical o
relacionados a la musica en el aula, tampoco sobre la manera en que la musica puede
apoyar al aprendizaje de la lengua. Mas bien presento una plataforma analitica concreta
multi-referencial dirigida a las y a los educadores musicales, a quienes se dedican al
campo de la investigacidon musical, o a otros campos que buscan herramientas para
comenzar a pensar en una perspectiva multidimensional de los fendémenos sonoros
presentes en el quehacer docente y académico. Por lo tanto, esta tesis no trata de una
problematica especifica sobre educacion musical, sino desde la educacion musical, a
partir de mi forma y lugar de escucha como investigadora. Con ello, tangencialmente
intento hacer un llamado a cuestiones que muchas veces parecen ajenas a nuestro. En
nuestra formacion docente y como investigadoras(es), seria significativo estudiar la
manera en se constituyeron nuestros campos, asi como reflexionar sobre nuestra materia

de estudio, que de acuerdo con Sterne (2012), residiria en el mundo sonico y su cultura.

Mas aun, para entrar en materia sobre la voz y la escucha, al hablar de las lenguas
indigenas y de lo que representan seria importante preguntarnos ;qué envuelve eso
llamado ‘mundo sonico’ si dentro de ¢l también hay sonidos autorizados y sonidos que
estan fuera de la «legalidad» y que son categorizados como inferiores?; la voz, dentro de
ese mundo sonico, es parte de ello. Pero también ;como se ha transformado el concepto
de ‘cultura’?, ;cudl es «la» cultura alrededor del ‘mundo s6nico’? Al tener en cuenta estas

primeras consideraciones encuadraré el problema de investigacion.
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Planteamiento del problema

Antecedentes

Paris, noviembre de 1951. La UNESCO ha convocado a una reunion de especialistas
sobre el empleo de las lenguas verndculas en la ensefianza para hacer un “breve estudio
de la situacion mundial” (UNESCO, 1954, p.7). La reunién estuvo integrada por los
siguientes miembros: Indonesia, Paises Bajos, Sudafrica, Francia, India, Filipinas, Union
Birmana, Estados Unidos de América, Reino Unido, Pert, México y dos observadores de
las Naciones Unidas. En esa ocasion, se solicitd que se presentaran e integraran al estudio
“algunos casos concretos” para ilustrar el empleo de la ensefianza de las lenguas en la
educacion en los diferentes paises. Ahi se presentd El Proyecto de Alfabetizacion en
Lengua Tarasca en México. En esa convencion el representante tanto de México como de
Perti y de Estados Unidos de América fue el Sr. Kenneth L. Pike (relator), director
administrativo del Instituto Lingiiistico de Verano (Summer Institute of Linguistics, ILV

por sus siglas en espafiol) (UNESCO, 1954).

La mayor inquietud de la UNESCO era el denominado «analfabetismo» de mas de la
mitad de la poblacion de esa época, por ello se penso que la clave para la alfabetizacion
era el uso de las lenguas propias de cada region. En Michoacan, México, desde 1939, se
habia oficializado un proyecto piloto de ensefianza de la lengua purhépecha’. Se pretendia
que su modelo llegara a todo el pais. EI ILV en el periodo de Lazaro Cardenas fue quien
estuvo encargado de este programa indigenista. Sus metodologias eran innovadoras para
ese tiempo, pues por primera vez se empezo6 a utilizar la alfabetizacion en lengua indigena
en la educacion institucional destinada a esta poblacion. A la UNESCO le preocupaba,
segun el escrito, la ‘falta de literatura’ o la ‘literatura incipiente’ de algunas de las lenguas
del mundo: “debido a esa falta de literatura -y a otras razones sociales, politicas y
econdmicas-, aun es inmenso el niumero de analfabetos, la mayoria de los cuales
pertenecen a las clases desfavorecidas” (UNESCO, 1954, p.6); por lo tanto, consideraban
como el mejor método de enseflanza el empleo de las lenguas maternas. Sin embargo,

muchas carecian de escritura alfabética. En esa reunion, fue presentada la normalizacion

Tarasco: agrupacion lingiistica.
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de la escritura de la familia lingiiistica tarasca como un modelo a seguir para otros pueblos

del mundo.

Esta sintesis abre muchas lineas que no so6lo tienen que ver con la preocupacion de la
UNESCO sobre la educacion mundial, sino el porqué de ésta. ;Por qué y para qué eran
necesarias las normalizaciones de las escrituras del mundo?, ;coémo se concebia y por qué
era tan preocupante el analfabetismo?, ;qué educacion se disefio, para quién y bajo qué
paradigmas y como se han transformado a lo largo de las décadas?, ;se han transformado
sustancialmente?, y ademas ;por qué el ciudadano norteamericano Kenneth L. Pike era
representante de México ante la UNESCO?, y ;qué ha sucedido en México alrededor de

este tema?

Como lo dejé ver en las paginas anteriores, la problematizacion de la normalizacion de la
escritura abarca diversas rutas de andlisis que pueden y deben ser examinadas
desmenuzando los paradigmas sociales, politicos, religiosos, econémicos y epistémicos
construidos historicamente por la cultura europea, los cuales dictan qué tipo de

ciudadanas y ciudadanos deben formarse en las escuelas.

Construccion del problema de investigacion

La normalizacion de los sistemas de escritura es una serie de convenciones ortograficas
tomadas para la representacion grafica de los diferentes idiomas. Entre otras cosas,
incluyen la unificacion alfabética o de grafias, reglas y signos ortograficos, y escritura de
palabras. En México, desde mediados del siglo XX ha habido diversos intentos para
generar normalizaciones de las lenguas nacionales. En un principio para los cometidos de
la evangelizacion, mas tarde para la castellanizacion y las cruzadas de analfabetismo, y
en las Gltimas dos décadas -con reformas constitucionales de enfoque multiculturalista y
la creacion del Instituto Nacional de Lenguas Indigenas (INALI)-, estos procesos se han
reactivado de manera acelerada con el objetivo de revitalizar el uso de las lenguas en el

espacio publico (Rojas, 2012).

Los procesos de normalizacion que desde los afios ochenta realizaba la Direccion General
de Educacion Indigena de la SEP, han sido absorbidos por el INALI desde su aparicion
en 2008 -dicho organismo descentralizado pertenece a la Secretaria de Cultura-. Debido
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a ello la normalizaciéon de la escritura totonaca -iniciada formalmente en 1983-, fue
finalmente editada y publicada por el INALI en 2017 con el titulo de Xalimakgatsokgni’®
tutunaku. Norma de escritura de la lengua tutunaku (totonaco). Desde los primeros
acercamientos a esta problemadtica y al trabajo de campo, con la asistencia inseparable de
mis interlocutoras e interlocutores -quienes en su mayoria fueron docentes indigenas del
Totonacapan veracruzano- comencé a descubrir y registrar relaciones y categorias

analiticas que fueron dando forma a la construccion de los datos etnogréficos.

Uno de los primeros encuentros en la indagaciéon documental fue la evidente desigualdad
de circunstancias con las que opera la educacion indigena en el pais a diferencia de la
educacion rural o urbana’. Esta disparidad es visible en las condiciones desfavorecidas
de la infraestructura y mobiliario de las escuelas, la escasez de materiales educativos,
carencia de libros de texto en sus idiomas, falta de servicios basicos como luz, agua e
internet, incluso en un menor acceso a sueldos igualitarios y a carrera magisterial por
parte de las y los docentes’. Esta informacién obtenida del Instituto Nacional de
Evaluacion Educativa (INEE, 2015) me parecié alarmante, y bajo este escenario era
indispensable no perder de vista, como elemento de analisis, el tratamiento asimétrico
hacia las poblaciones indigenas que se genera a partir de la violencia epistémico-
lingiiistica, politica, econdmica y cultural que han vivido los pueblos de América y el
Caribe desde la invasion europea, dando lugar al colonialismo y al neo-colonialismo

(Walsh, 2007b).

Una vez iniciado el trabajo de campo, uno de los temas centrales en las conversaciones
establecidas con las y los interlocutores fueron las transformaciones de los paradigmas
educativos que fueron navegando de un enfoque castellanizador a uno intercultural. Las

y los docentes bilinglies en su mayoria afirmaron que fueron castellanizadas(os) en su

4 Xalimakgatsokgni: ortografia. Xa- = espeficicador; /i- = instrumental; makdn = mano, y tsokgnin =
escribe  (ella/él). Xalimakagtsokgni, pronunciacion en: https:/soundcloud.com/miriam-rosas-
716211699/xalimakgatsokgni/s-8ZuCDpd3Qhc

> Es importante tener en cuenta que en México la desigualdad social que se puede observar en los centros
educativos también estd presente en las zonas urbanas y rurales, no es exclusiva de la educacion indigena;
sin embargo, es mas evidente la diferencia de condiciones cuando se comparan estas tltimas con los centros
estatales y federales que estan incluso dentro de los mismos municipios indigenas.

® Cuando vivia en Zozocolco de Hidalgo, Veracruz, noté las diferencias en las condiciones laborales y de
vivienda entre docentes bilingiies y docentes estatales. Mientras el primer grupo vivia en las periferias del
municipio o incluso fuera de ¢él, el profesorado no indigena parecia contar con una solvencia econdémica
mucho mayor y sus casas generalmente estaban en el centro de la comunidad. En el caso de las escuelas
sucedia lo mismo.
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infancia con métodos directos de alfabetizacion cien por ciento en espafiol. En algunas
familias les negaron el derecho de aprender su lengua en el seno del hogar, pero ahora
como docentes su tarea es totonaquizar. Esta problematica no es desconocida. En los
ultimos anos se ha estudiado el desplazamiento de las lenguas y se ha comenzado a
sancionar la discriminacion lingiiistica y el racismo en México. Aun asi, no deja de
inquietarme que la violencia fisica y verbal hacia nifias y nifios que hablan totonaco en su
escuela, se reproduzca hasta el dia de hoy, asi como la discriminaciéon por no hablar un
castellano «estandar», y que esto se replique no solo al interior de las escuelas, sino desde
las instituciones y desde sus funcionarias(os). Tampoco consigo imaginar un escenario
equivalente donde la infancia hispanohablante en México debiera aprender a leer y

escribir en un idioma ajeno.

Con estas primeras aproximaciones las preguntas comenzaron a emerger. Inicialmente
exploré sobre las politicas educativas disefiadas para los pueblos indigenas de México y
como estas se han transformado, y la correlacion entre las politicas lingiiisticas y las
razones por las que se prohibia hablar totonaco en la escuela y/o en el seno familiar. Con
las historias de vida descritas por el gremio docente en el trabajo de campo, comencé a
observar como sus experiencias, descripciones, interpretaciones y conocimientos,
hablaban de una representacién vivencial de todo aquello que estaba por revelarse
también en la indagacién documental y teodrica. Durante el comienzo de la revision
historica de la educacion mexicana, especialmente desde la creacion de la SEP, adverti
cémo se han materializado los cambios paradigmaticos de la educacion indigena en un

sector de nifias y nifios totonacos alfabetizados.

Las transformaciones normativas de la educacion indigena resultaron mucho mas
evidentes cuando algunas y algunos decidieron ser docentes bilingiies o etnolingiiistas y
se enfrentaron a la profesionalizacion indigena. Esta linea cronologica sobre la formacion
magisterial en México también ofrece informacion acerca de la manera en que se ha
concebido a estas comunidades a lo largo de los siglos, donde se pueden encontrar
componentes colonialistas. La historia de cada una de ellas y de ellos -docentes- habla
por si misma de la problematica tan compleja de lo indigena. La que en nuestros dias se
despliega cuando se habla de multiculturalismo e interculturalidad. ;Qué significan estos
conceptos en la cotidianidad escolar?, ;como advertir lo que es multicultural e

intercultural en las practicas de ensefianza sobre los sonidos?, ;por qué es importante
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vincular los estudios del sonido con la experiencia docente indigena e intercultural
bilingiie?, ;de qué forma la normalizacion de la lengua tutunaki incide en la percepcion
aural de docentes y alumnos indigenas? En este momento atin no habia apuntado el
aprendizaje de los sonidos y la voz como el andlisis central en el que mas tarde se

estableceria la investigacion.

En este sondeo de informacion, hubo algo que comenz6 a distinguirse: si bien habia un
reconocimiento por parte del magisterio indigena de la desigualdad y del racismo que las
politicas educativas, econdmicas y lingiiisticas impusieron a sus pueblos, de las
precariedades laborales en las que se encuentran y de las circunstancias desfavorecidas
en relacion con las personas hablantes del castellano como lengua materna o no indigenas,
a pesar de todo eso -o debido a todo eso-, ellas y ellos decidieron que uno de sus cometidos
era escribir su lengua, situaron a la escritura y a la normalizacion del totonaco como un
ejercicio propiamente docente. Esto no significa que no pugnen por justicia e igualdad -
el magisterio indigena es conocido por sus continuas luchas- sino que lo hacen desde lo
letrado, apropiandose de la representacion grafica autorizada. De esta manera, -una vez
integrado el estudio paralelo de la jerarquia de la escritura alfabética como un signo de
civilidad y modernidad en América- fue necesario volver al analisis decolonial para
atender la problematica a partir la colonialidad epistémica en dos sentidos: como referente
tedrico fundamental para analizar lo relacionado con la modernidad/colonialidad, y a su

vez como un posicionamiento en mi investigacion.

De tal forma que los objetivos se fueron transformando significativamente a un estudio
del sonido de corte ‘educativo-aural-etnografico’, por catalogarlo de alguna forma. Lo
importante en materia sonica fue desmenuzar el proceso de inscripcion en si, de lo aural
de la agrupacion lingiiistica a la letra, donde intervienen las formas de escucha, la
representacion sonica y la negociacion de las decisiones de escritura, es decir, todo
aquello que actud en el proceso mismo de la convencion ortografica. Insisto que en el
proceso tuvo que suceder un analisis de los sonidos del totonaco llevado a cabo por
docentes indigenas. Su sensibilidad a la sonoridad de la lengua fue desarrollada para

poder elaborar herramientas que les permitieran ensefar la escritura del totonaco.

Tal proceso en su esencia tocaria los puntos mencionados con anterioridad en la fase

analitica: el colonialismo, las politicas lingiiisticas y educativas, los estudios del sonido,
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la educacion decolonial, la interculturalidad, etc. Este recorrido no habria sido posible sin
descubrir en el Seminario de Investigacion, los estudios etnomusicoldgicos de Ana Maria
Ochoa, los cuales no sélo funcionan como estado del arte sino también como referente
tedrico para comprender que la pregunta general giraria en torno a la inscripcion sonica
y a las formas de escucha. Antes de continuar, quisiera precisar que lo descrito

anteriormente lo retomaré en el capitulo uno.

El caso totonaco

Segun el Catdlogo de las Lenguas Indigenas Nacionales: variantes lingiiisticas de
Meéxico con sus autodenominaciones y referencias geoestadisticas, dado a conocer en el
Diario Oficial de la Federacion en 2008, la familia lingiiistica’ del caso que nos ocupa se
denomina Totonaco-tepehua, su agrupacion lingiiistica® tiene siete variantes’ que se
distribuyen en el territorio totonaco. Con la llegada de las misiones evangelizadoras
espanolas a la zona en 1523, las variantes lingiiisticas totonacas comenzaron a registrarse
en alfabeto latino'’. Desde esa época los misioneros iniciaron la redaccion de diccionarios
y vocabularios del totonaco. De tal suerte que actualmente se pueden encontrar distintos
alfabetos totonacos y formas de escritura''. Estos alfabetos se utilizaron en la elaboracion
de materiales didacticos para los programas de castellanizacion, de alfabetizacion y de
educacion indigena a partir de la segunda mitad del siglo XX, pero debido a las amplias
diferencias entre las variantes lingiiisticas del totonaco, muchos de estos materiales no
eran Utiles para la enseflanza de la lengua en el salon de clases. Por lo que en 1983 un
grupo de etnolingiiistas propuso ante la Direccion General de Educacion Indigena (DGEI)

-dependencia de la Subsecretaria de Educacion Bésica de la SEP- el proyecto de

7 “Familia lingiiistica se define como un conjunto de lenguas cuyas semejanzas en sus estructuras
lingiiisticas y léxicas se deben a un origen historico comun” (Diario Oficial e INALI, 2008, p.36).
Agrupacion lingiiistica es el “conjunto de variantes lingiiisticas comprendidas bajo el nombre dado
tradicionalmente a un pueblo indigena” (Diario Oficial e INALI, 2008, p.36).
? Variante lingiiistica “se define como una forma de habla que: a) presenta diferencias estructurales y
léxicas en comparacidon con otras variantes de la misma agrupacion lingiiistica; y b) implica para sus
usuarios una identidad sociolingiiistica que contrasta con la identidad sociolingiiistica de los usuarios de
otras variantes” (Diario Oficial e INALI, 2008, p.37).
10 Hay pocos manuscritos sobre la lengua totonaca de los siglos XVI-XIX. Uno de los pocos impresos que
se conservan es El arte de la lengua totonaca de 1572. Probablemente no se preservaron por la falta de
impresiones: “[...] ningin cuidado tuvieron de coleccionar y conservar estos escritos hechos con fines
practicos y que solo eran reimpresos cuando la necesidad lo exigia” (Morales, 2008, p.214).

" Ver Estudios lingiiisticos del Totonacapan de Morales (2008).
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normalizacidn del alfabeto totonaco, con el objetivo de producir libros de texto gratuito
en idioma totonaco que pudieran ser utilizados en las escuelas primarias bilingiies de

hablantes de cualquier variante lingiiistica.

El grupo de etnolingiiistas, quienes también eran maestros bilingiies y laboraban en la
DGEI, pronto tuvieron el apoyo del magisterio indigena poblano y veracruzano. Se
organizaron talleres, convenciones y reuniones interestatales y se cred no solo el alfabeto
unificado, sino la normalizacion de su escritura. Este proceso tomoé 33 afios, de 1983 a
2017. Las y los participantes aseguran que lo mas dificil del proceso fue ponerse de
acuerdo. La mayoria eran docentes de preescolares y primarias totonacas, quienes
tomaron la mayor parte de las decisiones de escritura y, con soporte de algunas
instituciones, difundieron las primeras versiones de las normas hacia 2008. No obstante,

al cierre del proceso en 2017 el INALI fue la institucion que publicé el trabajo.

Lograr una convencién ortografica es un propdsito muy complejo. Ademas, el caso
totonaco todavia estd activo. Sigue habiendo discusiones acerca de los acuerdos que se
estipularon e incluso hay quienes no los han aceptado y tienen la expectativa de hacer una
nueva propuesta, especialmente algunas y algunos lingiiistas quienes aseguran que se
pudieron haber tomado acuerdos mas apegados a las técnicas lingiiisticas internacionales.
Es de esperarse que desde la disciplina lingiiistica se estudien los fenémenos de las
normalizaciones de las lenguas con caracter «cientifico, objetivo y neutral». No obstante,
podemos percibir como este ejercicio tiene muchas dimensiones ajenas a la lingiiistica,
que intervienen al momento de resolver una forma de escritura. Por ello considero
importante poner de manifiesto anticipadamente en esta investigacion, que la neutralidad

cientifica inferida del campo lingiiistico no es tal.

La universalidad e imparcialidad de las ciencias sociales como de la lingiiistica han sido
muy cuestionadas, especialmente se puede distinguir en casos de gestacion de
normalizacion lingiiistica asociada a las cuatro habilidades del lenguaje (escucha, habla,
escribe, lee), donde los componentes culturales, ideoldgicos, religiosos, politicos y
epistemologicos estan en juego; es decir, no so6lo es el signo lo que esta en discusion,
también interviene la historia regional, las decisiones politico-educativas, politico-
lingiiisticas y el colonialismo epistémico. Lo que ha conducido a las comunidades

indigenas a apropiarse de los discursos emanados de los movimientos etnopoliticos
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asociados al derecho de una educacion en la propia lengua y con materiales pertinentes a

sus agrupaciones lingiiisticas.

En este problema de investigacion lo que me interesa es mostrar el conflicto de utilizar
las convenciones alfabéticas internacionales -especificamente grafias latinas- para
escribir los sonidos del totonaco. Este es uno de los puntos hacia donde se dirige el
analisis aural: la voz, las formas de escucha y de inscripcion que tiene el sonido. Algunos
estudios etnomusicoldgicos han trabajado estos fendémenos como, por ejemplo, las
recientes investigaciones de la etnomusic6loga colombiana Ana Maria Ochoa, las cuales
abordan la complejidad aural de la voz. Lo que explor6 la autora fueron registros de los
expedicionarios botanicos europeos que describian la flora, la fauna y sus experiencias al
navegar por el rio Magdalena. Ellos referian que las personas nativas emitian sonidos
como de animales, aullidos, gritos o vocalizaciones que imitaban sonidos de la naturaleza,
los cuales eran irregistrables en su alfabeto o idioma, y tampoco podian catalogarse como
musica. De ahi que la autora insista en los modos de escucha y en las categorias que se
han impuesto desde las disciplinas cientificas que dictan lo que es humano y lo que no lo

CS.

El proceso de transduccion'?, que va de lo sonico a la letra escrita, evidencia que la
lingiiistica abarca s6lo una parte del analisis. De ello, encauzo las siguientes interrogantes:
,qué es lo que el signo puede registrar y qué no?, ;qué es lo que queda en registro grafico
y qué queda fuera de la escritura? Los procesos de normalizacién, como los analizarian
los antropologos y lingiiistas estadounidenses, Richard Bauman y Charles Briggs (2003),
son intentos por generar una «lengua escrita purificaday. Las estandarizaciones
lingiiisticas parten de una inferida racionalidad y neutralidad cientifica. De esta forma se
han producido idiomas nacionales, gramaticas, diccionarios, historias, etc., los que actian
a manera de cddigos homogéneos y auténomos despojados de contexto. Y, como lo
veremos con detenimiento, ciertas lenguas y formas de habla se impusieron sobre otras

generando desigualdad en la medida en que se categoriza a las sociedades a partir del uso

12 | a transduccion es la transformacion de un tipo de sefial a otra, por ejemplo, de un sonido analogo a uno
digital. La energia (sonido) y su significado cambian en la medida en que se mueven entre diferentes
medios. Este término integrado por Sterne (2003) a los estudios del sonido y por Ochoa en los procesos de
transcripcion (convertir en letra), sera desarrollado en el capitulo uno, parte dos. Aunque aqui me refiero
en particular a la energia sonica, el término es utilizado para cualquier onda vibratoria transmitida a través
de un medio (ver: Helmreich, 2015).
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de la lengua cientifica-moderna, lo cual produce la necesidad de aspirar al uso de ese tipo

discursos para encarnar la modernidad (Bauman y Briggs, 2003).

El enfoque de Bauman y Briggs reside en la invencién de la epistemologia de la
purificacion que la lengua ha forjado. Al momento de vivir ese anhelo del conocimiento
moderno a través del habla clara, precisa y racional se generan sujetos hibridos e hibridos
sociolingiiisticos. El trabajo de purificacion e hibridacion, dicen ellos, crea del lenguaje
un medio de estructuracion social por excelencia. Este mecanismo no es tan reconocido
en la historia de la modernidad de acuerdo con los autores (Bauman y Briggs, 2003), pero
cargan de marcadores a los sujetos hibridos (subalternos): irracionales, analfabetas,
desescolarizados, etc. Las y los defensores de la pureza lingiiistica seran quienes conciben
a las lenguas no estandarizadas y a sus hablantes como todo aquello arriba mencionado,
en una palabra, como premodernos. En el caso que nos ocupa, cabe preguntarnos: las y
los profesores bilingiies totonacos, ¢son defensoras(es) de la pureza lingiiistica en sus
centros educativos?; ;de qué idioma: totonaco, castellano, o ambos?; ;son hibridos
sociolingiiisticos?; 0, acaso por pertenecer a una comunidad totonaca y al cuerpo docente,

(son doblemente hibridos? Atenderé estas preguntas a lo largo del trabajo.

Partiendo del entendimiento de que los procesos de normalizacion son hibridos, producto
de las practicas de purificacion, es importante anotar lo que el historiador argentino-

mexicano Mario Rufer (2013) -siguiendo a Bhabha- concibe como proceso de hibridez:

Entiendo aqui los procesos de hibridez como el intelectual indio Homi Bhabha los
plantea: como un proceso dindmico e inestable, una forma de habitar la modernidad (y
no como la acepcion mas difundida de un bricolaje o sincretismo de modos culturales).
En este sentido, el sujeto hibrido (subalterno) utiliza los significantes que se ve obligado
a usar (el lenguaje de la razén, de los “hechos puros”, del testimonio juridico) pero lo
hace introduciéndole una torsion que desestabiliza, que deja la marca de la resistencia o
la insatisfaccion. (Rufer, 2013, p.94)

De tal forma que una de las maneras en que se puede observar a la normalizacion totonaca
es como un mecanismo de homogeneizacion de la lengua, y a su vez, una forma de
homogeneizar a la diversidad. Al llevarla a la escritura estandarizada se crea un lenguaje
escrito con supuesta neutralidad y transparencia, pero a la vez, en el caso totonaco
emergio la voz del profesorado y sus interpretaciones tanto politicas como socio-

culturales. Tomando en cuenta lo anterior, a lo largo de los siguientes capitulos trataré de
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describir el proceso totonaco llevado a cabo para convertir lo sonoro de la lengua a la
escritura alfabética y asimismo dar cuenta de las negociaciones, interpretaciones y

reflexiones efectuadas para la toma de decisiones.

Preguntas de investigacion

A partir de la construccion del problema de investigacion, fueron cimentdndose las

siguientes preguntas:

(Cuadl es la interpretacion del proceso de la normalizacion de la escritura por parte de las
y los participantes?, ;qué aspectos y usos de la normalizacién configuran los procesos de
hibridacion y purificacion? Aquello que no pudo ser inscrito en el papel, es decir, lo que
excede a la escritura alfabética, ;donde se enuncia?, ;como fue desplegada la sensibilidad
a las sonoridades de la lengua que llevo a cabo el magisterio indigena?, y ;como podemos

estar al tanto de ello?

Hipotesis

Debido a la transformacion sustancial que tuvo mi investigacion, los supuestos fueron
modificandose. Inicialmente proyectaba a la educacion escolarizada como el ntcleo de
andlisis del proceso de normalizacion de la escritura. Esto fue oportuno en su momento
para comprender las politicas educativas y lingiiisticas mexicanas, y rastrear los cambios
en los paradigmas educativos occidentales; asimismo, fue pertinente para pensar que a
través de la interculturalidad critica y las pedagogias decoloniales se podria entender este
proceso. Sin embargo, gracias al enfoque etnografico, al inicio del trabajo de campo y a
la descripcion del proceso en la fase de sistematizacion de la investigacion, comencé a
observar a las y los interlocutores -docentes indigenas-, y a sus interpretaciones como el
centro detonador del andlisis. La formacion profesional y cultural de estas figuras daban
cuenta de la categorizaciéon que Bauman y Briggs (2003) denominan hibridacion
sociolingiiistica. A partir de distinguir el caracter hibrido del proceso, el trabajo se tornod
en un asunto teéricamente mas denso. De la misma forma, pude volver a las discusiones
sobre la modernidad-colonialidad, al prestar atencion a la agencia y a la apropiacion de
los discursos y lenguajes multiculturales y/o interculturales, y a los usos que la comunidad

totonaca le dio a la normalizacion. Inserta en los proyectos de corte colonialista, la
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escritura con sus etimologias y gramaticalizaciones de las lenguas, forman parte de la

gubernamentalidad hacia las poblaciones.

Si bien, algunos pueblos han asumido como suyos los deseos de escribir sus lenguas
alfabéticamente -amparados en razones escolares y cientifico-académicas-, ahora algunas
sociedades indigenas, como la totonaca, son quienes estan llevando a cabo sus procesos
de normalizacion, lo importante seria encontrar sus marcas de resistencia y analizar si sus
logicas son plenamente alternativas o no. Si existen tales estrategias, como propongo en
esta hipodtesis habria que descubrir donde se enuncian y como dan cuenta de los aspectos
no gramaticales que forman parte de las normas de inscripcion decididas, dentro de las

cuales existe un universo de representaciones que exceden a la escritura en si.

Al mismo tiempo, considero que estos aspectos surgidos a partir de los discursos y
lenguajes del poder, van mas alld de una apropiacion, mas bien producen una torsion
desestabilizadora, como lo diria el tedérico indio Homi K. Bhabha, como una estrategia de
habitar la modernidad. Esta operacion sucede cuando los discursos del poder son
aprovechados internamente por los pueblos o por el sujeto hibrido (subalterno). Tal
exceso es lo que puede ser activado y dejado como potencia para otras apropiaciones e
interpretaciones del fendmeno o de otros procesos. Finalmente, lo significativo ha sido
relacionar estas aproximaciones con los estudios de Ochoa sobre el terreno de lo aural:
las formas de escucha, las sonoridades del totonaco que pudieron ser inscritas, y en
especial, lo incapturable de la lengua. Y conectarlo con mis intereses disciplinarios sobre
la constitucion de la propia musica-ciencia, donde encuentro una forma de atender a las
preguntas sobre su construccion y suponer que la revision de ello es una forma de

sensibilizar nuestra escucha hacia otros pluriversos sonoros.

Por lo tanto, la hipdtesis propuesta es:
Como trabajo de purificacion, la inscripcion de las sonoridades del totonaco tiene caracter
hibrido. La inscripcion, como tecnologia audible, implica un proceso de transduccion que
no puede capturar todo el fendémeno sénico, por lo que las decisiones y negociaciones que
tomaron las y los profesores indigenas -en tanto hibridos sociolingiiisticos-, tienen
dimensiones educativas, sociales, ideoldgicas, lingiiisticas y politicas, que podrian hablar
de una apropiacion y torsion de los discursos de dominacioén neocoloniales, que activen

0 potencien otras apropiaciones y/o interpretaciones dentro y fuera del espacio escolar.
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Estrategias metodologicas y fuentes

La investigacion que presento es un estudio etnografico. Este enfoque ha sido
fundamental para entender el fenémeno social en un sentido amplio. Ahondaré un poco
en sus caracteristicas para procurar llevar a la lectora o lector por el recorrido de las
transformaciones del tema general de la tesis -en especial en la problematizacion- a partir
del uso de este enfoque. Y también porque en la educacion musical muchas veces se
considera a la etnografia como equivalente al trabajo de campo y como método exclusivo
de la etnomusicologia (implicitamente de una etnomusicologia antigua), pero dicha

s , . . 13
percepcion seria limitada ™.

La antropologa argentina, Rosana Guber (2001), en su texto La etnografia, método,
campo y reflexividad, comienza preguntandose: “;acaso vale la pena escribir un volumen
sobre trabajo de campo etnografico en los albores del siglo XXI?” (Guber, 2001, p.11)
(Por qué nos preocupamos por utilizar un método “artesanal”, tardo y minucioso en la
era de la globalizacion y la tecnologia? Una de las posibles respuestas es que hoy la
etnografia trata de explicar y describir los movimientos sociales atendiendo el proceso de
globalizacién mismo, restituyéndole a las y los actores, agentes o sujetos sociales, su
agencia social (Guber, 2001); es decir, “como enfoque la etnografia es una concepcion y
practica de conocimiento que busca comprender los fendémenos sociales desde la
perspectiva de sus miembros” (Guber, 2001, p.12), pero ademas busca visibilizar el
profundo etnocentrismo al revelar las diferencias que existen en un mundo que se nos

presenta como homogeneizado.

Asi, el trabajo etnografico posibilita que las situaciones de desigualdad emerjan, y
alumbra la agencia -en los lugares donde se manifiesta- y los significados propios y

compartidos de los sujetos de estudio, en un mundo al que conviene que la sociedad no

B gs importante acotar que hay una diferencia entre la investigacion en educacion estrictamente musical y
la investigacion educativa mexicana, esta Glltima es un area robusta que se caracteriza ademas por una
practica extensa de la metodologia etnografica. Por ejemplo, el Consejo Mexicano de Investigacion
Educativa (COMIE) ha producido muchas investigaciones y compilaciones a manera de estados del
conocimiento. En materia de investigacion educativa sobre multiculturalismo y educacion existe una
compilacion de las investigaciones de 2002 a 2011, donde se discuten temas como: la produccion de
investigaciones en las areas de multiculturalismo e interculturalidad educativa y sus debates conceptuales;
las metodologias y enfoques decoloniales; la historia de la educacion indigena y las politicas publicas
entorno a ella; y la formacion de maestros indigenas. También la Revista de Investigacion Educativa tiene
mucho que ver con el incremento de la produccion de estas investigaciones y la etnografia educativa.
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esté al tanto de ella. De tal forma, la construccion del conocimiento comprende no s6lo
el trabajo de campo o descripcion de la mayor parte de los sucesos que observamos en €1,
sino que proporciona otra perspectiva de la misma construccion del objeto de estudio. Por
lo que, si deseaba estudiar el proceso de normalizacién de la escritura de la lengua
totonaca, situado en un contexto de colonialismo epistémico-lingiiistico, de diversidad y

desigualdad, esta perspectiva era la mas adecuada.

El enfoque etnografico trata de elaborar una conclusion interpretativa problematizada a
partir del juego entre los referentes tedricos, los empiricos (campo) y los datos construidos
(Guber, 2001). Sin embargo, inicialmente en el ejercicio del campo en esta investigacion
el asunto no fue tan claro para mi, debido a que desconocia la importancia de estar al
tanto de la triple reflexividad que requiere este trabajo (Guber, 2001). Esto se refiere a la
«vigilancia» o al andlisis constante de la reflexividad de la investigadora(or) “en tanto
que miembro de una sociedad o cultura; la reflexividad del investigador en tanto que
investigador, con su perspectiva teorica, sus interlocutores académicos, sus habitus
disciplinarios y su epistemocentrismo, y las reflexividades de la poblacion en estudio”
(Guber, 2001, p.49). Por lo tanto, en un primer momento tuve que situarme y analizar
desde donde estaba entendiendo el problema de estudio y cuales eran mis creencias sobre
ello o mi auto-reflexividad como lo dirian DeWalt y DeWalt (2011), para comprender las
reflexividades de la poblacion de estudio, ;estaba escuchando a las actoras y actores del
proceso? Considero que hasta que comencé a ejercitar la “atencion flotante” (Guber,
2001), fue cuando verdaderamente inicid esta investigacion, antes estuve vedando una
problematizacion mas profunda.

En esta etapa de la investigacion traté de mantener esa “escucha flotante™'”

y entender la
forma en que esta herramienta metodoldgica no sélo es un procedimiento de recoleccion
de datos sino una forma de aproximacion tedrica desde la metodologia. Lo que en realidad
importa es poder “escuchar” la reflexividad de la poblacion en su cotidianidad. De
acuerdo con Guber, esta reflexividad es el objeto de conocimiento de la investigadora. El

desafio era desfamiliarizar o desnaturalizar mi sentido comun, para descubrir y lograr

" La atencion flotante es un modo de “escucha” que privilegia la perspectiva de la o el interlocutor. A
diferencia de las herramientas como las encuestas o entrevistas dirigidas, esta atencion flotante permite una
libre asociacion de temas e ideas y una conversacion mas fluida y prolongada por parte de la o el interlocutor
(Guber, 2001).
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sorprenderme o «exotizar» lo familiar de mi propia reflexividad (Guber, 2001) como
investigadora, estudiante, mujer, profesora, etc.; es decir, partir del des-conocimiento o
la «ignorancia» para poder «oir» realmente. Efectivamente ignoraba todo lo relacionado
con metodologia, pero este “partir de la ignorancia” residia en cuestionar mis certezas
para poder aprender en términos que no son los propios. En el camino adverti, una vez
mas, que el lenguaje ocupa un papel central. Su capacidad performativa y sus propiedades
de indexicalidad y reflexividad dentro de las descripciones sobre los fendémenos sociales
no solo generan informacion sobre ello, sino que constituyen la realidad, la crean, la
definen (Guber, 2001). Por ello la escucha atenta del manejo del lenguaje por parte de las

y los agentes sociales se refiere también a aquello que no se pronuncia.

Por su parte, la etnografia como método abierto de investigacion se define por el trabajo
de campo que integra: la observacion participante, las entrevistas no dirigidas o
conversaciones, la residencia en la comunidad de estudio, y el resultado de todo ello se
convierte en evidencia para la descripcion, descripcion densa o interpretacion (C. Geertz),
donde la voz privilegiada ya no recae en la investigadora sino en las y los actores. Todas
estas herramientas metodologicas fueron utilizadas en los diferentes momentos de la
investigacion. Gracias a ellas pude dar un giro significativo al planteamiento del problema
y a la tesis en general, debido a que en la construccion del objeto de estudio y en el trabajo
de campo emergié mucho material e informacion que se convirtieron en datos de
investigacion, que a su vez me permitieron visibilizar una serie de violencias sutiles y no
tan sutiles que se dan en los espacios educativo-escolares y académicos. Considero que,
de no ser por este enfoque no habria podido visibilizar la complejidad del fendémeno, o
por lo menos no de la forma en que se fue problematizando tedrica y metodologicamente.
Por ello quisiera insistir en que el acercamiento al trabajo etnografico contemporaneo en
los seminarios de investigacion durante mis estudios de posgrado sin duda fue un

parteaguas en mi formacion y también en mi practica docente.

Como anoté anteriormente, la normalizacion de la escritura de la lengua totonaca se
origind principalmente en las escuelas primarias bilinglies de las comunidades del
Totonacapan poblano y veracruzano. Para poder comprender el proceso llevado a cabo
en la homogeneizacion de su escritura me acerqué a las personas que fueron participantes
en el proceso. Mis interlocutoras e interlocutores fueron en su mayoria profesoras y

profesores bilingiies totonacas, especialmente de las comunidades pertenecientes a los
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municipios veracruzanos de Zozocolco de Hidalgo y Coxquihui. En estos dos municipios
hubo una gran participacion de docentes en la normalizacion de la lengua, y algunos de
ellos fueron los dirigentes. Entre los afios 2017 - 2019, pude conversar con ellas y ellos,
conocerles y saber sus experiencias, observar su dindmica en la comunidad, y escuchar
sus memorias. Igualmente tuve conversaciones y entrevistas no dirigidas con los
directivos de la DGEI y con lingiiistas totonacos en la ciudad de Xalapa, Veracruz. Los
nombres de las personas con las que mantuve contacto han sido cambiados para conservar
su anonimato por ser un proceso publico y de caracter institucional. Asimismo, a lo largo
de la tesis utilizaré el término “conversacion personal”, para referirme a las “entrevistas

no dirigidas” que realicé en mi trabajo de campo.

Tuve “acceso al campo” gracias a que fui maestra de musica en el municipio de Zozocolco
de Hidalgo, Veracruz, entre 2015 y 2016, como lo mencioné al inicio. En ese periodo
colaboré y mantuve una relacion cercana con maestras y maestros bilingiies y no
bilingiies. Por lo que siempre al volver a la comunidad me fue relativamente sencillo
llegar hasta los hogares de mis interlocutoras e interlocutores, quienes con grata sorpresa
en ocasiones descubrimos que eran familiares de quienes habrian sido alumnas o alumnos
mios, o pertenecientes al proyecto musical en el que trabajé. Con la mayoria pudimos
pasar largas jornadas conversando. Me facilitaron materiales, libros, fotografias y
archivos digitales. Al mantener contacto por redes sociales y teléfonos celulares con ellas
y ellos, también pude acceder a informacion a distancia y resolver algunas dudas
especificas o reiterar datos mediante preguntas dirigidas por plataformas como Whatsapp,

Messenger, mensajes y correo electronico.

Las personas de las comunidades involucradas se caracterizan por su amabilidad y
candidez, ésta fue una de las razones que motivaron mi interés por volver a trabajar en
esta region, ahora como investigadora. De tal forma mi “entrada al campo” no fue un
acontecimiento extrafio. Tuve gran sostén, y muchas “anfitrionas o anfitriones'””,
especialmente dos profesoras bilingiies, “Xanat” y “Mariya”. Ellas me proporcionaron
nombres, direcciones, teléfonos de algunas y algunos participantes en la normalizacion

de la escritura, e incluso me acompafiaron a sus casas, dentro y fuera del municipio. Otro

de mis “padrinos” fue el profesor “Karlos”. El es un profesor muy reconocido en la

15 Los términos “anfitriona” y “padrino” son de Hammersley y Atkinson (1994).
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region, y también me proporciond mucha informacion como participante en la
normalizacion de la escritura de su lengua. Me dio informes sobre otras y otros
participantes y donde podria encontrarles. Al presentarme como “enviada” del profesor
Karlos, fui bien recibida. De acuerdo con Hammersley y Atkinson (1994), “la
negociacion del acceso y la recogida de informacion no son fases distintas” (p.71), porque
en todo momento hay negociacion y el proceso genera informacion que hay que saber

atender o escuchar.

Ninguna persona de las que consulté se nego a participar, sin embargo, al querer reunirme
con las y los participantes de la primera fase del proceso -1983-, tuve grandes
inconvenientes, el principal fue que muchas de las personas ya habian fallecido o tenian
problemas de salud debido a su edad, mientras que otras ya no vivian en la comunidad.
Esta situacion provocd que en la recopilacion de datos tuviera que ampliar la unidad de
estudio o “muestreo” de personas, lugares, actividades y eventos (DeWalt y DeWalt,
2011). Comencé entonces a buscar a estudiantes de las escuelas primarias bilingiies,
exalumnos y exalumnas, y personas que hubieran estudiado antes y después de la
normalizacion de la escritura. En este giro descubri muchos testimonios que fueron dando
forma al analisis sobre la educacion indigena en México, el disefio y objetivos de la
normalizacion, y si ésta llega al salon de clases o no. Dentro de la captura de datos
utilizados puedo mencionar los siguientes: notas de campo, anotaciones, grabaciones de

voz, fotografias y transcripciones.

Otras fuentes de informacion consultadas fueron los diferentes documentos publicados a
lo largo del proceso, como: folletos, libros cartoneros, libros artesanales, libros digitales,

y las distintas versiones de las Normas de Escritura de la Lengua Tutunaka'®. Cada uno

161 as cuatro ediciones de las normas que pude revisar fueron las siguientes:

Xalimakgatsokgni tutunaku. Normas de Escritura de la Lengua Tutunaku (diciembre 2008, México, D. F.).
Version en PDF. Editado por la Seb, DGEI, SEP, SEV y SEP (Puebla).

Xalimakgatsokgni tutunakiu. Normas de Escritura de la Lengua Tutunaku (2015). Formato de trabajo en
version Word. Adaptacion sin publicar y sin logos institucionales. Contiene los nombres del Secretario de
Educacion federal, el director del INALI y los gobernadores de los estados de Puebla y Veracruz, asi como
de sus Secretarios de Educacion estatales, y de otras instituciones participantes.

Xalimakgatsokgni tutunaku. Normas de escritura de la lengua tutunakiu (2016). En formato de Libro
cartonero. Impreso, empastado y disefiado por la maestra Xanat para sus estudiantes del primer afio de la
primaria bilingiie Francisco Javier Clavijero, Zozocolco de Hidalgo, Veracruz. En su tltima pagina ya se
advierte que sera parte de las Normas de Escritura de las Lenguas Indigenas Nacionales del INALI. De esta
version también revisé los formatos en Word y en PDF, editados por la Secretaria de Cultura, INALI,
AVELI, UIEP, SEP y DGEI.
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de estos documentos aportd informacion valiosa a la investigacion, especialmente por la
comparacion que pude hacer de las diferentes descripciones institucionales u oficiales del
proceso que se muestran en la “Presentacion” de las ediciones. Las narraciones de como
se llevo a cabo el proceso de normalizacion son diferentes e incluso contradictorias; en
algunas se agreg6 o restd informacion, y finalmente en el Gltimo periodo, el trabajo fue
absorbido por la recién creada Secretaria de Cultura. El andlisis de ello se describira en

los siguientes capitulos.

Volviendo a la formulacion del objeto de investigacion'’, describiré a manera de resumen
las partes que tomé en cuenta para esta investigacion y que se expresan a través de los
objetivos planteados:

La delimitacion de la wunidad de estudio fue claramente definida en la poblacion
participante del proceso de normalizacion de la escritura de la lengua totonaca,
especialmente las y los profesores bilinglies del Totonacapan veracruzano, ya que como
mencioné tengo mayor acercamiento a esa zona, que a la poblana. Una caracteristica
particular de la presente investigacion es que la wunidad de andlisis, es decir, la
caracterizacion'® tedrico-metodolégica de mis interlocutoras e interlocutores quienes
proveyeron los datos o aportaron a su construccion, forma parte del analisis en sentido
general. Los tipos de interlocutoras e interlocutores, como lo apunté, en su mayoria fueron
profesoras y profesores bilingiies, sin embargo, el universo integrd a etnolingiiistas,
lingliistas totonacos, miembros de la comunidad, exdirectivos y exprofesores. Las
técnicas de recoleccion de datos que utilicé principalmente fueron la escucha flotante,
entrevistas no dirigidas o conversaciones, diario de campo y observacion participante.

fase

En cuanto a la no directividad de las entrevistas o conversaciones con mis interlocutoras
e interlocutores, procedi la mayor parte del tiempo a un acercamiento con preguntas
generales y hablando sobre mi trabajo anterior como profesora para poder entablar un

didlogo entre pares. Abordé cuestiones generales de mis intereses de investigacion sobre

Xalimakgatsokgni tutunaku. Norma de escritura de la lengua tutunaku (totonaco) (abril 2017, Cdmx).
Version digital. Editado por la Secretaria de Cultura y el INALI como parte de la Coleccion de las Normas
de Escritura de las Lenguas Indigenas Nacionales.

'7 Para la construccion de mi objeto de investigacion revisé Guber y Rosato (1989).

18 . .y . . JOT

La caracterizacion es una fase de la construccion de la unidad de analisis para poder comprender el
fenomeno social y a sus protagonistas. No con la intencion de homogeneizar a las y los participantes, sino
por la necesidad de conocerles.
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las escuelas bilinglies y la lengua, buscando que las y los actores comenzaran a hacer
asociaciones libres con el tema y con conceptos o categorias locales. El objetivo fue
conocer sus intereses y su percepcion del fendmeno, es decir, saber como interpretan la
problematica. Esos momentos cara a cara con las y los “profes” fueron reveladores: el

abanico de posibilidades de andlisis comenzo6 a emerger.

Al presentarme como educadora musical, ellas y ellos esperaban que insistiera en
aspectos «puramente musicales», de tal forma que eso me permiti6 indagar paralelamente
a través de preguntas abiertas y conversaciones casuales asuntos que “sonaban’” como un
proposito menor a modo complementario de socializacion, y considero que ello permitio
la fluidez de los encuentros. “;Me podria hablar sobre su experiencia como

3

profesora(or)?”, “;usted cémo aprendié a hablar totonaco y/o castellano?”, “;como
aprendio a escribirlo?” Este tipo de preguntas me permitieron reconocer las primeras
asociaciones en relacion con la lengua, la escritura y el profesorado, mientras aparecian
escenarios como los movimientos del magisterio, la educacion bilingiie, la lucha por la
escuela primaria indigena, la discriminacion lingiiistica, los procesos de alfabetizacion y

el papel de la Iglesia, entre otros.

Después de conocer el proceso de la normalizacion por medio de las narraciones
institucionales de los textos difundidos y escuchar las asociaciones de mis interlocutoras
e interlocutores, indagué mas a fondo el proceso en si: “;me podria hablar sobre la

3

normalizacidn del totonaco?”, “;cémo fue su experiencia en el proceso?”, “;qué opina
sobre la normalizacion?” De estos encuentros comencé a relacionar las categorias locales
con las tedricas. La transcripcion de las conversaciones tomo un largo tiempo de escucha
y re-escucha, para poder descubrir e interpretar lo que se dijo. Las y los profesores tienen
historias largas y fascinantes. Ellas y ellos también son madres, padres, abuelas(os),
hermanas(os), esposas(os), escritoras(es), oradoras(es), traductoras(es), gestoras(es),
poetas, artistas, etc., todo ello atravesado por su universo cultural y a su lengua, ;como
esto se relaciona con su accion dentro del fendémeno que estudié? De acuerdo con Guber
(2001), la mediacion de la investigadora se realiza tomando un papel activo, constructor
y reconstructor, incluso organizador y transformador de lo “real” a través del proceso de

conocimiento entre el marco tedrico y el empirico. Mi deseo no es tan ambicioso, por lo

pronto quisiera poder reconstruir la normalizacion de la escritura totonaca permitiendo y
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sefialando tal agencia y dinamismo de las complejas figuras que conoci y reconoci en el

Pproceso.

Al ser una tesis de metodologia cualitativa y de caracter inductivo, trato de generar
conocimiento respecto a los siguientes temas: estudios del sonido en lo que respecta a la
voz, pedagogias decoloniales, colonialismo lingiiistico, interculturalidad y discusiones
sobre lo aural. ;Donde quedaria lo educativo musical?, el aporte estaria en mi posicion y
lugar desde el campo para contribuir a las metodologias y marcos referenciales de la
investigacion en educacion musical. Al realizar los apartados del estado del arte y
referentes teodricos, incluso metodoldgicos de mis intereses de investigacion tuve que
abrirme a otras areas de estudio. Los trabajos a los que tuve acceso sobre la inscripcion
sonica no fueron en el area de la investigacion en educacién musical, sino sobre estudios
sonicos, transdisciplinares y/o etnomusicologicos, no por el objeto de estudio en si, sino
por el enfoque y la metodologia, que me ayudaron a comprender las dindmicas
asimétricas que se reproducen en un pais como México con una extraordinaria diversidad

lingiiistica y cultural.

La escucha en la disciplina musical y sus categorias

El pensamiento disciplinario y la colonialidad del saber, como lo veremos en el siguiente
capitulo, se legitiman en la universidad o en la institucion escolar (Castro-Gomez, 2007).
En nuestros campos persisten estas ldgicas que dictaminan qué es el conocimiento y qué
no lo es. En este sentido Ochoa (2019) cuestiona los fundamentos del campo de estudios
de lo musical. La autora discute sobre el analisis de su area, la etnomusicologia. Desde
sus origenes -entendida como musicologia comparada-, dicha area ha estado sujeta a las
ideologias de la modernidad. Ochoa observa desde la dimension estética de la
musicologia europea que defini6 las categorias estilisticas que imaginariamente dictan lo

que es un hecho musical y lo que no lo es (Ochoa, 2019).

Inicialmente el elemento sonoro mas importante del conocimiento musical europeo fue
la organizacion de los tonos, entendida ambiguamente como alturas medibles e
identificables. Por lo que prontamente la musicologia tuvo como objetivo casi unico la
identificacion de alturas y estructuras del sonido -como tomar un dictado de solfeo-. Esta
clasificacion abiertamente occidental, deja fuera a las musicas que no se cifien a la
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organizacion tonal y escalistica deseada o esperada. Aquellas «voces inaudibles» no
entran dentro de la categoria arte tonal o musica, es decir, no sélo se median los tonos
sino la ontologia misma de la musica: es o no es (Ochoa, 2019). Lo cual genero, en el
mejor de los casos, el binarismo musica europea/occidental y musica del mundo, pero en
otros casos, la total desclasificacion al no pertenecer al llamado arte musical pero tampoco

tener el acceso a este ambito.

Asi como el investigador basaba su estudio en la capacidad de medir escalas, tonos, etc.,
es decir, en su forma de escucha, de la misma forma se media a las personas no europeas
por la capacidad para producir un tono identificable (Ochoa, 2019). Esta caracteristica
fue fundamental porque también evaluaba (o evaltia ain) el grado de humanidad de quien
produce ese sonido. Ochoa recurre a Fabian Luduefia para explicar como la identificacion
clara de un tono es una antropotecnologia, es decir, un instrumento para determinar la
comunidad politica de los hombres y las mujeres. Por lo que los estudios que forman parte
de archivos coloniales estan repletos de categorias arbitrarias como decir que las personas

nativas emiten sonidos no identificables, como aullidos, gritos, etc.

Uno de los elementos centrales en el nacimiento de la etnomusicologia seria el fondgrafo.
Como soporte histdrico, la grabacion y otros medios de preservacion y mejoramiento
acustico se volvieron indispensables para la etnografia. Con el gramoéfono, lo que ya se
registraba por los musicologos hacia finales del siglo XIX, se convirtié en informacion
«cientifica» debido a su capacidad tecnoldgica de capturar el sonido, pero también de
repetirlo y escucharlo, forjando asi la primera ciencia cuya cientificidad se basa en la

escucha (Ochoa, 2011).

Hacia finales del siglo XIX, los music6logos registraron ampliamente musicas de
América. Bajo las medidas de identificacion de tonos, grababan y transcribian los rituales
comunitarios de personas nativas, tratando de descomponer sus elementos para poder
«escuchar mejor»: aislaban al grupo que hacia la musica del ritual general, eliminaban el
elemento del baile, separaban la grabacion por instrumentos, quitando o integrando uno
por uno, etc., y hacian lo mismo con las voces, para finalmente darse cuenta de que lo
que estaban registrando ya no era nada parecido al ritual original. De tal suerte que el
musicologo manipulaba la escena para encontrar lo que queria escuchar (Ochoa, 2019).

Si encontraba alguna melodia, ya no un aullido, entonces tal vez seria llamada musica
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natural, aludiendo una vez mas a una humanidad menos humana, més «originariay» como
se diria en nuestra época. Estos fueron los inicios de lo que después de los afios cincuenta
en los Estados Unidos de Norteamérica se comenzaria a llamar etnomusicologia, el
estudio de la musica no occidental bajo estos pardmetros. Los estudios de este corte

fueron muy difundidos,

Pero la tenue linea divisoria entre los aullidos in-transcribibles y su conversion gradual
en una melodia identificable, cuestionaba no sélo el caracter supuestamente natural de la
musica clasica occidental, sino también de manera paraddjica y contradictoria, la validez
de las mismas categorias estilisticas utilizadas para definirlas. (Ochoa, 2019)

Esta cuestion sobre lo igualmente concebido como «naturaly, fisico y cientificamente
medible de las escalas musicales occidentales y sus estructuras armonicas e intervalos, lo
aporta Ochoa a la discusion para problematizar la ambigiliedad del origen que tiene el
concepto natural: es natural parecerse a lo no humano o animal, y paraddjicamente
también lo es la fisica del sonido que establece la relacion de armonicos para la afinacion
de la musica occidental, lo que permite cuestionar lo ampliamente reconocido en la
academia musical occidental que es la superioridad de la musica cldsica por contar con
teorias y tecnicismos de la medicion de sus sonidos, es decir, e/ andlisis fisico del sonido

de la naturaleza (Ochoa, 2019).

Lo que pone en debate Ochoa (2014), seria ademas el punto de escucha, la dimension
aural. Su obra Aurality. Listening and Knowledge in Nineteenth-Century Colombia'’, ha
sido elemento central para comprender mi tema de estudio. Especialmente porque Ochoa
quiebra con la separacion palabra-musica para ampliar el campo sonoro. Sonoro es todo
el mundo que produce sonido, no s6lo lo humano, sino los denominados en occidente

como sonidos de la ‘naturaleza’ (Ochoa, 2014).

La escritura como antropotecnologia estaria destinada a domesticar la propia animalidad
del ser humano. De esta forma, Ochoa teoriza la letra no solamente como escritura sino
como inscripcion tecnologica, piensa a la letra como ‘grabacion’. En su estudio de los

Bogas®’ de la Colombia del siglo XIX, quienes en sus vocalizaciones -como de animales-

¥ duralidad. Escucha y conocimiento en la Colombia del siglo XIX.

20 ; . . sy

Los Bogas del rio Magdalena en Colombia, eran personas que trabajaban en la navegacion sobre
diferentes tipos de canoas. Al principio de la Colonia la mayoria eran personas indigenas, pero a finales del
siglo X VI, estos remeros, eran casi en su totalidad de origen africano -esclavizados-.
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desafiaban a toda clasificacion musical y lingiiistica para los exploradores europeos, ella
apunta varios ejes analiticos: quién es el escucha y coémo escucha, y cudl es el significado
de sonar como animal. “Para los criollos y europeos sonar como un animal era una
tremenda falta de civilizacion de los Bogas. Es posible que para los indigenas y
afrodescendientes significara algo radicalmente diferente” (Ochoa, 2019), ya que en las
etnografias se ha dado a conocer que una de las caracteristicas estilisticas y objetivos
explicitos de las musicas indigenas de la zona es la imitacion de los sonidos de la

naturaleza (Ochoa, 2019).

Entones se plantea un problema biopolitico fundamental: ;como trazar el limite entre lo
humano y lo no humano, entre la naturaleza y la cultura?, ;cémo los seres humanos
escuchan el entorno? El punto de escucha es sobre la cultura y la naturaleza. El problema
de una ecologia acustica que apareci6 en el siglo XX. (Ochoa, 2019)

El problema de los limites de lo «natural», es parte sustancial de las concepciones que
existen hacia las sociedades o culturas no modernizadas -por llamarlas en términos

reconocidos-. Hacia esta discusion se dirige mi investigacion.

Interculturalidad, decolonialidad y educacion

Ahora bien, teniendo como punto de partida el breve recorrido de la creacion historica de
los estudios musicales y la ontologia misma de la musica, es posible articular a la
educacion musical dentro del pensamiento colonial. No obstante, lo educativo tiene
muchas mas aristas porque no solo imita o reproduce, sino que esta cimentada en ello, y
podria llegar a analizarse como el mecanismo por excelencia de la colonialidad del ser,
del saber y del poder (Lander, 2000; Castro-Gomez, 2007). Nuestras perspectivas neo-
colonialistas han sido orientadas en la escuela. Desde la sociologia de la educacion®' se
han cuestionado las medidas de control que la institucion educativa ejerce, pero, por otro
lado, la capacidad emancipadora, transformadora y libertaria que potencialmente posee.
Como ya es conocido, muchos de estos pensamientos se han recuperado de las ideas del
pensador brasilefio Paulo Freire (1921-1997). Acotando lo més posible lo propuesto a

partir de la década de los afios setenta, podriamos decir que la ‘nueva’ sociologia de la

21 Revisar los escritos sobre pedagogia critica y pedagogias radicales de: Paulo Freire, Pedagogia del
oprimido (2005) y Pedagogia de la autonomia. Saberes necesarios para la practica educativa (1997);
Henry Giroux, La Pedagogia critica en tiempos oscuros (2013) y Los profesores como intelectuales. Hacia
una pedagogia critica del aprendizaje (2002), e Ivan Illich, La sociedad desescolarizada (2011).
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educacion plantea la reflexion socioldgica como un soporte del trabajo docente que
convierta a ésta o a éste en intelectual critico (Giroux, 2002). Me pregunto si en mi campo

;es posible hablar de una educacién musical critica y transformadora?”*

Puedo decir someramente que desde la educacion musical en México no existe una
practica especialmente establecida y difundida de la indagacion critica sobre la
constitucion misma del 4rea, como sucede en otras -especificamente la etnomusicologia-
. Sin embargo, en los curriculos de las licenciaturas y posgrados de educacion musical
del pais, se han abierto espacios a investigaciones que cuestionan el repertorio, las
practicas impositivas, colonialistas, etc.; asi como la «naturaleza»y misma de los
componentes de la educacion: la didactica, la evaluacion, el método, el curriculum, etc.
Si bien en ocasiones algunas investigaciones en si mismas intentan parecer «objetivas» y
«cientifico-modernasy», es posible hallar articulos criticos recientes hechos en América
Latina. Cada vez proliferan mas las investigaciones que en sus metodologias y en sus
marcos conceptuales recurren a las teorias criticas y a los estudios decoloniales para

analizar sus temas de estudio®*.

El giro decolonial y la interculturalidad han sentado las bases para el andlisis de la
reproduccion de la 16gica de la colonialidad en las instituciones educativas en general y,

como lo vemos mas recientemente en las instituciones educativas musicales, a través de

22 o1 T . . . . .y .

Si bien esta pregunta no es parte del objetivo central -ni tangencial- de la investigacion, fue pertinente
hacérmela mientras revisaba los referentes tedricos y el estado del arte, asi como retomarla hacia el final
del trabajo como una reflexion o aprendizaje desde mi lugar como educadora.

Mi critica sobre ciertas cuestiones que no han sido abordadas sistematicamente por el campo de la
educacion musical tiene como objetivo posicionarme dentro de él con mayor firmeza, no tomar distancia,
sino asistir al enriquecimiento y al didlogo con otras areas, eso, por un lado, y por otro, intentar generar
otros horizontes de estudio. Lo cual no se puede lograr negando su invencion historica.

* Ver Holguin y Shifres (2015) Escuchar musica al sur del Rio Bravo: desarrollo y formacion del oido
musical desde una perspectiva latinoamericana. Este es quiza el referente mas cercano que he encontrado
en relacion a los conceptos escucha/educacion musical/escritura. Si bien la autora y el autor hablan
especificamente del oido musical, el acercamiento que hacen es a partir de las ideologias de la colonialidad
del poder musical, del saber musical y del ser musical. Lo mas significativo es que retoman la dicotomia
oralidad vs. escritura para hablar acerca de la notacion musical (partituras) como un sistema de pensamiento
alfabetizado que se impuso sobre otras formas de notacion. Es importante anotar su analisis sobre la
hegemonia del texto como ontologia de la musica, es decir, como origen que orienta la accion musical, el
cual habria que desnaturalizar o decolonizar (Holguin y Shifres, 2015).

Otras investigaciones realizadas por educadoras y educadores musicales de América Latina son: Carabetta
y Duarte (2020), Holguin (2017), Rosabal-Coto y Shifres (2017), Caznok (2013), Batres (2003) y Caceres
(2001). No obstante, mi investigacion se aparta abiertamente de este tipo de estudios sobre educacion
musical en el aula, la manera de abordar la perspectiva decolonial en sus marcos analiticos forma parte del
estado del conocimiento del campo. El niimero aun reducido de estas investigaciones dejan ver la
pertinencia de mi investigacion a partir del analisis de la colonialidad.
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lo que se ha denominado pedagogias decoloniales. Una de las representantes mas
importantes es la activista intelectual argentina Catherine Walsh, quien propone el
reconocimiento de las pedagogias decoloniales como aquellas que visibilizan lo que el
multiculturalismo oculta: la operacion de los mismos patrones del poder -moderno,
colonial, racializado, patriarcalizado, etc.- (Walsh, 2007a). La autora plantea diferenciar
la interculturalidad de la multiculturalidad. Esta ultima ya ha sido asumida como politica
global, por tanto, no intenta transformar la realidad social sino mantener la diferencia en
forma de diversidad cultural. La interculturalidad, en cambio, seria entonces un
mecanismo para repensar y refundar el Estado. Como proyecto politico-epistémico, exige
la necesidad de un nuevo orden social y de “implosionar epistémicamente en el
conocimiento hegemonico y dominante; no buscar ser incluido en ¢l (como en el

multiculturalismo neoliberal), sino intervenir en é1” (Walsh, 2007a, p.33).

Estas ideas conciernen al tema de estudio de la normalizacion totonaca en tres esferas
principales: 1) como discusion sobre el concepto de interculturalidad frente al paradigma
educativo mexicano y sus politicas en torno a la Educacion Indigena Intercultural. 2)
como andlisis de la apropiacion de los discursos multiculturalistas por parte de las
comunidades indigenas de América Latina, no s6lo del Totonacapan, con caracteristicas
plenamente patrimonialistas. Y 3) en un sentido reflexivo posterior, como posibilidad de
intervenir en la creacion de conocimiento desde la educacion musical a partir de repensar
lo educativo y lo musical ya no como disciplinas neo-colonizantes sino interculturales. Y
si es posible, intervenir en el campo para ampliarlo hacia un espacio que incluya todo lo
sonoro. Seria algo asi como una Educacion Sonica Decolonial o Intercultural que permita
cuestionar la forma de entender a la educacién musical misma®. Y ponderar como primer
paso conocer la cultura del espacio donde se pretende incidir, y asimismo reconocer que
hay una pluriversidad de mundos y culturas sonicas. Lo anterior lleva a dinamitar o al
menos a poner en cuestion lo que se concibe como educacion musical y, de la misma
manera, a modificar la forma en que se concibe a la educadora y al educador musical, ya
que somos quienes estudiamos un “recorte” muy especifico de lo sonico, pero dejamos

de lado la sonoridad de las lenguas y de las voces, lo cual tendria que ser fundamental.

25 ‘o . . . .
Aunque esta propuesta no forma parte de la problematica nuclear de la tesis, tiene relevancia si se
configura como problema del campo.
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Esto nos traslada al problema que ha conducido a esta tesis sobre la necesidad de
sensibilizarnos a las sonoridades de las culturas no dominantes; e incluir esos pluriversos
y desde la educacion musical valorar las formas de produccion y transmision del
conocimiento. Por ello la importancia de ser sensibles a la forma en la que se organizan
y se viven los mundos sonicos de esas comunidades, donde la lengua es fundamental.
Esto no niega la existencia de la musica -como la concebimos en la escuela-, y lo
gratificante que es aprenderla y ensefiarla, sino mas bien, hago hincapié en considerar la
gran diversidad cultural que hay en nuestro pais y en sus mundos sonicos. No es momento
de seguir imponiendo nuestro concepto de musica. Por ello, en este sentido, mi
investigacion la observo como una plataforma que en otros momentos me pueda ser util
para analizar procesos formativos o casos concretos de educaciéon musical con una

perspectiva mas amplia.

Estructura y contenido de este trabajo

El “Capitulo 1. Referentes teorico-conceptuales” contiene dos apartados: parte uno
“Colonialidad y habitus lingiiistico” y parte dos “Estudios del sonido, auralidad y
epistemologias de la purificacion”. Aqui expongo los principales conceptos y
planteamientos que enmarcan el analisis tedrico de esta investigacion. Con el despliegue
de los referentes tedrico-conceptuales intento cimentar un corpus que clarifique
ampliamente el problema de investigacion y sus ejes de andlisis, y asi situar a la lectora

o lector dentro de la discusion general.

En el “Capitulo II. Contexto politico, social e histérico de la educacion indigena en el
Totonacapan” muestro un marco general del tratamiento y las conceptualizaciones hacia
la poblacién indigena por parte del Estado mexicano a lo largo de los siglos,
especialmente en los programas y politicas lingiiisticas y educativas. En lo particular,
describo los planes de homogeneizacion de la lengua o castellanizacion, y las distintas
etapas y paradigmas educativos dirigidos a la infancia indigena y a la profesionalizacion
de docentes bilingiies. En la segunda parte del capitulo describo los derechos lingiiisticos
contemporaneos y las recientes normalizaciones lingliisticas nacionales, para finalizar
con el contexto lingiiistico y geografico que a lo largo de la historia se ha desarrollado en

el Totonacapan.
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El “Capitulo III. Xalimakagtsokni tutunakt. La normalizacion de la escritura” tiene como
fin describir, en voz de las y los participantes, el proceso de normalizacion de la escritura
totonaca, sus origenes, fases, negociaciones y caracteristicas principales, desde las
primeras gestiones hasta la publicacion del libro de la norma. La siguiente parte del
capitulo es un andlisis propio del contenido de las diferentes publicaciones que se
realizaron en el proceso, a modo de comparacion entre si, y entre lo interpretado por las

y los participantes.

El analisis del “Capitulo IV. Analisis aural. Voz, escucha e inscripcion sonica”, es donde
retomo los planteamientos del marco tedrico y los datos de investigacion para mostrar las
formas en que el sonido de la lengua es un campo en disputa. En este apartado tengo
como objetivo exponer las implicaciones sociales, politicas y culturales que se despliegan
al momento de decidir inscribir una lengua. El andlisis aural es el eje central denominado
“Distancia y diferencia instauradas en la voz”. De ¢l se articulan cuatro lineas
interpretativas: 1) nocion de temporalidad-distancia, 2) multiculturalismo en las politicas
nacionales que se puede ‘leer’ en el proceso de normalizacion, 3) inscripcion sonica como
herramienta de poder politico, y 4) procesos de purificacion e hibridez en el caso totonaca.
Finalmente se encuentra las reflexiones en torno al tema de investigacion y los

aprendizajes respecto al proceso.
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Capitulo I. Referentes tedrico-conceptuales

Parte uno. Colonialidad y habitus lingiiistico

Los encuentros y andlisis primarios en la construccién del problema de investigacion
estaban relacionados con la constitucion misma de las categorias impuestas a las
poblaciones indigenas por parte de las ciencias y el lenguaje, mismo que se ha
configurado como elemento co-constitutivo de la modernidad y el neo-colonialismo. Por
ello es necesario comenzar con un breve analisis de las perspectivas que han cuestionado

la colonialidad del conocimiento.

Colonialidad

Con el inicio del colonialismo en América

comienza no solo la organizacion colonial del mundo

sino simultaneamente la constitucion colonial de los saberes,
de los lenguajes, de la memoria y del imaginario.

Edgardo Lander

Desde que finaliz6 la Guerra Fria se nos ha presentado el relato de un mundo poscolonial
o descolonizado. Pero mas bien hemos transitado “del colonialismo moderno a la
colonialidad global” (Castro-Gomez y Grosfoguel, 2007, p.13). De acuerdo con Castro-
Gomez y Grosfoguel, la modernidad ha transformado las formas de dominacion; sin
embargo, las formas estructurales forjadas durante los siglos de colonialismo europeo
continan: la clasificacion étnico-racial de las sociedades, la division del trabajo, etc.
Aunado a ello los crecientes organismos capitalistas como el FMI, el BM, entre otros,
mantienen a las naciones no dominantes, aun dependientes y subordinadas. Por tales
motivos los autores prefirieren hablar de un sistema-mundo europeo/euro-
norteamericano capitalista/patriarcal moderno/colonial (Grosfoguel, 2005 como se cito
en Castro-Gomez y Grosfoguel, 2007). Como es muy sabido, los autores han propuesto

el enfoque llamado decolonial como alternativa al colonialismo:

El capitalismo global contemporaneo resignifica, en un formato posmoderno, las
exclusiones provocadas por las jerarquias epistémicas, espirituales, raciales/étnicas y de
género/sexualidad desplegadas por la modernidad. De este modo, las estructuras de larga
duracion formadas durante los siglos XVI y XVII contintian jugando un rol importante
en el presente. (Castro-Gomez y Grosfoguel, 2007, p.14)
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Dicho lo anterior, en este estudio etnografico me centraré sobre todo en dos de estos
aspectos analiticos que atraviesan la problematica a tratar: las jerarquias epistémicas y las
étnico/raciales. Es importante insistir en como se han construido estas jerarquias a lo largo
de los siglos, pero sobre todo como se reproducen desde areas aparentemente neutrales,
puras y racionales como las ciencias. Las y los autores decoloniales insisten en que la
categorizacion de las sociedades denominadas como «del pasado», «premodernas» o
«subdesarrolladasy, refieren a adjetivos tan profundamente emergidos desde el grupo de
descendientes europeos de Latinoamérica, que han impulsado e incluso justificado el

sometimiento de las poscolonias al capitalismo global.

Colonialidad del saber y las ciencias sociales

(Cuantas veces hemos escuchado a colegas, docentes, musicas y musicos, referirse a
M¢xico como un pais subdesarrollado, pobre, atrasado, etc. -o referirse asi sobre cierto
sector de su poblacion, especialmente el indigena y a sus expresiones-? La colonialidad
del saber ha impreso una negacion de la coetaneidad epistémica, es decir, un espacio-
tiempo entre América Latina y Europa/Euro-Norteamérica que no es igual. Se reitera y
difunde la nocién de que aquellos paises viven un desarrollo mayor en civilidad (social),
tecnologia (ciencia) y cognitivo (epistemolédgico) (Castro-Gomez y Grosfoguel, 2007).
Por lo tanto, ésa es «la» forma de produccion y reproduccion del conocimiento a la que
debemos aspirar. Ciertamente, como lo dice el socidlogo venezolano Edgardo Lander, el
discurso dominante del neoliberalismo no sélo atafie al conocimiento anhelado de una
sociedad liberal moderna, sino a la idealizacion de un tnico orden social posible y sus
valores esenciales sobre la riqueza, la naturaleza, el ser humano, la historia y el progreso.
Y esta sustentado en una teoria econdémica y en un pensamiento cientifico moderno que
ha naturalizado las relaciones sociales (Lander, 2000). Segin aquello, el pensamiento
neoliberal relata su propia historia, la de la sociedad moderna como la més avanzada
sustentada en el conocimiento cientifico, objetivo y universal (Lander, 2000). ;Cudles
serian las alternativas a las exclusiones que la naturalizacion y universalizacion del
conocimiento han hecho? De acuerdo con Lander -y muchas teodricas y tedricos de
quienes se hablara més adelante-, se requiere un esfuerzo de deconstruccion. Este proceso
iniciaria con el cuestionamiento a la «objetividad» y al neutralismo, que imaginariamente
constituyen las normas sociales y los saberes de las ciencias sociales modernas (Lander,
2000).
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En su escrito Ciencias sociales, violencia epistémica y el problema de la “invencion del
otro”, Castro-Gomez (2000), hace un brevisimo recorrido por las corrientes tedricas que
cuestionan fuertemente la occidentalizacion del conocimiento que surgieron a partir de
1980, especificamente la filosofia posmoderna y los estudios culturales (Castro-Gémez,
2000). Castro-Goémez asume la modernidad como un artefacto generador de
desigualdades que excluye a todo aquello que no imagine como «puroy», «razonado» y
«homogéneo». Por lo que uno de los objetivos de la teoria critica seria exponer coémo
opera el proyecto de modernidad y el control global que ejerce. Lo que al autor le interesa
mostrar es el lugar que ocupa el conocimiento cientifico-técnico desarrollado por las
ciencias sociales para consolidar el colonialismo y para el proceso de gestacion de los
estados-nacion. Mientras el punto medular de estas politicas es la reproduccion de la
diferencia (y podriamos decir con mayor exactitud de la diferencia que configura o crea
desigualdad), el uso de la represion se vuelve menos necesario para el Estado. El control
y el poder global reside en «juicios racionales» -que han sido establecidos cientificamente
a lo largo de los siglos-, que habilitan a los estados-nacion a dirigir la vida completa de
las personas, esto es: sus intereses, deseos, incluso emociones (Castro-Gomez, 2000). Lo
que busco enfatizar es el papel determinante de las ciencias sociales en esta
problematica®®. Como Wallerstein (1991) lo estudio, la invencién de las ciencias sociales
es constitutiva de la organizacion y control politico de los estados-nacion, ya que es
imprescindible el aval cientifico para las reestructuraciones del capitalismo global

(Castro-Gomez, 2000).

La matriz practica que dard origen al surgimiento de las ciencias sociales es la necesidad
de “ajustar” la vida [...] al aparato de produccion. Todas las politicas y las instituciones
estatales (la escuela, las constituciones, el derecho, los hospitales, las carceles, etc.)
vendran definidas por el imperativo juridico de la “modernizacion”, es decir, por la
necesidad de disciplinar las pasiones y orientarlas hacia el beneficio de la colectividad a
través del trabajo. (Castro-Gomez, 2000, p.148)

26 Es importante recordar que las ciencias sociales como la antropologia o la sociologia, de tradicién
britanica y norteamericana, tuvieron en sus origenes -siglo X VIII- como modelo metodolégico a la botanica
y a la zoologia. El contexto de la época era los ideales de la revolucion industrial, los primeros imperios
capitalistas y la invencion de los Estados-nacion. En su busqueda por descifrar la historia de la humanidad
nunca cuestionaron que esas culturas ‘lejanas’ representaban el pasado de la humanidad, lo daban por
hecho. A través de teorias como el evolucionismo (velocidad de evolucion) y el difusionismo (contacto
entre las culturas) (Guber, 2001).
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El ajuste o disciplinamiento de la vida, del tiempo y del cuerpo al proceso de produccion
se ha justificado y normalizado por el conocimiento generado desde las ciencias sociales,
que se constituyen como leyes de la razoén y administran lo econémico, social y politico.
El estado legitima cientificamente las politicas oficiales a partir de ese conocimiento
(Castro-Gomez, 2000). Como algunos autores que revisaremos, Castro-Gémez (2000)
también recurre al analisis de dispositivos disciplinarios que se utilizaron en el siglo XIX
en América Latina para ilustrar la idea del Otro. Tres de estos componentes son: las

constituciones, los manuales de urbanidad y las gramdticas de las lenguas. Por supuesto

en la presente investigacion me enfocaré¢ en este ultimo dispositivo. Como lo veremos
con mas detenimiento, las élites criollas letradas disefiaron leyes y programas de
organizacion social a través de la escritura. De acuerdo con Angel Rama, la legitimidad
de las tecnologias de subjetivacion descansa precisamente en esta forma de inscripcion

(Rama, como se citd en Castro-Gomez, 2000).

El proyecto fundacional de la nacién se lleva a cabo mediante la implementacion de
instituciones legitimadas por la letra (escuelas, hospicios, talleres, carceles) y de discursos
hegemodnicos (mapas, gramaticas, constituciones, manuales, tratados de higiene) que
reglamentan la conducta de los actores sociales, establecen fronteras entre unos y otros y
les transmiten la certeza de existir adentro o afuera de los limites definidos por esa
legalidad escrituraria. (Castro-Gomez, 2000, pp.148-149)

La escuela aparece aqui como el espacio perfecto para forjar a los ciudadanos ideales
segun las leyes escritas: hombres, casados, cristianos, heterosexuales y alfabetizados. Y
la escritura se presenta como una forma autorizada que coloca las barreras divisorias entre
quienes «naturalmente» son, existen y discursan/piensan, y quienes no (Castro-Gémez,
2000). La escritura alfabética se ha convertido en uno de los elementos basicos de la
constitucion y administracion de las ciudades (Rama, 1998), por lo que ese tipo de
inscripcidn continua predominando por sobre otras formas. Es pertinente hablar sobre la
importancia y poder de la escritura porque este argumento se cruza con las dimensiones

que aparecen en la normalizacion de la escritura totonaca.

El orden de los signos. La ciudad letrada

La existencia de procesos escritos va haciendo de la conquista
v la dominacion un proceso de escritura, de profusion de escritura.
Alejandra Araya
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El escritor uruguayo Angel Rama, en su obra La ciudad letrada, analizd cémo fue la
constitucion de las ciudades de América Latina, desde la caida de Tenochtitlan (en
México) en 1521 hasta 1960. El argumenta que el modelo idealizado de orden social era
ser una sociedad urbana; la ciudad como el Unico suefio de orden. Este precepto siempre
mantuvo imposiciones de normas que suponian jerarquias. La primera de estas normas
fue la educacion letrada. A la ciudad americana se le instaur6 bajo dos modos de vida: el
orden fisico y el orden de los signos que actuan en el nivel simbdlico: “modelo cultural
operativo de la modernidad” hasta nuestros dias (Rama, 1998, p.24). Sociedad civilizada
y ciudad fueron percibidas como equivalentes. Para hacer esta conversion se necesito de
un proyecto racional precedente que permitiera la concentracion del poder para pensarlo

y realizarlo (Rama, 1998).

Unos de los primeros objetivos de la construccion de este sistema ordenado era que
estuviera al servicio de la monarquia. Especialmente la Iglesia fue la institucion de los
escribas, intelectuales o letrados; esto dotaba al signo de caracter espiritual y sagrado, y
por supuesto, poderoso. La ciudad letrada se cimentd para llevar a cabo estas tareas de
administracién y control, y se apoy6 en la evangelizacion o transculturacion de la
poblacion indigena para lograr la aceptacion de los valores europeos (Rama, 1998). El
orden de los signos tenia la propiedad de “organizarse estableciendo leyes,
clasificaciones, distribuciones jerarquicas, la ciudad letrada articuld su relacién con el
Poder, al que sirvid6 mediante leyes, reglamentos, proclamas, cédulas, propaganda y
mediante la ideologizacion destinada a sustentarlo y justificarlos” (Rama, 1998, p. 43).
También se valio de textos artisticos de las y los grandes intelectuales de la época como
Sor Juana Inés de la Cruz y Carlos de Sigiienza y Géngora quienes, en su contexto socio-
historico, llegaron a hacer usos politicos dentro de sus mensajes artisticos, como alabar a

la realeza. Sus escritos adquirian tarea social y politica (Rama, 1998).

La escritura constituy6 un elemento de dominacion por excelencia y ha sido esencial en
la implantacién de la colonialidad lingtiistica y epistémica, debido principalmente a que
se entiende el concepto de escritura como escritura alfabética (occidental) y se dejan
fuera todas las demés formas de inscripcion tan vastas y ricas de los pueblos de América:
tejidos, canciones, bailes, “templetes con los cuales la voz interactia para producir
sentido [...] Se trata de invertir la perspectiva etimologica del texto para enfatizar la

dindmica de vocalizar, de hacer vivir la escritura de base inerte” (Garcés, 2007, p.227).
41



El investigador en lingiiistica andina ecuatoriano, Fernando Garcés, se refiere a la
necesidad de redefinir la nocion de escritura o la idea de texto hacia un espacio mas
dindmico, e incluir todas las practicas textuales, de inscripcion o de audicion. Las
vocalizaciones dinamizan y recrean el lenguaje, la escritura alfabética, hace lo contrario
(Garcés, 2007). Las practicas textuales, como las 1lama el autor, han estado inscritas en
muchos tipos de manifestaciones pictdricas como, por ejemplo, en el México antiguo,
donde hubo una gran produccion de codices, escritos, graficos, libros y colorantes porque
existi6 una extensa cultura del registro e industria papelera®’. Pero al imponerse el
alfabeto latino y la lengua castellana las representaciones pictoricas desarrolladas
paulatinamente fueron desapareciendo. Inicialmente en la empresa de evangelizacion
hubo una mezcla de los diferentes tipos de representaciones debido a que el clero utilizaba
los lenguajes de los indigenas como “lenguas de evangelizacion”. Pero al paso de los
siglos la escritura alfabética constituy6 el ideal modernizador que los intelectuales

criollos pretendian.

“Asi, el Estado colonial incluye la diferenciacion colonial escrituraria como parte de sus
practicas de instauracion de la colonialidad del poder” (Garcés, 2007, p.228). Los criterios
de jerarquizacion racial fueron marcados también por la carencia o no de escritura
(«razény) frente a la poblacion indigena analfabeta («incivilizaday), motivo por el cual
desde ese entonces las comunidades indigenas “buscaron mecanismos de apropiacion de
la escritura alfabética occidental y de filtracion de sus elementos culturales” (Garcés,
2007, p.228). De acuerdo con Lienhard (1990, como se citdé en Garcés (2007), en estos
contextos se produjo la elaboracion de textos tanto diglosicos®® como alternativos que a
su vez generaron practicas de resistencia y “lucha textual”, donde ambos polos -europeos
y personas nativas- ejercieron un fuerte escrutinio y comparacion entre textos o practicas
escriturarias. Las lenguas nativas en visible desventaja fueron catalogadas como

primitivas, salvajes, infantiles e inferiores, asi como quienes las hablaban. Con todo, al

27 Segin Ana Rita Valero de Garcia Lascurain, directora del Archivo Historico del Colegio de las
Vizcainas, “Los vestigios, dijo, hablan de una firme presencia de una cultura libresca en las tierras de
América [...] escribian, leian y tenian libros [...] los indigenas tenian escritas sus leyes con caracteres o
figuras a ellos muy inteligibles” (conferencia Entre codices. Una vision panordmica de la expresion grafica
en el México Antiguo, 2013).

%8 Se entiende por diglosia a la coexistencia de dos o mas lenguas en un mismo territorio. Mientras una de
ellas monopoliza usos y funciones, la otra se ve limitada a usos de tipo doméstico. Esta convivencia
conflictiva también puede aparecer entre variantes de una misma lengua, lo importante es reconocer que
sus condiciones y valoraciones son desiguales (Garcés, 2007).

42



funcionar como instrumento de catequizacion, en algunos territorios se comenzo a
escribir doctrinarios y sermonarios en lenguas indigenas, pero con caracteres latinos, con

lo que inici6 el evidente proceso de normalizacion lingiiistica.

La expansion del pensamiento colonial se facilita a través del conocimiento y de las
ciencias, segin lo expresa Garcés, especialmente de las ciencias sociales: “desde los
centros coloniales se canoniza y se valida el conocimiento legitimo y las lenguas que
sirven para expresarlo” (Garcés, 2007, p.224). Una vez mas, al conocimiento producido
en las comunidades no se le otorga el cardcter de conocimiento, y mas aun a las lenguas
indigenas no se les aprecia como formas expresivas del conocimiento «objetivoy». La
relacion entre esos conocimientos, el uso del lenguaje cientifico, la escritura y la
imposicion de los idiomas europeos, es muy estrecha. Lo que incluyo en dicha relacion
es el lugar sonoro que, a partir del siglo pasado, ha influenciado a la ciudad a letrada en

la manera de generar conocimiento a partir de la escucha.

La colonialidad o subalternizacion lingiiistica

La escritura alfabética [...] esta ligada a determinadas lenguas (fundamentalmente
el griego, el latin y las lenguas vernaculas europeas que se convertiran en lenguas
coloniales) y las lenguas estan ligadas a determinar las formas de conocimiento.
Walter Mignolo

A partir del siglo XVI, Europa obtuvo el gran poder econdmico y politico que le permitio
implantar modos de ser y vivir el mundo, es decir, el habitus normativo «universal»: el
modelo democratico, el capitalismo, el cristianismo, el conocimiento cientifico
positivista, y las lenguas europeas; acapararon toda sociedad para aspirar a estos ideales
(Garcés, 2007). El colonialismo epistémico y lingiiistico se han ido construyendo a
merced del proceso de dominacidon para expresar el conocimiento autorizado. De la
misma manera las ciencias sociales modernas tienen sus origenes en el pensamiento
racionalista europeo de los siglos XVI-XIX. Por lo que el conocimiento y los idiomas
eurocéntricos estan “maquetados en una matriz colonial de valoracion” (Garcés, 2007,
p-221). La forma en que el conocimiento es validado ocurre mediante la utilizacion de un
tipo de lenguaje que es el cientifico, y, por otra parte, tiene que estar escrito en alguno de
los tres idiomas europeos hegemonicos: inglés, aleman o francés. Asi, la colonialidad

lingiiistica no s6lo ha subalternizado las lenguas nativas, sino que a su vez subalternizé
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el habla de las personas colonizadas (Garcés, 2007). Por ejemplo, en México es preciso
que las personas hablen castellano, pero pese al uso «correcto» del idioma por parte de
las y los hablantes, su castellano y quienes lo hablan permanentemente seran menos

valoradas que las que hablan espafiol como primera lengua o lengua materna.

Bauman y Briggs (2003), al respecto explican como las politicas lingiiisticas en paises
como Estados Unidos de Norteamérica han naturalizado las ideologias de la purificacion
del lenguaje. La idea de que una nacion es igual a una lengua, compartida por muchas
naciones, lo que intenta es omitir todos aquellos idiomas no dominantes, pero también a
las personas que no hablan el idioma ‘modelo’. En algunos estados de los Estados Unidos
de Norteamérica, el idioma dominante es el denominado inglés estandar. Es decir, se
categorizard como «naturalmente» inferior a un acento distinto al que habla la clase
media, blanca y nativa, por ejemplo, a quienes hablan inglés con acento distinto, como el
que hablan las personas migrantes o afrodescendientes. Esas politicas han consentido que
el “lenguaje se convirtiera en una herramienta neoconservadora clave en los debates sobre
raza e inmigracion [...] para restringir los derechos a usos publicos de otros idiomas,
como en boletas para votar o programas de educacion bilingiie” (Bauman y Briggs, 2003,

p.301). El lenguaje como herramienta de discriminacion supone que

Los blancos de clase media naturalmente hablan inglés estdndar, mientras que los
afroamericanos naturalmente hablan una variedad distinta y de calidad inferior. [...] En
la politica educativa de las escuelas, como en otros contextos de la esfera publica, el
predominio del inglés estandar no debe ser cuestionado. (Bauman y Briggs, 2003, pp.302-
305)

Por lo tanto, no solamente el lenguaje es categorizado sino también las personas que lo
hablan. Todos los grupos sociales que habiten en una misma nacién deberian hacer uso
de «la» lengua nacional de tal forma que ésta parezca autonoma y descontextualizada,
racional y pura, con el objetivo de personificar al sujeto moderno. “Todos los individuos
pueden ser sometidos a una vigilancia constante con respecto al grado en que encarnan el
modelo del sujeto moderno” (Bauman y Briggs, 2003, p.300). Este pilar ideoldgico de
los Estados-nacion en forma de politicas lingiiisticas han construido «la» identidad
hegemonica que ha desplazado a otras formas de expresion. De acuerdo con la lingiiista
Yasnaya Aguilar (s. f.), dentro de los mismos territorios nacionales existen otras naciones,

representadas por las otras lenguas, las cuales han pasado por procesos de supresion,
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debido a que historicamente las han considerado como una trasgresion a la unidad

ciudadana, patriota, democrética, etc.

. Qué significa hablar totonaco? El habitus lingiiistico

Lo que circula en el mercado lingiiistico no es ‘la lengua’,
sino discursos estilisticamente caracterizados.
Pierre Bourdieu

Bourdieu (1985), en ;Qué significa hablar? Economia de los intercambios lingiiisticos
cuestiona fuertemente los modelos lingiiisticos propuestos por el considerado «padre de
la lingliistica estructural», Ferdinand de Saussure, y por el lingiiista Noam Chomsky. De
acuerdo con el autor, ambos especialistas han desestimado los contextos sociales,
econdémicos, politicos, histdricos y geograficos en los que se produce y utiliza «la»
lengua; la naturaleza de la lengua es ser intrinsecamente social y heterogénea (Bourdieu,
1985). El autor visibiliza el poder que la lingiiistica y sus paradigmas han instaurado y
trasladado a las ciencias sociales, por ejemplo, a la sociologia® misma, lo que ha
generado que se niegue al lenguaje como un instrumento de accion y poder, y Uinicamente
se le analice como acto de comunicacion o de interaccion simbolica. Inversamente, esos

intercambios lingiiisticos son a su vez “relaciones de poder simbdlico” (p.11).

En toda accion de palabra, argumenta Bourdieu, interviene la siguiente articulacion: 1) el
habitus®® lingiiistico, entiéndase como las practicas modeladas socialmente de decir
determinadas cosas; la «capacidad» de hablar o capacidad lingiiistica (creacion de
discursos); la capacidad social de hacerlo en situaciones adecuadas, y 2) las estructuras

del mercado lingiiistico que funge como el sistema de amonestaciones en donde se

¥ «La Sociologia solo puede liberarse de las formas de dominacion que la lingiiistica y sus conceptos
ejercen todavia hoy sobre las ciencias sociales a condicién de hacer patentes las operaciones de
construccion del objeto en que esta ciencia se ha fundado, y las condiciones sociales de produccion y
circulacion de sus conceptos fundamentales. Si el modelo lingiiistico se ha transportado tan facilmente al
terreno de la etnologia y de la sociologia, ello se ha debido a una consideracion esencialista de la lingiiistica”
(Bourdieu, 1985, p.11).

) concepto bourdieano de Habitus vincula lo objetivo y lo subjetivo. Puede ser concebido como un
modo de pensar, sentir, accionar y maniobrar dentro de un determinado campo, que depende de la ubicacion
que ocupe el sujeto en el campo social global de capitales. La manera en que el sujeto debe comportarse y
moverse es aprendida socialmente en la escuela, la familia, etc., es socialmente incorporada y encarnada en
el cuerpo, a partir de la participacion en las “reglas” permitidas en el campo. Es decir, es la interiorizacion
y reproduccion de ciertas estructuras que configuran, mas no mecanizan, nuestra subjetividad. Por lo tanto,
este habitus no es determinante, puede cambiar, adaptarse y moverse, por ejemplo, cuando hay un proceso
de movilidad social.
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impone qué es lo legitimo y qué no (Bourdieu, 1985). De esta forma, el habitus lingiiistico
entra en la encarnada logica del capital estableciéndose como capital lingiistico, y el
habla -como competencia lingiiistica de quien enuncia- constituye relaciones de poder

simbdlico entre las y los miembros de su grupo.

De acuerdo con Garcés (2007), ademas del habitus lingiiistico y el habla, también “las
lenguas y los conocimientos funcionan como funciona la economia: mediante un sistema
valorativo, que clasifica asimétricamente la produccién, consumo, distribucion y
circulacion de bienes” (p.225). Lo que apunta Bourdieu es que las relaciones entre quien
habla, el mercado y el discurso han sido invisibilizadas desde la disciplina lingiiistica®",
al estudiar exclusivamente «lo interno» de la lengua, se vela el origen social y se oculta
“el proceso propiamente politico de unificacion al término del cual un determinado grupo
de «sujetos parlantes» esta obligado practicamente a aceptar la lengua oficial” (Bourdieu,
1985, p.19). «La lengua oficial» se ha constituido unida al Estado, a través de la cual se
regulan y valoran todas las practicas del habla. En este ejercicio politico la institucion
escolar tiene mucho que ver. A las y a los docentes de educacion primaria, Bourdieu los
sefiala como «agentes de imposicion y de control», pues son ellas y ellos quienes tienen
el poder de “someter universalmente a examen y a la sancion juridica del titulo escolar el
resultado lingiiistico de los sujetos parlantes” (Bourdieu, 1985, p.20). De tal forma el
lenguaje se va incorporando y adquiriendo con cierto tipo de educacion, y a partir de un
contexto social particular, de la misma manera que se convierte en elemento y marcador
racial y de clase en la medida en que se corporiza, por lo tanto, se genera en las personas
una demanda por reproducir ciertas lenguas con ciertas formas de habla legitimadas. En
Meéxico, no solo se trata de hablar castellano, sino de como se habla y se escribe. Desde
los origenes de la construccion del Estado-nacion homogéneo han estado presentes estas
dindmicas, y se han aislado a las lenguas indigenas y a sus formas de habla -tanto de sus
lenguas, como de las formas de hablar castellano-. Sin embargo, ahora a las y los docentes
de educacion bilingiie totonaca también se les confirio el «poder» de examinar su lengua
y el resultado lingiiistico de sus estudiantes en el aula en ambos idiomas, una pregunta

seria si existen diferencias entre ellas.

Esto se debe a que la teoria lingiiistica ha estudiado esencialmente la relacién de comunicacion entre la
locutora o el locutor ideal y la auditora o el auditor ideal, como si estuvieran dentro de una comunidad
lingiiistica plenamente homogénea y conocieran la lengua a la perfeccion (Bourdieu, 1985).
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“Tanto el conocimiento como las lenguas pueden ser vistos como bienes que poseen los
pueblos pero que tienen distinta valoracion, otorgada por los centros de poder a nivel
local, regional y global” (Garcés, 2007, p.226). La trampa que existe al tratar de aspirar
al discurso de la modernidad es que se construy0 la idea de que el conocimiento estd des-
incorporado y des-localizado y que, ademads, para ser considerado como tal debe poseer
la categoria de cientifico. Por lo tanto, esa aspiracion a la epistemologia de la modernidad
deberia ser universal. Las particiones o des-incorporaciones del conocimiento del mundo
de lo real han creado «esferas de la razén» autonomas, como lo son: la ciencia, la
moralidad y el arte (Garcés, 2007). El lenguaje atraviesa por todas esas esferas al
momento en que vehicula al conocimiento mediante las lenguas coloniales (inglés,
aleman y francés), por lo tanto, quien guste de hacer arte, filosofia, ciencia, o hablar de
moralidad, necesariamente debe hacer uso de esas lenguas. Las lenguas que no son
dominantes -en sociolingiiistica denominadas minorizadas-, en el mejor escenario se les
estudia como medios de expresion literaria o cultural, pero no para producir ciencia, no
es un conocimiento valido que se reconozca como una forma paradigmatica del vivir y

del saber (Garcés, 2007).

La forma en que se adquiere y se «accede» a esa esfera de poder o mercado lingiiistico,
Bourdieu la denomina ritos de institucion. Lo hace de esta manera para tomar en cuenta
la funcién social de lo ritual, debido a que més que una fase, o rito de paso, el ‘instituir’
tiene un sentido activo. Un efecto esencial de un rito seria ‘separar’ a quienes ya pasaron
por un determinado proceso de quienes no, pero también de quienes nunca lo atravesaran,
instituyendo asi una diferencia constante (Bourdieu, 1985). Los ritos de institucion
tienden a legitimar (naturalizar) por un lado, y desestimar por otro un limite arbitrario

para salvaguardar cierto orden social.

Lo importante segiin Bourdieu es la /inea divisoria que se marca en ese paso solemne y
ritual. El antes y el después del rito generan una marca en quien lo vive, pero lo
trascendente es mas bien la separacion que se traza entre quienes son aptos para cruzar el
ritual de institucidon y quienes no. Por lo tanto, este acto instituye al grupo que pasa por
esta operacion al mismo tiempo que marca al grupo que no es apto, y lo hace
naturalizando esta operacion social. Por ejemplo, para legitimar la diferencia entre sexos
existen los rituales sexualmente diferenciados. Es necesario una o un agente investido

(sacerdote, presidenta, ministra, etc.) que consagre o exalte la diferencia frente a las
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demds personas y frente a la propia persona, quien se ve orillada a adoptar ciertos
comportamientos que le confiere el titulo social o escolar obtenido, entre otros ejemplos.
De tal forma que el rito de institucion es un acto de comunicacion publico y un “acto
solemne de categorizacion que tiende a producir lo que designa” (Bourdieu, 1985, p.81).
Es decir, al mismo tiempo se define lo que es (esposo, mujer, noble, heredera/o, indigena,

etc.) y lo que se debe ser.

El instituir, dice Bourdieu, es asignar no s6lo una competencia, sino imponer un derecho
de ser y un deber ser. De esta forma la persona es asistida en su grupo social y adquiere
un trato distintivo. Bourdieu lo llama la magia performativa. Tanto la hexis corporal’>,
el vestido, como el lenguaje, hablan del lugar que se le ha dispuesto permanentemente a
los grupos o agentes sociales (Bourdieu, 1985). No es de extrafiarse que muchas personas
totonacas atribuyan el hablar castellano con ya no usar sus ropas, calzado, vestidos y
accesorios, “si aprendian espafiol, mi papa ya no tenia que usar el calzon, mi mama ya no
tenia que usar las nahuas, ya tenian derecho a usar el pantalébn y mi mama el vestido”
(Xanat, conversacion personal, Coxquihui, 2017). Los signos incorporados y los signos
ajenos al cuerpo estan destinados a representar la posicion social del ahora hablante de
castellano, en este caso, o ataviada(o) con las ropas tradicionales de la persona ‘mestiza-
moderna’. Tener el derecho a acceder al mercado lingiiistico es un privilegio tanto como

un ritual.

La institucion que legitima estos ritos debe ser reconocida y contar con todos los
elementos necesarios, es una ‘“creencia colectiva, garantizada por la institucion y
materializada por el titulo o simbolos” (Bourdieu, 1985, p.85). Segun Bourdieu, esto es
lo que olvida la lingiiistica, precisamente que para que un ritual sea validado debe ser
socialmente aceptado, y no unicamente por la propia palabra y sus procedimientos
gramaticales. En el caso de la escritura totonaca, el sistema educativo es el principal
espacio de institucionalizacion, de acceso y de adquisicion del capital lingiiistico, pero
ademads funciona como esa frontera magica donde de un lado estan las personas elegidas
y del otro las excluidas. Una vez cruzado el limite se trata de mantener el privilegio a toda

costa, naturalizando la diferencia a través de la educacion y la inculcacion de habitus y

32 ) . .
La hexis corporal se refiere a la manera en que la clase social a la que pertenecen los sujetos, puede ser
medida a partir de sus movimientos corporales, gestuales, etc.
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practicas sociales que no necesariamente son placenteras. Muchos ritos de institucion, en

sus practicas iniciales, conllevan algun tipo de sufrimiento corporal.

El cuerpo es el depositario de la memoria. Aunque hay maneras de trasgredir
simbdlicamente la frontera o la /inea mediante estrategias de condescendencia, no todas
las personas pueden hacerlo sin ser sancionadas, es casi un privilegio de las personas
favorecidas quienes pueden elegir deliberadamente tomarse esas libertades. En el asunto
especial del uso del lenguaje, ciertas personas investidas con sus titulos sociales -como
las y los intelectuales, nobles, juezas o jueces, sacerdotes, etc.- se permiten trasgresiones
para otros grupos prohibidas, o se admiten gustos atribuidos a ciertos grupos no
privilegiados o fuera de los gustos de clase, por ejemplo, usar una jerga coloquial en sus
escritos o en sus formas de habla, ejercicio que a la inversa es juzgado o ridiculizado, por
ejemplo, si una persona indigena tiene acento, al hablar castellano se le senalara, pero si
una persona ‘privilegiada’ intenta aprender espafiol o un idioma indigena y lo pronuncia

con muchas limitaciones aun asi se le alabara.

Los ritos de institucion son tan contundentes que logran justificar o no la existencia misma
de los seres humanos. Las personas «consagradas» creen contar con una confirmacion de
la utilidad de su existencia y de su Ser de clase distinguida. Por otro lado, quien no ha
sido consagrada(o) continua en una clase complementaria, en el menor Ser (Bourdieu,
1985). Por lo tanto, no se trata unicamente del acto de consagracion en si, sino de la
naturalizacion de estas diferencias que en el cuerpo de las personas se deposita y se
reproduce: ;quiénes tienen derecho a Ser, y quiénes no? Las formas de habla actian como
indices del estatus, valor y grado de humanidad de los individuos y de las sociedades. Ese

grado de humanidad est4 instalado en la voz, pero desde un posicionamiento de escucha.

Parte dos. Estudios del sonido, la auralidad y las epistemologias de la
purificacion

Con el objeto de analizar a la escritura como una ‘técnica audible’ y el papel de la escucha en
la normalizacion, en esta seccion desarrollo de los referentes tedricos enmarcados en los
estudios del sonido. En los denominados Sound studies convergen muchas disciplinas
académicas. En esta area interdisciplinar uno de los objetivos es comprender y distinguir

un mundo cultural a través de los sonidos, o dicho de otra manera el ‘pensar sonicamente’
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permite saber mas del mundo. Sterne, conceptualiza la formacion histérica de las
‘técnicas audibles’ -la escucha para fines instrumentales como el uso del estetoscopio en
la medicina- utilizadas para disciplinar la relacion musica-lenguaje en la historia del
conocimiento global/colonial. En las ultimas décadas del siglo XIX varias disciplinas
desarrollaron sus investigaciones a partir de la escucha: la etnografia, el psicoanalisis, la
medicina, las comunicaciones, y la actlstica; igualmente ha habido una critica al
esencialismo de la oralidad desde la antropologia, algunas artes escénicas o la lingiiistica
misma; sin embargo, persiste la resistencia politica a la deconstruccion de la racializacion

de las vocalidades (Ochoa, 2014).

En El sonido y el largo siglo XX, Ochoa (2011) distingue al siglo XX como e/ siglo del
sonido por el auge de las maquinas amplificadoras o los medios de captacion y
reproduccion de audio que dieron lugar a la multiplicacion de expresiones sonoras en los
medios de comunicacion. La intensificacion de lo sonoro permitié comenzar a pensar la
percepcion del mundo a través del oido y no s6lo a través de lo visual. En otras palabras:
lo actistico como teoria del saber. Lo letrado, por lo tanto, comenz6 a ser atravesado por
el espacio sonoro. La autora insiste en lo contraproducente de concebir antagénicamente
a lo letrado vs. lo sonoro. Con el fin de no reproducir binarismos, ella propone mejor
explorar “qué pasa en nuestra percepcion del mundo y de nosotros mismos cuando
desplazamos la mirada, la lectura y la palabra escrita como metéforas privilegiadas para

analizar nuestra relacion con el mundo” (Ochoa, 2011, p.2).

El espacio que comenzd a ocupar la escucha no se debid a las tecnologias digitales, sino
al interés cientifico y clinico por el sonido y la escucha. El campo de la medicina comenzé
a experimentar con mecanismos de transduccion sonica>®, “desde lo clinico, se genera
este interés por mecanismos y por aparatos que transformaran las vibraciones sonoras en
un tipo de marca o «trazo», tales como las hendiduras en un cilindro de cera o de vinilo,
es decir, en lo que llamamos un mecanismo de transduccion del sonido” (Ochoa, 2011,
p.3). Este tipo de transductores podian pasar las vibraciones a signos o marcas y luego

otra vez a sonidos, algo asi como una doble traduccion (Sterne, 2003, como se citd en

33 . . S . .
“Como colocar un timpano sacado de un cadaver humano en una maquina que permitiera medir su

funcién y, eventualmente, copiarla para inventar transductores de sonido -el famoso fonoautografo de oido
inventado por Alexander Graham Bell y Clarence Blake en 1874-" (Ochoa, 2011, p.3). Sterne (2003, como
se citdé en Helmreich, 2015) describi6 la transduccion -mecanicamente como la vibracion del timpano-,
como el principio originador de la reproduccion del sonido moderno.
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Ochoa, 2011), o cadena de transducciones (Helmreich, 2015). Dicho concepto sefiala la
manera en que el sonido y su significado cambian y se transforman mientras pasa por
diferentes estados y medios. Lo que significa cambios en la forma en que una sefial puede
ser captada e interpretada y crear excedentes (Helmreich, 2015). Lo que pone de
manifiesto Sterne (2003) al acufarlo dentro de los estudios del sonido, es que los

transductores también son dispositivos culturales.

En esta investigacion utilizo el término transduccion también metaforicamente. El sonido
de la lengua trasforma las vibraciones de la voz de las y los interlocutores de la
normalizacion totonaca en el paso a otros medios y textualidades -como la escritura
ortografica, la transcripcion, el documento, etc.- mismas ‘letras’ que mas tarde vuelven
en forma de voz autorizada. Julian Henriques (2003), por ejemplo, propone considerar al
cuerpo humano como transductor sensorial, que es capaz de transformar la energia sonica
a la cinética. Por lo tanto, si en el presente estudio me refiriera exclusivamente a los
términos traduccion o transcripcion tal vez dejaria fuera la complejidad de la
imposibilidad de convertir al alfabeto castellano los sonidos totonacos cuyas estructuras

son incompatibles, como lo veremos en el capitulo tres.

Lo que me interesa destacar sobre algunos dispositivos de captacion y reproduccion de
audio como el fonografo, es la escucha, que pasé a ser una audicion cientifica, frente a la
escucha «exética» que supone no tener una oreja entrenada ni un registro sonoro
documental. Sin embargo, la atencion especial también subyace en preguntarnos quién
escucha y cémo lo hace. El punto de escucha y la forma de escucha; es decir, el terreno
aural, pone en el centro de la construccion del conocimiento al oido. Lo significativo es
comprender que esa construccion epistemoldgica esta situada politica, historica y
geograficamente. Este enfoque es el principal eje de andlisis para la normalizacion
totonaca que desarrollaré en el capitulo cuatro, debido a que la sensibilidad audible tiene
un profundo interés en el &mbito pedagogico, especialmente en la forma en que el sonido

. . . 34 . , .
de la voz -en la lengua totonaca- ha sido inmunizado™ epistemologicamente.

* Ochoa (2014) se refiere a la inmunidad vocal para explicar el reforzamiento de los sistemas de vigilancia
ortografica de la lengua castellana que se llevaron a cabo en el siglo XIX, para restringir la participacion
de las “otras” voces -acentos y formas hablar-.
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Los estudios sonicos sobre los que he hablado estan relacionados con la captura del
sonido, el registro y la transcripcion a partir de la experiencia de ‘escucha’, para poder
comprender el contexto totonaco de diversidad lingiiistica entendida como distancia-
diferencia. La fuerza de la voz de las y los profesores estd en sus narrativas. Lo que se
puede “escuchar” en la traduccion e inscripcion es una voz politizada que a su vez es vista
como una intromision a la normalizacion de la escritura de su propia lengua por parte de
la lingiiistica clasica. La escucha «no cientifica» y las necesidades contextuales en el aula
por parte del profesorado pueden ser entendidas bajo el concepto de escucha
‘purificada’® (Alegre, 2020, p.19). Alegre (2020) utiliza este concepto para describir a la
escucha que se presenta bajo la jerarquia o asimetria de las purificaciones del lenguaje-
ciencia: la historia, lo tradicional, etc. La autora argumenta la imposibilidad que el
subalterno tiene de hablar; lo hace en términos de discriminacion de sus expresiones, lo
que esta plenamente relacionado con “el hecho de que no pertenece al registro audible de
la escucha, ya que el subalterno no tiene la posibilidad de generar las condiciones sociales
que hagan posible dicha escucha” (Alegre, 2020, p.19). Asi la escucha purificada genera
o reproduce desigualdad y sujetos alternos en su intento de aislar incluso lo sonoro de la

propia escucha para despojarla de su contenido social, ideologico o politico.

En el fenomeno que estudié, yo me pregunto sobre las formas de escucha y la
imposibilidad de ser “oido” por la lingiistica clasica, la historia y las politicas
multiculturales. Mi analisis tiene que ver con el registro audible en dos sentidos. Por un
lado, el registro de la lengua totonaca en forma de archivo o documento, y por el otro, el
proceso de sensibilizacion aural para la transduccion del sonido del idioma totonaca;
concretamente para poder registrar-escuchar la voz totonaca por parte de lingiiistas,
historiadoras(es), y por el profesorado mismo, al tratar de normalizar la lengua y de

«escucharla cientificamente» bajo los parametros técnicos y lingiiisticos.

Por su parte, lo que destaca Ochoa (2011) al hacer la lectura sonica del siglo XX, es “el
desbordamiento del campo de contradicciones que ha habitado la modernidad y que hoy

es imposible acallar” (p.3); es decir, el espacio hibrido. En su texto Transculturacion

3 “Aqui caben no sélo las formas de escucha que apuntalan discursos reconocidos como dominantes (las
que exige la musica clasica, el buen hablar, la sofisticacion sonora), sino también las escuchas que intentan
aislar lo sonoro (la escucha profunda, la de la epojé) o atribuirle esencias (la representacion de lo auténtico,
la metafisica de la presencia), aun cuando estas escuchas suelen ser concebidas como formas de resistencia”
(Alegre, 2020, p.19).
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social, epistemologias de la purificacion y la esfera publica aural en América Latina,
Ochoa acufia el concepto de modernidad aural para referirse a las practicas de
purificacion y de transculturacion sonora que intentan situar y categorizar los sonidos
bajo la logica de la modernidad, la cual supone desigualdades. Las practicas de
purificacion son los intentos de difuminar el aspecto social de lo cientifico y tecnoldgico.
Pero como lo apunté en la introduccion, los intentos de purificacion generan hibridos en
la reconexion sociedad/ciencia y nuevos intentos de purificacion que siempre seran

incompletos.

De acuerdo con Alegre (2020), para comprender la hegemonia aural, estos modos de
habitar la modernidad -en el espacio hibrido-, requieren de una escucha también hibrida.
Ella platea que dicha hegemonia precede a toda expresion sonica, por lo cual “la escucha
hibrida constituye un posicionamiento politico para dar cuenta del modo en que se
manifiestan los conflictos de legitimidad, de autorizacion y de exclusion inherentes a las
disciplinas de investigacion” (Alegre, 2020, p.7). Igualmente, Ochoa propone las
epistemologias que validan lo hibrido. La autora concibe la hibridacion como una
reificacion de lo tradicional/moderno por medio de practicas de transculturacion, en otras
palabras, no es un proceso de transformacion de la tradicion, sino una recontextualizacién
constante (Ochoa, 2011). Al contrario de lo que sugieren Bauman y Briggs (2003), Ochoa
(2011) argumenta que la purificacion epistemologica de los sonidos no s6lo construye
desigualdad, sino que “el acto de purificacion de lo sonico estd realmente forjado con
innumerables posibilidades de articulacion e interpretacion politicas” (pp.398-99). La
interpretacion politica es uno de los componentes que me interesan resaltar en el caso

totonaca.

En el terreno del disciplinamiento y la purificacion de las lenguas, Sarzuri-Lima (2012),
socidlogo boliviano, aporta el concepto de re-semantizacion, es decir, la adaptacion
lexicografica y la purificacion semantica para imponer el codigo de dominio colonial -en
el caso de la normalizacion lingiiistica en Bolivia-. El autor argumenta que estos procesos
han sido parte de una colonialidad lingiiistica o jerarquizacion colonial de las lenguas y
las palabras. Se refiere a la lucha de textualidades y formas de produccion y reproduccion
de la memoria que han sido invisibilizadas. El también recurre a Garcés (2007) para
analizar el silenciamiento de los grupos subalternos que hablan ‘dialectos premodernos’.

Al respecto Garcés menciona:
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Estamos, pues, frente a una colonialidad lingiiistica que muestra una doble cara: por un
lado, la modernidad subalterniz6é determinadas lenguas en favor de otras, pero, por otro
lado, ademas, colonizo la palabra de los hablantes de dichas lenguas. Es decir, no s6lo se
subalternizaron determinadas lenguas, sino también la propia palabra y el decir de los
hablantes colonizados. La palabra de un quechua-parlante, por ejemplo, aunque se
exprese en castellano, siempre sera menos valorada que la palabra de un hispano-
hablante, sobre todo si es urbano, blanco, mestizo, vardn, titulado, etc.; es decir, la
valoracion de la palabra sigue dependiendo de la trilogia colonial sefialada por Quijano:
clase, raza, género. (Garcés, 2007, p.227)

Al igual que Ochoa, Sarzuri-Lima, cuestiona la dicotomia oralidad/escritura, y la manera
en que este binarismo se reproduce, en todo caso estariamos hablando de una diferencia
entre textualidades, (Sarzuri-Lima, 2012), este concepto también ayuda a entender la
nocion de transduccion si la pensamos en términos de textualidad. Siguiendo a Derrida
(1998), el autor reitera que el sentido progresivo del lenguaje -intuicion, habla y escritura-
es una construccion tedrica. Porque la escritura se encuentra ya en la intuicion (Sarzuri-

Lima, 2012).

Para Jacques Derrida (1998) la escritura es el suplemento de la voz, donde la voz impone
el sentido primero y dominante, y la escritura es secundaria (reduplicador), pero este
suplemento se autonomiza, adquiere independencia respecto aquello que suplementa. Por
ello, el significado que guarda la escritura serd provisional y dependera de los nuevos
significados que obtenga de una nueva lectura. De esta forma no existe una escritura pura
y rigurosamente fonética, siempre existe un espacio para significar al momento de
emprender una lectura. (Derrida, 1998, como se cit6é en Sarzuri-Lima, 2012)

La colonizacion semantica o la re-semantizacion a la que se refiere Sarzuri-Lima es una
manipulacidon semantica, el cambio de significado de palabras que desde la época de la
evangelizacion llevaron a cabo los misioneros, o incluso la invencion de palabras que
reproducen el orden colonial las cuales no son traducciones literales por decirlo asi, sino
resignificaciones. Los procesos de re-semantizacion y resignificacion también aparecen

en la normalizacion totonaca.

Las pedagogias y disciplinamiento del sonido y de la escritura, o, dicho de otra manera,
la forma en que el sonido de las lenguas ha sido inmunizado en los campos disciplinarios,
es un modo de reproducir desigualdad. Este argumento atraviesa las nociones de
nacionalismo, identidad y politica que destacaré en el caso de la normalizacion totonaca.
Tanto el lenguaje (hablado o escrito) como la tradicién (cantada u otras expresiones

sonicas), se han disciplinado en nombre de la formacion de los Estados-nacion
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latinoamericanos, de su identidad y de su estética apropiada (Ochoa, 2014). Como lo

veremos en el siguiente capitulo.
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Capitulo II. Contexto politico, social e historico de
la educacion indigena en el Totonacapan

Lu nipaxawa skgoli wun, na nikatsi tani na an,
lakgsputtilha xatachiwin kilatamatkan, lakgsputtilha,
maski lu makgasa tsokgsamaw, maski laxakgatlipatanaw,
niamalakgsputuyaw wantu kinkamapitsiyan®®.

Manuel Espinosa

En este capitulo describo las estrategias politicas para la educacion de los pueblos
indigenas en México a partir de las experiencias y narraciones del gremio docente en mi
trabajo de campo y de indagacion documental. Esta informacion esclarecera las formas
en que se conciben y atienden a dichos pueblos en la actualidad, el tipo de educacion
escolarizada que estd destinada para ellos y su relacion con los proyectos de
normalizacion de la escritura como el totonaco. Como veremos en las siguientes paginas,
las politicas educativas y las lingiiisticas han ido de la mano a lo largo de la historia de
Meéxico y han delineado la idea de “lo mexicano™ a partir de lo que es indigena y de lo
que no lo es. Por ello comienzo con un prélogo breve que enmarca la conformacion de lo

indigena y la nacion mexicana de manera general.

Marco general de la nacion mexicana. La conformacion del estado y de
lo indigena

Gracias a la revision de las politicas educativas y lingiiisticas que atienden a la poblacion
denominada «indigena»’’ en México, pueden advertirse varias de las categorias de
andlisis que se trataran a lo largo del estudio. Para comprender las politicas del Estado es
elemental conocer como éste se ha configurado a lo largo de la historia. Como es sabido,
la constitucion del Estado-nacion moderno latinoamericano tiene sus origenes en el siglo
XVI a partir de las invasiones europeas al actual continente americano. Fue en ese

momento en que se comenzo a transformar a la poblacion nativa y a categorizarla desde

36 Desorientado, el viento silva una profunda soledad / mientras se desvanece el eco de nuestra historia,
parece que en vano, si, en vano hemos vivido / rascando la pared que nos divide. Manuel Espinosa
(Fragmento del poema Lilhka’).

37 La Constitucién Politica de los Estados Unidos Mexicanos entiende por pueblos indigenas: “Aquellos
que descienden de poblaciones que habitaban en el territorio actual del pais al iniciarse la colonizacion y
que conservan sus propias instituciones sociales, economicas, culturales y politicas, o parte de ellas.”
Adicionalmente menciona: “El elemento que sirve de identidad y distincion principal de un pueblo indigena
es su lengua” (Sistema de Informacion Legislativa de la SEGOB, 2010).
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afuera. Debido a ello seria improductivo observar tinicamente la construccion del Estado
mexicano, por lo que introduciré brevemente un marco general sobre la «idea» de
América Latina. El filosofo argentino Walter Mignolo (2007a) en su texto La Idea de
Ameérica Latina. La herida colonial y la opcion decolonial, se posiciona desde el
paradigma del conocimiento decolonial (del conocimiento y del ser) para analizar la
invencion de América y América Latina -fuera del pensamiento europeo/moderno-
(Mignolo, 2007a). Su posicionamiento es una manera de «re-escribir» lo que nos ha sido
contado. El autor ubica la expansion colonial como el inicio de las divisiones geograficas
que dieron origen a los continentes tal como los conocemos ahora. El cuestiona la forma
indiscutible en que se decidio tal reparticion, asi como la jerarquia creada por los imperios
desde hace mas de 500 afios (Mignolo, 2007a). La perspectiva europea que se ha
presentado como universal es la Unica que hasta hace poco habia descrito el orden

mundial, por lo tanto, la historia.

Segun el concepto regional de historia definido en el mundo occidental desde la antigua
Grecia hasta la Francia del siglo xx, las sociedades sin escritura alfabética o las que se
expresaban en lenguas que no fuesen las seis lenguas imperiales de la Europa moderna
no tenian historia. (Mignolo, 2007a, p.17)

La discusion sobre la clasificacion de las sociedades sin escritura alfabética o que hablan
idiomas no dominantes atravesara completamente el presente estudio. En primer lugar,
porque se continia entendiendo como signos de la modernidad a la escritura alfabética y
a ciertas formas de habla; en segundo lugar, porque se considera a la escritura alfabética
como la tinica forma de inscripcion -o por lo menos la mas reconocida- y como atributo
de la «razoény». Precisamente el concepto de «historia» esta tan naturalmente anclado a lo
letrado que en las escuelas nos ensenan que la prehistoria es la época en la que todavia
no habia documentos «escritos». A partir de la invencion de la tecnologia de la escritura,
comenzo la época denominada «historia». Al respecto, el historiador Mario Rufer (2010),
argumenta que aquellas regiones sin escritura alfabética y sin formas de habla legitimada
ni siquiera se les ha considerado como «sociedadesy, sino como «culturas». En la misma
medida, no cuentan con la libertad de narrar su historia. Consecuentemente, W. Mignolo

(2007a) advierte:

La historia es un privilegio de la modernidad europea, y para tener una historia hay que
dejarse colonizar, es decir, dejarse dominar, voluntariamente o no, por una perspectiva de
la historia, la vida, el conocimiento, la economia, la subjetividad, la familia o la religion
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moldeada por la historia de la Europa moderna, que ha sido adoptada como modelo
oficial, con leves modificaciones, por Estados Unidos. (Mignolo, 2007a, p.17)

Una vez mas, la escritura alfabética se manifiesta como un privilegio al que todos los

grupos sociales deben aspirar.

Naturaleza vs. Cultura

Otra de las problematizaciones mas importantes en la construccion de las identidades
nacionales y de las categorizaciones de las sociedades de Latinoamérica, ha sido la
oposicion entre las ideas de lo «natural» y de lo «cultural». Estas ideas también europeas
han moldeado el origen y la «idea» de América Latina (Mignolo, 2007a). La aprobacién
de esta oposicion se ha podido hacer desde dos sectores: desde el exterior (Europa), y
desde el interior con la poblacion europeizada (élite criolla de América), utilizando el
paradigma de «civilizacién» en oposicion al de «naturalezay, esta Gltima para referir la
«barbarie» de la poblacién indigena. Asimismo, el concepto de «evolucion» sirvid para
describir al Nuevo Mundo como un subcontinente en vias de civilidad, inmaduro y joven,
en proceso de evolucion (Mignolo, 2007a). El sentido de «cultura» -como creacion
humana- se fue redefiniendo desde el siglo XVIII, en oposicion a la «naturalezay» -como

creacion divina-.

La nocién de «cultura» (del latin colere, que significa «cultivar o habitar») surgié como
un concepto necesario durante el proceso de secularizacion, porque el término «cultura»
se utilizo en el sentido de produccion y creacion humana, de «cultivar». En el sentido de
«habitary «culturay es el lugar de residencia, la ocupacion de lo que se crea. Se precisaba
la «cultura» para reemplazar a la «religion» como elemento aglutinante de la comunidad.
(Mignolo, 2007a, p.21)

A partir de la necesidad de poder nombrar un nuevo arquetipo de comunidades seculares
en el siglo XIX, se introdujo la idea de «culturas nacionales» cuyo resultado condujo a
ordenar las «identidades nacionalesy, tanto las imperiales como las independientes. Asi
se establecio el valor de los Estados-nacion y se fijaron las diferencias coloniales. La
nocion de América Latina formo parte de ese redisefio imperial (Mignolo, 2007a). Si bien
es cierto que se mantiene la logica de la colonialidad, esta idea de América Latina se
vuelve obsoleta al mirar la perspectiva de los movimientos de los pueblos indigenas u
otros grupos que buscan un cambio social a partir de proyectos de conocimiento y

epistemologias otras (Mignolo, 2007a).
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«La» lengua nacional

Un componente imprescindible en la invencion de las «identidades nacionales» fue la
lengua -o el idioma oficial o nacional-. Con el objetivo de homogeneizar a toda la
poblacion y construir la unidad nacional, era necesaria la oficializacién de una sola
lengua. En el caso de los territorios colonizados de América se impusieron los idiomas
europeos sobre los verndculos. Las politicas acerca de la utilizacion de «la» lengua del
Estado en los diferentes territorios son altamente dogmaticas y se han conformado de tal
modo que en algunos paises -como en Estados Unidos de Norteamérica-, la lengua
simboliza la nacidn y viceversa. Por lo tanto, como lo mencioné en la introduccion de
esta tesis, las politicas lingliisticas estarian representando todo un pensamiento de
«protecciony a la nacidn misma; a saber: la «democracia», los «valores nacionalesy, y la
«identidad» (Bauman y Briggs, 2003). De esta manera, los Estados modernos han
censurado el uso de las lenguas nacionales no dominantes y/o la expresion no
estandarizada de un mismo idioma porque lo advierten como una amenaza a la identidad
y a la nacién en si. Como sucedio en el siglo XIX con la inmunizacion del espanol como
idioma dominante por parte de los intelectuales de la €poca, quienes suponian que a través
de una ortografia estricta los acentos locales también serian homogeneizados, o por lo
menos que la lingiiistica-ciencia por si sola sefialaria y distinguiria las formas de habla.
La educacion escolar y la academia en este proyecto son el principal aparato de
instruccion de la escritura homogeneizada. Este es uno de los asuntos que nos ocupa sobre

la normalizacion de la escritura de las lenguas para la alfabetizacion indigena.

Politicas lingiiisticas y educativas de México

Una vez revisado el marco sobre la lengua y la escritura como elementos constitutivos de
las naciones de América Latina y como estos han categorizado también a sus sociedades.
Ahora describiré mas concretamente las politicas mexicanas en la escuela y en la vida
profesional de las y los maestros totonacos. La historia escolar es una parte central de la

experiencia personal®® de ellas y de ellos, especialmente por haber sido, en muchos casos,

% Un estudio de biografias lingiiisticas de docentes purépechas ha demostrado que la narracion de sus
trayectorias escolares -desde el nivel inicial hasta los estudios profesionales- tuvo como punto central el
tema de la lengua, independientemente si ellas y ellos tuvieran como lengua materna el espafiol o el
purépecha (Hamel, Hecht, Erape y Marquez, 2018).
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traumatica. En el caso totonaca, todas estas relaciones y saberes que el grupo docente

reconoce en el proceso educativo estan ligadas al proceso de normalizacion de su lengua.

Una sola nacion, una sola lengua, una sola cultura

En la época colonial el rey dio las 6rdenes de que todos hablaran el espafiol, sin embargo,
los encomenderos que estaban aqui, como finqueros y la administraciéon no tenian dinero
para contratar maestros que enseflaran el espafiol; lo que les preocupaba a ellos era
producir fruto. Al tratarlos como esclavos se diezmaron los pueblos indigenas. Era
costoso traer negros, por lo tanto, lo que hicieron fue conservar a los indigenas y fundaron
lo que se llam¢ la Republica de Indias. En esa Republica se tenia determinada autonomia,
porque las comunidades nombraban a sus propias autoridades, sus cargos, y es asi como
se mantuvo la lengua. Entonces la idea siempre ha sido de incorporar. A partir de la
constitucion de 1824 (la primera constitucion) no aparece nada de pueblos indigenas; se
habla del derecho, la libertad, pero nada de pueblos, no se reconoce esta diversidad.
Entonces se reforma la constitucion en 1857 y tampoco se reconoce. En 1917 sigui6 sin
registrarse, se desconocia, politicamente y juridicamente. Era una sola nacién, una sola
lengua, una sola cultura. Pero hubo una lucha interna. No se sabe cual es el origen de un
mexicano, qué hacer con esta diversidad. Entonces se siguid tratando de incorporar, se
nos sigue desapareciendo porque creen que las lenguas y culturas son producto de atraso,
producto de subdesarrollo. Entonces para que se desarrollara el pais y la nacién e
incorporar a los indigenas a la economia, forzosamente tendria que ser a partir de la
lengua castellana. La politica de integracion es una politica desde la Colonia. (Mikilh,
conversacion personal, 2019)

La narracion anterior hecha por el profesor Mikilh -quien fue uno de los interlocutores
involucrados en la normalizacion de la escritura totonaca-, abrevia la historia de las
politicas homogeneizadoras implementadas durante la invencion de la naciéon mexicana.
Mikilh subraya varios elementos: el «problema» de la diversidad y su relacién con el
supuesto subdesarrollo, y las politicas lingiiisticas e integracionistas como programas
surgidos en la época colonial con fines econdmicos, y como éstas se reproducen hasta

nuestros dias.

Como he mencionado, los programas educativos han sido los mecanismos
imprescindibles para la instauracion de ciertas ideologias de corte colonial. Desde la
Colonia, la educacion impartida comenz6 a transformar fuertemente a los habitantes de
los pueblos al tratarlos de entender a partir de categorias no locales y apreciarlos desde

afuera, en su forma de produccion y transmision del conocimiento® (Ramirez, 2013).

39 . Lo . ,
Ver apartado “Colonialidad del saber y las ciencias sociales” en el capitulo uno del presente texto.
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Me vinieron a traer las madres misioneras, ellas me enseniaron a escribir. La
escritura del totonaco con grafias latinas

Uno de los principales objetivos durante la invasion europea a América y el Caribe fue la
evangelizacion. Hasta hace un par de décadas, quienes alfabetizaban en lenguas
mexicanas eran todavia miembros del clero (quiza en algunas regiones de México
continte sucediendo). Algunos de los interlocutores -profesores bilingiies de Zozocolco
de Hidalgo, Veracruz- se refirieron a “las madres misioneras” como sus primeras

profesoras de lecto-escritura en su lengua:

A mi me vinieron a traer las madres misioneras que estaban aqui, les interes6 mucho mi
forma de hablar el totonaco, ellas me ensefiaron a escribirlo. No lo sabian hablar, pero me
empezaron a decir como escribirlo. Sabian escribir, no como ahora, con abecedario ya

6 9

hecho. Por ejemplo, yo me acuerdo que para decir “Kgama” [sabroso] se ocupaba la “q”,
ellas asi escribian. (“Mariyo”, conversacion personal, 2018)

Mariyo, quien de nifio aprendi6 a leer con las madres misioneras, y quien después se
convirtiera en profesor bilinglie y luego en presidente municipal de Zozocolco de
Hidalgo, revela que en esa zona totonaca las misioneras catolicas tenian la tarea de
ensefiar a la infancia a escribir su lengua utilizando el alfabeto castellano -a pesar de que
ellas no sabian hablar ni escribir la variante lingiiistica de la region-. El maestro también
hizo una distincion entre coémo escribian ellas, y como se escribe ahora con abecedario

va hecho, pues €l fue parte de la normalizacion de la escritura totonaca.

No es de extrafiarse entonces que los textos mas antiguos de algunas lenguas indigenas
mexicanas escritos con grafias latinas versen sobre temas religiosos. Aunque en general
se conservan pocos documentos, Saul Morales (2008) en su articulo Estudios Lingiiisticos
del Totonacapan los documentos escritos entre los siglos XVI y XIX son muy pocos™.

Los que mejor se conservan y los mas prolificos son del siglo XIX*'. Ademas de las

0 palacios (1942, como se citd en Morales, 2008) enumera las fuentes informativas de tiempos pre-
coloniales de la cultura totonaca: Sahagtin, Mendieta, Torquemada, Olmos (perdido), Tezozomoc, Duran,
las Casas, el Lienzo de Tlaxcala, las ndminas de la tributacion, el Codice de Misantla, el Lienzo de Tonayan,
Cortés, Bernal Diaz, Ixtlixochitl. A éstos habria que afiadir las Relaciones Geograficas y los materiales
arqueologicos (Morales, 2008).

4 Algunos de ellos son: Arte y vocabulario de la lengua totonaca, de Fray Andrés de Olmos, mencionado
en 1672; Arte, Vocabulario, Doctrina Cristiana y Sermones en lengua totonaca, de fray Francisco de Toral,
quien se dice que fue el primer «misionero de indios» que aprendio6 totonaco; Arte para aprender el idioma
totonaco, Confesionario en idioma totonaco y Diccionario del idioma totonaco, de Cristobal Diaz Anaya,
las cuales son “tres obras manuscritas del siglo XVII. Su autor [...] fue parroco de Olintla, de la didcesis
de Puebla” (Morales, 2008, p.217), y; Vocabulario de la Lengua Totonaca y Castellana, y lo que se trata
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cuestiones religiosas de las que hablan los documentos, es importante destacar como los
misioneros trataron de generar también vocabularios, diccionarios y los primeros analisis
gramaticales usando de base la estructura de su idioma castellano. Pues inicialmente ellos
eran quienes aprendian las lenguas indigenas -como lo indic6 el profesor Mikilh en los
parrafos anteriores-. En el Totonacapan los evangelizadores fueron los de la Orden

Franciscana, se piensa que pertenecieron a la primera mision en llegar a México en 1523.

La nacion mexicana «independiente» y postrevolucionaria

Los planes educativos y conformacion de la nacidn mexicana estdn estrechamente
relacionados. Los ideales de la Colonia, la Independencia y la Revolucién fueron
marcando los paradigmas que reconocemos hasta la actualidad, cada una de ellas tiene
sus propias caracteristicas. Las concepciones sobre raza, ciencia y lengua se encontraron

tejiendo el territorio educativo-politico por completo.

La diferencia entre la Colonia -el pago de tributos, el sometimiento, la evangelizacion,
etc.- y lo que llevaron a cabo las élites criollas que comenzaron a tener el poder durante
el proceso de independencia de México, fue plantearse la necesidad de crear un «Estado-
nacioén criollo» (proyecto nacionalista europeo), es decir, integrar a las «castas»
coloniales en una nueva sociedad (Dietz, 1999). Después de la Independencia de México
se pretendia lograr una nacion unificada, por lo que en 1875 se establecio el castellano

como idioma nacional (Rodriguez, 2009).

Después de la promulgacion de la Constitucion de 1917 uno de los asuntos
postrevolucionarios mas importantes fue la formacion de un sistema de educacion que
llegara a todo el pais, para ese entonces el 80% de las mexicanas y los mexicanos eran
considerados analfabetas (Avalos, 2006). Desde ese entonces la lecto-escritura se
reconocié como uno de los signos de identidad, unidad y cultura nacional que significaria
civilidad, progreso y desarrollo. Se cred entonces, en 1921, la Secretaria de Educacion
Publica (SEP). Las politicas integracionistas del entonces secretario, José Vasconcelos,
fueron innegables cuando se le propuso la creacion de dos departamentos mas dentro de

la SEP, el de alfabetizacion y el de Educacion y Cultura Indigena: “[ Vasconcelos] acepta

en él, ques la doctrina Christiana y el Confisionario, de Juan Manuel Dominguez y Salvador de la Cruz, el
cual es un manuscrito de 1749 (Morales, 2008).
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esta medida sin gran entusiasmo, ya que piensa que rompe la armonia de su sistema
educativo y puede retardar la integracién del indio” (Avalos, 2006, p.34, cursivas mias).
En ese mismo ano, se cred en la SEP el Departamento de Educacion y Cultura para la
Raza Indigena, del que dependieron, en 1923, las Casas del Pueblo y las Misiones
Culturales. Tres afos mas tarde, las Escuelas Rurales suplieron a las Casas del Pueblo,
las cuales se volvieron las principales instituciones de aculturacion en las zonas donde
fueron instauradas. Estos proyectos educativos destinados a las zonas indigenas del pais
marcaron la experiencia educativa de las y los profesores bilingiies que participaron en la

normalizacion de la escritura del totonaco como lo veremos a continuacion.

Yo no sabia hablar espaiiol pues venia del monte. Experiencias del
profesorado bilingiie

Aquel que no va a la escuela, conserva su cultura.

Es una tesis eso, la escuela hace que la gente deje de practicar su cultura.
Yo, en cambio, me hice consciente, pues.

Por ejemplo, el pantalon un dia lo voy a tirar,

me voy a poner mi calzon [pantalon de manta].

Profesor Karlos

Mi familia se vino a vivir aqui cerca del pueblo, queria que fuera a la primaria estatal
“Benito Judrez”, porque mi papé era sindico -un sefior de calzon, chaparrito- él si habia
leido. Ahi no aprendi més que unas letras, puro espafiol, yo no sabia hablar espariol pues
venia del monte. Pero senti afecto por la maestra (hoy practico eso con mis alumnos), me
sentia a gusto con ella porque me daba colores, cuaderno y una moneda para el recreo -
yo no sabia qué era el recreo-. En segundo y tercer afio no aprendi nada, el maestro me
empezo a pegar y cuando ponia las divisiones de la casita yo me saltaba de la ventana del
segundo piso, saltaba a un guayabo y me iba a nadar a “la poza”. Volvi a cuarto afio, pero
no sabia leer, y otra vez me pegaban. Luego pasé a quinto y ahi empecé a leer. Entonces
fui a la secundaria y a la preparatoria en Puebla, pero dejé la preparatoria y me fui a
trabajar a Laguna Verde pero no me gustd y me vine. Aqui estaba mi familia, fui feliz,
estudié la prepa aqui. Me encontré una novia que vivia en el centro y le dije: enséfiame a
dividir -no me creia que yo no supiera dividir-, me dijo que si, pero que tenia que leer la
Biblia, y entonces me puse a leerla y andaba presumiendo lo que decia Jesucristo, porgue
lo habia leido. Luego me fui a Canctin, a ser carpintero. Y un dia que vine a ver a mi
mama, uno de mis hermanos me dijo, qué haces: no, pues vengo a ver a mi mama,
entonces ¢l me dijo que fuera a Xalapa a presentar el examen para maestro, fue como en
1987, pero el encargado de la SEP me dijo: ti ya pasas, y pues pasé, porque soy totonaco.
Entonces a partir de ahi soy docente. Siento que he aportado algo, he escrito varios libros,
estudié¢ una maestria. (Karlos, conversacion personal, 2018)

Conocer la experiencia de vida del maestro Karlos y de otras y otros profesores al
principio de esta investigacion se reveld como una linea importante a indagar, poco a

poco constituyeron la unidad de andlisis y la categorizacion tedrica-metodologica inicial
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comenzod a ser parte central de la interpretacion. La narracion que hizo Karlos muestras
varios rumbos a seguir: su padre, al saber leer pudo acceder a un puesto publico en el
pueblo, lo que nos habla de la importancia de la lecto-escritura en castellano; el hecho de
que las familias mandaran a sus hijas e hijos a la escuela estatal, y no a la bilingiie; el
trato abusivo que recibian las nifias y los nifios en estos centros educativos y lo dificil que
resultaba el proceso formativo en estas circunstancias; la necesidad de las personas
jovenes de migrar a las ciudades para conseguir empleo; pero, contrariamente conocer y
conservar su idioma totonaco le permiti6 a Karlos acceder a la plaza docente; y
finalmente, la importancia de mantener la cultura y las implicaciones que la escuela tiene
en relacion al abandono de las practicas culturales de la comunidad, en especial la lengua.
Lo paraddjico es precisamente como el profesorado utiliza este aparato institucional -la
escuela- para fines e intereses propios, concretos, comunitarios, totonacos, que les
permite articular tesis como: a pesar de que la escuela hace que la gente deje de practicar

su cultura, yo -cada profesora(or)- trato de hacerme consciente de todo ello.

La escuela, la cual como he venido insistiendo, ha sido histéricamente el mecanismo
gubernamental de implantacion de ideologias integracionistas, sus resultados son visibles
hasta el dia de hoy si pensamos en términos de discriminacion lingiiistica. Esto tiene que
ver con el discurso «nacionalista integrador» basado en el concepto de «mestizaje» como
una mezcla del “elemento indigena producto de la época precolonial, con el elemento
europeo y criollo, producto de la colonia” (Dietz, 1999, p.176). Contrario a la segregacion
que pretendia separar la republica de espafioles con la de indios, la idea del mestizo se

transformo de

“Bastardo bioldgico” a “raza cdsmica”, germen y simbolo de la nueva nacion
postrevolucionaria. Este giro ideoldgico es “oficializado” cuando el presidente Obregon
nombra en 1921 a José Vasconcelos, uno de los mas destacados representantes del
Ateneo, como primer titular de la Secretaria de Educacién Publica (SEP) Traducido en
politica, el proyecto de mestizaje nacional implica medidas especificamente destinadas a
“integrar” a aquella poblaciéon en el Estado-naciéon mestizo que aun no son y/o no se
consideran mestizos: los indigenas. (Maihold, 1986, p.108, como se cit6 en Dietz, 1999,
p.178)

Para alcanzar tal homogeneizacion étnico-cultural, el autodefinido «Estado-nacion
mestizo» implementd un conjunto de medidas en forma de politicas y programas
gubernamentales que se pueden agrupar como indigenistas, de acuerdo con el

antropélogo Gunther Dietz (1999). El explica que dichos proyectos fueron destinados
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especialmente para la poblacion aun-no-mestiza del pais. La caracteristica principal de
estas medidas reside en su doble caracter exdgeno y estatista: “por definicion, el
indigenismo es asunto de los no-indigenas, [...] sino del Estado” (Dietz, 1999, p.178). De
tal manera se ha excluido a las comunidades de la administracion de proyectos educativos
propios, pero a la vez se les sefiala de ser las unicas responsables de la intervencion

intercultural como sucede hasta nuestros dias.

Desde ese entonces, el «indigenismo gubernamental» comenzdé a concebir a las
sociedades llamadas indigenas de forma contradictoria -negacion vs. exaltacion-: por un
lado, como un estorbo para el progreso; pero al mismo tiempo, como la representacion
pre-colonial, componente fundamental para la enunciacion del mestizaje. Asi, el objetivo
era “combinar un cambio cultural inducido, una ‘aculturacion planificada’ y selectiva de
los ‘rasgos o caracteres nocivos y perjudiciales’ de las culturas indigenas, con la lucha
por conservar, incrementar, mejorar y enriquecer otros rasgos de los que los indigenas

pueden sentirse orgullosos” (Comas, 1953, p.265, como se cit6 en Dietz, 1999, p.178).

Influencia de la antropologia social aplicada

De acuerdo con Maihold (1986, como se citd en Dietz, 1999) la naciente antropologia
mexicana de la época tuvo fuerte influencia de la antropologia social aplicada y fungio
como una forma de matizar la aculturacion. Las instituciones de paradigma indigenista
que realizaban actividades principalmente educativas, estuvieron sustentadas en esta
corriente de investigacion™. Su figura consistié en identificar los elementos culturales
«permutables» de los grupos indigenas, que al sustituirlos no causaran rupturas culturales
«serias», “[...] para que el ajuste psicoldgico que habra de llevar a cabo el indigena para
integrarse a las formas de cultura nacional se realice sin graves frustraciones ni profundos
conflictos emocionales” (Aguirre, 1991, p.19, como se cito en Dietz, 1999, p.179). Desde
sus inicios, los estudios antropologicos tuvieron mucha influencia en los planes de
educacion indigena del pais; el Instituto Nacional de Antropologia e Historia todavia en

la actualidad estd muy relacionado con la produccidon y publicacion de materiales

42 Desde el nombramiento de J. Vasconcelos como Secretario de Educacion, hasta el sexenio de L.
Cardenas (1934-140), casi todos los organismos indigenistas fueron de corte pedagdgico. El inicio de la
institucionalizacion del indigenismo se puede rastrear hacia 1917 con la fundacion de la Direccion de
Antropologia (Dietz, 1999).
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lingiiisticos en lenguas nacionales, y junto con el INALI editan y publican documentos
especializados en ese tema, cuando es de suponer que las lenguas nacionales deberian ser
analizadas en igualdad de circunstancias por las entidades lingiiisticas que estudian el

espafiol en México.

Esto puede considerarse como un ejemplo de asimetria institucional basada en la
concepcion desigual de los idiomas mexicanos -y de las personas que los hablan-, que se
manifiesta incluso en la decision sobre cudles organismos deberian estudiar a las lenguas
y cuales al castellano. Una muestra es que tanto el INAH como la Escuela Nacional de
Antropologia e Historia (ENAH) y la Secretaria de Cultura (SC) fueron parte de la
normalizacion de la lengua totonaca, ninguna de ellas realiza estudios sobre la escritura
del castellano, ni consideran las politicas educativas nacionales como materia de estudio,
pero si intervienen en las politicas educativas y lingiiisticas indigenas. Este tratamiento
desigual sobre los idiomas que se hablan en nuestro pais y sobre su diversidad, como he
subrayado, tiene origenes muy profundos. Asimismo, el papel que han tenido las ciencias
sociales. En el caso concreto del sistema educativo mexicano vemos su visible

implicacion como elemento nuclear en la problematica.

La cuspide de la institucionalizacion del indigenismo se dio con la creacion del Instituto
Nacional Indigenista en 1948, bajo el gobierno de Miguel Aleman. Pero la apertura oficial
del indigenismo fuera de los limites educativos se complementd con proyectos
econdmicos e infraestructurales de modernizacion e industrializacion -no sin resistencia
de las comunidades- (Dietz, 1999). A partir de 1951 (con la creacion de primer Centro
Coordinador Indigenista del INI) se produjo un giro paradigmatico de los programas:
limitar la presencia de personal mestizo y favorecer el reclutamiento e instruccion de
agentes de aculturacion salidos de las mismas comunidades, asi surgieron los promotores
culturales del INI (Dietz, 1999). Estas transformaciones ideologicas son la pauta de la
instruccion que mas tarde dio origen a la profesionalizacion de docentes indigenas,
asimismo son los fundamentos de la educacion indigena contemporanea, pues surgieron
los primeros planes de educacion bilingiie. Pero con una caracteristica inquietante: los
métodos de alfabetizacion fueron disefiados por organismos extranjeros (Avalos, 2006) -
como lo indiqué en la introduccion de esta tesis-. El Proyecto Tarasco (PT) organizado

por el ILV fue el primero en su tipo llevado a cabo en el pais.
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EL Proyecto Tarasco (PT) y el Instituto Lingiiistico de Verano (ILV)

El ILV -agrupacion de caracter religioso que promovia el protestantismo- tuvo
intervencion directa en el PT usando misioneros protestantes, a quienes el gobierno de
Cardenas financido, y quienes también tuvieron propdsitos evidentemente
evangelizadores. El PT estaba a cargo del lingiiista de la Universidad de Wisconsin,
Mauricio Swadesh. Swadesh (1939, como se citdé en Dietz, 1999) menciona que el
proyecto consistid en reunir alrededor de 20 jovenes purhépechas que ya estuvieran
alfabetizados en lengua castellana, para alfabetizarlos en su lengua materna y ser enviados
a las comunidades a las “misiones alfabetizadoras”. Para la alfabetizacion el ILV utilizaba
un método denominado “analitico”®. Esta formacion, al ser ofrecida en su lengua, fue
ampliamente aceptada por los pueblos michoacanos porque por primera vez entendian a
los maestros. Quienes nunca habian visto su idioma escrito con el alfabeto castellano
estaban muy sorprendidos de poder leerlo y escribirlo (Castillo, 1945, como se cité en

Dietz, 1999).

Este proyecto como tal fue oficial hasta 1940, luego se canceld por ser considerado un
proyecto comunista debido a que en la Unidn Soviética se estaban produciendo proyectos
bilingiies semejantes (Castillo,1945, como se cit6 en Dietz, 1999). Sin embargo, en 1944
reaparecio bajo el programa de “educacion para adultos” con los mismos asesores del
Proyecto Tarasco y el Consejo de Lenguas Indigenas. También se cred el Instituto de
Alfabetizacion para Indigenas Monolingiies, como parte de la llamada “Campafia

Nacional contra el Analfabetismo”.

De esta forma, el PT simboliz6é todo un discurso pedagogico a través de la politica
lingtiistica del Estado mexicano destinado a los pueblos monolingiies durante casi todo
el siglo XIX. Fue trascendente porque “a pesar de su dimension local brinda elementos
de analisis que permiten comprender la ideologia, division cultural y diversas posturas
que existian respecto al analfabetismo, la alfabetizacion y la problematica lingiiistica
nacional” (Avalos, 2006, p.16). Asi fue como Michoacén se convirtio en precursor de los

estudios indigenistas y «laboratorio» de los proyectos de educacion indigena y del

3 El instituto no sélo colaboraba en México, sino en varios paises de Latinoamérica. Entre las primeras
cartillas bilingilies que elaboraron, estaban los siguientes grupos: Tarasco, Totonaco, Yaqui, Tzetzal,
Tzotzil, Amuzgo, Huichol, Lacandon y Trique. En total trabajaron 80 variantes lingiiisticas, y utilizaron
casi 360 misioneros en ello (Avalos, 2006).
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indigenismo mexicano (Dietz, 1999) y latinoamericano, pues el Primer Congreso
Indigenista Interamericano fue llevado a cabo en 1940 en este estado, en la region del

lago (Patzcuaro).

Hasta fines de los afios setenta, gracias a la proliferacion de profesionistas en ciencias
sociales como antropologia, lingiiistica y sociologia, se comenzaron a cuestionar las

practicas del ILV, especialmente las religiosas:

Los miembros del Colegio de Etndlogos y Antropdlogos Sociales de México que en 1979
lanz6 una contundente declaracidon exigiendo el retiro del ILV del pais; se promovia
mayoritariamente una ideologia de corte protestante que conceptuaba la miseria y el
atraso de las comunidades como una consecuencia de sus malas practicas religiosas [...]
Las campafias de alfabetizacion tendian a generar desintegracion y serios antagonismos
en las comunidades, puesto que satanizaban costumbres como la medicina tradicional, la
cooperacion colectiva desinteresada, las fiestas, las formas de trabajo [...] Ademas tanto
en México como en otros paises comenzd a ventilarse una relacién entre aparatos de
inteligencia norteamericana y el Instituto. (Avalos, 2006, pp.190-191)

Asimismo, surgieron movimientos laicos para contrarrestar la presencia de organismos
protestantes en América Latina. De acuerdo con Jacinto Zavala (1983) la formacion
politico-pedagogica de las y los jovenes genero a su vez conflictos politico-religiosos que
existian desde la rebelion cristera. Por estas y otras razones, en 1982, el presidente Miguel

de la Madrid dio por finalizado el convenio oficial con el ILV.

Direccion General de Educacion Indigena (DGEI) y la Educacion Bilingiie
Bicultural (EBB)

Con la creacion de la Direccion General de Educacion Indigena en 1978, se inici6é una
nueva etapa en la educacion indigena nacional, esta direccion estd adscrita al Subsistema
de Educacion Indigena de la SEP. El paradigma educativo que se propuso fue la

denominada Educacion Bilingiie Bicultural®, que respaldaba la idea del desarrollo

* La lucha por la EBB comenzo en 1973, cuando maestras y maestros nahuas comenzaron a reunirse y a
debatir sobre las necesidades que tenian. En 1976, junto con la SEP, se comenzaron a organizar otros grupos
de docentes y a tener encuentros nacionales. Su objetivo era mejorar el sistema de educacion indigena. De
esta manera se integro la Alianza Nacional de Profesionales Indigenas Bilingiies, A.C. (ANPIBAC). Uno
de los primeros logros de esta alianza fue la creacion de la Direccidon General de Educacion Indigena
(DGEI). Todos estos movimientos y encuentros nacionales procuraron vinculos y comunicacion entre
docentes de varios estados de la Republica y la SEP, a quienes les presentaban propuestas concretas de
mejora para el Subsistema de Educacion Indigena. Otro de los principios al inicio de la fundacion de la
DGEI fue otorgar participacion a los propios indigenas en sus procesos educativos, en los puestos
administrativos y en la direccion de ciertas politicas educativas (Herrera, 2002). Hacia 1980, la ANPIBAC
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integral de las nifias y los niflos indigenas partiendo de su contexto. Y se comenzaron a

publicar los primeros materiales didacticos para la ensefianza de las lenguas.

Para este momento ya estaban instauradas las dos formas de castellanizacion, la directa y
la indirecta, el debate fue sobre cual era mas adecuada. Para cada una se utilizaban
diferentes tipos de instituciones: para la castellanizacién directa estaban las escuelas
primarias federales, las cuales dependen de la Direccion General de Educacion Primaria
(DGEP) de la SEP, y para la indirecta se establecieron las escuelas primarias bilingiies,
las cuales dependen de la DGEI. Ahi laboraban maestros bilingiies, inicialmente
formados por el INI. La mayoria de las y los maestros totonacos con los que me entrevisté
en el trabajo de campo dijeron haber sido castellanizados a las escuelas federales en su
infancia. Es decir, fueron alfabetizados en espafiol con el método “directo” -con clases
exclusivamente en castellano-. Para quienes ya sabian hablarlo, la escuela no resultaba
tan dificil, pero para quienes eran monolingiies totonacos la experiencia era muy

diferente.

La experiencia escolar en el Totonacapan y su impacto en el uso de la
lengua

Como anot¢ antes, la institucion educativa ha sido la herramienta de mayor difusion para
implantar el castellano en México como idioma nacional. El lingiiista totonaco José
Santiago (2012), en su tesis titulada Contacto lingiiistico espariol-totonaco en Filomeno
Mata, Veracruz, argumenta que “la causante de la disminucion considerable de
monolingiies en totonaco es la escuela” (Santiago, 2012, p.12). En su comunidad se
pensaba que mandar a las nifias y los nifios a la escuela era inicamente para que
aprendieran castellano. “Aquel que no hablaba espaiol lo castigaban, entonces los nifios
desertaban o tenian que aprender el espafiol porque si no, no progresaban” coment6 la

profesora bilingiie, Xanat. Como muchas familias totonacas de la época, su mama y su

denuncidé que no eran suficientes las mejoras aisladas, sino que era necesario hacer una reforma total, por
lo que solicitaron el denominado Plan Nacional para la Instrumentacion de la Educacion Indigena Bilingiie-
Bicultural (ANPIBAC, 1980, como se citd en (Dietz, 1999), el cual pedia sustituir el Sistema Bilingiie por
el Bicultural debido a que el contenido curricular era considerado el principal problema. Ya resultaba
insuficiente la idea del bilingiiismo, era necesaria la contextualizacion cultural de la educacion. La DGEI
absorbio el proyecto y en 1982 se comenzd la reestructuracion curricular del preescolar y primaria
indigenas. Aquello requeriria mucha inversion en material pedagogico especial para cada region, asi como
personal capacitado para ello. Para lo cual fue necesaria una estrategia de formacion académica-politica de
maestras y maestros indigenas que fortaleciera el paradigma Bilingiie Bicultural (Herrera, 2002). A pesar
del cambio de paradigma, la transformacion practicamente nunca fue percibida (Dietz, 1999).
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papa habian decidido que ella y su hermana no aprendieran a hablar su lengua, prefirieron
comunicarse con ellas en un castellano poco fluido para evitar la discriminacién que
vivian las personas que no hablan castellano o que lo hablan como segunda lengua. Las
enviaron a escuelas federales para que se instruyeran totalmente en espaiol, al igual que
al profesor Karlos. En esas escuelas constantemente cohibian a quienes hablaran
totonaco, diciéndoles: “;a qué viniste, has venido a aprender eso (totonaco), no vienes a
aprender espafiol? [...] Tu lengua como la sabes, para qué la sigues usando, [...] utiliza
para hablar lo que no sabes” (Santiago, 2012, p.13). A pesar de ello, una de las grandes
ambigiiedades sobre la castellanizacion es que, a pesar de las restricciones del uso de la
lengua en las aulas, ain quienes ya no la hablaban desde el seno familiar la aprendian en
la cotidianidad de la convivencia escolar, por ejemplo, en los momentos de recreo, juego
y relacionandose con compatfieras y compaiieros bilingiies, asi me lo narraron las maestras

Mariya y Xanat.

Somos producto de la castellanizacion. La formacion de las y los
profesores bilingiies

Es significativo recorrer los diferentes momentos y paradigmas educativos que han
navegado nuestras y nuestros profesores bilingiies para poder hacer la caracterizacion del
gremio y comprender sus argumentos en el proceso de la normalizacion. De acuerdo con
Mikilh, los planes de transformar el paradigma castellanizador casi siempre se quedaron
en el papel, pero “ya cuando se trabajo se impuso la politica de integracion, la de la
homogeneizacion. Por eso la clave de preescolar es DCC (Docente Centro de
Castellanizacion) todavia hasta hoy a nivel nacional, por ejemplo” (Mikilh, conversacion

personal, 2019).

Para la profesionalizacion indigena ultimamente se han creado Universidades
Interculturales a nivel nacional, las cuales se han establecido en las zonas indigenas de
los Estado con el objetivo de llegar a la poblacion estudiantil hablante de lenguas
nacionales. Las carreras que se estudian tienen ciertas reivindicaciones interculturales;
sin embargo, como vemos hay un hueco profundo entre los distintos niveles educativos.
Por ejemplo, una nifia que estudid el preescolar bilingiie y primaria bilinglie, y después
secundaria general, telebachillerato, e ingresa a una Universidad Intercultural, tiene que

volver a hablar su lengua en este nivel -la misma a la que tuvo que renunciar para poder
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entrar a la secundaria, al bachillerato y a la universidad-. Esa trayectoria escolar fue mas
o menos similar a la de los etnolingiiistas, lingiiistas totonacos y docentes indigenas que

participaron en la normalizacion totonaca.

La iniciativa de estudiar una carrera magisterial en muchas ocasiones nacia del deseo de
continuar con sus estudios universitarios, pero al no contar con los medios econdémicos
para salir a la ciudad a estudiar, la Unica posibilidad que tenian para formarse
profesionalmente dentro de su comunidad era ser docentes. Ademas, era casi la Gnica
forma de seguir apoyando a sus familias en las labores agricolas, domésticas y
comerciales a la par de sus estudios (Dietz, 1999). Su trabajo es doblemente exigente,

incluso en temporadas vacacionales y fines de semana.

En décadas pasadas el inicio del servicio docente de las y los profesores totonacos
comenzaba a muy temprana edad, al salir de la primaria o de la secundaria. La maestra

Mariya, por ejemplo, comento:

Primero nos enviaban a un curso de inducciéon a la docencia —porque nos habian
contratado solamente con secundaria-, en el servicio, hicimos el Bachillerato Pedagogico
por Mejoramiento Profesional del Magisterio (antes llamada Normal Bdsica con
Mejoramiento Profesional), el cual estudiamos los fines de semana de cada quince dias y
todo el verano. Al terminar, la UPN nos imparti6 la Licenciatura en Nivel Primaria para
el Medio Indigena. Después de 1990, solo podian ingresar ya con el bachillerato y luego
se iban a la UPN, pero con la Reforma Educativa [2016], cualquier persona que haya
estudiado alguna licenciatura puede ingresar, mientras pase el examen de ingreso y el
examen de lengua indigena. (Mariya, conversacion personal, 2018)

Los programas creados para la formacion docente bilingilie son muy recientes y muchos
de ellos experimentales con el objetivo de que la educacion indigena lograra ser realmente
bilinglie. Hubo varios planteamientos para «enmendar» tal situacion. El Centro de
Investigaciones Superiores del Instituto Nacional de Antropologia e Historia (CISINAH)
junto con la DGEI intentaron implementar una politica distinta. Pensaron que se
necesitaba una especializacion lingliistica (Herrera, 2002), por lo que se convoco a
docentes del Subsistema de Educacion Indigena para cursar la licenciatura en
etnolingiiistica, a ellos se les otorgd una beca-comision, hospedaje en el internado,
alimentacion y algunos materiales. De este programa egres6 Mikilh, director del proyecto

de normalizacidn totonaca.
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Licenciatura en Etnolingiiistica. Un proyecto piloto

Nosotros nos encargamos de apropiarnos de esta herramienta llamada etnolingiiistica para
poder estudiar nuestra lengua desde el interior, de como nosotros lo vivimos y no desde
el exterior. Fuimos un campo experimental por parte de la SEP. (Mikilh, conversacion
personal, 2019)

Este programa de licenciatura también tuvo su sede en Patzcuaro, Michoacéan. La primera
generacion ingreso en 1979 y egres6 en 1982. Se pretendia que las y los estudiantes se
prepararan académicamente para poder aplicar la reforma de la Educacion Bilingiie y
Bicultural. De esta forma se inaugurd un nuevo paradigma en las instituciones mexicanas,
denominado “indigenismo de participacion”. Sin embargo, tuvo varias objeciones: se
esperaba que las y los egresados se convirtieran en «lideres profesionales» y que
cumplieran con los ideales indigenistas, mas que con las demandas de sus comunidades
(Lopez y Rivas, 1980, como se citdé en Dietz, 1999); y, ademas, en los criterios de
admision se pudo observar el perfil especifico que buscaban en sus estudiantes, entre otras
cosas, que tuvieran cierto nivel de estudios, por ejemplo, titulo de maestro normalista,
bachiller u otro similar -estudios que solo se podian adquirir fuera de su comunidad-, pero
que al mismo tiempo tuvieran arraigo a su cultura y obligatoriamente que fueran bilingiies
(Dietz, 1999). Las criticas no se hicieron esperar. Dentro de la primera generacién hubo
fuertes diferencias ideologicas; la mayoria termind la licenciatura, pero otro grupo
conform6 el Comité de Lucha Indigena en Etnolingiiistica, el cual apoyaba los
movimientos en defensa de las tierras comunales y se manifestd contra los contenidos del
programa, los cuales categorizaban de racistas y culturalistas y que iban en contra de la
transformacion social. Asi, el programa experimental tuvo muchos inconvenientes:
algunas personas desertaron, otras fueron expulsadas, e incluso tres murieron de forma

sospechosa (Dietz, 1999).

El destino posterior de los egresados del programa parece confirmar las criticas iniciales.
Inmediatamente después de su egreso, en vez de participar en la ANPIBAC constituyeron
un influyente gremio propio, la Organizacién Nacional de Etnolingiiistas Indios, A.C.
(ONEIAC). Para la mayoria de ellos, la licenciatura ha desencadenado un acelerado
ascenso institucional; trabajan en la DGEI como investigadores y/o “técnicos bilingiies
en educacion indigena bilingiie bicultural” (Pérez, 1983:7s.), elaboran materiales
biculturales o prestan servicio como jefes de departamentos o supervisores de zonas
escolares. (Entrevista, 1994, como se cit6 en Dietz, 1999, p. 288)
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Como podemos notar la formacion profesional del magisterio bilingiie ha estado
impregnada por una gran efervescencia politica. La funcion de las y los etnolingiiistas ha
sido fundamental en las ultimas décadas. Debido a sus puestos institucionales, estos
especialistas han podido llevar a cabo proyectos trascendentes como las normalizaciones
de algunas lenguas indigenas. Desde la DGEI han sido quienes propusieron la elaboracion
de libros de texto gratuito monolinglies y de materiales didacticos con pertinencia
cultural; es decir, con contenido significativo relacionado a la naturaleza, la sociedad, la
lengua, la historia, y en general, a los saberes de cada grupo cultural. Al incluir en los
libros de texto monolingiies contenidos locales, los materiales dejaron de ser totalmente
ajenos y urbanos. Este cambio sucedid a finales de los afios ochenta e inicios de los
noventa. No obstante, siguen siendo creados desde las Secretarias urbanas por profesoras
y profesores que ya no viven en sus comunidades. Esto a su vez ha generado una
jerarquizacion entre docentes bilingiies que trabajan en la comunidad y los que trabajan
en la ciudad elaborando los materiales didacticos. De acuerdo con Dietz (1999), en el
caso de Michoacan a las y los profesores etnolingiiistas incluso a veces se les considera
mas «auténticos» que sus colegas que siguen en su comunidad. En una entrevista que ¢l

realizo, un maestro bilingiie se expres6 de la siguiente manera de los etnolingtiistas:

Son muy cerrados, un grupo muy cerrado. Se creen puros indios, y eso que ni aparecen
en asamblea y ni viven aqui. A mi me han llegado a decir que soy como un blanco, por
no hablar bien, bien el purhépecha. Mientras que aqui en la comunidad hay muchos
problemas con los linderos de tierra o con los talamontes y los caciques, ellos luchan por
su alfabeto, por su libro de texto, y asi. Y si hay movilizaciones fuertes como en estos
tiempos, aparecen y desaparecen. Se me hace que es solo para calmar los d&nimos, y para
hacer de ‘orejas’, pero no para comprometerse. Sus compromisos van por otros lados.
(Maestro bilingiie, 1994% como se cit6 en Dietz, 1999)

Finalmente, el programa de licenciatura en etnolingiiistica solo tuvo dos generaciones,
después se penso que los contenidos especializados deberian ser estudiados en un nivel
de maestria. La maestria en lingliistica indoamericana del CIESAS fue la que dio
seguimiento a este proyecto. Este programa de posgrado recupera las metodologias
utilizadas en Michoacan, pero se estableci6 fuera de una region indigena para evitar todos
los «problemas» con los que se encontraron en el caso de la Licenciatura en

Etnolingiiistica (Dietz, 1999).

Mas adelante existieron proyectos similares, una de las experiencias mas difundidas a

nivel nacional y en América Latina para la formacion de profesionales docentes
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indigenas, es la Licenciatura en Educacion Indigena propuesta por la UPN y respaldada
por la DGEI. Este programa consolidaria la nueva reforma educativa denominada
Educacion Intercultural y Bilinglie (EIB), a partir de la formacién de profesionales
indigenas que desde el interior de las comunidades impulsen la transformacion politico-
educativa. Esta Licenciatura es la Unica en su tipo que se mantiene desde 1982 (Herrera,
2002). Como todos los programas anteriores, este proyecto tuvo sus contradicciones o
limitaciones, entre ellos sobresale su disefio curricular homogeneizado con otras
licenciaturas que ofrecia la UPN, debido a que cuando inici6 el plan la teoria curricular

mexicana estaba muy cefiida a modelos estadounidenses (Herrera, 2002).

Por su parte, la labor docente también es difusa por la vaguedad o indefinicion de la figura
de la maestra o el maestro bilingiie. Esto tiene que ver con la necesidad de, por un lado,
ser «leal» a la institucion educativa (indigenista), y por otro, a la comunidad. De esta
forma las y los docentes terminan fluctuando entre el monolingiiismo y la alfabetizacion
en castellano, y utilizando la lengua indigena para la comunicacioén hablada, lo cual es
muy problematico. Contrario a lo que los especialistas en lingiiistica pueden pensar, esto

no es debido a que desconozcan su idioma

Sino porque se les exige una especie de “esquizofrenia” permanente: dado que el sistema
escolar supuestamente es bilingiie, deben de recurrir a su lengua materna [...] con el tnico
objetivo de aculturar cuanto antes a los educandos acercandolos a la cultura mestiza y
urbana, que es la Unica que por falta de material didactico apropiado se ensefia a partir
del tercer grado de la educacion primaria. (Dietz, 1999, p.307)

Dietz (1999) llama a este fenémeno hibridacion cultural del magisterio bilingiie (p. 302).
El argumenta que las y los maestros bilingiies tienen que lograr en todo momento articular
su practica como una intermediacién, que estd condicionada por las exigencias
identitarias institucionales, asi como las de su comunidad (p.307). El autor retoma el
concepto hibrido cultural de Bargtzky (1981) -el cual a su vez fue formulado por Park-,
quien distingue “entre la marginalidad de un miembro de una minoria dentro de una
cultura dominante, por un lado, y la doble marginalidad que un hibrido cultural
experimenta en una ‘sociedad bicultural’ dividida en dos subculturas, por otro lado”.
(Bargtzky, 1981, p.154, como se citd en Dietz, 1999, p.309). Como lo he mencionado, en
el presente estudio la categoria de andlisis de hibridacion serd fundamental para

comprender el fendémeno de la normalizacidn totonaca, en este caso me referiré a los
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procesos de hibridez como procesos incompletos y continuos que generan los sujetos
subalternizados, o hibridos sociolingiiisticos (como los denominarian Bauman y Briggs),
como estrategias de resistencia para vivir la modernidad; por ejemplo, hacer uso del
lenguaje dominante que les permita demandar o reivindicar sus luchas. En el caso
totonaco, el uso es para poder profesionalizarse, tener un alfabeto propio, poder escribir
su historia, etc. La «especie de esquizofrenia» que refiere Dietz en la formacion
profesional del magisterio ofrecida por el Estado, fue igualmente experimentada por la
infancia de las comunidades indigenas totonacas desde la educacion inicial, es decir, una
doble “esquizofrenia”, como estudiantes y como docentes y, en el caso de los
etnolingiiistas, también como especialistas en lingiiistica al mando de las instituciones y

los procesos de normalizacion.

En este recorrido es posible advertir las fallas estructurales de los planes educativos para
la poblacion indigena, no solamente en relacion con su profesionalizacion sino a los
objetivos de bilingiiismo que no se han alcanzado mediante el paradigma intercultural y
bilingiie; pero tampoco a la castellanizacion, pues las estadisticas muestran que, a pesar
de haber una disminucion del uso de las lenguas, hay millones de personas multilingiies

y monolingiies en lenguas indigenas en nuestro pais.

Perspectivas actuales: Educacion Intercultural Bilingiie y practicas sociales
del lenguaje

Las y los interlocutores, en especial las y los docentes, insistieron en que las politicas
educativas de ahora estan al revés. De la castellanizacion directa que experimentaron

ahora les concierne totonaquizar.

Cuando empez6 el sistema bilinglie no habia una guia para la enseflanza. El objetivo
principal era castellanizar, o sea, utilizaron a maestros que hablaban la lengua indigena
para que, a partir del totonaco, transitaran al espafiol. Después vino la educacion bilingiie
-bicultural; luego la Educacion Intercultural Bilingiie; y ahorita estamos con las prdcticas
sociales del lenguaje, entonces ahora si es al revés, (Xanat, conversacion personal, 2017).

En el ano 2000, se cre6 la Coordinacion General de Educacion Intercultural y Bilingtie
(CGEIB) al interior de la SEP, se redisefiaron los programas educativos ofrecidos para
los pueblos indigenas y se reconoci6 oficialmente la Educacion Intercultural y Bilingiie

como una nueva prioridad politica (Dietz, 2014). Hasta el afio 2003 se public6 la Ley
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General de Derechos Lingiiisticos de los Pueblos Indigenas en México. En su Articulo
11, esta ley sefala que las personas indigenas tienen derecho a ser educadas en su propia
lengua. Sin embargo, “a partir de 2006, la DGEI enuncidé un giro hacia lo inclusivo
(Morales, 2011) y en 2013, con la Reforma Educativa, se observaba la paulatina
sustitucion de la interculturalidad por la inclusion” (Mendoza, 2017, p.60). Este giro
parece estar volviendo a las ideas de integracion del siglo XX, con fines
homogeneizadores. No obstante, “la UNESCO recomienda la introduccién del concepto
de inclusion educativa en la legislacion y en las politicas -como se ha hecho en México-,
con su respectiva asignacion presupuestal orientada a la eficacia y a la reduccion de gasto

publico en educacion” (Mendoza, 2017, p.66, cursivas mias).

Por su parte, Elizabeth Martinez (2011) en La educacion indigena e intercultural en
Meéxico y sus implicaciones en la construccion de ciudadanias, considera que la gran
mayoria de los planes de educacion indigena nunca fueron puestos en marcha en su
totalidad, debido a que la DGEI -quien elabora planes, metodologias y capacitacion
especificos para las nifias y los nifios indigenas-, mantuvo en todo momento el modelo de

incorporacion a los pueblos indigenas a la cultura nacional®. (Martinez, 2011).

En la actualidad el enfoque comunicativo en relacion con el estudio de las lenguas en el
aula se denomina Prdcticas sociales del lenguaje’®. Para este tema, la DGEI dedic6 un
texto especializado del contenido curricular para la asignatura Lengua Indigena, que
desde 1994 se exigid estar en las boletas de calificaciones, pero no habia sido
sistematizada con pardmetros como contenidos, objetivos, lineamientos lingiiisticos,
enfoque y orientaciones didacticas. Estos se establecieron en el documento Educacion
Basica. Primaria Indigena. Parametros curriculares de la Asignatura de Lengua
Indigena (DGEI y SEP, 2008). De acuerdo con el profesor “Xiwan'™”, las

normalizaciones de las lenguas indigenas nacionales se sustentaron precisamente en la

* Es importante mencionar que existen proyectos educativos alternativos forjados por maestras y maestros
indigenas que han construido un curriculo real en educacion intercultural bilingiie, tal es el caso del
proyecto colectivo escolar “T’arhexperakua-Creciendo Juntos” de las escuelas primarias purhépechas de
San Isidro y Uringuitiro, Michoacan (Hamel, Hecht, Erape y Marquez, 2018).

8 Practicas sociales del lenguaje es un enfoque adoptado por la SEP a partir de la reforma de planes de
estudio de 2006, no s6lo en primaria indigena, sino en toda la educacion basica como primaria y secundaria
general.

gl profesor Xiwan habla todas las variantes lingiiisticas del totonaco. Es un joven maestro que gracias a
su conocimiento del idioma fue coordinador del Estado de Veracruz en la normalizacion de la lengua.
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creacion de la asignatura Lengua Indigena. Después del afio 2005 con el trance a la
reforma educativa, el subsistema de Educacion Indigena pasaria a ser un centro federal,
es decir, desapareceria como tal. “Entonces la unica manera de salvarla era crear una
asignatura de Lengua Indigena, por eso se cred el programa que es pardmetros
curriculares, el libro con el plan y programas de estudio de educacion indigena” (Xiwan,

conversacion personal, 2018).

Estos planes ya retoman, en el caso totonaco, la normalizacion tutunak(. También para
la elaboracion de este documento se hicieron reuniones regionales e interestatales con
docentes de las diferentes lenguas, lingiiistas, y representantes de academias de lenguas,
la Universidad Auténoma de México y la Universidad Pedagogica Nacional (DGEI,
2008). De estos parametros saldrian los libros de texto de la asignatura Lengua Indigena
del nivel primaria de cada una de las lenguas del pais. Aun no han sido publicados los
libros para los tres ciclos de la asignatura -que cubren los seis afios de primaria-. En la
region totonaca, las publicaciones de los dos primeros ciclos estdn en modo piloto. Se
echaron a andar en municipios con el mas alto niimero de totonacohablantes, como
Filomeno Mata, Mecatlan, etc. Mientras que para la infancia de quinto y sexto de primaria

todavia no se han editado (Xiwan, conversacion personal, 2018).

En general la responsabilidad de una educacion bilingiies ha recaido en las y los docentes.
Bajo este panorama politico-educativo es que se puede tratar de comprender el fendmeno
de la normalizacion de la escritura totonaca, por un lado, desde la institucion mexicana y
sus politicas, y por otro, desde las comunidades y sus saberes. Quienes fluctiian entre

ambos escenarios son las y los profesores indigenas.

Los planes educativos también se han sustentado en las reformas de leyes internacionales
y nacionales que intentan remediar o reivindicar las diversidades culturales del pais, como

lo desarrollaré a continuacion.

Derechos lingiiisticos en México

El empleo de las lenguas en la ensefianza, como lo he apuntado, es un asunto global. Las
leyes internacionales han organizado las directrices generales sobre el tratamiento

lingiiistico y educativo en México y América Latina. La UNESCO lleva mas de siete
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décadas prestando atencion al uso de las lenguas en la educacion, en un principio por la
preocupacion del nivel de ‘analfabetismo’ de los pueblos indigenas. Ultimamente se

habla mas en términos de preservacion de las lenguas.

De acuerdo con el profesor Mikilh, en México la declaracion oficial sobre el
reconocimiento de los pueblos indigenas nacionales se dio en 1992, “por primera vez
Meéxico suscribe un acuerdo de la OIT en materia de cultura indigena. Como parte de ese
organismo internacional firma que a los nifios se les tiene que atender en lengua indigena”
(Mikilh, conversacion personal, 2019). La Organizacion Internacional del Trabajo, OIT,
emitio la Declaracion de las Naciones Unidas sobre los Derechos de los Pueblos
Indigenas en 1989. La ONU dio a conocer el Convenio nam. 169* sobre Pueblos
Indigenas y Tribales el cual tiene dos postulados basicos: “el derecho de los pueblos
indigenas a mantener y fortalecer sus culturas, formas de vida e instituciones propias, y
su derecho a participar de manera efectiva en las decisiones que les afectan” (ONU, 2014,
p.8)*. El articulo 14 del Convenio se destaca en materia educativa por establecer que los
pueblos indigenas tienen derecho de autonomia sobre sus sistemas e instituciones
escolares, de implantar y controlar sus métodos pedagogicos y de utilizacion de los
idiomas propios. Asimismo, establece que en especial la nifiez indigena tiene derecho a
ser educada por el Estado sin discriminacion y debe tener acceso a todos los niveles

educativos (ONU, 2014).

A partir de estas legislaciones internacionales se han promulgado leyes concretas en los
diferentes paises para la atencion a las sociedades multilingiies y pluriculturales. En
nuestro pais, en el afio 2001 se reform¢ el Articulo 2° de la Constitucion Politica para
reconocer la composicion pluricultural de la nacion, a partir de esta reforma se publico la
Ley General de los Derechos Lingiiisticos de los Pueblos Indigenas (LGDLPI), la cual se

dio a conocer en 2003. En ese afo se reconocié a todas las lenguas mexicanas como

8 | a Declaracién consta de 46 articulos en los que se establecen los estandares minimos de respeto a los
derechos de los pueblos indigenas, entre los que se incluyen la propiedad de sus tierras, el Convenio No.
169 sobre Pueblos Indigenas y Tribales en Paises Independientes, recursos naturales de sus territorios, la
preservacion de sus conocimientos y saberes, la autodeterminacion y la consulta previa (2014).

* En 2014, el Convenio num. 169 habia sido ratificado por 22 paises: Argentina, Bolivia, Brasil, Chile,
Colombia, Costa Rica, Dominica, Ecuador, Guatemala, Honduras, México, Nicaragua, Paraguay, Peru y la
Republica Bolivariana de Venezuela, ademas de Dinamarca, Espaiia, Fiji, Nepal, Noruega, los Paises Bajos
y Republica Centroafricana.
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idiomas nacionales, con la misma validez que el castellano. Por primera vez se discutieron

los derechos lingiiisticos de sus hablantes.

La ultima revision de la LGDLPI fue en 2018. El articulo 13 en particular menciona que
sera obligatorio incluir en los planes y programas de estudio politicas destinadas a la
preservacion, proteccion y reconocimiento de las lenguas nacionales (Fraccion reformada
DOF 15-12-2015). Asimismo, se exhorta a estudiar la historia y literatura de las lenguas
y sus aportes a la cultura nacional. Otro punto es el fomento al respeto de la diversidad
lingiiistica, el multilingliismo y la interculturalidad desde la educacion publica y privada,
y finalmente “garantizar que los profesores que atiendan la educacion bésica bilingiie en
comunidades indigenas hablen y escriban la lengua del lugar y conozcan la cultura del
pueblo indigena de que se trate” (LGDLPI, 2018, p.3). El apartado de materia educativa
también establece que el Estado deberé crear instituciones que respalden la LGDLPI, asi

se cred el INALI

Como organismo descentralizado de la Administraciéon Publica Federal, de servicio
publico y social, con personalidad juridica y patrimonio propio, sectorizado en la
Secretaria de Cultura, cuyo objeto es promover el fortalecimiento, preservacion y
desarrollo de las lenguas indigenas que se hablan en el territorio nacional, el conocimiento
y disfrute de la riqueza cultural de la Nacion, y asesorar a los tres 6rdenes de gobierno
para articular las politicas ptblicas necesarias en la materia. (LGDLPI, 2018, p.6)

Tanto la LGDLPI como el INALI intervienen directamente en los planes educativos
nacionales en atencion a la infancia indigena. Uno de los temas centrales es la
normalizacion de las lenguas nacionales. Es habitual la apropiacion por parte del INALI
de todas las normalizaciones que se llevan a cabo en el pais en la actualidad. Este instituto
tiene absoluto dominio del estudio y creacion de normas de escritura de las lenguas de

nuestro pais. Al respecto en el proceso totonaco, el profesor “Kusep” mencion6:

Hasta que se concluyd con la normalizacion del alfabeto tutunaka se trabajo para su
registro, se hizo ante la SEGOB y ante la SEP. Pero ahora tuvimos la necesidad de pedir
el apoyo del INALI, porque no queria el INALI, era trabajo que le correspondia a ellos
hacerlo, pero tuvimos el atrevimiento de hacerlo nosotros y le dijimos: échanos la mano,
ya esta el trabajo. Nos costd a nosotros de manera particular, ida y venida, traslados.
(Kusep, conversacion personal, 2018).

De acuerdo con el profesor Kusep, todo el trabajo de la normalizacién ya habia sido

realizado por parte del profesorado. Las primeras versiones de las normas fueron avaladas
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por la SEP y los gobiernos estatales de Puebla y Veracruz como lo veremos en el siguiente
capitulo. Pero la tltima edicion ya estaba obligada a ser acreditada por la Secretaria de

Cultura.

Normalizacion Lingiiistica de las Lenguas Indigenas Nacionales

Con el Programa de Revitalizacion, Fortalecimiento y Desarrollo de las Lenguas
Indigenas Nacionales (2008-2012) (PINALI), el INALI lanzd una politica publica
dependiente del Plan Nacional de Desarrollo y del Programa Sectorial de Educacion
(2007-2012), con el objetivo de revertir el proceso de desplazamiento de las lenguas
indigenas. El programa tuvo una perspectiva renovada: los propios pueblos indigenas
serian quienes iban a tutelar el proceso de revitalizacion, fortalecimiento y desarrollo de
sus lenguas (INALI, 2012). Con estos lineamientos se fundament6 el Proceso de
Normalizacion Lingiiistica de las Lenguas Indigenas Nacionales con enfoque
multilingtiista. El multilingliismo como enfoque del Estado mexicano se determina como
el uso de todas las lenguas nacionales en todos los espacios e instituciones publicas con
caracter ‘“‘obligatorio, incondicional, cotidiano, planeado, normado y calificado,
equitativo y con la debida pertinencia cultural” (INALI, 2012, p.7, cursivas mias). De
acuerdo con el entonces director general, Javier Lopez, los procesos de normalizacion
deben partir de la reflexion metalingiiistica, esto es, una aproximacion a las estructuras
lingiiisticas de forma sistematica que desarrolle las habilidades cognoscitivas a nivel
individual entre las y los hablantes, para poder establecer la norma del sistema de escritura

(INALI, 2012).

De acuerdo con el Informe de rendicion de cuentas 2006-2012 del INALI, el Proceso de
Normalizacion Lingiiistica de las Lenguas Indigenas Nacionales tiene el objetivo
particular de: “desarrollar el estudio planificado de la diversidad lingtiistica mexicana”
(INALIL, 2012, p.7). Dicho estudio es en funcion de lograr la normalizacion de las lenguas
nacionales. Las lenguas indigenas son “aquellas que proceden de los pueblos existentes
en el territorio nacional antes del establecimiento del Estado mexicano, ademas de
aquéllas provenientes de otros pueblos indoamericanos, igualmente preexistentes, que se
han arraigado en el territorio nacional con posterioridad” (LGDLPI, 2015, p.1). En sus
reglas de operacion, el INALI sefala que las normalizaciones serdn consensuadas con las
y los usuarios de las lenguas y se realizaran por medio de reuniones de trabajo en las
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comunidades mismas, asi como con la academia, el &mbito educativo y otros espacios,
con el fin de aplicar estas normas en los procesos educativos (INALI, 2012). De tal forma

que el uso de las normas de escritura, tiene un gran componente didactico.

Al igual que los etnolingiiistas que propusieron hacer la normalizacién totonaca para la
elaboracion de libros de texto gratuito, el INALI también observa que es necesario este
trabajo para los mismos fines. Lo que este Instituto argumenta es que con las
normalizaciones se fortalecen las lenguas. Observa a las lenguas, a los grupos y culturas
como “parte integrante del patrimonio cultural de la Nacion y son las que le dan a México
su caracter de sociedad pluricultural y multilingiie” (INALI, 2012, p.6). El enfoque
patrimonialista presente en estas legislaciones también se puede ver en la forma en que
se valora a las familias lingliisticas en funcion de los beneficios esperados que generaran
como fuente de desarrollo economico y social. Con todo ello, el INALI intenta demostrar
“el valor y uso funcional de las lenguas indigenas en cualquier tipo de contexto” (INALI,
2012, p.10). Gracias a esta idea de patrimonio -que dota al Estado mexicano de su

«riqueza cultural»- las y los totonacohablantes mencionan argumentos como:

Al aprender idiomas se empieza a desarrollar mas el intelecto, entonces si un nifio aprende
el totonaco, no le afecta para nada, por el contrario, cuando esté en la secundaria -si es
que llegan a implementar el inglés que es la lengua dominante- se le va a facilitar mucho.
(“Tiku”, conversacion personal, 2018)

El multilingiiismo estaria relacionado entonces a valores o beneficios de desarrollo social
y econdmico en las comunidades y sus hablantes. Ahora bien, si en la actualidad
intentaramos buscar una justificacion para que la poblacion mexicana aprendiera espafiol,
probablemente nos encontrariamos con un ejercicio sin sentido. Nadie dudaria de la
‘responsabilidad’ y obligatoriedad de aprenderlo, es «la» lengua nacional. Ninguna
persona diria que, si aprendes espafiol serds mas hdbil con otros idiomas, o podras
desarrollarte mejor social y econdmicamente. Sin embargo, es comun encontrar este tipo
de justificaciones para que las personas deseen aprender una lengua indigena, o que

quienes hablan alguna, lo hagan en el espacio publico.

Esta observacion puede parecer muy superficial, pero al trasladarlo al terreno de lo
indigena es evidente el tratamiento diferente. “Me dicen: tu lengua vale mucho, si, pero

si nomas hablara mi lengua no conseguiria trabajo en la oficina. Para que consiga trabajo,
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necesito hablar el espafiol. No trabajo aqui porque hablo lengua indigena, estoy aqui
porque hablo el espafiol” (Mikilh, conversacion personal, 2019). El etnolingiiista Mikilh
es director de la Academia Veracruzana de Lenguas Indigenas. El asegura que para que
el totonaco sea reactivado se requiere que “tenga un espacio, asi como lo tiene el espafiol.
Mas que estar declarando que las lenguas son buenas, demos la oportunidad de que se
escuchen en los medios de comunicacion, en espacios publicos, démosle entrada en las
instituciones publicas” (Mikilh, conversacion personal, 2019). El director menciond que
para que el bilingliismo se convierta en una ventaja se requiere no sélo mostrarse en los
espacios publicos, sino “incidir en ellos; hacer justicia a los hablantes; que los derechos
lingiiisticos se cumplan; cambiar la mentalidad de las personas, que no sigan viendo a las
lenguas como un sinénimo de atraso” (Mikilh, conversacion personal, 2019). De acuerdo

con ¢l, la mejor manera de lograr estos cometidos es escribir la lengua.

Diversidad lingiiistica del Estado de Veracruz

En este apartado describiré muy brevemente la realidad multilingiiistica de la zona
veracruzana en donde realicé el estudio, para mostrar el impacto que estos planes
educativos, lingiiisticos y legislativos tienen localmente. Pero también para acercar a la

lectora o al lector al contexto de diversidad lingiiistica especifico.
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Figura I. Regiones de Veracruz. Fraccion de imagen en Los pueblos indigenas de Veracruz: atlas
etnografico (Garcia y Tomic, 2009, p.13).
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El territorio veracruzano histéricamente ha sido multilingiie. Hoy por hoy coexisten
veinte grupos etnolingiiisticos (Garcia, 2009). Entre estas regiones se encuentran: mixes,
mazatecos, mixtecos, zoques, chinantecos, popolucas, huastecos, otomies, tepehuas,
nahuas y totonacos (Rodriguez, 2009), entre otros, siendo este ultimo grupo lingiistico el
mas predominante de la entidad. Hacia el afio 1800 el Estado estaba constituido por mas
del 90% de poblacién indigena, frente al 10% de la actualidad®’. Veracruz ocupa el tercer
lugar nacional’' -después de Oaxaca y Chiapas- (Garcia y Tomic, 2009). La diversidad
lingliistica es importante para los estudios contemporaneos de dichas comunidades
porque, a partir de los censos de poblacidn, es posible hacer estadisticas de su presencia.
No es la tnica categoria para determinar a una colectividad endémica; no obstante, en
Los pueblos indigenas de Veracruz: atlas etnogrdfico (2009) se indica que se toma en
cuenta “el factor lingiiistico como indicador de etnicidad [porque es] el unico [dato]
cuantificable y evidente de ‘indianidad’ de una persona [...] Una lengua es un mundo,

mas si de la lengua materna se trata” (Gonzalez, 2009, p.27).

Variantes lingiiisticas de la familia Totonaco-tepehua

ONACODE LA COSTA
a

Figura II. Variantes lingiiisticas del totonaco. Imagen contraportada (Libro cartonero, 2016, p.143)

Después del nahuatl, el totonaco es la segunda lengua més utilizada. Sélo en el Estado de
Veracruz hay casi 120 mil totonacohablantes. Con ello constituyen el “18.94 % de
hablantes de lenguas indigenas en el estado. Le siguen los huastecos, con 51625

hablantes, formando 8.15% y, finalmente, los popolucas con 36642 hablantes, formando

>0 Segtn el Censo General de Poblacion y Vivienda del afio 2000, en Veracruz, 633372 personas mayores
de cinco afios dijeron hablar alguna lengua distinta al castellano, o sea, 10.47 por ciento [del total de la
poblacién veracruzana] (Gonzalez, 2009).

!l “Oaxaca, Chiapas y Veracruz concentran a 42.40% de los indigenas de todo el pais” (Garcia, 2009, p.77).

83



5.78% del numero total” (Gliemes, Bautista y Brizuela, 2009, p.82). En las grandes
regiones indigenas veracruzanas predomina el ndhuatl, excepto en el Totonacapan, donde
actualmente es casi exclusivo el totonaco, a diferencia de la antigiiedad. En el territorio
totonaco de Puebla, se habla practicamente en igual proporcion totonaco y nédhuatl

(Gtiemes et at., 2009).

De acuerdo con el INALI (2008), las variantes lingiiisticas de la familia Totonaco-tepehua
son siete, cinco de las cuales se encuentran presentes en el estado de Veracruz. La variante
que habla el profesorado con el que me entrevisté en el trabajo de campo es denominada
Totonaco central del sur. En Veracruz, se habla en los siguientes municipios: Chumatlan,
Coahuitlan, Coyutla, Mecatlan, Coxquihui y Zozocolco de Hidalgo. Me centré en estos
ultimos dos municipios porque participaron activamente en la normalizacion de su
lengua, ademas, la Sierra de Papantla, cuenta con las comunidades de mayor cantidad de

totonacohablantes:

Mecatlan (97.9% de poblacion indigena), Chumatlan (96.8%), Zozocolco de Hidalgo
(83.2%), Filomeno Mata (82.4%), Coyutla (80%) y Texcatepec (77.6%) [...] Tales
municipios suman 719.7 km2 (9.1% del Totonacapan), la densidad promedio de
poblacion es de 88.2 habitantes por km?2, lo que mostraria un alto indice de concentracion
poblacional. (Gonzalez, 2009, pp.35-36)
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Figura I1I. Mapa territorial de los tutunakus. “Fuente: elaborado por el INALI, a partir del Marco
Geoestadistico Nacional, INEGI 2009 y del Catalogo de las Lenguas Indigenas Nacionales, INALI 2008.
Elaboro: Oscar Zamora” (INALI, 2017, p.80).
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Clave Municipio Clave Municipio Clave Municipio
Municipio Municipio Municipio
027 Huehuetla 192 Tuzamapan 189 Tuxpan
de Galeana 197 Vel
194 Venustiano 202 Zontecomatldn
Carranza de Lopez y Fuentes
_ 197 Xicotepec 203 Zozocolco
Clave Municipio 207 Zacapoaxtla de Hidalgo
Municipio 210 Zapotitlan de
006 Ahuacatlan Méndez
014 Amixtldn 213 Zihuateutla
028 Camocuautla 215 Zongozotla
029 Caxhuacan
030 Coatepec _
043 Cuetzalan del Clave Municipio
Progreso Municipio
064 Francisco Z. Mena 033 Cazones de Herrera
068 Hermenegildo 037 Coahuitlan
Galeana 040 Coatzintla
o71 Huauchinango 050 Coxquihui
072 Huehuetla os1 Coyutla
076 Hueytamalco 057 Chiconquiaco
077 Hueytlalpan 064 Chumatlan
078 Huitzilan de Serdan 066 Espinal
08o Atlequizayan 067 Filomeno Mata
084 Ixtepec 069 Gutiérrez Zamora
086 Jalpan 083 Ixhuatldn de
088 Jonotla Madero
089 Jopala 093 Jilotepec
“5is Naupan 096 Landero y Coss
101 Nauzontla 102 Martinez de
107 Olintla la Torre
" Pantepec 103 Mecatlédn
123 San Felipe Tepatlan 109 L
158 Tenampulco 12 Naolinco
162 Tepango de 124 JerEiin
Rodriguez 131 Poza Rica
167 Tepetzintla de Hidalgo
178 Tlacuilotepec 158 eilo
183 Tlaola 175 Tihuatldn
187 Tlaxco 180 Tlachichilco

Figura IV. Municipios de Hidalgo, Puebla y Veracruz con presencia totonaca. (INALI, 2017, p.81)

Los datos de las figuras III y IV, muestran la distribucion de poblacion totonaca asentada
en el Estado de Veracruz y como estan distribuidas las variantes lingiiisticas, algunas de
ellas con una minima poblacion hablante. El totonaco que predomina en la mayoria de

los materiales educativos y en la norma es el fotonaco de la costa.
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Con la descripcion del contexto socio-histdrico de este capitulo dos expuse la atencion
que se le ha dado a los pueblos indigenas de México, en especial en materia educativa.
Lo denominado “indigena” forma parte medular en la conformacion del Estado-nacion
mexicano y de toda América Latina. La forma en que se ha concebido a estas sociedades
en el imaginario nacional establece la legislacion y la atencion publica se les brinda hasta
el dia de hoy. La antigua polémica acerca de como definir si una persona es indigena o
no, se ha resuelto en funcién del habla; sin embargo, los propios organismos como el
Instituto Nacional de Estadistica y Geografia (INEGI) en México han tenido que ampliar
sus informes y encuestas. Por ejemplo, en 2010 se incluyd la pregunta sobre si las
personas hablantes o no hablantes de lenguas se consideran indigenas, el resultado fue
que el 6.9% de la poblacion mayor de tres afios dijo hablar una lengua, pero
sorprendentemente el 15% dijo considerarse indigena. De acuerdo con la investigadora
en educacion Sylvia Schmelkes (2013), esto indica que requerimos formas mas complejas

y analiticas de entender la diversidad cultural.

En este capitulo estuvieron relatadas las experiencias de vida de las y los profesores
bilingiies en su propia voz. En ellas aparecen las desigualdades sociales reproducidas bajo
la l16gica neo-colonialista como del ser, del saber y del poder, pero también se revelan sus
reivindicaciones y agencias en las formas de interpretar la normalizacion lingiiistica. Por
ello fue importante analizar el contexto historico que ha dado origen a las dindmicas en
las que hoy se presentan estos fendmenos tan vivos y contemporaneos como la
estandarizacion alfabética de una lengua. ;Acaso podemos decir que en estos
procedimientos solo se estandariza la escritura?, ;qué implicaciones a nivel del habla se
generan?, ;qué sucede aural o sonoramente? En los siguientes dos capitulos retomaré

estos cuestionamientos.
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Capitulo III. Xalimakagtsokgni tutunaku. La
normalizacion de la escritura

Introduccion

En el presente capitulo, presentaré los datos etnograficos construidos a partir del trabajo
de campo en el Totonacapan veracruzano, para mas adelante -en el siguiente capitulo-,
analizar detenidamente la problematica. Comenzaré describiendo el proceso que se llevod
a cabo para la normalizacion de la escritura totonaca a partir del armado del
«rompecabezas» que arrojo el relato de quienes estuvieron ahi, asi como de los
documentos publicados que narran la historia de la normalizacion totonaca. Este trabajo
requirié una minuciosa organizacion de la informacion. No existen relatorias o informes
institucionales archivados de como fue este proceso, pues una vez publicado el libro de
las normas éstos se desecharon como archivo muerto. No obstante, como he mencionado,

trataré de relatar cada fase a parir del trabajo etnografico realizado entre 2017 y 2019.

Durante mis estudios de maestria realicé el trabajo de campo en los pueblos totonacas
siguientes: Sabanas de Xalostoc, Coxquihui, Zozocolco de Hidalgo, y Xalapa, Veracruz.
En estas regiones conversé con el director general del proceso, uno de los coordinadores
estatales, algunos coordinadores regionales, profesoras, profesores, exprofesoras,
exprofesores, directivos, supervisores escolares, estudiantes, exestudiantes, lingiiistas,
madres de estudiantes de las escuelas primarias y preescolares bilingiies, y habitantes en
general, todas y todos ellos bilingiies o multilingiies. Mi objetivo inicial fue conversar
con quienes hubieran tenido la oportunidad de asistir a las reuniones donde se tomaron
los acuerdos para la normalizacion. Las maestras Mariya y Xanat fueron figuras centrales,
especialmente en el inicio del trabajo de campo. Ambas me llevaron a conocer a algunas
personas que estuvieron presentes en las reuniones y me brindaron mucha informacion y
compafiia. Xanat fue parte de la normalizacion, su nombre aparece en el libro publicado.
Como lo mencioné en la introduccion, otro profesor “portero” fue Karlos, quien es un
docente reconocido en la zona por sus actividades como escritor, buen nadador y artista
de globos de papel de china. Su nombre también quedoé registrado como participante en
las reuniones de normalizacion. Gracias a sus recomendaciones y guia pude reunirme con

mas coparticipes cercanos al proceso. Mds tarde también recabé informacion sobre las y
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los estudiantes y exestudiantes para conocer la forma en que se recrea la lengua en el aula,

y como se transformo la didéctica -o no- antes y después de la normalizacion.

Como sefialé antes, debido a que no estdn a la mano las bitacoras de trabajo que se
redactaron en las sesiones o reuniones magisteriales, en el presente capitulo me dispongo
a recrear los hechos también a partir de los escritos que forman parte de la informacion
introductoria en los distintos textos difundidos a lo largo del proceso de normalizacion.
He tenido acceso a cuatro diferentes versiones del libro en cuatro ediciones en formatos
diferentes: 1) afio 2008, -en formato PDF, que hasta 2017 era posible encontrar en
internet-; esta edicidn contiene una presentacion bastante sintetizada de la historia del
proceso en comparacion con la que se puede leer en la Gltima publicacion; 2) afio 2015,
proporcionada por el coordinador de Veracruz, en presentacion de archivo digital, el cual
es una “version de trabajo” en el programa de ediciéon de texto Word, -ha sido
significativo revisar esta adaptacion porque es un archivo que Unicamente poseian los
coordinadores de los estados, pero también porque se pueden observar las diferencias
entre la ultima (2016) que se dispusieron a imprimir y difundir entre profesoras y
profesores, y entre la publicacién “oficial” de 2017°%-; 3) afio 2016, la cual me
proporcion6 la profesora Xanat como version en formato de Libro cartonero impreso,
empastado, disenado y pintado por ella -de ésta obtuve dos copias digitales mas, una en
PDF y otra en Word-; 4) por tltimo también analicé la publicacion del afio 2017 hecha
por el INALI y la Secretaria de Cultura, -solo he tenido acceso a la presentacion en linea,
pues no se imprimieron ejemplares suficientes para que cada escuela tuviera el propio, ni

para cada docente o publico en general-.

Gracias a la revision de todas las versiones de las normas de escritura totonaca pude
observar cémo fue incluyéndose y/o variando la informacién contenida, especialmente
en la forma en que fue redactado el apartado de la historia del proceso. En ¢él se puede
leer una breve descripcion cronologica de caracter institucional; asimismo incluye a las y
los participantes, a las instituciones y algunos datos relevantes de los que hablaré mas

adelante.

>2 La edicion (2017) esta dividida en dos partes: la primera esta escrita en totonaco y la segunda en
castellano. 176 paginas lo conforman y tiene las siguientes secciones: indice, presentacion, introduccion,
pueblo tutunaku, delimitacion geografica, las grafias de la lengua tutunaku y sus equivalencias fonologicas,
los signos ortograficos, la escritura de las palabras, glosario y bibliografia.
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En la revision de la ultima edicion, fue claro observar la anexion de informacion de
cardcter institucional como por ejemplo el nombre de las instituciones y de los
etnolingiiistas que participaron, fechas e informacion demografica, historica, geografica
y contextual de la zona. Lo importante de la narracién institucional es también poder
contrastarlo con el recuerdo de quienes estuvieron ahi. Muchas veces esta informacion es
opuesta a lo que describen las y los interlocutores, o, por otra parte, en el trabajo de campo
ocurrid que hubo personas que se limitaron a repetir lo que dice el texto -esto fue comun
al conversar con los directivos y coordinadores, quienes recapitulaban o directamente
leian lo que decia la presentacion del libro al momento de reunirse conmigo-. Esta
dinamica de cotejo me permiti6 analizar como el ejercicio de escritura llevado a cabo para
plasmar la historia de la normalizacién de forma progresiva, ha generado una «narracién
oficial» de lo que sucedi6é y como sucedi6. No obstante, hay que recordar que quienes
colaboraron en la relatoria del proceso contextual e historico también fueron en su
mayoria profesoras y profesores bilingiies ;como acordaron qué describir en la
presentacion?, ;qué informacidon histérica proporcionaron y por qué?, ;quiénes

finalmente decidieron lo que se iba a publicar?

El proceso de normalizacion de la escritura de la lengua totonaca

Como he venido mencionando, la normalizacion de la escritura totonaca fue un proceso
llevado entre 1983 y 2017. En este periodo se conformaron las reglas para la escritura del
idioma. Inicialmente el objetivo no fue elaborar un libro de normas, sino unificar su
alfabeto -recordemos que existian varias formas de escribir-. Asi, las y los profesores
bilingiies totonaco-hablantes se dieron a la tarea de crear una convencion para la escritura
del alfabeto tutunaku tomando en cuenta todas las variantes y regiones donde se habla,
tanto en el estado de Puebla como en Veracruz. El proceso fue organizado desde la
Direccién General de Educacion Indigena (DGEI) que depende de la Subsecretaria de
Educacion Basica de la SEP. Previo a la normalizacion, los libros de la SEP que se
imprimian para las Escuelas Primarias Bilingiies casi no se empleaban en el aula, porque
su contenido variaba considerablemente seglin la variante lingiiistica de cada zona y no
existian textos especificos para cada una. Por lo que el objetivo principal de las
instituciones educativas involucradas fue crear libros de texto gratuito que pudieran ser
utilizados en cualquier localidad del Totonacapan para la alfabetizacion de nifias y nifios

de primaria baja -primero a tercer grado-. Entre 2008 y 2015, el libro se difundié como
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Libro artesanal y Libro cartonero™. Hasta 2017, la Secretaria de Cultura a través del
INALI publico la primera edicion del libro, llamandolo Xalimakgatsokgni tutunaku
Norma de escritura de la lengua Tutunaku (totonaco), el cual contiene los siguientes
acuerdos: las grafias y sus reglas de uso, los signos ortograficos y la escritura de las

palabras (INALI, 2017, p.93). En la presentacion del texto se puede leer:

[Este libro] es producto de la iniciativa de los profesores del Subsistema de Educacion
Indigena de los estados de Puebla y Veracruz, con el apoyo de los hablantes nativos del
idioma tutunaki de las mismas entidades. Esta iniciativa fue retomada por los
etnolingiiistas [...] quienes presentaron dicho proyecto ante la Direccion General de
Educacion Indigena, donde fue avalado para su desarrollo. (INALI, 2017, p.91)

Como lo dice la cita anterior, y como me lo comentaron las y los profesores involucrados,
este ejercicio fue orgullosamente generado por el gremio docente indigena. No obstante,
al platicar con los directivos de la DGEI comentaron que ellos, como etnolingiiistas,
fueron los forjadores de todo esto. La idea de que haya sido «retomada» por estos
profesionistas, como se describe en la presentacion, difiere mucho de lo que relataron los
especialistas: que fue generada por ellos. Inclusive los nombres de los ocho integrantes
de este grupo, que presentaron el proyecto ante la DGEI, no aparecen sino hasta la tiltima
version del texto. Consideran que, gracias a sus estudios y a sus puestos de trabajo,
tuvieron la oportunidad de gestionar todo el movimiento. Por otra parte, al continuar
leyendo la presentacion de las normas se sefiala que el proceso se fortalecid con la
creacion del Subsistema de Educacion Indigena en 1964, por el que se formo el Servicio
Nacional de Promotores Culturales y Maestros Bilingiies (INALI, 2017, p.87), pese a que
la normalizacion inicid hasta 1983. Con estas contradicciones se dio el inicio de un

proceso por demas heterogéneo, complejo y diverso.

A continuacion, daremos un repaso por el origen -no tan claro, como ya nos percatamos-
y los motivos que impulsaron estos eventos, sus fases, participantes, el contexto en el que
se llevaban a cabo las reuniones, las limitaciones o dificultades que enfrentaron y, sobre
todo, las negociaciones y disputas que ahi surgieron, las que me ayudaron a construir los

datos de analisis.

>3 El Libro cartonero fue hecho por las y los docentes, quienes imprimian el texto y lo empastaban con
material de reciclaje, por ejemplo, carton, para posteriormente ilustrarlo con disefios personalizados. Mas
tarde se dejo de denominar cartonero para llamarlo Libro artesanal el cual tiene la caracteristica de estar
escrito totalmente a mano y disefiado personalmente.
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Origen y motivaciones de la normalizacion

Todo mundo tenia su alfabeto, pues nosotros también como etnolingiiistas
creamos el nuestro

La informacidn inicial que proporcionaron las y los interlocutores fue que el profesorado
bilingiie tuvo la inquietud de estandarizar su alfabeto. Este sector se organizd y se reunio
para trabajar conjuntamente en ello. El texto de las normas corrobora dicha informacioén

sin aclarar cudndo fue «retomada» por los etnolingiiistas. Dice lo siguiente:

El proceso de normalizacion de la escritura de la lengua tutunaku inici6 el 11 de abril de
1983, por iniciativa de hablantes originarios de los estados de Puebla y Veracruz y de
profesores bilinglies, que se reunieron por primera vez en la comunidad de Mirasol,
Amixtlan, Puebla, para definir las letras que habrian de utilizar para escribir su lengua.
En esta reunion se establecid un conjunto de letras necesarias para representar todos los
sonidos de la lengua, incluidas las de sus variantes lingiiisticas. (INALI, 2017, p.87)

Por su parte, seglin lo recuerda el exprofesor papanteco Mikilh -etnolingiiista bilingiie y
coordinador de dicho proceso-, él y otros etnolingiiistas™ propusieron hacer la
normalizacion de la escritura porque estaban trabajando en la DGEI. Mikilh expreso:
“convencimos al director general en turno para que a través de ¢l convocara tanto a los
maestros de Puebla como a los de Veracruz, [...] fue por la intervencion que nosotros
tuvimos, éramos personal de la DGEI” (Mikilh, conversacién personal, 2019). En este
espacio, quisiera recordar el apartado sobre la formacion profesional que se analiz6 en el
capitulo anterior, porque ello dara un punto de vista problematizado sobre como se ha
gestado todo este fendmeno. La profesionalizacion en antropologia y lingiiistica de estos
docentes, autodenominados «gestionadores» de la normalizacion totonaca, fue sin duda
un parteaguas en la concepcion de su propio capital lingiiistico y cultural. Por otra parte,
la capacidad de este grupo de etnolingiiistas para tramitar y negociar sus solicitudes es
gracias a los puestos administrativos y politicos a los que pueden acceder. Al mismo
tiempo su voz es tomada en cuenta en gran medida debido a sus estudios validados
académicamente por las instancias correspondientes. Como se evidencia, su
especializacion académica forma un aspecto central en la manera en que se penso el

proceso, pero sobre todo en como se concibe a la lengua y a su didactica.

54 , r . C L
Ver capitulo dos “Licenciatura en Etnolingiiistica. Un proyecto piloto”.
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“El Instituto Lingiiistico de Verano, la DGEI, el escritor, el lingiiista, todo mundo tenia
su alfabeto, pues nosotros también como etnolingiiistas creamos el nuestro”, expresé

Mikilh. Continuo:

Cuando salian los materiales editados por la DGEI y llegaban a la region decian [las y los
docentes bilingiies]: pues yo no estoy de acuerdo con este alfabeto, no uso el material, no
me importa si esta bien o estd mal, no concuerdo con las letras que se estan usando ahi.
Nosotros veiamos eso y como recién egresados de etnolingiiistica creiamos que teniamos
que dar un paso y lograr un consenso para acordar un solo alfabeto que fuera ttil para
todas las regiones y para toda la lengua, y eso fue lo que hicimos en el primer congreso
de Amixtlan. Y lo logramos, hasta ahi nos quedamos nada mas. (Mikilh, conversacion
personal, 2019)

Antes de 1983, el incipiente material didactico que se elaboraba, no se utilizaba en el aula.
Uno de los encargados coment6: “sentiamos que elaborabamos materiales, inclusive al
interior de la misma variante, pero las personas usaban diferentes alfabetos. Entonces para
poder elaborar un material educativo jen qué alfabeto se apoyaba uno?, porque no estaba
consensado”. De acuerdo con los etnolingiiistas el objetivo principal para llevar a cabo el
proceso era la necesidad de hacer materiales educativos estandarizados, lo cual origin6 la

regulacion del alfabeto y mas adelante la normalizacion ortografica.

9955

Un alfabeto como el que tienen los “luwanes’". La creacion de una forma de

comunicacion para la nacion tutunaku

Algunas y algunos docentes recuerdan que la elaboracion de un libro con las normas de

escritura no fue el objetivo inicial:

Esa fue ya una estrategia en la que se pensd después. Lo importante era darle
normatividad a la lengua. Porque Puebla manejaba sus propias grafias, no eran las mismas
que utilizaba la region de Veracruz, entonces se pensé en unificar. Asi como en espafiol,
las lenguas indigenas tuvieran un solo alfabeto. (Xanat, conversacion personal, 2018)

El supervisor Klisep también coment6 que era importante hacerlo para tener un alfabeto

Ginico para toda la “nacion tutunaku’™°

, “tener un alfabeto como el que tienen los
‘luwanes’, o sea los hablantes de espafiol. Por una cuestion importante: el rescate de

nuestra lengua. Entonces ahora tenemos nuestro propio alfabeto”. Kusep y Xanat

55 S . . T . .
El término “luwan” hace referencia a la persona “mestiza, no indigena, giiera y/o extranjera”. Algunas

personas consideran que tiene relacion con el término “luwa” que en totonaco significa vibora.

56 ., ) . sz
“Le llamamos nacion a todos los que hablamos tutunaku” (Késep, conversacion personal, 2018).
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expresaron varias ideas que fueron comunes al escuchar al magisterio totonaco-hablante,
por ejemplo, la necesidad de que las lenguas sean normadas, con equivalencia al espafiol
y que eso ayudard al «rescate de la lengua». Hacen una relacion entre conservar lo
«propio» o lo «nuestro» -la lengua y el alfabeto tutunakt- y la necesidad de alcanzar una

valoracion como la del idioma castellano.

La unificacion de la escritura fue uno de los motivos principales. Esto seria un medio para

mejorar la comunicacion entre el pueblo totonaca segun el coordinador Xiwan:

Que las siete variantes lingiiisticas pudieran unificar su escritura. Lo que yo produzca en
una region, me entienda la escritura en la otra region, tener un mismo vinculo de
comunicacion. Lejos de ser dos estados, el pueblo tutunaku es uno sélo, entonces ese era
el proposito que tanto maestros, como poetas, escritores, la parte religiosa, empresarios,
tiendas, productores que necesitaran escribir, unificaran la escritura. (Xiwan,
conversacion personal, 2018)

La unificacion del pueblo totonaco a través de la escritura de su lengua fue un tema
recurrente. Sin embargo, en los ultimos afos la idea de unificacion de los pueblos ha sido
asociada con la llegada de los denominados “pueblos magicos™’. Varios pueblos del
Totonacapan han sido distinguidos con este nombre, por ejemplo: Zacatlan, Zozocolco
de Hidalgo y Papantla. “Ahorita se ve en los pueblos mégicos que deben escribir en
tutunaku”, mencion6 Xiwan, “lo que se busca es unificar la escritura. Que se apeguen a
las normas. Asi el visitante, ya sea de Filomeno Mata, de Papantla o de Huehuetla,
entienda lo que estd escrito en los carteles de los pueblos™. La incorporacion de estas
comunidades indigenas a la escena turistica nacional no es un asunto nuevo. En las
ultimas décadas en América Latina se ha difundido las patrimonializaciones de riquezas

“materiales” como “inmateriales” para el turismo por parte de la UNESCO.

>7 De acuerdo con la Secretaria de Turismo “El Programa Pueblos Magicos contribuye a revalorar a un
conjunto de poblaciones del pais que siempre han estado en el imaginario colectivo de la naciéon y que
representan alternativas frescas y variadas para los visitantes nacionales y extranjeros. Actualmente, en
nuestro pais existen 121 Pueblos Magicos” (Sectur, 2020). No obstante, este programa ha sido cuestionado
por su caracter extractivista y de transformacion de los pueblos en espacios de servicio al turismo.
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Los pueblos «originarios» y la UNESCO en las politicas educativas
mexicanas

Algunas motivaciones para llevar a cabo la normalizacion se pueden encontrar escritas
en la publicacion del INALI (2017), donde puntualizan que las normas surgieron de la
necesidad del pueblo totonaca de dejar un registro escrito de sus conocimientos, “ya que
anteriormente estas normas, con los conocimientos milenarios de nuestras comunidades,
solo se empleaban en el nivel de la oralidad” (2017, p.87). No obstante, recordemos que
las lenguas mexicanas fueron representadas en codices, graficos, etc., -como se recordd
en la introduccion de la presente tesis-, y de acuerdo con las investigaciones, hubo una
gran proliferacion de libros, y otros medios, como textiles y grabados donde se
inscribieron los conocimientos y saberes antes de la escritura alfabética que utilizamos
ahora. Aunado a ello, desde la llegada de las misiones evangelizadoras espanolas en el
siglo XVI, la lengua totonaca se escribio alfabéticamente con grafias latinas. En todo
caso, esta informacion debid matizarse diciendo que no habia un consenso en la forma de
escritura, pero de que se ha escrito, se ha hecho en una gran variedad de representaciones.
Finalmente, esta discusion entre lo «oral» vs. lo «escrito» ya se ha hablado en los
capitulos anteriores para precisar que en esta investigacion no pretendo jerarquizar una
forma sobre otra ni concebirlas de manera binaria y/u opuesta, pero si destacar sus

diferencias en algunos aspectos.

En este sentido, el texto contintia diciendo: “Es necesario aclarar que la politica de
Educacion indigena ha sido siempre impulsar la imparticion de una educacion que respete
la lengua y la cultura de los pueblos originarios, tal como lo declara la UNESCO’®”
(INALI, p.87). Este organismo internacional ha tenido injerencia en los asuntos
educativos mexicanos desde la creacion de la SEP. Hoy también dicta las metodologias
y contenidos curriculares, asi como las directrices en relacion con lo denominado

intercultural®®. El uso de las lenguas nacionales no dominantes también es campo de la

> Como lo vimos en el capitulo dos las politicas educativas mexicanas tienen fundamento en los
lineamientos internacionales de la UNESCO, cuyas directrices en la actualidad estan encaminadas al
paradigma de la inclusion educativa. Este modelo contrario a mejorar las condiciones de vida y bienestar
de los pueblos, genera homogeneizacion y reproduccion de la desigualdad (Mendoza, 2017; Walsh, 2007a,
y Bauman y Briggs, 2003).

? Interculturalidad de acuerdo con la UNESCO: “Se refiere a la presencia e interaccion equitativa de
diversas culturas y a la posibilidad de generar expresiones culturales compartidas, a través del didlogo y
del respeto mutuo. Fuente: Articulo 4.8 de la Convencion sobre la Proteccion y la Promocion de la
Diversidad de las Expresiones Culturales” (https://es.unesco.org/creativity/interculturalidad).
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UNESCO®, por lo tanto, es muy importante vigilar sus objetivos a largo plazo. Aunado
a ello en el texto se hace referencia a las politicas educativas dirigidas a las poblaciones

indigenas desde la castellanizacion hasta educacion bilingiie y dice lo siguiente:

Han existido otras politicas educativas, como es el caso de la castellanizacion, que
pretendieron unificar el idioma de comunicacién en México, politica que el pueblo
tutunaku no ha aceptado, por ello le ha dado seguimiento al proceso de elaboracion de la
norma de escritura del idioma tutunakt. (INALI, 2017, p.87)

Lo que sugiere el parrafo anterior es que, con la normalizacion de la escritura de la lengua
totonaca, se va a contrarrestar la politica castellanizadora, pero ¢por qué sera necesario
que se escriba? Eso no se discute en el texto. Si recordamos lo que mencioné la UNESCO
en su documento de 1954 sobre el analfabetismo, es claro que lo que se buscaba con la
alfabetizacion no era la ensefianza de las lenguas, sino que estas apoyen al aprendizaje
del idioma dominante de cada pais. Y, por otra parte, en este espacio el profesorado
bilinglie advierte que nunca han aceptado las politicas educativas que tienen fines
castellanizadores; es decir, basicamente toda aquella educacion impartida desde la
creacion de la SEP hasta la llegada de la Educacion Intercultural y Bilingilie en el afo
2000. En dicha aseveracion se puede escuchar la voz de las y los participantes que
estuvieron en el proceso, cuando dicen que no han aceptado la castellanizacion y piensan

que una forma de frenarla es homogeneizar la escritura de su lengua.

Después de reconocer las distintas motivaciones tanto institucionales como
socioculturales y politicas, que dieron origen a este fenomeno, detallaré las
participaciones que oficialmente aparecen como colaboradoras y colaboradores del
proceso, con el objetivo de mostrar la participacion mayoritaria de profesoras y

profesores, su organizacion y la variedad de instituciones que intervinieron.

Participantes de 1983 a 2015

Instituciones participantes

Secretaria de Cultura (SC)

Comision Nacional para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas (CDI)
Consejo Nacional de Fomento Educativo (CONAFE)

Escuela Nacional de Antropologia e Historia (ENAH)

Instituto Nacional de Antropologia e Historia (INAH)

60 13 ” . .2 .
Ver el apartado “Antecedentes” en la introduccidn de este trabajo.
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Instituto Nacional de Lenguas Indigenas (INALI

Instituto Nacional para la Educacion de los Adultos (INEA)
Direccion General de Educacion Indigena (SEP-DGEI)
Universidad Pedagdgica Nacional (Ciudad de México) (UNP)
Academia Veracruzana de las Lenguas Indigenas (AVELI)
Centro de las Artes Indigenas, Papantla, Veracruz (CAI)
Escuela Normal "Lic. Benito Juarez", Zacatlan, Puebla (ENBJ)
Instituto Veracruzano de Educacion para los Adultos (IVEA)
Secretaria de Educacion Publica, Gobierno del Estado de Puebla (SEP)
Secretaria de Educacion de Veracruz (SEV)

Universidad Intercultural del Estado de Puebla (UIEP)

Fuego Ancestral, Veracruz

Funcionarios de la SEP

1 Directora general de Educacion Indigena
1 Director para el Desarrollo y Fortalecimiento de Lenguas Indigenas
1 Subdirectora para la Ensefianza-Aprendizaje en Lenguas Indigenas

Coordinadores, delegadas y delegados

1 Coordinador General Director de Area. DGEI

1 Coordinadora Subdirectora de Area. DGEI

1 Coordinador de Puebla

1 Coordinador de Veracruz

9 Coordinadores Regionales de Puebla (Huauchinango, Tetela de Ocampo, Teziutlan, Zacapoaxtla y dos
de Huehuetla) y Veracruz (dos de Papantla y uno de Espinal).

173 Delegadas y delegados del Estado de Puebla (docentes bilingiies)

195 Delegadas u delegados del Estado de Veracruz (docentes bilingiies)

Figura V. Relacion de participantes de los talleres interestatales de normalizacion de la escritura de la
lengua tutunaka 1983-2015. (INALI, 2017, pp.10-19)

Este recuento deja ver la movilizacion que se realizd a nivel interestatal para la
normalizacion. De los diferentes organismos que se sumaron, algunos permanecieron
durante todas las fases, pero la mayoria se integraron a partir del afio 2003. Asimismo, es
posible ver el tipo de instituciones mexicanas dedicadas a tratar asuntos de educacion

indigena.

Fases de la normalizacion de la lengua totonaca

El proceso de regulacion de la escritura durd 34 afios. Al término del proceso se editd
como Coleccion Normas de Escritura de las Lenguas Indigenas Nacionales®' del INALI,

junto con el maya y el otomi.

%1 La Coleccién Normas de Escritura de las Lenguas Indigenas Nacionales del INALI describe: “Cada
norma de escritura contiene un alfabeto unificado y un conjunto de reglas para consolidar la practica escrita
de las diversas variantes de una lengua. Es resultado de un proceso participativo con agentes educativos,
traductores, creadores, escritores, autoridades comunitarias, entre otros usuarios de la lengua escrita,
acompaiado con la asesoria institucional y académica para consensar la representacion grafica de su lengua.
Sin duda, estas normas de escritura son un auxiliar para el desarrollo de las lenguas nacionales y constituyen
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En palabras del coordinador del estado de Veracruz, Xiwan, este proyecto tuvo tres fases:

La primera fase inici6é en abril de 1983 en Amixtlan, Puebla con puros maestros de
Educacion Indigena; la segunda fase se inici6 aqui [en Sabanas de Xalostoc] después de
20 afos, en el 2003. Aqui ya intervinieron poetas, escritores, gente de la comunidad; y la
tercera fase se empezo a retomar después de que se normara el Himno Nacional Mexicano
en lengua tutunakd, del 2015 para acéd, y en esta lltima ya se anexaron las instituciones.
(Xiwan, conversacion personal, 2018)

Fase 1. El alfabeto tutunaku. Habia que negociar, al final, las letras pues son
letras

Esta fase tuvo la participacion casi exclusiva de docentes bilingiies, ademés de algunos
etnolingiiistas de la DGEI. Uno de los representantes en esta reunion fue el exdirector de
la primaria bilingilie de Zozocolco de Hidalgo, Tiku, él comenta: “me comisionaron para
conformar el alfabeto tutunaka® [...] comisionaron a un maestro de cada zona escolar”.
De la reunidn el exdirector recuerda que: “Cada region llevd su propuesta, cada una ya
tenia adelantado su alfabeto totonaco, entonces nada mas se trato de buscar la mejor
forma para poder escribir en tutunakil. Intercambidbamos ideas y defendiamos cada
quien las grafias que llevaba, porque hay palabras que se escriben en totonaco que es
similar al inglés: escriben de una manera y se pronuncian de otra”. Segun lo explicaron
las y los participantes, lo mas complicado del proceso fue la negociacion para la toma de

decisiones, cada grupo tenia sus propias experiencias, conocimientos e intereses:

Fue un consenso. Habia que negociar. Al final, las letras pues son letras, la escritura es
convencional... es cuestion de unir ideas de como tenemos que representar esos sonidos,
es una convencion social. Llegamos a esa convencion social. La mayoria de las letras
donde coincidiamos no habia tanta discusion. En las letras donde no coincidiamos es
donde se vino la discusion. Entonces teniamos que ponernos de acuerdo. (Mikilh,
conversacion personal, 2019)

Una de las ideas que expresaron recurrentemente fue la importancia de ponerse de
acuerdo. Los términos: conversar, organizarse, pactar, consensar y acordar, “cabildear” -
como le llaman-, fueron repetitivos en las conversaciones que mantuvimos. La directora

de preescolar, “Tiyat”, comentd: “se estandariz6 siempre y cuando todos estuviéramos de

un factor fundamental para ampliar su uso en una nacion despierta a la realidad multicultural”
(https://site.inali.gob.mx/Micrositios/normas/index.html).

62 Las grafias actuales por frecuencia de uso son las siguientes: a, kg, t, i, u, s, n, k, p, 1, lh, x, m, ts, w, ch,
e, 0,Y,tl j,’, r. Pronunciacion de ejemplos del uso de cada grafia: https://soundcloud.com/miriam-rosas-
716211699/tutunaku-tachiwin/s-euhIWVVP33s
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acuerdo como hablantes, incluso lo llevamos con los padres de familia, fue como un
consenso”. Mds alld de la estandarizacion que lograron, estas acciones tienen otras
significaciones. Las y los participantes se refirieron continuamente a otras lenguas que no
se han puesto de acuerdo como si estuvieran en otro «gradoy» de estudio y valoracion, con
las respectivas implicaciones politicas que veremos mas adelante. El hecho de socializar
el proceso totonaco e invitar a las comunidades a involucrarse, no es un ejercicio tan
comun en las normalizaciones. De acuerdo con el director Mikilh, esa misma

caracteristica gener6 aprobacion social, pero lo hizo un proceso mas largo:

Trabajar con tanta gente... y cada vez que ibamos no eran los mismos, estaba abierto, era
libre, no se coartaba la entrada. Fue discusion ptblica, por eso fue largo, pero por eso hay
aceptacion, porque fue libre y con una libertad de participacion de instituciones. No fue
asi como a oscuras, porque muchas veces se hace la normalizacion de la escritura, pero
nomads invitan a los amigos: tu ven, tu eres mi amigo. No a los profes, no hacen una
convocatoria. (Mikilh, conversacion personal, 2019)

La participacion de las comunidades en los procesos de normalizacion de escritura esta
estipulada en las reglas de operacion del INALI a partir del afo 2008, como lo sefialé en

el capitulo anterior.

Desde la reunion de 1983 comenzaron los conflictos con la forma de escribir algunas
grafias, especialmente entre las ideas del profesorado y los especialistas en lingiiistica.
De igual forma, las diferentes variantes del totonaco que hablaban las y los participantes
generaron polarizacion en las reuniones, ya que algunos sonidos se escuchan de diferente
manera segun la region: la Sierra, la Costa, etc. Las grafias que causaron mas conflicto
fueron: Kg = q/c, K =c, Ts = tz, Lh =, W = u/hu, la glotal y las vocales -hay vocales,
largas y cortas-. ;COomo escribir los sonidos sin utilizar el Alfabeto Fonético
Internacional? De acuerdo con el etnolingliista Mikilh “no hay ninguna representacion
fiel del sonido. Simple y sencillamente es un acuerdo de cémo escribirlo. Hay un alfabeto
internacional que sirve para escribir todas las lenguas del mundo. Pero tampoco lo vamos

a ocupar” (Mikilh, conversacion personal, 2019).

En espariol si, pero en totonaco no. ‘Kg’ vs. ‘q’

La grafia ‘kg’ ha sido considerada como la mas conflictiva. Representa un “sonido

oclusivo postvelar sordo, simple y glotalizado” (Garcia, 2009, p.36). Hasta el dia de hoy,
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varios lingiiistas totonacos utilizan la ‘q’ para representarlo. De acuerdo con el lingiiista

Crescencio Garcia (2009), ambas formas de escritura poseen

El mismo sonido, cerrado disminuido que se emite desde la garganta [...] por lo que, al
emplear cualquiera de estas letras las palabras no cambian su significado, ejemplo:
aqaptn akgapin® ‘cielo’ el uso de la letra /q/ muestra la forma sencilla, practica y
funcional en la escritura del idioma, lo que no interfiere de manera negativa en el proceso
de aprendizaje de la lecto-escritura y comprension de textos totonacas. (Garcia, 2009,
p.36)

El especialista menciona que en su trabajo ¢l ocupa °q’, pero que en Educacion
Intercultural Bilingiie se representa con ‘kg’. Asi, tanto el INALI como la AVELI,
publican textos de Educacion Intercultural Bilingiie con ‘kg’ y de lingiiistas con ‘q’. Las
y los docentes bilingiies utilizan el digrafo (kg) debido a que consideran que representa
mejor el sonido. Ya que la lengua totonaca también utiliza el sonido ‘k’, cercano a la ‘c’
castellana, entonces para evitar confusiones entre personas de habla hispana decidieron
no ocupar ‘q’. Las maestras y los maestros con los que conversé respecto a esto, me
explicaron en repetidas ocasiones que ‘kg’ no es el mismo sonido que ‘k’, lo hicieron a
través de ejemplos con palabras que utilizan ese sonido. Uno de los profesores me dijo:

la ‘kg’ suena como que pronunciaramos también la ‘g’. Entonces:

Mejor optamos por la letra ‘kg’, porque al pronunciar las palabras en totonaco si nada
mas escribimos por decir asi “kawasa” -de una manera simple con ‘k’-, nada més diria
“kawasa”, pero en totonaco se pronuncia “kgawasa®*” como que pronuncia uno también
la letra ‘g’, entonces esa fue una de las grafias que fuimos a proponer nosotros. (Tik1,
conversacion pesonal, 2018)

Como lo anoté con anterioridad, las y los lingiiistas estan en desacuerdo con la utilizacion
de digrafos. Comentan que uno de sus objetivos seria «simplificar» la escritura. De
acuerdo con Garcia (2009) el uso de la ‘q’ es mas funcional. Sin embargo, el profesorado
comentd que su gremio no lo ve funcional en toconaco, “en espafiol si, pero en totonaco
no. Porque cuando queremos escribir una palabra: makgot, no decimos makot™, decimos
makgot como si nos atoraramos tantito y luego ya terminamos con la palabra, por eso se

acepto en aquel entonces la ‘kg’” (Tiku). No obstante, los lingiiistas argumentaron que,

63 Akgapun, pronunciacion en: https://soundcloud.com/miriam-rosas-716211699/akgapu-n/s-Hyr6qVtlqva
Kawasa y kgawasa, pronunciacion en: https://soundcloud.com/miriam-rosas-716211699/kawasa-

kgawasa/s-wl2go1N9dmd

% Makot y makgot, pronunciacion en: https://soundcloud.com/miriam-rosas-716211699/makot-makgot/s-

zhbc3SR53XT
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si se escribe tal digrafo, las personas hispanohablantes la pronunciarian como ‘c’.
Ademas, mencionan que en totonaco ese sonido es muy utilizado, incluso hay palabras
donde suena doble (kgkg vs. qq). La escritura ‘kg’ genera que se escriban muchas
consonantes seguidas®® -tal como lo anoté arriba, la disciplina lingiiistica aboga por la

forma mas «sencilla, practica y funcional»-.

De modo que es posible notar que tanto lingiiistas como docentes defienden sus puntos
de vista a partir de lo audible; sin embargo, ambas partes distinguen la necesidad de tomar
en cuenta a las personas de habla hispana para tomar las decisiones de inscripcion: que
¢éstas lo puedan pronunciar correctamente al leerlo. Esta caracteristica deferida hacia las
personas que no hablan totonaco puede ser el resultado del desplazamiento del idioma
que ha provocado que cada vez haya menos nifias y nifios que hablan la lengua en su seno
familiar, su primer idioma es el castellano, asi como el de las y los profesores. Igualmente,
su alfabetizacion ha sido en castellano, por lo tanto, la normalizacion estaria orientada a
la poblacion totonaca que habla espafiol. Otro argumento que apoya este supuesto es que
las y los docentes bilinglies mencionaron que se ubicaron “desde el punto de vista
pedagogico y didactico para que el maestro y el alumno tuviera mas facilidad para leer y
escribir” (Tiky, conversacion personal, 2018). Lo cual habla de que tanto profesoras(es),

como alumnas(os) tienen mayor destreza para la lectoescritura en castellano.

Nosotros queremos escribir en mdaquina

Aunado a lo anterior, en la época en que comenzo a normalizarse la escritura lo que tenian
a la mano para la edicion y publicacion de textos eran maquinas de escribir, a las cuales
tuvieron que adaptarse. Ese factor fue determinante al momento en que se propusieron
grafias ajenas al abecedario castellano, como por ejemplo la representacion de un sonido
muy propio del totonaco que es una ‘L’ sorda. “Lo querian poner con este signo /1/”. Pero
los etnolingiiistas, contrariamente a lo planteado en el caso de la ‘kg” dijeron: “no, vamos
a combinar y utilizar la ‘lh’ -es un sonido sordo-. Vamos a ensordecer este sonido sonoro
‘I’ y le vamos a poner una ‘h’ junto” (Mikilh, conversacion personal, 2019). En este caso
ellos propusieron el uso del digrafo y fue ampliamente aceptado porque podia teclearse

en los distintos dispositivos de impresion y edicion de textos que tenian a la mano.

66 Ejemplo: [muchachos] lakgkgawachan vs. lagqgawachan. El prefijo lakg sirve para pluralizar.
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Comentaron: “vayamos a lo practico. ;Qué significa? Nosotros queremos escribir en
maquina, -en ese momento no habia computadoras-" (Mikilh, conversacidon personal,
2019). Para poder utilizar “una letra rara tendria que mandar a elaborar mi maquina y
pues no. Ahorita con la computadora puedes crear macros nuevos, pero antes no habia
computadoras. Entonces fuimos combinando, pues no existe esa letra en la maquina”
(Mikilh, conversacion personal, 2019). La idea de ir combinando habla de la flexibilidad
que debe existir en momentos de negociacion, pero también muestra como los

argumentos técnicos pueden no sostenerse y hallarse muchas hendiduras.

El contexto especifico en que se vivid esta fase del proceso totonaco, es decir, la
existencia de maquinas de escribir con determinadas grafias, la necesidad de generar
textos escritos en estos dispositivos, y las personas que estuvieron presentes en el
momento discutir la escritura del alfabeto, fueron factores determinantes en como se
escribe hoy el totonaco. Posiblemente estos elementos «externos» a los anélisis
«técnicos» que ofrecieron las y los especialistas en lingiiistica, fueron los que les dejaron
relativamente fuera de las decisiones de inscripcion -seglin lo expresaron las y los propios
lingtiistas-. Ellas y ellos piensan que en los procesos de normalizacion donde intervienen
personas que no son «especialistas» en lingliistica lo que ha sucedido es que se
superponen ideologias y creencias ante analisis «puramente» lingiiisticos. Esta idea
manifiesta la figurada «neutralidad» con la que se concibe a ese campo de estudio. Ya en
el capitulo uno hice referencia a los cuestionamientos que ha hecho la sociologia en torno
a la desvinculacion sociocultural del analisis de las lenguas que ha implantado la idea de
la «técnicay lingiiistica como «objetiva». Y que, por supuesto, este contenido académico

impera ante todo aquello que se considera que «excede» dicho estudio.

En la creacion del alfabeto totonaco se preguntaron: ;qué utilidad tendria un alfabeto que
no pueda ser escrito en una maquina de escribir, si de lo que se trata es de producir textos
y documentos en las formas académicas establecidas? La dimensién «puramente»
lingiiistica por lo tanto qued6 rebasada al tratar de decidir la ortografia. “Nosotros
elaboramos nuestro alfabeto como expertos en la lengua, como etnolingiiistas -éramos
diez, seis de Veracruz y cuatro de Puebla-. Como estudiantes hicimos nuestro alfabeto,
pero a la hora, cuando llegamos al congreso, nuestro alfabeto poco se impuso” (Mikilh,
conversacion personal, 2019). A pesar de las complicaciones, en la reunion de 1983 hubo

“un gran avance... logramos por primera vez ponernos de acuerdo y tener un solo
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alfabeto” (Mikilh, conversacion personal, 2019). Sin embargo, para ese entonces “so6lo
estaba el alfabeto y te decian que escribieras de acuerdo con el sonido de la grafia”

(Xiwan, conversacion personal, 2018).

El resultado de la reunion de 1983 fue la difusion de una hoja con el alfabeto tutunaku,
ain no estaba decidida la ortografia. “Para darle continuidad se procedi6 a establecer
criterios de uso de los signos auxiliares de puntuacion, asi como el registro lexical de las
variantes. Con las necesidades detectadas, se llevo a cabo el Primer Taller Interestatal”

(INALI, 2017, p.88) como lo veremos a continuacion.

Fase 2. Talleres Interestatales para la Normalizacion de la escritura de la
Lengua Tutunaku

Esta fase fue la mas productiva en relacion con la creacion de materiales, difusion y
edicion. Aqui se produjo y socializ6 el texto de la normalizacion. La fase comenzo a partir
de 2003 y termind en 2015°”. En ese periodo se organizaron los Talleres Interestatales
para la Normalizacion de la Escritura de la Lengua Tutunaku. A pesar de que el profesor
Xiwan comentd que hasta la tercera fase se anexaron las instituciones, en el texto se
menciona que ya en esta etapa estaban trabajando sus representantes -especialmente del
INALI y la AVELI-. En total se realizaron seis talleres de 2003 a 2008, mayoritariamente
llevados a cabo en las escuelas bilingiies de la region. El primer Taller Interestatal se
realizd en octubre de 2003 en Sabanas de Xalostoc, Veracruz. En este encuentro se
establecieron las normas y reglas para todas las variantes y las estrategias de difusion. En
el siguiente taller, llevado a cabo en Huehuetla, Puebla, se hicieron modificaciones a la
norma con la participacion también de organizaciones indigenas y academias de lenguas
de ambos estados (Libro cartonero, 2016, p.76). Contrario a lo que menciona el volumen,
Mikilh, recuerda que era tan complicado ponerse de acuerdo en los talleres que los
primeros 3 afios no hubo ningin convenio. Solo hubo altercados y peleas, incluso rifias

personales entre profesores y profesoras, etnolingiiistas y lingiiistas.

7 La segunda y tercera fase, estuvieron bajo la direccion del director de la DGEI, en ese momento era el
etnolingtiista Mikilh. Tenian la siguiente organizacion: “él a la cabeza, nosotros segundos [coordinadores
estatales], luego los jefes de sector (que fueron llamados lideres regionales para respetar lo tradicional),
luego los supervisores escolares, y sus supervisores se coordinaban con los directores de cada escuela
quienes eran los lideres de cada comunidad [...] junto con maestros y padres de familia. Asi era el medio
de comunicacion, o sea, ese era el filtro para llegar al propdsito” (Xiwan, conversacion personal, 2018).
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La primera version de las normas de escritura totonaca

A pesar de todos los problemas, el producto del tercer taller® fue la obra: Xatamakxtumit
limakgatsokgni tutunaku (2006), algo asi como la primera version de las normas de
escritura, por lo que pude comprender esta version estaba escrita en castellano, ya que “se
modificaron y actualizaron las normas de escritura a partir de su aplicacion. Asimismo,
se elabord la version en lengua tutunaku” (Libro cartonero, 2016, p.77). La “traduccion”
sucedio en el marco del cuarto taller, hecho en 2007 en Mirasol, Amixtlan, Puebla (Libro
cartonero, 2016). La informacion sobre en qué idioma fue primero elaborada la norma es
incierta. En algunos documentos se da a entender que fue en castellano. La version digital
de 2008, por ejemplo, esta escrita primero en castellano y la segunda parte en totonaco,
al contrario de todas las versiones mas recientes donde la primera parte es en totonaco;
por su parte, la maestra Tiyat recuerda que “se iba haciendo en ambas. Se escribio
pensando en tutunak, no fue una traduccion. Porque si se hace la traduccion se torna mas
dificil para nosotros, por eso se iba escribiendo las dos al mismo tiempo” (Tiyat,
conversacion personal, 2018), y otra aproximacion indica que primero se hizo en totonaco
y luego se tradujo al castellano. Las implicaciones de que las normas hayan sido
concebidas en totonaco, castellano o ambas a la vez adquieren mucha relevancia al

analizar el texto. Esto se tratard en el capitulo cuatro.

Entre los afios 2007 y 2008, las y los delegados presentaron sus informes de las
actividades realizadas para la difusion de sus normas ante la DGEI. Algunas actividades
fueron la realizacion de folletos, carteles, libros y letreros. “Estos materiales reflejan el
uso de la norma de escritura de la lengua tutunak(. Posteriormente se hicieron
observaciones al documento [...] para elaborar la version final y presentarlo a las

instituciones y al pueblo tutunakt de ambos estados” (Libro cartonero, 2016, p.77).

68 “El tercer taller se llevo a cabo del 12 al 14 de julio de 2006 en Coxquihui, Veracruz; en estas actividades
se evaluaron las estrategias instrumentadas para la difusion y apropiacion de las mismas, se valor6 su
aplicacion en la produccion de textos escritos en tutunakd [...] El producto de este tercer taller interestatal
fue la elaboracion y presentacion del documento Xatamakxtumit limakgatsokgni tutunaki, que contenia la
norma de escritura actualizada (en ese tiempo) y se recomendd que se aplicara para conocer su
funcionalidad y que, en su caso, se procediera a adecuarlas a las necesidades comunicativas actuales” (Libro
cartonero, 2016, p.77).
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Ahora en el alfabeto se ocupa la ‘r’

En el afio 2008, afio de creacion del INALI, se llevo a cabo el taller nimero cinco, en el
municipio de Papantla, Veracruz. El Instituto comenzo a participar en las reuniones. La
descripcion entre el recuerdo de las y los participantes frente a la narracion oficial, no
podria ser mas contrastante. Por un lado, el profesor Karlos comento: “en un lugar que se
llama EI Volador, con unos lingiiistas del INALI nos peleamos muy feo, ellos querian
quitar esta [‘kg’] por estas [‘q’ y “¢”], y dijimos que no, porque somos docentes y hemos
trabajado mas con esta grafia. Ya era muy noche, pero no nos dejamos” (conversacion
personal, 2018). Por su parte, la narracion del texto sobre el taller nimero cinco es la
siguiente: “se evaluaron las acciones de difusion de la norma, se reviso el documento en

ambas versiones, en especifico las reglas para el uso de las letras ‘r’ y ‘I’ y por

consiguiente se modificaron y actualizaron las reglas de escritura” (INALI, 2017, p.89).

Eluso de la ‘r’ atn después de la publicacion del INALI, continua en disputa. Al principio
no se habia incluido, tardaron varios afios en aceptarla porque en el estado de Puebla no
se usa, solo la emplea la variante de la Costa, en Veracruz. “Dicen los lingiiistas que
originalmente no formaba parte del sonido lingiiistico del tutunakt, que se empezé a
utilizar el siglo pasado, pero originalmente no existia ese sonido” (Xiwan, conversacion
personal, 2018). Probablemente es un préstamo del espafiol que anteriormente se
pronunciaba como ‘I’, de la misma forma que se sigue empleando en la mayoria de las
variantes. “Ahora en el alfabeto se ocupa la ‘r’. Por fin, como se le quedd todo el material
a la DGEI, se impuso la ‘r’, pero yo como docente no la ocupo” (Karlos, conversacion

personal, 2018).

El profesor Karlos mencion6 en varias ocasiones que la DGEI, al estar establecida en
Papantla, donde se habla la variante de la Costa, ha concedido que se tomen mas en cuenta
las proposiciones y argumentaciones de esta variante. Karlos recuerda muy bien una rifia
que hubo entre un lingtiista del CIESAS y Mikilh “porque éste decia que la ‘r’ si existia
en los totonacos, por lo tanto, se le va a incrustar, aunque no quisieran. Entonces hasta se
retaron, pero no se golpearon”. Finalmente, como sabemos, si se agregoé la ‘r’; de acuerdo
con Karlos, fue debido a Mikilh “porque ¢l tenia que justificar que existe la ‘r’ en este

proyecto” (Karlos, conversacion personal, 2018).
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Las variantes lingiiisticas y otras grafias

Cuando interrogué al profesorado sobre el uso de todas las variantes lingiiisticas del
totonaco en la normalizaciéon hubo respuestas muy heterogéneas. El profesor Karlos
incluso menciond: “este ‘Mikilh’ que aparece por aqui [lo sefial6 en el libro], es un
proyecto de €1, entonces para justificar su proyecto nos llamo, y como docentes pues ahi
vamos”. En otras palabras, su interpretacion sobre la integracion de todas las variantes es
que fue negociada desde la DGEI. La mayoria de las y los participantes, por el contrario,
han expresado que el consenso fue generalizado. Casi en todo momento hubo
negociacion. El profesor Kusep explicd que las variantes lingiiisticas complicaron el
acuerdo “por ejemplo, en el estado de Puebla, para decir alguna palabra, cambia. Hay un
sin nimero de variantes que a veces no las entendemos. Cambian los términos” (Kusep,
conversacion personal, 2018). Una vez mas apostaron por pactar acuerdos, es decir, “si
voy a trabajar en Papantla, les tengo que ensefiar mi totonaco. Nosotros aqui decimos i
(no), alla dicen t0®. Es complicado, pero no dificil cuando nos ponemos de acuerdo. Por

eso fue necesario que nos juntaramos” (Kusep, conversacion personal, 2018).

Realmente la mayoria de las y los participantes de las reuniones comentaron lo dificil de
la negociacion “hasta el grado de aferrarse a una sola propuesta. En uno de los congresos
que fue en Coxquihui, a altas horas de la noche ya casi se tornaba polémico, al grado de
llegar a los golpes” (Xiwan, conversacion personal, 2018). En esos casos, segun el
coordinador de Veracruz, trataban de mediar a partir de lo lingiiistico, “empieza uno a
intervenir con la parte lingiiistica. Algunos decian: es mas fécil escribir con ‘c’ y otros
con ‘k’, pero la mecanica propuesta siempre fue de no apegarse o retomar tanto el alfabeto
espafiol, sino crear algo propio” (Xiwan, conversacion personal, 2018). El plan de no
apegarse al castellano sugerido por los lingiiistas e impulsado también por los
coordinadores, fue asimilado por delegadas y delegados en ciertos casos. La constante
fue encontrar la manera en que las personas que no conocen la lengua pudieran hablarlo

correctamente.

69 . .
En otras regiones es lha = no, cuando es prefijo de un verbo.
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Aunque Karlos menciond que lo que se necesita para poder leerlo es saber hablarlo, indico
que el grupo de lingiiistas que “utilizan ‘q’ no pueden diferenciar, por ejemplo, kama'
(voy, estoy yendo) vs. kgama (sabroso), que es mads fuerte, entonces no saben”. Lo mismo
opino sobre la glotal, “si se utiliza y si se oye, pero hay que saber hablarlo” (Karlos,
conversacion personal, 2018). La escritura de la glotal, de acuerdo con Mikilh, se fue
limitando en el proceso de normalizacion. El 1983 se acordd escribirla entre vocales y
también en consonantes, de acuerdo con cada variante, pero finalmente se acordo6 anotarla
solamente entre ciertas vocales, aunque “ya para leerlo lo pronuncias tal cual es. Con
glotal” (Mikilh, conversacion personal, 2019). Esta comparacion entre lo que se escucha
y se escribe es un asunto generalizado en cuanto a la escritura de los idiomas, tampoco
en el castellano se escriben las glotales que pronunciamos en expresiones como: ajd’
(afirmacidn), o cuando decimos un no’ glotalizado para enfatizar la negacién, entre otros

ejemplos. Por su parte, la maestra Xanat mencion6

En el tutunaku todavia no entra la categoria de sinonimo. Hasta ahorita se puede decir de
manera regional. Hasta donde yo sé se debe respetar la forma de hablar -la forma oral- en
las regiones, no asi lo escrito. Se tiene que escribir como dice la norma. (Xanat,
conversacion personal, 2018)

Aunque en la normalizacion aparece el apartado de sindnimos, Xanat puede referirse
justamente a las diferentes formas de pronunciacion de algunas palabras debido a las
variantes lingiiisticas. En la seccion de sindnimos y regionalismos veremos que todavia
no hay un consenso entre las diferencias de uno y otro. ;Cudl es la mejor forma de
registrar una palabra que tiene diferentes formas de pronunciacion segun la region? Por
ejemplo, yo se pronuncia de varias formas: akit, ekit, ikit, yikit, iti, kit, etc. (Norma, 2008)
La norma indica que se seguira pronunciando de acuerdo a las variantes lingiiisticas, pero

. , .71
la escritura sera akit’".

Desarrollo de los Talleres Interestatales para la Normalizacion de la
Escritura

La intencion era que las normas de escritura nacieran desde las comunidades, no nacieran
desde una ciudad o desde un hotel. Sino naciera en la escuela de una comunidad que fuera
indigena, porque decian los titulares: muy fécil, hacemos gestiones, vénganse a Xalapa,

0 Kama y Kgama, pronunciacion en: https://soundcloud.com/miriam-rosas-716211699/kama-kgama/s-
QQzQvlheaf2
" otro ejemplo: para afirmar algo se dice je, eje, ¢jie’ 0 exe’, segliin la variante. En la norma se escribe eje.
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a la ciudad de Puebla o a la Cdmx. Pero nunca iban a valorar el trabajo, un trabajo se
valora cuando nace en casa y en casa son las comunidades y las escuelas de educacion
indigena. Y afortunadamente esta comunidad [Sabanas de Xalostoc, Coxquihui] fue la
que mas cobijd, ha habido seis talleres aqui, Sabanas es donde mas auge ha tenido, tal vez
porque es mas céntrico ha sido sede. (Xiwan, conversacion personal, 2018)

Antes de que llegara el dia del taller interestatal, las y los docentes ya se habian reunido
para dialogar sobre las propuestas que llevarian las y los delegados de cada zona. Solo
ellas y ellos tendrian voz y voto en los congresos, porque eran elegidos por el mismo
grupo docente. Se elegia a quienes “realmente hablan la lengua indigena, [...] hay
compafieros que estamos en este trabajo pero que no dominamos la lengua, tal vez un
quince o veinte por ciento. Como dicen: entiendo, pero no hablo. Entonces se
comisionaba a quienes realmente hablaban” (Tiyat, conversacion personal, 2018). Ellas
y ellos tenian que trasladarse a las comunidades donde serian las reuniones, a veces esto
significaba tener que viajar hasta trece horas entre transbordos y caminatas, ahi se
hospedaban los dias que fueran necesarios en las casas de las familias de la comunidad.
Las comunidades sede se encargaban de alojar y dar alimentacion a todas las personas
asistentes. ‘“Nunca hubo una remuneracion economica. A veces los directores de
Educacion Indigena podian hacer gestiones y conseguian presupuesto para material, o
para ver la manera de regresarles por lo menos el cincuenta por ciento de sus gastos de
traslado” (Xiwan, conversacion personal, 2018). Por su parte, el supervisor Kusep

comento:

El gobierno no nos pagé absolutamente nada. Todos los delegados que aparecen en ese
libro somos los que participamos con nuestros propios recursos. Lo ultimo que hicimos
fue con el apoyo de la UIEP, ahi nos apoy® el director, también nos dio el respaldo. Ahi
nos dieron alimentacion. (Kusep, conversacion personal, 2018)

“A mi me toco ir a la comunidad por Hueytlalpan, mas para abajo. Pasaba uno antes de
Huehuetla, hay una carretera, ahi llegamos a ‘la garganta del diablo’ jun puente asi

horrible! es por Camocuahutla”, dijo Xanat. El profesor Xiwan, continuo:

Aqui el sistema carretero minimo es de terraceria, pero esa era una de nuestras
comunidades que no tenian absolutamente nada. Solo tenian una rodada de tierra. Apenas
erauna comunidad de sesenta casas. Ahi toda la gente tuvo a bien dar el hospedaje a todos
los maestros. Nos quedamos una semana. (Xiwan, conversacion personal, 2018)
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A la hermana de la maestra Xanat, Mariya, le gustaba mucho ir a esas comunidades
porque le recordaban a su infancia “la gente se acostaba en petates en el suelo y cocinaban
en el suelo. Anteriormente con mis abuelitos asi era, ellos cocinaban en el suelo” (Mariya,
conversacion personal, 2018). Los talleres duraban varios dias, cada tema se discutia en
una jornada diferente. Cada jornada iniciaba a las ocho o nueve de la mafiana y concluia
alrededor de la una o dos de la tarde, aunque a veces se prolongaba hasta altas horas de
la noche. Generalmente se trabajaba en dias no laborales, fines de semana e incluso
vacaciones. Cuando se tuvieron que suspender algunas clases por motivo de los talleres,
se obtuvo el respaldo de la DGEI para que a las y los docentes no les sancionaran
administrativamente, ademas “era un trabajo que a largo plazo se iba a ver sustentado y
fundamentado hacia la educacion de los nifios” (Xanat, conversacion personal, 2018). Asi
que para que la SEP diera la aprobacion, el director de la DGEI, Mikilh, notificaba a la
directora o al director de Educacion Indigena en turno y se les informaban las actividades
que se estaban realizando. Los grupos de profesoras y profesores se dividian en salones,
luego estos grupos se reunian en plenarias y cada region daba su veredicto sobre el tema
discutido, por ejemplo: “nosotros los de Mecatlan decimos asi y asi, los de Zozocolco asi,

no, la Costa asi” (Karlos, conversacion personal, 2018).

En los talleres se hacian mesas de trabajo divididas en grupos conformados por docentes
y personas de otras instituciones. Cada grupo tenia una tarea, por ejemplo: discutir la
pertinencia de una grafia, su importancia, el uso que se le daba, etc. Cuando se llegaba a
un acuerdo, se socializaba y daba a conocer el resultado en plenarias, mientras otro grupo
se encargaba de capturar toda esa informacion y se enviaba a las direcciones generales,
quienes, a su vez lo enviaban a las supervisiones y éstas a docentes frente a grupo. (Xanat,
conversacion personal, 2018)

3

Después de ese proceso “se volvia a un segundo congreso donde ya llevaban
observaciones. No todo era de los maestros, se consultaba al pueblo y el pueblo también
proponia” (Xiwan, conversacion personal, 2018). En este tipo de congresos los acuerdos
“se iban sometiendo a una especie de votacion, pero en analisis, digamos que no era por
votacion” (Xiwan, conversacion personal, 2018). Por ejemplo: “pongamos la region de
Huehuetla, ellos analizaban una letra ;se puede aplicar en su region, es propia, no causa
conflicto al escribir?, si si, decian: esta region lo aprueba. Se iban conjuntando las
aprobaciones o incorporando adecuaciones que ellos observaban” (Xiwan, conversacion

personal, 2018). Al momento de socializar tales adecuaciones en las comunidades era

cuando algunas personas comenzaban “a refutar, algunos sin argumento, nada mas

108



porque: pues es que en mi pueblo se usa asi. Pero no podiamos decir nada més porque
pase en un pueblo tiene que ser la generalidad” (Xanat, conversacion personal, 2018). Esa
era una de las razones por las que se reunian antes de ir a los talleres. “Trabajabamos aqui,
ibamos a Entabladero o a Papantla para unificar criterios y ya ir como regioén Veracruz a
Puebla, igual ellos. Como que limitdbamos” (Xanat, conversacion personal, 2018). En
estos talleres se fueron perfeccionando las normas que mas adelante serian impresas por

cada docente.

Libros cartoneros. No habia presupuesto para mandar a editar

El sexto taller se celebré en diciembre de 2008 en la Ciudad de México, ahi se
comprometieron a crear un comité investigador sobre el uso del acento’” en totonaco. En
este taller se determiné utilizar como estrategia de difusion al libro cartonero para hacer

sus propias producciones.

La editorial La Ratona Cartonera, de Monterrey, vino a asesorar y a dar talleres. Ya
escribimos, ahora vamos a empastar y a enriquecer lo que nosotros producimos. Para la
editorial eran libros cartoneros, pero para darle un sentido cultural le pusimos el nombre
de libros artesanales, porque los nifios plasmaban arte en sus portadas y porque esta
escrito en lengua tutunaku. (Xiwan, conversacion personal, 2018)

El empastado de las normas impresas a computadora o por fotocopias se denomind
encuadernacion, mientras que los libros escritos a mano y en totonaco son los llamados
libros artesanales. Existen varias técnicas de empastado y presentaciones de dimensiones
y materiales diversos, especialmente son didacticos para la ensefianza del idioma, los
cuales se comenzaron “a producir después del primer taller de libros cartoneros, en marzo
de 2010 en la comunidad de Zihuateutla, Puebla” (Xiwan, conversacion personal, 2018).
Los libros cartoneros se difundieron en los ayuntamientos y fueron una alternativa a la
falta de recursos econdmicos para la edicion del texto por parte de las instituciones. Asi
“fueron las primeras impresiones. Nos dieron el archivo y ya nosotros imprimimos, cada
quien en un ciber distinto. Nos dijeron que difundiéramos esa informacioén porque como
no habia presupuesto para mandar a editar, entonces que nosotros hiciéramos la

promociéon” (Xanat, conversacion personal, 2018). Por esa razon las y los profesores

2 . , ; . .
" Enla escritura totonaca “se acentuaran todas las palabras en aquellas silabas que tengan mayor intensidad
en agudas y esdrujulas, respetando las siete variantes que existen en la lengua tutunaku, excepto las palabras
graves” (INALI, 2017, p.134).
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bilingiies opinan que “todo el trabajo que hicimos fue con nuestros propios recursos.
Prueba de ello fue que no tuvimos la oportunidad de presentar un libro, o sea bien, con

formalidad en una imprenta” (Kusep, conversacion personal, 2018).

Los talleres interestatales concluyeron en 2015, “el libro se publico en 2017 y desde
entonces no hemos hecho una reunion mas sobre ese tema” (Mikilh, conversacion
personal, 2019). Lo que se promovid es que todas las zonas escolares trabajaran las
normas. El problema fue que “imprimieron muy pocos nimeros, no alcanzoé ni uno para
cada escuela. Estamos insistiendo para que lo vuelva a reimprimir, que se reparta a todas
las escuelas, los municipios, los comités” (Mikilh, conversacion personal, 2019), por eso
se hicieron los talleres de libro cartonero para que “todo profesor tenga su norma, no hay
nadie que no lo tenga. Eso también lo difundimos por archivo digital” (Mikilh,

conversacion personal, 2019).

Fase 3. Ese himno es muy bélico

A partir de 2015 se hicieron varias reuniones mas, una en una primaria bilingiie de
Papantla y otras dos en la Universidad Intercultural del Estado de Puebla. Todas las
reuniones tuvieron la finalidad de revisar y actualizar las normas, especialmente en su
redaccion (Normas, 2017). En el texto no se especifica cudles fueron las actualizaciones
hechas, pero en esta etapa se editd por parte de la SC y el INALIL: Xalimakgtsokgni
tutunaku. Norma de escritura de la lengua tutunaku (totonaco) (2017), la cual se puede
encontrar en linea””. Sobre este tema de la apropiacién de la normalizacion totonaca por
parte de INALI el profesorado no mostré demasiada atencidon o resistencia. Eso no
significa que no aceptaran su aportacion, por un lado, y su apropiacion por otra. Ambas
partes se necesitaban. Lo que el INALI les daria era la validacion y lo que el instituto
necesitaba era precisamente organizar la Coleccion Normas de Escritura de las Lenguas

Indigenas Nacionales.

Con todo, la difusion del INALI no fue mencionada ampliamente en el trabajo de campo
que realicé, probablemente porque el texto nunca lleg6 a sus manos. Mas bien las

profesoras y profesores me insistieron en dos eventos importantes para la tercera fase del

& https://site.inali.gob.mx/publicaciones/norma_tutunaku.pdf
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proceso: la normalizacion de Himno Nacional Mexicano y la del Himno a Veracruz, las
cuales se hicieron también por la iniciativa de “educacion indigena con el apoyo de
organizaciones y autoridades municipales. Con la normalizacion del Himno Nacional se
nos atraveso otro problema, enfrentamos otra lucha. Nos volvimos a reunir € hicimos una
traduccion unica” (Kusep, conversacion personal, 2018). La lucha a la que se refiere
Kusep se dio cuando docentes de Puebla argumentaron que el Himno Nacional Mexicano
tenia mucho contenido bélico y que no estaba bien inculcarle eso a la nifiez. El grupo a
favor replicd que el himno en espaiol es bélico, “nos convoca a la lucha en contra de
quien venga a profanar nuestra patria. Y que tenemos que agarrar las armas” (Kusep,

conversacion personal, 2018). En el acuerdo, la traduccion no se hizo literal,

Se hizo de tal suerte que el nifio comprendiera que esa lucha era importante para defender
su patria, que el nifio lo entonara con esa emocidn para enfrentar mentalmente esa lucha
por si llegara a dar. Entonces de por si es bélico. No podemos recibir al enemigo: si pasale,
con flores. Ya nos lo hicieron cuando nos conquistaron. (Klisep, conversacion personal,
2018)

De ese proceso, la profesora Xanat recuerda que el conflicto fue sobre todo de caracter
interestatal, pues Puebla tenia varias interpretaciones y Veracruz una versidn mas.
“Créame fue muy dificil y polémico. Decian: no, suena muy violento, de por si hay mucha
violencia. Entonces tomabamos en cuenta los comentarios y regresdbamos alld y se
hacian unos cambios” (Xanat, conversacion personal, 2018). Aun asi, un grupo de
supervisores “no aceptaban cantar como se habia acordado. Pero como fue un consenso,
una lucha en cuanto a los argumentos que ellos manejaron y los de nosotros. Logramos
el registro del Himno en la SEGOB y en todas las dependencias” (Kusep, conversacion
personal, 2018). Una vez que estuvo terminada la traduccion, se mand6 grabada a la
Ciudad de México, donde se hicieron las partituras. Una de las motivaciones que los llevo
a realizar la normalizacion de los himnos fue para que “los nifios comprendieran, en su
propia lengua, el nacionalismo, tuvieran y defendieran su propia identidad. El nifio
tutunaku cantaba el himno en espafiol porque mecanicamente lo ensefian, pero cuando lo
canta en su propia lengua lo entiende y lo siente” (Kusep, conversacion personal, 2018).
La directora de preescolar, Tiyat, coment6 que, a diferencia de la normalizacion, en este
proceso “no importaron las variantes. Lo importante es que nos diéramos a entender con
las regiones. Se considerd que lo que yo expreso, me entienda la otra persona, aunque yo

no maneje la variante”. Asi que una vez terminado se les present6 a las comunidades para
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que supieran como se iba a cantar y qué significaban los términos ajenos a las variantes
locales “de tal forma que no hubo objecion. Se levantaron firmas con madres y padres de

familia” (Tiyat, conversacion personal, 2018).

El profesorado retomd este elemento del simbolo patrio, de lo mexicano, como una
reapropiacion del emblema nacional. El valor de la traduccion del Himno Nacional esta
relacionado con la narrativa del profesorado acerca del sonido, de la voz y de su propia
creatividad. Quienes llevaron a cabo las tareas de traduccion no se valieron de
profesionales en el area musical para la adaptacion del totonaco a la partitura. Ademas,
los actos civicos en las escuelas publicas de los pueblos indigenas son obligatorios,
forman parte de los objetivos educativos: el sentirse parte de la nacién a través de los

simbolos que refuerzan el Estado.

Por su parte, el Himno a Veracruz tuvo otros aspectos destacables de acuerdo con lo que
narra Xanat, ya que gracias a la normalizacion se le ha otorgado autoridad al magisterio

bilingiie para defender las obras escritas con dicha convencion:

En el Himno a Veracruz, como todavia no se habia sacado el libro, un lingiiista utilizé la
‘q’ y la ‘¢’ para nombrar unos conceptos. Este maestro fue aprobado por el INALI y el
AVELI y sac6 la version de ¢él. Después los maestros se fueron hasta México y
gestionaron [para que] se le diera aprobacion legal, a la versidn que habiamos hecho
nosotros porque estdbamos utilizando la normalizacion. (Xanat, conversacion personal,
2018)

Fase actual

Hay dos posturas de acuerdo con el estado actual de las normas: mientras algunas
personas opinaron que es un proceso terminado, la mayoria piensa que se tienen que
seguir haciendo renovaciones. El etnolingiiista Mikilh menciond que ya no se
modificaran las normas difundidas porque actualmente no continuan las reuniones para
hacer adecuaciones y que ademads el texto ya esta publicado. Por su parte, el supervisor

3

Kusep piensa que hubo “un avance de un ochenta, noventa por ciento, esto no esta
acabado. Lo mismo que en espafiol, la Real Academia de la Lengua hace innovaciones
en la ortografia y en la escritura” (Kusep, conversacion personal, 2018). En este sentido
las normas de escritura también convocan a que se utilicen las reglas de escritura para

probar su pertinencia:
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A partir de su uso se podran precisar, modificar e incorporar otras reglas [...] Invitamos
a docentes, investigadores, escritores, poetas y otros para que analicen sus textos escritos
a partir de la aplicacion de esta norma. Esto con la finalidad de proponer cambios que
mejoren nuestra norma, ya que sabemos que todo trabajo académico estd expuesto a
experimentar cambios con miras a un mejoramiento. (Libro cartonero, 2016, p.79)

El profesor Xiwan hablé de una cuarta fase que podria servir para incorporar nuevas
grafias: “independientemente de que ya es oficial, a lo mejor surjan ciertos detalles.
Entonces entraria una cuarta fase para mejorar o incluso incorporar la ‘b’ que pide
Tepango de Rodriguez. Seria la ultima letra a incorporar” (Xiwan, conversacion personal,
2018). Aunque ya no contintien los talleres para la revision de las normas, las y los
docentes bilingiies manifestaron que se sigue trabajando en ello. Actualmente hay dos
tareas precisas: “‘rescatar la palabra antigua’ e inventar palabras para las nuevas cosas
que hay en el contexto, por ejemplo, nombrar ‘computadora’ o nuevas tecnologias”
(Xanat, conversacion personal, 2018). Al mismo tiempo estan solicitando la creacion de
mas instituciones que se encarguen del estudio de las lenguas del pais, “asi como el
espafiol tiene un recurso propio para irse perfeccionando, asi también necesitamos
nosotros los indigenas” (Kusep, conversacion personal, 2018). Las y los docentes no s6lo
trabajan por la lengua, sino porque hay “todavia mucho que rescatar, muchas cosas que
se estan perdiendo. Ahorita estamos luchando por crear una Secretaria Indigena del
Estado de Veracruz. Secretaria, no queremos Instituto. Que sea atendida por un indigena
y que atienda a todos los grupos” (Klisep, conversacion personal, 2018). Y es que la tnica
institucion dedicada al estudio de las lenguas presentes en Veracruz es la AVELL y

funciona con recursos muy limitados.

Otro asunto importante en esta etapa ha sido la inclusion de la asignatura Lengua Indigena
en las escuelas primarias bilingiies de todo México. ;Como se estan poniendo en practicas
estas normas con los nuevos lineamientos curriculares?, /se utilizan? A pesar de que las
reglas de escritura estan consensuadas, hay todavia personas que no las utilizan. Algunos
lingiiistas que no estan de acuerdo con las convenciones no han aceptado el alfabeto y
siguen utilizando las grafias que les parecen mas pertinentes para el campo lingiiistico.
Asimismo, hay profesoras y profesores que no utilizan las normas en su espacio
educativo, pues argumentan que ellos conocen la lengua y la forma de hablar de su region,
por lo que las normas no les son utiles. O, por el contrario, para muchas y muchos el

totonaco no es su lengua materna y no lo hablan.
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Revision de los textos publicados

En esta seccion examino las distintas versiones publicadas de las normas. La comparacion
es principalmente entre los primeros textos que se editaron (2008 y 2016) y la edicion
publicada por el INALI (2017). El objetivo es entender el proceso de conformaciéon de
cada una de ellas y sus transformaciones textuales, pues éstas dan cuenta de las
implicaciones tanto en el campo de la lingiiistica y la didactica, como en el politico. Asi
como ayudar a comprender a la lectora o al lector las decisiones de inscripcion en si, a
partir de conocer algunas caracteristicas de la lengua totonaca y de escuchar sus
sonoridades mediante algunos ejemplos en la plataforma de distribucion de audio

SoundCloud.

Sistema de escritura de la lengua tutunaku (2008)

Diecrién Generol de N
Educacitn Indigeno @
T

XALIMAKGATSOKGNI TUTUNAKU

Normas de Escritura de la Lengua Tutunaku

ms EV

Tapakgtanumana tachixkuwit xalak: Puebla chu Veracruz
Ixikgalhtujun anta bdikgalhkaw ixpapa diciembre 2008

Figura VI. Portada de la edicion 2008

La edicion 2008 fue la version mds antigua que localicé en linea, estd en formato PDF, y
en la actualidad no es posible rastrearla por internet. Las instituciones que respaldaron
esta publicacion que nunca fue impresa, fueron: SEB, DGEI, SEP, SEP Puebla y SEV.
La ciudad y la fecha de difusion es: México, D. F. diciembre de 2008, por lo que es muy
probable que haya sido producto del sexto taller que se llevo a cabo en la CDMX. Tiene

apenas 73 paginas y su presentacion de una pagina y media relata muy sucintamente los
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talleres de 2003 a 2008. Esté escrita primero en castellano y la segunda parte en totonaco.
La seccion en totonaco contiene menos informacion que la presentacion en espafiol y en
ellas no aparecen los etnolingiiistas, la UNESCO o el INALI. La relacion de participantes
es de 315, de estas personas solo una es del INALI. Aunque se muestran los nombres de
los dirigentes estatales como participantes, alin no se les distingue con el cargo de
coordinadores. Por su parte aparecen dos coordinadoras(es) de los Talleres Interestatales,
el primero es el etnolingiiista Mikilh, quien también tenia el cargo de Director de Area en

la DGEI, y la segunda fue la Subdirectora de Area en la DGEL

A diferencia de la version del INALI (2017), la de 2008 no contiene indice, la
introducciéon es mas breve, y tampoco tiene los apartados: ‘“Pueblo tutunaka” y
“Delimitacion geografica”; tampoco cuenta con las tablas tituladas “Las grafias de la
lengua tutunakll y sus equivalencias fonoldgicas”, donde aparece como es el uso de las
vocales y de las consonantes. La siguiente seccion que comparten es la del uso de las
letras. “Las letras se presentan con ejemplos que muestran el uso apropiado de las mismas
en la palabra” (INALI, 2017, p.98). Por cada letra hay una breve descripcion de como se
pronuncia y alguna otra particularidad. Para mostrar su uso aparecen tres grupos de
ejemplos de cada grafia utilizada al principio, en medio y al final de palabras. En la

version 2008, los ejemplos son menos o diferentes.

En el caso especifico del uso de la glotal, por ejemplo, la diferencia es que en la version
mas antigua aparece que se utilizara en medio de dos vocales y también al final de algunas
palabras, pero en la version del INALI solo aparece que se escribird en medio de las
vocales, excepto entre la ‘u’ y otra vocal. También en esta tltima version se adicioné la
siguiente informacion: “esta en proceso el estudio del comportamiento de la glotal en las

diversas variantes lingiiisticas del tutunak” (INALI, 2017, p.121).

El segundo apartado en ambas versiones se llama “Los signos ortograficos. Las letras
mayusculas y mintisculas”. Se diferencian en que, en la tltima version, la informacion y
los ejemplos son mas extensos. Dentro de este apartado, contintian una serie de secciones,
que discrepan entre las ediciones -como la parte que refiere a la “Acentuacion”-, o s6lo
cambia el nimero de ejemplos -como las tituladas “Signos de admiracion” y

“Puntuacion’-.
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El tercer apartado es “La escritura de palabras”. En la version de 2008 no contiene las
traducciones al espafiol en algunas de las tablas, por ejemplo, en las tablas de los
adjetivos, pronombres y sustantivos compuestos. Tampoco contiene las traducciones al
castellano de ninglin ejemplo de la escritura de las grafias. Lo que si contiene es una
aclaracion sobre el uso de la ‘w’ que en la version INALI (2017) no aparece: “nota: en la
inteligencia de que habra palabras que se escribiran con (w) y se pronunciaran con (b, n,
...) caso concreto: Tepango de Rodriguez” (Norma, 2008, p.28). Esta aclaracion es
importante para comprender como deberan escribirse algunas palabras que se pronuncian
distinto debido a las variantes lingiiisticas, por ejemplo, el municipio de Tepango se
caracteriza por pronunciar con ‘b’ las palabras que en todos los demas municipios se

pronuncian con ‘w’.

Los pronombres en todas las versiones que aparecen son: yo, ti, ¢él, nosotros, ustedes,
ellos. No aparecen: ella, nosotras y ellas, tampoco la diferencia entre ‘nosotras(os)’
inclusivo o exclusivo -de este tema hablaré en el apartado “El nosotras(os) inclusivo y
exclusivo”-. En ninguna de las publicaciones se habla sobre el tema de que en totonaco
no existe la diferencia de género (¢l, ella), si hay sexo -hombre, mujer, esposa, esposo,
hermana, hermano, hija, hijo, etc.-, pero el lenguaje no distingue entre masculino o
femenino en los pronombres demostrativos, personales, posesivos, etc. Por ejemplo, se
pronuncia ix/d para decir que algo es ‘de ¢éI’ o ‘de ella’ (pero en la traduccioén solo
apuntaron ‘de €1’); se pronuncia ama para decir ‘aquel’ o ‘aquella’ (la traduccién solo
aparece como ‘aquel’); se pronuncia akin o akinin para decir ‘nosotras’ o ‘nosotros’
(nuevamente solo aparece como ‘nosotros’); un ejemplo mas es x/akan, pronombre
personal para ‘ellas’ o ‘ellos’ (lo tradujeron como ‘ellos’). Los pronombres personales
que se usan para ‘ella’ o ‘€1’ son wa, xla o utsa (esta tltima no aparece en el INALI); para
‘ellas’ o ‘ellos’ es: xlakan, wanin o utunun (este ltimo pronombre también fue eliminado
en el INALI), pero en la traduccién soélo aparece que significan ¢€l, o ellos,
respectivamente, en todas las versiones de las normas. Solo en un ejemplo del INALI,
aparece como que wa puede ser ‘él o ella’ (p.146). Con todo, donde abundan los ejemplos
de las traducciones ‘¢l o ella’ es en el uso de las letras™, donde practicamente todas las

grafias tienen ejemplos del uso de verbos escritos con su traduccion completa: ‘¢l o ella’.

™ Ver INALI (2017) paginas 101 y 102: titiy ‘¢l o ella lo pasa a traer’; pagina 102: ixla ‘sude ella o él’ y
lin “él o ella lleva’, y; mima “él o ella viene’, entre otros ejemplos.
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Las secciones sobre palabras compuestas, separacion sildbica, escritura de particulas y
clasificadores numerales, homdfonos u homoégrafas, sindonimos y préstamos, no tienen
diferencias sustanciales, excepto que la version de 2008 tiene un clasificador numeral
mas. Otra diferencia es que en la adaptacion 2008 no aparecen los anténimos y

palindromos.

Otras secciones que estan contenidas en todas las versiones se llaman “Los

., . 6 . . , . . ,
7>» v «Sin6nimos’®”. Las explicaciones sobre qué es un regionalismo y qué

regionalismos
es un sindnimo son confusas porque comparten ejemplos entre si’’ y porque sus conceptos
son escuetos; es decir, que una misma palabra aparece en ambas tablas: en la version del
INALI los sinénimos de sombrero’®, jicara” y papa™, pasaron a la tabla de regionalismos,
y las distintas palabras para nombrar ‘mujer’®' o ‘sefiora’ que aparecian como

regionalismos, ahora estan en la tabla de sinonimos.

La escritura de los adjetivos posesivos

En este subtema se describen las propuestas para la escritura de adjetivos posesivos, en
las que se destacan las diferencias fonémicas y de escritura, como podemos ver en el
siguiente ejemplo: “los adjetivos posesivos: kin, min, ix, se asocian y se escribiran junto
al nombre. A veces se pronuncian como ki, mi, x; sin embargo, en la escritura se
registrardn de manera completa como kin, min e ix” (Normas, 2008, p.33). Lo que se
afiadid en la Ultima version es que también la ix, en ciertas ocasiones se transforma en k

(INALL y SC, 2017).

7 Los regionalismos “son palabras que se usan de manera regional como producto de las variaciones
dialectales en la lengua tutunaka” (INALIL, 2017, p.157).

761 0s sinonimos son “palabras que se escriben de diferente manera, pero significan casi lo mismo” (INALI,
2017, p.154).

Sinénimo de ‘su esposa’: ixmawind, ixmakgtakgalhna o ixpuskat. Regionalismo de ‘su
esposa’: ixchaluwa, ixpuskadt, ixchat, ixlakasmu o ixtsikan (INALIL, 2017, p.154 y 157).
78 Akgpakgat, aksuyat, takgnu o ta'akgnu = ‘sombrero’ (regionalismo) (INALI, 2017).
i Makgot, pokge o takgonu = ‘sacual / jicara’ (regionalismo) (INALI, 2017).
8 Tlat, tiku, teko o tatd = “papa’ (regionalismo) (INALL, 2017).
1 Cha’t o puskat = ‘mujer’ (regionalismo) en la version 2008, -todavia se escribia la glotal en medio de
una vocal y una consonante-.
82 Chat o puskat = ‘sefiora’ (sinonimo) en la version INALI, 2017, -se elimino la glotal-.
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Un caso sobre el uso de los adjetivos posesivos es: tiyat = tierra: kintiyat (mi terreno),
mintiyat (tu terreno), ixtiyat (su terreno, de ¢l o de ella). Esta seccion es problematica
porque no queda claro cuando los adjetivos que funcionan como prefijos o afijos, deben
cambiar su pronunciacion y omitirse la ‘n’ o la ‘1’: ki- (mi), mi- (tu), x- (de ella/él) o .-
(de ella/él). Es confuso debido a que no se mencionan las reglas para practicarlo ni su
traduccion al espafol. De acuerdo con el lingiiista José Santiago (2013), los sonidos ‘n’
y ‘m’ solo pueden preceder o anteponerse a los sonidos “p, t, k, g, tl, ts y ch”® (2013,
p.57). Por lo tanto, para agregar mi, fu o su a los sustantivos que no inicien con €sos
sonidos habria que eliminar la ‘n’, por ejemplo: xanat = flor (inicia con x y no con alguno
de los sonidos mencionados arriba, se omite la ‘n’ y ix cambia por k) kixanat (mi flor),
mixanat (tu flor) y kxanat (su flor, de ella/él). En comparacién con esa aclaracion de
Santiago, en la normalizacion totonaca que marca que se registraran de manera completa,
los posesivos quedarian de la siguiente manera: kinxanat (mi flor), minxanat (tu flor) y

ixxanat (su flor, de ella/él). Pero se pronunciara como el ejemplo de Santiago (2013).

Los pronombres personales y la conjugacion verbal

En el totonaco no se utilizan pronombres personales para la conjugacion verbal sino
marcadores de persona. Debido a que el totonaco es un idioma aglutinante, éstos aparecen
como prefijos, sufijos y afijos, integrados en los verbos. Los que se muestran en las
normas son solo los pronombres personales como prefijos: akit (yo), wix (t0), wa o xla
(él), akin o akinin (nosotros), wixin (ustedes) y xlakdn (ellos). Esta clasificacion tiene
muchos problemas, inicialmente porque hay mds pronombres personales que los
indicados, pero también porque como ya lo mencioné, éstos se utilizan exclusivamente
para focalizar al sumarse con los marcadores de persona. Los marcadores de persona
(como sujeto)®, por ejemplo, para conjugar el verbo ‘dormir’ son los siguientes: k- (yo -
), -ya (tu -), cuando el verbo aparece sin marcador habla de la tercera persona singular
(ella/él), -yaw (nosotras/os -, inclusivo), k- -yaw (nosotras/os -, exclusivo), -yatit (ustedes
-), y ta- (ellas/os -). Estos marcadores son significativamente distintos a usar los
pronombres como se utilizan en el castellano. Se agregan al inicio, al final o en ambos

lados del verbo. Otra aclaracion en este punto es que en totonaco tampoco existe el

83 ;. A1 11t lima 2 Qo

Notese que €l utiliza ‘q’ en lugar la ‘kg’.
84 . . .

El marcador de persona como sujeto es cuando hacemos algo (yo pego), a diferencia de los marcadores
de persona como objeto, que a nosotras se nos hace algo (me pega).
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infinitivo (ar, er, ir), por eso los verbos que aparecen sin marcador de persona o sin ser
precedidos por un pronombre personal significa que hablan de la tercera persona del
singular. Por lo tanto, siempre tendriamos que conocer quién realiza la accion: klhatata
(duermo), [htataya (duermes), [htata (duerme), lhtatdyaw (dormimos inclusivo),
klhtatyaw (dormimos exclusivo), lhtatayatit (duermen), y talhtatd (duermen) (Santiago,
2013).

En los ejemplos de la seccion del uso de las grafias de la norma totonaca aparece la
conjugacion correcta de los verbos con sus marcadores de persona (sujeto). Pero todos
los ejemplos de la seccion de Escritura de los pronombres personales (Normas, 2008)

estan focalizados debido a que estan utilizando la estructura del castellano:

Akit kama kakiwin. Yo voy al rancho.

Wix tanita’ makaskuja. Tu viniste a trabajar.

Wa lichuwinalh li’ tutunaku. Ella hablé de los totonacos.

Kinin kmaputumiw xalimakgatsokgni Nosotros sistematizamos la escritura del
tutunaku. totonaco.

Wixin namakgantaxtiyatit uyma’ talakkaxlan.  Ustedes cumpliran con este compromiso.
Wa katsekgoy pala namakgantaxtikgoy. Solo ellos saben si cumplen o no.

Figura VII. Pronombres personales. (Norma, 2008, p.34)

La traduccion para estos ejemplos es la siguiente: soy yo quien va al rancho; ta eres el
que viniste a trabajar; ella(él) es la que habld de los totonacos; nosotras(os) somos quienes
sistematizamos la escritura del totonaco; ustedes son quienes cumpliran con este

compromiso, y; solo ellas(os) son quienes saben si cumplen o no.

La tabla anterior, que aparece como ejemplo en las Normas de 2008, fue suplida por la
seccion “Conjugacion verbal” (INALIL 2017). Dice lo siguiente: “los morfemas o los
marcadores de tiempo, persona y aspecto verbales se escribiran ligados a la base verbal”.
Sin embargo, en ninguna parte del texto aparecen todos los marcadores de persona (como
sujeto), sus traducciones al castellano y siempre las preceden los pronombres personales:

akit kehuki® “yo lo corto’. Esto realmente significa: yo soy quien lo corta. Al afiadirle la

8 kit kchuku, pronunciacion en: https://soundcloud.com/miriam-rosas-716211699/akit-kchuku/s-

1WiGSHbonOn
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‘k’ al inicio del verbo estas diciendo que tu eres quien lo corta, escribir akit, es como decir

dos veces ‘yo’ en la misma oracion.

Otro ejemplo que ilustra la discusion sobre los usos de grafias en la escritura es el del
empleo de la letra /u/, que se contrapone en las secciones del libro. En ocasiones aparece
conjugado correctamente: chuku ‘€l o ella lo corta’ -sin marcador de persona ni
pronombre personal- (p. 103). Mientras que en otras se presenta que en totonaco ‘¢l lo
corta’ y se escribe xla chukui; es decir, agregando al inicio el pronombre personal x/a- (p.
158). Esta traduccion contiene tres deslices; el primero es que en la conjugacion verbal
no se utiliza el pronombre x/a para el marcador de la tercera persona (‘¢él o ella’), si el
verbo aparece solo -chuku-, automaticamente se refiere a ‘él o ella’; el segundo desacierto
es que no solo se refiere a “él’, sino también a ‘ella’, y el tercero es que la traduccion seria

‘ella o ¢l si lo corta’, o ‘ella o él es quien lo corta’ (focalizando).

Como lo mencioné, en los ejemplos del uso de las letras al inicio, al principio y al final
de las palabras es donde estdn conjugados los verbos acertadamente. En el uso de la ‘k’

aparecen varias muestras:

La letra k puede aparecer doble, esto ocurre cuando la base verbal empieza con la
consonante k, y al flexionarse se anexa el prefijo k que indica primera persona del singular
o del plural. Por ejemplo:

kuxta ‘€l o ella chapea’ — kkuxti ‘(yo) chapeo’

— kkuxtuyaw ‘nosotros chapeamos’

kuka “¢l o ella lo carga’ — kkuka ‘(yo) lo cargo’

— kkukayaw ‘nosotros lo cargamos’

kaxtlawa ‘¢l o ella lo arregla’ — kkaxtlawé ‘(yo) lo arreglo’

— kkaxtlawayaw ‘nosotros lo arreglamos’. (Libro cartonero, 2016 p.92; INALI, 2017,
p.107)

Noétese que no usaron ningun pronombre personal al inicio de las oraciones, como los
ejemplos del apartado de conjugacion verbal. También se indica que la ‘k’ es indicadora
de la primera persona, y en los ejemplos se puede notar que los verbos que no tienen
indicador de persona se refieren a ‘ella’ o ‘él’, y también aparece el marcador para la

primera persona del plural (nosotras/os exclusivo).
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El nosotras(os) inclusivo y exclusivo

En relacion con los dos marcadores de persona (sujeto) para el nosotras(os), en la version
de 2008 hacia el ultimo parrafo del apartado en castellano aparece una aclaracion que se

eliminé en la Gltima version (2017):

Al conjugar los verbos, los afijos se escribiran junto a la raiz. Para la primera persona del
plural existen dos afijos dependientes de la raiz verbal (k-... -(a)w exclusivo y -(a)w)
inclusivo), por ejemplo:

akin kanaw ‘nosotros vamos, pero ti no’

akin anaw ‘nosotros vamos, incluyéndote a ti’. (Normas, 2008, p.34)

No se sabe por qué esta informacion sustancial fue omitida. Igualmente, al inicio de los
ejemplos en las oraciones agregaron el pronombre akin, el cual focaliza el sujeto. Un
ejemplo del nosotras(os) exclusivo e inclusivo seria el siguiente: klhtatayaw®® (nosotras
0 nosotros dormimos, exclusivo -sin ti o sin ustedes-), /htatayaw®’ (nosotras o nosotros

dormimos, inclusivo -incluyéndote a ti o a ustedes-).

Para finalizar con la revision del texto de 2008, la Gltima seccidon contiene la relacion
“Instituciones que participan en el proceso de normalizacion de escritura de la lengua
Tutunaku”*®, al parecer la Universidad Veracruzana es la Ginica vez que queda registrada

como participante.

86 Klhtatayaw, pronunciacion en: https://soundcloud.com/miriam-rosas-716211699/klhtatayaw/s-

TgTPletowlU

Lhtatayaw, pronunciacion en:  https://soundcloud.com/miriam-rosas-716211699/lhtatayaw/s-
zZjeLrdrIBw

%% AVELI, CDI, CONACULTA, CONAFE, ENAH, INAH, INEA, IVEA, UIEP, UPN y UV.
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Libro cartonero y version digital (2016)

XALIMAKGATSOKGNI |
TUTUNAKU

B -

w ch e y 1 T

[EREEEEEEEEE

Figura VIIL. Empastado de Libro cartonero (2016) Figura IX. Portada de la edicion digital (2016).

La edicion para libro cartonero fue la mas difundida. Estuvo disenada para que cada
profesora o profesor lo imprimiera y tuviera en su salon de clases. La portada esta
presentada por la Secretaria de Cultura, INALI, AVELI, UIEP, SEP y DGEI. Ya forma
parte del acervo del INALI en el Catdlogo de Normas de Escritura de las Lenguas
Indigenas Nacionales segtn lo detalla la contraportada. Cuenta con 144 paginas, y la
primera seccidn estd en totonaco. Contiene todos los apartados de la Gltima edicion:
“Indice”, “Presentacion”, “Introduccién”, “Pueblo Tutunaku”, “Delimitacion
geografica”. “1.- Las grafias y sus reglas de uso”, “2.- Los signos ortograficos”, “3.- La
escritura de palabras”, “Glosario” y “Bibliografia”. Y el contenido es esencialmente el
mismo, incluso en las erratas. Las mayores diferencias son en relacion con las normas de

citacion y a algunos elementos que a continuacion puntualizaré.

En “Pueblo Tutunaku”, la edicidon de libro cartonero contiene un mapa con las siete

variantes lingiiisticas y su localizacion que fue actualizado en la version INALI®.

% Ver capitulo dos, figura II.
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VERACRUZ
chuatian

GOLFO DE
MEXICO

Tutunaki

Teziatan ®

VARIANTES LINGUIS'TICAS DEL
TUTUNAKU

Il Tutunaku del sureste

[ Tutunaku central del Norte

I Tutunaku del cerro Xinolatépetl

[ Tutunaku central alto

[ Tutunaku de la costa

[CJ Tutunaku del rio Necaxa

[ Tutunaku central del sur

Figura X. Variantes lingiiisticas por region. (Libro cartonero, 2016, p.81)

Aparte de las tablas sobre las grafias de la lengua y sus equivalencias fonoldgicas, se
afiadi6 una aclaracion sobre las vocales, misma que se encuentra en la ultima version del
INALI Se distinguen cuatro tipos de producciones vocalicas en totonaco oral: vocales
con una realizaciéon modal breve (vocales cortas), vocales con una realizaciéon modal larga
(vocales largas), vocal glotalizada breve (con glotal) y vocal laringealizada o laringizadas
(en la norma aparece como larangealizada. Sin embargo, este término no existe en
lingiiistica, y se llaman asi porque al producirlas interviene la laringe). En el cuadro que
se presenta “Unicamente se considera un juego de vocales ortograficas” para /i/ /a/ 'y /u/,
es decir, “como solucidn practica se decidi6 representar las cuatro realizaciones fonéticas
con una sola grafia”. Igualmente, en “la escritura practica se consideran las letras /e/ y
/o/, aunque fonoldgicamente no se han encontrado pares minimos que contrasten; por lo

tanto, en el alfabeto tutunak se usan cinco vocales” (Libro cartonero, 2016, p.85).

LAS VOCALES DE LA LENGUA TUTUNAKU®

Media

Baja a,a,a, a’? a

Figura XI. Las vocales totonacas y su escritura. (Libro cartonero, 2016, p.84)

“Cabe aclarar que para este apartado hace falta un estudio fonoldgico detallado, que

permita saber cuantos fonemas vocalicos existen en el idioma tutunakt” (Libro cartonero,
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2016, p.84). En “El uso de las letras”, ya se observan los mismos ejemplos del uso de
cada grafia al principio, en medio y al final de las palabras que la ultima version,
practicamente no hay cambios. La segunda seccion “Signos ortograficos” y la tercera
“Escritura de palabras” también son sustancialmente iguales. Lo mismo sucede con las
referencias bibliograficas, con la excepcion del listado de Instituciones participantes en
el libro cartonero’. Y la pagina final se titula Normas de escritura de las Lenguas

Indigenas Nacionales con la cual aclara que ya forma parte del Catalogo del INALI.

Xalimakgatsokgni tutunaku Norma de escritura de la lengua Tutunaku
(totonaco), INALI (2017)

XALIMAKGATSOKGNI
TUTUNAKU

XALIMAKGATSOKGNI TUTUNAKU
NORMA DE ESCRITURA DE LA LENGUA TUTUNAKU (TOTONACO)

Figura XII. Portada de la Norma, INALI (2017).

Debido a que ya he comparado las versiones de 2008 y 2016 frente a la del INALI (2017)
no parece necesario reiterar las diferencias en esta seccion, seria redundante. Ademas,
porque en el transcurso del presente capitulo me he referido principalmente a las
particularidades de esta tiltima edicidn por ser la que estd en uso en nuestros dias. Lo que
presentaré aqui seran algunas rememoraciones de lingiiistas y del etnolingiiista Mikilh a
manera de recapitulacion e interpretacion de lo sucedido hacia el final del proceso de

normalizacion.

9 Las instituciones participantes en la version de libro cartonero fueron las siguientes: SEP, DGEI, SC,
SEV, Secretaria de educacion de Puebla, INALI, UIEP, AVELI, Centro de las Artes Indigenas, Fuego
ancestral, ENBJ, UPN, CDI, CONAFE, CONACULTA, INAH, ENAH, INEA y IVEA.
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El andlisis comparativo sobre las versiones que he mostrado hasta el momento ha sido
posible gracias al estudio intermitente de la lengua totocaca que he realizado en diferentes
momentos desde que inici¢ mis estudios de posgrado hasta el afio 2020, tanto en cursos
personalizados como en talleres grupales. El lingiiista totonaco José Santiago ha sido un
maestro excepcional. También examiné distintos manuales, tesis y documentos didacticos
sobre la lengua’'. Quisiera aclarar que he estado sefialando los puntos débiles de la
normalizacion de la escritura no por invalidar el trabajo donde tantas personas
participaron dignamente, sino por dejar ver la dificultad de realizar las normalizaciones
de las lenguas donde se atraviesan tantas aristas. Como, por ejemplo, el tratar de «ajustar»
la oralidad de la lengua en las grafias latinas; pensar en la estructura del castellano para
analizar al totonaco, o «simplemente» ponerse de acuerdo en donde anotar la glotal y

doénde no, etc.

El Etnolinguista Mikilh estuvo de acuerdo con otros profesores bilingiies sobre la nocion
de que solo quien es totonacohablante pronunciard como tal el texto escrito, debido a que
“se pronuncia de una manera y se escribe de otra. Se parece al inglés. Entonces dijimos:
la escritura no es la representacion de la oralidad, la escritura es una representacion de la
idea. Porque no se escribe como se habla” (Mikilh, conversacion personal, 2019). Ademas
de ello, “cada quien habla de manera diferente, pronuncia diferente, tiene rasgos
personales” (Mikilh, conversacion personal, 2019), pero también cada quien escucha de
manera diferente. Eso causé que “hubiera discusiones fuertisimas, porque la gente
luchaba, decia: yo a la hora de utilizar la ‘e’ la estoy escuchando, si la escuchamos”
(Mikilh, conversacion personal, 2019). En ese caso se analizo donde suena esa vocal. Lo
mismo paso con la ‘0’, “entonces decidimos insertarlas, porque como la mayoria de los
congresistas que iban eran maestros” (Mikilh, conversacion personal, 2019). Lo que el
etnolingiiista deja ver es que quienes luchaban eran maestros, y ademas eran la mayoria,
eso fue lo que se impuso frente a elementos «inicamente» lingiiisticos. La «razén» de
integrar esas vocales fue por asimilacion, es decir, que apareceran so6lo junto a la ‘kg’ y
la ‘Ih’. “En realidad, no existe la ‘0’, ni la ‘e’, fonoldégicamente no existen, pero en la

practica si existen” (Mikilh, conversacion personal, 2019). Lo que busco reiterar es que,

Contacto lingiiistico espaiiol-totonaco en Filomeno Mata, Veracruz (Santiago, 2012); Nombres
indigenas (Garcia, 2009); Chuchut. Agua. Manual para el aprendizaje autonomo de la lengua Tutunaku
(Santiago, 2013); El desuso de los numeros y los clasificadores numerales en la lengua totonaca entre los
jovenes de Filomeno Mata, Veracruz (México) (Santiago y Figueroa, 2016), y Colores y olores: un estudio
lingiiistico entre los totonacos de Filomeno Mata, Veracruz (Santiago, 2009).
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para toda decision de inscripeion, se crea una justificacion lingiiistica que la fundamenta,
aunque lo propiamente lingiiistico haya quedado fuera en la negociacion. O viceversa,
que en procesos lingiiisticos no se consiguen separar los aspectos sociales, politicos,
econdémicos y culturales del contexto, como lo argumenté desde la introduccion de esta

tesis.

Sin duda que hubo momentos en que la tradicion lingiiistica dict6 el rumbo, especialmente

en la estructura y contenido de la norma:

Como es ortografia, toda regla ortografica debe llevar las mismas partes. Tienes que decir
la letra, su explicacion, como se va a utilizar, y tiene que poner ejemplos en donde
aparece, al inicio, en medio y al final, y su frecuencia. Eso es todo lo que tiene que llevar
una ortografia, ademas de llevar el alfabeto tiene que llevar los signos ortograficos.
(Mikilh, conversacion personal, 2019)

El analisis de esta ultima version editada por el INALI, ha generado sefialamientos de
algunas y algunos profesionales de la lingiiistica. Con el proposito de que se afinen
aspectos de las normas dichos profesionales mencionaron que: “carece de rigurosidad
técnica; su bibliografia es escasa; la variante de la Costa domina frente a las otras; hay
inconsistencias en la escritura del texto en relacion a las reglas; el tema del acento parece

.y . . . 92
muy escueto en relacion a la importancia que tiene en la lengua™”

(conversaciones
personales con lingiiistas, 2018-2020). Asimismo, se omitieron las recomendaciones de
las y los lingiiistas, por ejemplo, en el principio de economia de la escritura; y el calco
sintactico o el calco del idioma, en que se traspasé la estructura propia del castellano a
las reglas de escritura del totonaco. El maestro Karlos, uno de los docentes mas criticos
de la normalizacion también insistio en esas faltas, para ¢l “este libro es funcional, pero
es mas de la Costa, por ejemplo, aqui [leyd una oracidn] se nota que primero lo hicieron
en espanol y luego lo tradujeron al totonaco” (Karlos, conversacion personal, 2018). Al
respecto me surge el cuestionamiento sobre si existe alguna normalizacion en lenguas
minorizadas/indigenas que esté libre de este tipo de controversias, especialmente cuando
el fendmeno es tan vivo y reciente, y donde visiblemente todas y todos sus participantes

-tanto docentes como lingiiistas- tuvieron como objetivo generar la escritura de su lengua

con la mayor calidad y validez.

92 .
El acento en el habla totonaca es un marcador de tiempo verbal, pasado, presente, futuro, etc.
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A modo de recapitulacion

Hasta el momento he hablado aqui del contexto sociohistorico del Totonacapan y de las
politicas lingiiisticas y educativas destinadas a los pueblos indigenas de México, y mas
tarde el proceso de la normalizacion totonaca. Como he planteado, la problematica
general esta relacionada con las conceptualizaciones de los pueblos «reconocidos» como
culturas de tradicion oral sobre los cuales ha habido un tratamiento desigual en balance
con otros grupos concebidos como sociedades urbanas letradas. Con el objetivo de
‘encarnar’ al sujeto moderno capaz de generar conocimiento, el lenguaje ‘cientifico’ y los
discursos de la modernidad, son apropiados o resignificados por las comunidades -incluso
las que estan fuera de aquellos circulos-. En el proceso de utilizar tal lenguaje de la
«razOn» para habitar la modernidad, se generan marcas de resistencia, insatisfaccion,
desestabilizacion, como lo diria Rufer (2010 y 2013) cuando plantea la hibridez sobre el

tiempo.

El hecho de ahondar sobre el panorama general de la conformacion del Estado mexicano
y lo indigena y las politicas lingiiisticas en los capitulos anteriores, también explica el
papel fundamental que ocupa la lengua. A pesar de que se han ido transformando las
conceptualizaciones sobre la diversidad cultural, y se han «reconocido» los derechos
lingiiisticos de los pueblos, el colonialismo aparece en los términos que se utilizan para
nombrarlos, legislarlos o estudiarlos, etc. La caracterizacion del grupo docente totonaca
y sus experiencias, que describi en el capitulo dos, también va de la mano con tal
conformacion historica del Estado-nacion; ellas y ellos ‘encarnan’ la historia nacional.
Con el estudio de sus descripciones, asi como con las interpretaciones que generaron y
externaron sobre la normalizacion de la escritura, intento mostrar la complejidad de las
negociaciones que estuvieron presentes en el momento histérico en que decidieron

normar su escritura.

Comprender el fendmeno de la transduccion del mundo sénico al mundo escrito, me llevo
asi a reconstruir y describir el proceso de normalizacion de la escritura y a analizar las
distintas ediciones desde varios escenarios: por un lado, el «puramente» lingiiistico -
grafias, conjugacion verbal, etc.- (sin olvidar que esas decisiones que se presumen
netamente lingiiistica nunca lo son); por otro, el escenario de las negociaciones que como
apunté no son transparentes, asi como las relaciones e interpretaciones que hubieron del
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proceso. El andlisis interpretativo que presento a continuacion ha surgido del marco

teodrico y del campo desarrollados en los capitulos anteriores.
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Capitulo IV. Analisis aural. Voz, escucha e
inscripcion sonica

Wampi xlikgalhkgalhit

kilhtamaku, xlimalakgastanit
kilhtamaku, xliyawanit xpakgan,
pulana aktsu spun xlitapalat xmakni,
xlitaktat kpokgosni kiwi lichan®.
Manuel Espinosa

En el presente capitulo argumentaré las implicaciones, los efectos de la norma de escritura
totonaca, y todo aquello que parece ajeno a la lingiiistica que me permita analizar el
fendémeno a partir de los planteamientos tedricos que cité desde la introduccion y el
capitulo uno de este trabajo y de los datos etnograficos expuestos en los capitulos dos y
tres. El eje principal en el que enmarco el analisis aural es la articulacion de la voz y la
escucha en el desarrollo de las ideologias de la modernidad. Desde este eje desgloso
cuatro lineas analiticas conexas que pueden ayudar a comprender mejor el fendmeno de
la normalizacién de la escritura totonaca, las cuales son: 1) nocidon de temporalidad-
distancia, 2) multiculturalismo en las politicas nacionales que se puede ‘leer’ en el
proceso de normalizacién, 3) inscripcion sonica como herramienta de poder politico, y 4)

procesos de purificacion e hibridez en el caso totonaca.

Diferencia y distancia instaurada en la voz

El argumento de mi tesis comenzo a tener un peso tedrico mas profundo al desplazarme
hacia una breve discusion de la cultura (lo humano y lo no humano) en la introduccion y
en los capitulos uno y dos. Esto fue importante para analizar la manera en que los
diferentes estilos de habla han permitido hacer distinciones y jerarquizaciones sociales.
Casi la totalidad de mis referentes tedricos han apuntado como centro de la trama la
encarnacion, el cuerpo, la existencia del ser y su justificaciéon en el mundo social
moderno, cuyos sistemas de inscripcion funcionan como perpetuadores de las dindmicas
de dominacion colonial. Me refiero a las categorias impuestas directamente a las personas
que estan plenamente asociadas a la nocion de raza. En el presente analisis retomaré

algunas conceptualizaciones sobre lo racional, civilizado, letrado y moderno frente a lo

% Pero tiene que convencer al tiempo, / entretenerlo, ponerle alas, / mientras su cuerpo de pajaro /
desciende del palo sembrador. Manuel Espinosa (Fragmento del poema Xkgalhxtakgnat kgosni).
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natural, incivilizado, oral y tradicional a partir del caso totonaca. Estos conceptos son
impuestos a las personas y a los grupos de seres humanos que hablan o actuan sobre el
mundo de determinada manera a partir de su habitus lingiiistico y hexis conporal. Pero
es importante no perder de vista el espacio hibrido que argumenta Ochoa al momento de
concebir lo tradicional/moderno. Mas alld de una préctica de transformacioén de lo
«tradicionaly» aparecen las potencialidades politicas y de agencia. Lo que destacaré¢ en
este capitulo serd la voz, ese fendmeno actlistico que me permitira analizar auralmente la

problematica.

El problema ontoléogico de la voz

Ya en la introduccion de este trabajo, especificamente en el subtema “La disciplina
musical”, abri la discusion sobre la forma en que los puntos de escucha fueron
constituyendo el campo de lo musical como lo estudiamos en la actualidad, asi como otros
campos de conocimiento. También a partir del giro decolonial, en el capitulo uno sefialé
las dindmicas del lenguaje de la ciencia para la creacion de las diferentes disciplinas y
campos de conocimiento, especialmente de las ciencias sociales. Con esa informacion
asociada a lo que profundizaré en este analisis sobre los trabajos de purificacion como
vehiculos de la modernidad, trato de enmarcar la dimension sénica y aural como eje

central.

Recuri a Ochoa para comprender, entre otras cosas, la articulacion entre voz-humanidad
y lo racial en los procesos de inscripcion acustica o transduccion de lo oral a la letra. En
su obra (2014) analiza el sonido de la voz, la palabra indigena y los esfuerzos por intentar
recrear la inscripcion ortografica del siglo XIX, y las condiciones para que este ejercicio
diera lugar a una escucha historica y etnografica con potencialidad politica. La
transduccion de los sonidos vocales se vio imposibilitada y la intervencion filologica -las
gramaticas misioneras y las ciencias lingiiisticas comparativas europeas- se convirtieron
en la forma de teorizacion sobre el origen del continente americano. Esta fue la apertura
para valorar la importancia de América a través de su historia lingiiistica (Ochoa, 2014).
Asi es posible comprender las politicas mexicanas en relacion a la lengua que describi en

el capitulo dos.
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De acuerdo con el andlisis de Ochoa aquello condujo a la separacion de los sonidos
nativos de las lenguas y el modo de ser representados, no solo en la inscripcion de la letra,
sino en las personas mismas a través de la ortografia; es decir, la naturalizacion de la
diferencia. Tal incapacidad de transduccion de las marcas lingiiistico-acusticas produjo
una duda ontoldgica debido a que la autoridad y el orden de las ciudades estaban atados
a la letra, como lo estudiéo Rama (1998). Recordemos que Ochoa (2014) sefiald que esta
ideologia habla acerca de la situacion juridico-politica de las personas indigenas y de lo
que representaban en las naciones emergentes; la separacion entre la inscripcion y los
sonidos de las voces nativas ret6 el lugar de la autoridad del orden en la invencion de la

ontologia del nuevo continente americano (Ochoa, 2014).

La dificultad que encontré Ochoa en el caso colombiano es que los sonidos de las
lenguas parecian desbordar los sentidos. Segun los exploradores del siglo XVIII,
estos ruidos provenian de entidades naturales: mas que cantos o palabras eran
aullidos. Ademas, no habia signos del alfabeto dentro de esa multiplicidad de ruidos
0 voces por lo que “en el proceso de inscribir tales escuchas a una escritura, los hombres
de letras (y fueron en su mayoria hombres) del periodo, describieron, juzgaron y
teorizaron simultaneamente” (Ochoa 2014, p.4). La teorizacion sobre algunas sociedades
consideradas mas naturales que racionales por el hecho de carecer de una inscripcion
alfabética legitimada se ha mantenido a lo largo de los siglos. Por ello, para Ochoa la
oralidad no puede seguir siendo considerada como aquello opuesto a la escritura, ni
seguir siendo representacion de desorden -opuesto al orden de la ciudad-, sino mas bien
son formas de escucha de la voz atadas a procesos de gramaticalizacién™ y

gubernamentalidad (Ochoa, 2014).

A partir de estas ideas, lo que subrayo en el andlisis es la escucha historica y etnografica
de la voz y la palabra indigena totonaca. En el intento de transduccion -que puede llegar

a ser inconcluso- de la normalizacion totonaca la escucha «cientifica-lingliistica» parecia

94 De acuerdo con el diccionario castellano la gramaticalizacioén es un proceso (que se puede aplicar a las
lenguas romanicas en diferentes medidas) mediante el cual a una palabra anteriormente autbnoma puede
atribuirsele caracter gramatical. Significa un paso paulatino a través del cual una palabra pierde su
contenido significativo originario y se convierte en un elemento gramatical [funcional]. Por ejemplo, en
castellano la palabra haber, ha perdido los significados de tener o poseer y pasd a convertirse en un
morfema verbal (auxiliar) para formar los tiempos compuestos. En inglés, puede ser mas claro este proceso,
por ejemplo, la particula gramatical de futuro will procede de la forma I1éxica verbal willan que significaba
querer.
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imponerse frente a la «exodtica»; a pesar de que este tipo de categorias reproducen
asimetrias, el giro aural sefiala la agencia y reconoce otras formas de escucha y creacion
de conocimiento. Precisamente lo que puedo ‘leer’ en el proceso totonaca, es un tipo de
inmunizacion del propio totonaco, en la medida que intenta caber en la estructura
ortografica del castellano (que se protegidé de la “contaminacion” de acentos de las
personas nativas de América). Puedo concebir la inmunizacion desde dos lugares: 1) la
inmunizacion de los idiomas dominantes a través de la ortografia, y 2) la inmunizacion
que este proceso genera en las voces, debido a que la filologia no las excluy¢ o silencid
como tal en el lenguaje escrito, sino que las inmunizo; es decir, que reconoce su intensa
expresividad, pero desarrolla mecanismos para protegerse de los resultados no deseados

o no esperados (Ochoa, 2014).

Este fue el proceso de gramaticalizacion a través de las reglas de escritura que, mientras
pretendian hablar en el nombre de esas vocalidades audibles, recortaba la escucha
ambigua y parcial, “tratando de distinguir y repartir los usos y funciones de las voces
entre propias e impropias, entre personas diferentes” (Ochoa, 2014, p.170). La
gramaticalizacion de la voz con el despliegue institucional formalizo las formas
apropiadas de vocalizaciones hacia finales del siglo XIX, pero en el fondo también se
gestd la produccion de conocimiento a partir del oido, y la gubernamentalidad de la
tecnologia de la palabra, crucial para la circulacion de ideas. Lo que aporta Ochoa a la
relacion entre lenguaje y tradicion de Bauman y Briggs (2003) y Bourdieu (1985), y la
temporalidad de Rufer (2010) como concepciones fundamentales para el desarrollo de las
ideologias de la modernidad, es el papel de la auralidad: la escucha en el centro de la
creacion de conocimiento (Ochoa, 2014). Al tomar en cuenta ello, es posible estudiar las
formas de escucha en el proceso de normalizacidn totonaca a partir de los estudios aurales
y del sonido. Las negociaciones y decisiones de inscripcion fueron tomadas a partir de
las formas de escucha del profesorado y de las y los profesionales de la lingiiistica. Cada

lugar de escucha esta situado histéricamente.

Por ejemplo, profesor Mikilh sefialo que algunos lingiiistas insistian en que se debia elegir
la representacion mas fiel del sonido, pero ¢l argumentd: “es escritura sefiores. Esto no
es una representacion fiel. Si hubieran llegado los chinos, nosotros estariamos utilizando

la escritura idiomatica, o si hubieran llegado los japoneses ;no?, pero llegaron los
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castellanos, entonces tenemos que usar esta escritura alfabética” (Mikilh, conversacion

personal, 2019).

La traduccion literal siempre sera problematica o parcial. En la normalizacion totonaca
los casos de re-semantizacion estarian en los sefialamientos del capitulo tres, donde
algunas traducciones fueron arbitrarias. Concretamente las relacionadas al tema de la
conjugacion verbal. De acuerdo con Sarzuri-Lima, para impedir estos procesos de re-
semantizacion es necesario que los trabajos de normalizacion se hagan en conjunto entre
quienes hablan su lengua y con la perspectiva de especialistas. Sin embargo, considero
que es practicamente imposible escapar de estos fendmenos porque hemos visto las
multiples dimensiones que intervienen. No debato la accion contemporanea para remediar
la re-semantizacion y la resignificacion que menciona el autor: “estos procesos deben
llevarnos a trabajar las tensiones originales de las palabras, a reactivar las marcas y
suplementos de la colonialidad lingiiistica” (Sarzuri-Lima, 2012, s/p). El poder
deconstruir aquello hablaria de procesos de descolonizacion, pero depende del objetivo
que se persiga y de las personas que intervengan: “‘en ningln caso es una accion neutra”

(Sarzuri-Lima, 2012, s.p).

Las normalizaciones como procesos que estan aconteciendo y estan activos no se pueden
negar, menos evitar; con todo, lo més significativo es intentar comprender lo que en ellas
interviene desde la interpretacion de sus actoras y actores. A diferencia de Sarzuri-Lima,
quien apunta a los procesos de re-semantizacion como el argumento central, sugiriendo
que éstos se evitarian con procesos de investigacion lingiiistica, en esta investigacion he
insistido que el problema se encuentra precisamente en tratar de entender los procesos de
normalizacion Unicamente desde el punto de vista de lo lingiiistico. Se trata de una
problematica intercultural de distancia-diferencia instaurada en la voz -que se ha
configurado como la tesis central de esta investigacion-. La exploraciéon de Ochoa por
ello ha sido contundente, pues, en sintesis, ella explora “el papel central de las practicas
de escucha en la constitucion de una teologia politica de Estado que subsume la vocalidad

dentro de la politica como una esfera de gobernabilidad” (Ochoa, 2014, p.212).

Acorde a estas configuraciones, las lenguas ‘originarias’ nos remitirian exclusivamente a
los sonidos de nuestras y nuestros ancestros, a las raices. Es una herencia, dicen las y los

hablantes del totonaco. Ese elemento de lo auténtico u originario también intenta quedar
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inscrito en los signos visuales de la escritura totonaca, que suponen una reminiscencia al
sonido: el sonido, la imagen y la nocién de origen deberian entonces estar inscritos en la
letra. Sobre ello el profesor Karlos menciond que algunas regiones opinaban tener una
variante lingiiistica mas real, tener la lengua perfecta. “Los de la Costa, ellos creen que
tienen la lengua perfecta, o sea que su totonaco es lo mas real. Los de Papantla, ellos
piensan que son los meros, meros de la lengua” (Karlos, conversacion personal, 2018).
Eso motivo a que el texto de la normalizacion de la escritura totonaca visiblemente tuviera

mayor contenido de la variante lingiiistica de la Costa que de otras variantes.

1) Nocion de temporalidad-distancia

El lenguaje y la temporalidad

Solo una luz desde arriba ilumina lo que hay que ver,
luz que languidece cuando el narrador quiere hablar.
Mario Rufer

En esta linea analitica enfatizo la manera en que las ciencias -como la lingliistica y la
historia- aspiraron a ajustar las formas de escucha y de habla del profesorado indigena a
la idea de tiempo-progreso. La historia oral, frente a la escrita puede ser entendida desde
una perspectiva de historia aural, aquella que contemple otras formas de escucha para
comprender el mundo y que desestabilice la concepcion moderna del tiempo, como lo

plantean Bhabha y Rufer.

En una de las conversaciones que mantuve con el maestro Karlos, ¢l mencioné la relacion
que existe entre la forma de decidir, nombrar y escribir la historia de su pueblo por parte
de las y los antropodlogos, y cuestiond las categorias que han impuesto a la cultura
totonaca por considerarlas colonialistas, especialmente las ideas muy difundidas de que
las sociedades nativas de México han tenido una presencia historico-lineal, por ejemplo
que se puede rastrear su origen, su esplendor y su momento de “caida o extincion”. El
asegura que nada estd mas alejado de la realidad que pensar que la cultura totonaca ha
dejado de vivir en esplendor. Bajo las mismas consideraciones antropoldgicas, Karlos
argumenta que la lingliistica o sus representantes buscaron negociar la normalizacion de

la escritura.

134



Al maestro Karlos lo obligaron a ponerse el pantalon del uniforme escolar cuando se
gradud de sexto aflo de primaria. Por eso ¢l comenta “Mira, una tesis mia, dice que la
iglesia, el estado y la escuela estan contra el indio” (Karlos, conversacion personal, 2018).
La escuela no le permiti6 seguir usando sus ropas, su lengua, y la iglesia y el estado, por
su parte, ni siquiera les ha concedido nombrar a sus hijas(os): “te vas al palacio
[municipal] no te puedes registrar como Xanat (Flor) o Chichini (sol), tienes que escoger
del calendario gregoriano (Rosa, Maria), ahi tienen su calendario. Todos los programas
del estado van contra el indigena” (Karlos, conversacion personal, 2018). En la 16gica de
la modernidad, la idea de progreso y futuro a donde se tienen que dirigir las comunidades

indigenas es altamente contradictoria.

El «reconocimiento» que se les ha hecho es por «representar» el origen de la nacion, por
ser «originalesy, «naturales» y por poseer una «riqueza natural-cultural invaluable». Pero,
por otro lado, se les niega el poder de autonombrarse, autolegislarse o autorepresentarse,
debido a que los cédigos que autorizan ese poder no son administrados por éstos. ‘El’
codigo por excelencia, de acuerdo con Mario Rufer (2010 y 2013), seria la historia, esa
historia que no todos pueden nombrar, producir, escribir o documentar. El historiador, en
su articulo La temporalidad como politica: nacion, formas de pasado y perspectivas
poscoloniales (2010) se pregunta la relacion entre tiempo y jerarquia: tiempo y
desigualdad. Escudrifa las relaciones entre nacion e historia-tiempo y la manera en que
se establece una vision lineal-temporal dentro de las concepciones de la tradicion y la
modernidad/colonialidad. En esta operacion se excluyen las formas diferentes de inscribir
las experiencias en el tiempo, debido a que la nocién de temporalidad pertenece al
dominio politico. A partir de sus investigaciones en Sudafrica y en su natal Argentina, el
autor muestra la urgencia por una desestabilizacion de lo que se concibe como pasado y
ciencia historica (el documento). Retomo su investigacion porque encuentro en el caso
totonaco una relacion directa entre el «rescatar la lenguay, las tradiciones, el vestido, la

cultura, con la necesidad de normar-purificar el idioma y escribirlo alfabéticamente.

Este ejercicio puede ser entendido mejor si advertimos que el tiempo, al ser concebido
bajo el pensamiento occidental, permanentemente funciona como modelo de historicidad
y de aspiracion a esos discursos. El lenguaje, la escritura-documento y la historia
atraviesan por completo cada fase de la normalizacion totonaca. La narracion de los

hechos que las y los participantes escribieron en su norma cronologicamente, en ambos
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idiomas, y dotandola de todas las partes que ‘debe’ llevar una norma ortografica-, se

configura como ‘la’ forma de escribir su historia.

Nuestra cultura ya produce documentos. Los sujetos de la modernidad

Bhabha (2002), en El lugar de la cultura, estudia las diferentes dimensiones de habitar el
mundo social, las temporalidades ambivalentes del espacio-nacion y el lenguaje de la
cultura. Su critica, al igual que la de Rufer, es hacia la historia, aquella que estudia los
origenes de la nacion, sin reparar en la representaciéon misma de la nacién como proceso

temporal (Bhabha, 2002).

Uno de los interlocutores indigenas en el estudio de Rufer (2010) le comento: “Queremos
ser parte de la historia nacional. No de esos que mataron [...] Esa es su historia. Ahora
tenemos cierto reconocimiento como ‘otras culturas’ [...] Pero no nos reconocen historia.
Nuestra cultura no produce documentos” (Rufer, 2010, p.27). ;Acaso no Karlos tiene el
mismo deseo de ser parte de la historia nacional? Al decir “los totonacos no se inventaron
en el ano 600 y desaparecieron en el 800, yo no creo en eso, no soy antrop6logo, soy un
critico”, el maestro, -evidentemente letrado, lector avido y escritor totonaco-, expresa la
desaprobacion a ser exterminados en el papel, en la historia. Tal vez la unica forma de
que se les reconozca historia es producir documentos. Al respecto Rufer menciona que
implicitamente a la historia de estos grupos -reconocidos como ‘otras culturas’- se les
acepta como mitos, leyendas, expresiones alternativas, pero no como historia, Sino como
cultura en el mejor de los casos. Al considerarlos como pueblos ‘analfabetas’ pasan
naturalmente a ser sociedades de cultura-antropologia, no sociedades de historia
moderna. Las y los totonacos en este caso, ya producen documentos, conocimiento y
evidencias de ese conocimiento. Se piensa que han dejado de ser seres ‘orales’, para ser
ciudadanas(os) letradas. Esta maniobra, siguiendo a Rufer, es parte de la operacion del

tiempo del capital.

A diferencia de la Europa del siglo XIX, en el Congo, Kenia o Benin de 1960 no existia
una nociéon mas o menos compartida de tiempo (como lo es el tiempo cristiano
mundanizado y convertido en el tiempo del capital). En las zonas colonizadas el tiempo
era esa relacion intersubjetiva que combinaba o6rdenes simbdlicos de la comunidad, el
trabajo y la reproduccion. Estos 6rdenes fueron cooptados de manera peculiar por la
modernidad colonial, y entrelazados con los tiempos del capital, la colonia, el desarrollo
y el progreso. Pero existieron junto con ellos, superpuestos en el terreno de la experiencia.
Ese era uno de los peores peligros para el espiritu moderno extendido con voracidad: la
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coexistencia de temporalidades multiples narradas en un lenguaje alterno. El escritor y
cineasta senegalés Ousmane Sembéne llamd a esto “las temporalidades étnicas”
subsumidas en el metarrelato de la nacion poscolonial. (Rufer, 2010, p.15)

En los tiempos del capital, a las personas nativas se les sefiala por seguir realizando
actividades del ‘pasado’ -hablar una lengua indigena, por ejemplo, o producir sonidos de
animales con la voz, no capturables en la letra-, por esto son conceptualizadas como
salvajes, incivilizadas, pero sobre todo porque contintian utilizando su ‘tiempo’ para otros
fines que no interesan al capitalismo, a la propiedad privada o al ejercicio de acumulacion.
Sin embargo, sus dindmicas también le son utiles al capital, las necesita y las incluye
como una forma de mostrar lo arcaico frente a lo moderno. Esta distancia representa
pensamientos tan naturalizados como: ‘“esas personas viven en el pasado”, “son
tradicionales o premodernas”, al igual que sus expresiones y formas de vida. Por ejemplo,
“algunos hablantes bilingiies, al hablar de alguien que no entiende ni siquiera palabras
aisladas del espafiol, dicen que viven atrasados, como en el abandono” (Santiago, 2012,
p.12), Santiago se refiere a que las mismas personas de su comunidad, Filomeno Mata,

Veracruz, marcan sus diferencias entre las personas bilingiies y las que son monolingiies

totonacas.

De acuerdo con Rufer, “la antropologia como herramienta del imperio supuso el dominio
del otro como un tiempo-distancia. Pero sin la nocién moderna de tiempo histdrico, esa
operacion habria sido imposible” (Rufer, 2010, p.18). El autor, una vez mas, apunta las
dindmicas de dominacién que las ciencias y las pedagogias nacionales, en su cimiento,
han ejercido. En el caso de la normalizacion de la escritura, la lingtiistica desde su raiz
implica partir de la distancia que impone al ‘conocimiento cientifico’ frente a la
experiencia de las y los hablantes. Asi, una lingiiista que inclusive no supiera ninguna
lengua indigena tendria mas autoridad y validacion en el proceso de normalizacion de

alguna lengua indigena que una hablante nativa.

Los sujetos “otros” (el indigena, el nativo, el campesino) quedaron a expensas de un doble
proceso de negacion simbolica en gran parte de los discursos académicos y politicos: por
un lado, subsumidos bajo la logica del capital en el desarrollo de la nacion a la vez que
despojados de los beneficios del orden sistémico del capitalismo; por otro, dispuestos en
el orden de la Tradicion Atavica como muestra anacrénica de los origenes, pero
despojados del terreno de enunciacion de la historia-destino nacional. (Rufer, 2010, p.22)
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Como se caracteriza en el trabajo de Rufer, en esa doble negacion €l integra un vasto
andlisis. No hay espacio para posibles alternativas de vivir temporalidades distintas.
Aquellas llamadas y estudiadas como ‘otras culturas’ han sido despojadas de todo -
territorio, recursos naturales, poder econdmico, inclusive de la posibilidad de ser seres
contemporaneos-, incluso de su propia lengua. En el caso totonaca y muchos de los demas
idiomas nacionales -exceptuando el castellano y la lengua de sefias mexicana-, sus
normalizaciones, materiales y otro tipo de producciones seran absorbidos por la
Secretaria de Cultura. E1 INALI en su urgencia por generar el Catalogo de Lenguas, no
se permite entender el lenguaje fuera de los limites de la lingiiistica y su rigurosidad
técnica, de ser asi no podria catalogarse una norma. Lo paraddjico de sus leyes de
operacion es que requieren de la participacion obligatoria de la comunidad hablante, y de
la colaboracion de docentes bilingilies totonacas. No obstante, en la practica sus
experiencias y conocimientos, asi como sus formas de escucha y de habla, fueron vistas
como intromisiones a ‘la lengua’. Es que interponen sus ideologias personales, dicen las
y los lingliistas, no toman en cuenta las metodologias propias de la ciencia al momento
de normar la escritura. La lingiiistica también se vale del punto de escucha «cientifico».
Lo que quiero destacar aqui es que aun cuando no se valide en igualdad de circunstancias
la escucha de las y los profesores indigenas frente a la escucha «especializaday, lo que se
genera es un movimiento de defensa de su propia voz como totonacohablantes y como

docentes.

Aungque la ciencia intente admitir a los pueblos, siempre girara la condicion de preparar
y adaptar a esas personas indigenas, distantes en el tiempo, para que manejen el ‘lenguaje
de la razén’ y la terminologia lingiiistica. De esta manera es posible comprender el lugar
que representaron las y los lingiiistas y etnolingiiistas indigenas. Su espacio como
especialistas en lingiiistica, pero también como totonacas complejiza su caracterizacion.
Este grupo tuvo que haberse preparado y adaptado a si mismo en su forma de

comprender, hablar, escuchar y escribir su idioma.

2) Multiculturalismo en las politicas nacionales que se puede ‘leer’ en
el proceso de normalizacion

“;Qué ocurre con la identidad cultural, la habilidad de ubicar la palabra correcta en el

lugar correcto en el momento correcto, cuando cruza el sin-sentido colonial?”, se pregunta
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Bhabha (2002, p.157). No es un simple asunto del lenguaje, dice ¢l. Es la representacion
de la diferencia o la diferencia inscrita en la cultura en forma de modales, palabras,

rituales, costumbres y tiempo (Bhabha, 2002).

Hoy dia seria imposible pensar que las comunidades totonacas involucradas en la
normalizacion de la escritura no estuvieran influenciadas por los paradigmas
multiculturalistas de las politicas lingiiisticas y educativas. Lo importante es saber qué
signos de resistencia se evidencian en la apropiacion de esos discursos y desde donde se
exponen; cudl es el lugar desde donde se habla. La nacion multicultural, como lo indica
Rufer (2010), ha generado en su seno una relacion temporalidad-politica que pretende
incluir a la diversidad -de temporalidades heterogéneas-. De acuerdo con el historiador,
la logica de la historia nacional en la representacion multicultural tiene un problema
basico y es que continia reproduciendo la diferencia y la distancia entre historia y cultura
(Rufer, 2010). Por su lado, el problema que resalta Bhabha es que “la diferencia cultural
es tratada usualmente como una especie de naturalismo ético, una cuestion de diversidad
cultural” (Bhabha, 2002, p.157). ;Cudles serian los motivos de las comunidades totonacas
para incluirse en la escena de la naciéon multicultural y de qué se valieron? Lo trataré a

continuacion.

Como lo vimos en el capitulo dos, los pensamientos integracionistas e indigenistas de los
siglos pasados siguen estando vigentes en las politicas nacionales. Uno de los paradigmas
que ha sido ampliamente cuestionado es el multiculturalismo debido a que contintia
reproduciendo asimetrias. No busca una intervencion de desestabilizacion de los sistemas
de ordenamiento social, sino, se limita al ‘reconocimiento’ de la diversidad. Estas
politicas son especialmente establecidas desde la UNESCO para la planeacion de las
politicas educativas a nivel global. La tibieza con la que los organismos internacionales
hablan sobre la multiculturalidad, pero también sobre la interculturalidad y la diversidad,
ha sido estudiada por el pensamiento decolonial y la interculturalidad critica. El problema
estd una vez mas en que la ldgica neoliberal impone una manera de entender y vivir la
diferencia; patrimonializa los territorios, las expresiones «orales-intangibles» y hasta a
las personas mismas, y compromete a estos pueblos como los tnicos responsables de
vivir interculturalmente. La patrimonializacién de las comunidades parece ser la tGnica

via de ‘reconocimiento’.
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Al respecto, Bauman y Briggs (2003), al igual que Rufer, cuestionan la categoria de
tradicion que se reproduce desde los organismos como la ONU, con su completa carga
de distancia politica, mientras promulgan leyes de «salvaguarda del folclore» y la
tradicion, y de «proteccion a los patrimonios» tan valiosos para la humanidad (Bauman
y Briggs, 2003). Con todo, no hacen sino intensificar la distancia entre las sociedades
industrializadas y las ‘otras’; las primeras administran y las ultimas requieren de personas
expertas o intelectuales autorizadas para gestionar las tradiciones y los territorios u otros

simbolos de las comunidades convertidos en patrimonio -en monumento-.

Ochoa (2014), suma a esta discusion que las teorias del patrimonio cultural tienen su
origen en el control patriarcal etimologico de la diversidad lingiiistica, que produce
diferencias entre las expresiones populares y las eruditas. Esto es “mediante el desarrollo
de una idea del patrimonio cultural que ha asignado una eugenesis del cuerpo sobre una
eugenesis de la lengua y del folklore” (Ochoa, 2014, p.19); es decir, el control de la
herencia -bajo la logica patriarcal del hijo mayor como heredero-. En el caso que nos
ocupa y en el estudio de Ochoa, se trata de seleccionar la herencia o el “patrimonio” que
logre conservar el valor de las formas populares habladas y cantadas. Por lo que la
etnomusicéloga pone atencion en la etimologia, la historia de las palabras, su genealogia

y origen, como técnica para la estilizacion de la lengua que impulsé el proyecto de nacién.

El andlisis de Bauman y Briggs apunta ademas a que las clasificaciones
tradicion/modernidad que jerarquizan y legitiman a las estructuras de autoridad y el orden
social, son reiteradas desde el ambito académico. Ciertamente una de las ideas mas
mencionadas por el profesorado totonaco fue la de ‘rescatar su lengua’ y ‘rescatar sus
tradiciones’. Xiwan incluso mencioné que la normalizacién de la lengua serviria al
turismo de los pueblos magicos, una de las formas de patrimonializacion mas eficaces.
En ultima instancia, lo que las politicas globales organizan es la absorcion e inclusion de
las luchas sociales o la estatalizacion de los movimientos a través de la auto-adjudicacion
de sus demandas. Es muy claro ver esta maniobra en los discursos feministas, antirracistas

o multiculturalistas que ahora la ONU dice encabezar.

Lo peligroso, segin Walsh, es que el objetivo principal es el desvanecimiento de las
demandas sociales y que las sociedades marginalizadas, al sentirse incluidas y acreedoras

de derechos especiales, se inserten eficazmente en el mercado (Walsh, 2007a). La autora
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se pregunta si la ‘oficializacion’ de programas especiales como los planes educativos de
educacion indigena o también llamada en otros paises etno-educacion, ha contribuido
para cambiar los sistemas hegemonicos politicos, econdmicos, culturales, educativos y
epistémicos. Lo cierto es que ha sido un revés. Este nuevo orden multiculturalista de corte
neoliberal, de acuerdo con la autora, no tienen ningun fin transformador, sino que asegura
la dependencia de esa diversidad al sistema juridico-politico, forzandolo a su aceptacion
(Walsh, 2007a). Ella, siguiendo la conceptualizacion del movimiento del Consejo
Regional Indigena del Cauca (CRIC), propone a la interculturalidad como alternativa. La
interculturalidad entendida como proyecto politico y epistémico para repensar y refundar
el Estado, que “asume a la decolonialidad como estrategia, accion y meta” (Walsh, 2007a,
p.31). Las pedagogias decoloniales serian aquellas que visibilizan lo que el
multiculturalismo oculta -la operacion de los mismos patrones de poder-. Al enlazar el
proyecto politico de la interculturalidad con la pedagogia critica se ponen en cuestion las
estructuras del sistema educativo y la supuesta objetividad del conocimiento. Se trata de
anular la practica de incluir a ‘las otras culturas’ en la escuela o en su curriculo, y

comenzar a intervenir en la generacion de conocimiento horizontalmente (Walsh, 2007a).

Las politicas lingiiisticas y educativas mexicanas continian ceflidas a la forma en que la
UNESCO concibe a la diversidad cultural y lingiiistica. “Los programas bilingiies
también son para la inclusion: de agarrar y meterlos. Muchos no entienden, piensan que
es bueno. No, por ejemplo, yo pienso que es importante lo que mis nifios saben” (Karlos,
conversacion personal, 2018). Lo que sucede es que al no reparar en la manera de
conceptualizar y de comprender las diferentes maneras de habitar el mundo, la escuela
funciona como homogeneizadora cultural. Por ello, Karlos argumenta que aquel que no

va a la escuela conserva su cultura.

Quienes elaboran los planes educativos bilinglies en la mayoria de las ocasiones no
pertenecen a la poblacion indigena, ni hablan alguna lengua, “se desligan, por eso los
programas del gobierno dicen inclusion. Ese término es atraer al indigena, meterlo al
mundo espaiiol, ;no? Todos los programas sociales son asi, pero nunca ven el mundo
indigena” (Karlos, conversacion personal, 2018). El Catdlogo de las Lenguas Indigenas
Nacionales del INALI, como documento-monumento lo que trata es de ‘conservar una

herencia’, pero especialmente el caso de la normalizacion totonaca puede leerse ademas
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como una forma de inclusion de la estructura del castellano en la norma totonaca o de

meter al totonaco al mundo-pensamiento espaiol.

Como lo mencioné al inicio del presente apartado seria ingenuo pensar que el personal
educativo no hace uso de los discursos multiculturalistas para intentar ‘rescatar’ lo
rescatable. Por ejemplo, su lengua escrita, su figura como ciudadanas(os) plenas de
derechos, su representatividad frente al Estado, sus instituciones, y por supuesto poder
hablar en favor de la llamada diversidad. Una forma de recuperar aquello que les ha sido
despojado se puede manifestar en el ejercicio de demandar el reconocimiento oficial de
sus traducciones y publicaciones, especialmente del Himno Nacional y el Himno a
Veracruz frente a las instancias que habian avalado otros trabajos de lingliistas que no

ocupaban la grafia ‘kg’ sino la ‘q’, u otros elementos opuestos a la normalizacion.

Hacer uso del lenguaje dominante habla de la apropiacion de los discursos y de los
mecanismos que recrean el orden establecido. Rufer (2013), siguiendo a De Certeau,
explica la forma en la que la historia, -desde un lugar especifico, con sus propios
procedimientos y documentos-, se apropia del lenguaje para pronunciar el discurso de la
historia. Es un acto politico de caracter performadtico; es decir, que va creando lo que
pronuncia, asi es la historia-ciencia (Rufer, 2013), pero también la lingiiistica-ciencia.
Tienen un lugar social de autoridad desde donde maniobran para incluir, o hacer sentir
incluidos a ciertos tipos de manifestaciones, expresiones, hablas, etc. Pero en lo profundo
lo que pretenden es homogeneizar, desplazar las diferencias, o sefalarlas como formas

propias del pasado.

El hacer uso del lenguaje bajo la 16gica multiculturalista se puede escuchar en voz de las
y los profesores totonacos cuando comentan: “nosotros somos totonacos, como dicen los
antropologos, la UNESCO, somos originarios, o sea, yo siento que valemos mucho”
(Karlos, conversacion personal, 2018). En el Totonacapan, como en muchas otras
regiones el magisterio indigena ha luchado para dejar de ser despojados, discriminados,
tratados con desigualdad, y el hecho de reiterar: ‘aceptamos’ que somos originarios y por
ello somos valiosos, es un mecanismo para poder tomar un lugar, un lenguaje, un discurso
que se ha generado y reproducido desde las ciencias sociales, la UNESCO, la ONU, etc.,

quienes postulan que los pueblos originarios tienen grandes patrimonios, que sus
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tradiciones son valiosas, y que deben tener derechos especiales, como una manera de

‘reconocer la diversidad’ en sus politicas.

La normalizacion de la lengua entra completamente bajo esta logica, desde ‘fuera’: la
lengua ‘local’ es un «patrimonio», tiene una funciéon econémica, pero sobre todo es un
elemento clave para ‘reconocer’ a una persona indigena. Quien sepa totonaco, y se
autodenomine como tal, serd acreedora de esos derechos unicos. De esta operacion son
conscientes los pueblos. Antes se trataba de des-indigenizar, pero ahora se les enumera
lo maravilloso que es ser indigenas, que es importante que no dejen de serlo porque
representan el origen de la nacion, que no ‘pierdan’ sus mitos, musica tradicional,
leyendas, cuentos orales, artesanias, y lenguas ancestrales, con ello se les arrebata toda
contemporaneidad, generacion de conocimiento y humanidad, al referirse a éstas como

culturas tradicionales, orales y naturales.

Ciertamente lo cristalino que pueda parecer -el hecho ‘simple’ del uso del lenguaje
autorizado-, se turba con la realidad histérica de dominaciéon que aparece en palabras
como las que dijo Kusep: “nosotros ya no somos objeto de estudio jque nos respeten
porque somos unicos como nacion tutunakll y como pueblos originarios en todo el pais!
Ya tenemos nuestra propia identidad y trabajamos para los nuestros y para lo que somos”
(Kusep, conversacion personal, 2018). Es decir, el discurso dominante se convierte en
estrategia para fines diversos a partir del uso que le dan los ‘otros’. Para desarrollar un
poco este asunto recurriré al analisis del relato de Motsisi de Rufer (2013) de su articulo
Experiencia sin lugar en el lenguaje: enunciacion, autoridad y la historia de los otros.
El historiador retoma la nocion del efecto polifonico del lingiiista Bajtin, quien
argumentaba que en todo discurso la voz del oyente esta en la voz del hablante. Rufer lo
entiende como la forma en que en el discurso del subalterno estd presente el discurso
dominante. Esto lo que genera es “un uso ambivalente de las expectativas del dominador.
Quiero decir: la tradicion etiquetada por el discurso hegemonico es ‘usada’
estratégicamente por el hablante nativo, es resignificada, burlada en actos parddicos y

miméticos” (Rufer, 2013, p.94).

La nocion de tradicion se vuelve estrategia. En los filos mas delgados que se pueden
encontrar dentro de la escena estan las marcas de resistencia como las llamaria Rufer. La

ambivalencia est4 presente, no puede dejar de existir debido a que la tradicion ya forma
143



parte de estas sociedades ‘en transicion’ a la modernidad. Las y los totonacas, por
ejemplo, también estdn ‘modernizando’ sus registros, en forma de libros artesanales
escritos a mano y en su lengua. Son formas de negociacidon con las instituciones
educativas y culturales y sus politicas, las cuales han ‘inventado’ una historia de estas
comunidades, pero que las requieren “para operar politicamente dentro de las nuevas
definiciones de una ciudadania multicultural” (Rufer, 2013, p.95). El historiador estudia
el escrito del subalterno como un “acto de enunciacion [que] reconoce la escena de
dominacion, y utiliza sus significantes como estrategia politica para denunciar su
exterioridad con respecto a €1” (Rufer, 2013, p.95). La apropiacion del discurso se da,
pero la posibilidad de administrarlo no. Aun asi, la manifestacion de poder se hace
presente, en forma de registro u otras potencialidades. Los totonacas mencionan: ya
tenemos idioma tutunaku. Pero ;por qué en estos tiempos modernos, en la era de las
nuevas tecnologias, existe una necesidad por generar convenciones de escritura, o, en
otras palabras, por qué se hace necesario ratificar lo letrado desde la comunidad totonaca?
La posicion que ocupa la letra en la logica moderna-colonial aparece en muchos

enunciados de las y los profesores:

Yano existe una lengua indigena tutunaku, es idioma tutunakt porque ya tiene una norma
de escritura, reglas, gramatica establecida y aplicada. Entonces pasa de ser una simple
lengua -como las que todavia no se ponen de acuerdo y no tienen unas normas fijas- a un
idioma. (Xiwan, conversacion personal, 2018)

(Qué significa que el totonaco pase de ser una simple lengua a ser distinguido como
idioma? En la superficie, la unificacién de criterios, o el haberse puesto de acuerdo
proveyo la aprobacion institucional, pero aunado a ello el hecho de pasar de la categoria
lengua (indigena) a idioma (dominante) es innegable la carga conceptual que contiene
sobre el conocimiento legitimado, como lo he venido apuntando. “Asi como en el alfabeto
en espafiol, ahi tiene sus normas, sus reglas, cudles llevan acento, entonces asi usemos las
mismas letras para mencionar ciertos conceptos” (Xanat, conversacion personal, 2018).
Xanat y el conjunto de docentes piden que incluso haya algo asi como una Real Academia
de la Lengua Totonaca, es decir, que se deje de dar un tratamiento distinto a los idiomas
hablados en nuestro pais, porque “para empezar en el espafiol, si hay una academia, desde
hace mucho tiempo ha trabajado. Para que se pudiera hacer algo mas complejo para
escribir totonaco, tendria uno que tener una academia futunaku. Ahi estarian las personas

exclusivamente para eso” (Tiku, conversacion personal, 2018).
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Que la norma totonaca forme parte de la Coleccion de Lenguas Indigenas del INALI no
soluciona esta demanda, debido a la construccion de la otredad que ha hecho el Estado de
estas otras temporalidades. Como reliquias del pasado (paraddjicamente del pasado vivo),
toda interlocucion que se establece entre ambos sectores Estado-indigenas, es en términos
de apoyo condicionado: se ofrecen derechos, recursos econdémicos, etc., si y solo si
conservan sus tradiciones. Este sujeto ‘otro’ atrapado en el lenguaje, le da uso para
ejercer cierto control; marca sus limites, ganar espacios para reclamar autonomia. Asi
como la politica mexicana paso de erradicar las lenguas y se transformo en conservarlas,

asi los discursos del magisterio han ido mutando:

Aqui habia maestros que no querian saber nada del tutunaku, ahora han comprendido que
es parte de nuestras raices y también se han dado cuenta que hay gente que se dedica a
escribir en tutunakl cosas interesantes y se han vuelto como escritores. Con la lengua
tutunaku, han tenido la oportunidad hasta de viajar al extranjero, que en las universidades
y gente extranjera ha investigado y explotado nuestra propia lengua, si. Por lo tanto, yo
los invitaria a que colaboren, contribuyan, a que valoren sus raices que no se llegue a
perder esa lengua. (Tik, conversacion personal, 2018)

Una forma de entender por qué los pueblos indigenas han retomado su lengua cada vez
mas en espacios publicos -como la escuela-, y por qué piensan que es necesario escribirla,
es vigilando el discurso multicultural del Estado. Estos fendmenos que han venido
sucediendo en América Latina, el Caribe, y en paises de Africa en las Gltimas décadas, se
caracterizan por valerse del texto escrito -autoridad del soporte, como lo denomina Rufer-
y, de acuerdo con Bourdieu (1985) por la obligaciéon de un agente investido con
credenciales. En el caso totonaca particular, la misma comunidad dot6 de especialistas en
lingiiistica, en sociologia, en pedagogia, como estrategia de adaptacion, apropiacion y/o
negociacion. Estos espacios pueden ser evidentemente politicos, como los vamos a ver
mas adelante, o menos palpables como en los espacios académicos de produccion de

conocimiento e historia/documento.

La aspiracion a tener los mismos derechos, la misma validez e instituciones equivalentes
a la privilegiada lengua nacional -el castellano-, es una solicitud arriesgada. La politica
multiculturalista no planea la desestabilizacion del orden. Y, por su parte, las y los
profesores bilingiies tampoco piden la desaparicion de la RAE, o la abolicion del
castellano como idioma dominante, sus mismas comunidades reconocen que si no hablan

espafiol no podrian profesionalizarse en lingiiistica, docencia o ciencias sociales, etc. Lo
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que si se evidencia es un gesto de reclamo de emancipacién o autonomia por el

‘restablecimiento’ del uso de sus lenguas sin discriminacion.

Algunas de las medidas tomadas por el Estado mexicano para tratar con igualdad a los
idiomas y a la diversidad de culturas que estos representan frente al castellano, son
paraddjicas debido a que la misma creacion y constitucion de la nacidén mestiza ha
implicado tal desigualdad. Y al momento en que los paises, como México, asimilan las
politicas multiculturalistas dictadas por los organismos internacionales como la UNESCO
se continlla marcando esa distancia. Por ejemplo, el afio 2019 fue nombrado por la
UNESCO como el afio de las Lenguas Indigenas, las normalizaciones de las lenguas y
sus escrituras fueron unos de los principales puntos a desarrollar. Una de las
implicaciones de ejecutar estos acuerdos globales puede ser el ejercicio de convertir en
piezas de museo -en patrimonio detenido en el tiempo- a las formas de habla, escucha, de
existencia y de temporalidad de los conocimientos ‘locales’, porque se invisibiliza la

agencia de las comunidades involucradas.

Las y los profesores bilingiies hablan del valor de saber totonaco: cuando “ustedes se
vayan a la ciudad y hablen inglés y totonaco, valdran mas que el que habla nada mas
espanol” les decia el profesor Kusep a sus estudiantes. “Nos han desvalorizado los propios
hablantes monolingiies del espafiol: no, por qué vamos a hablar totonaco si es de los
indios, de los nacos. Esa es la ideologia que el sistema ha creado y nos ha bombardeado
por todos lados” (Kusep, conversacion personal, 2018). Situaciones como las que
comenta el profesor son comunes hasta el dia de hoy. El bombardeo como lo denomina
el maestro, también entendido como colonialidad lingiiistica y epistémica, se avista en la
realidad concreta de estos estudiantes totonacos quienes han de estudiar en un idioma
ajeno -castellano- para poder tener mejor calidad de vida. Ahora, como lo dijo Kusep,
también deben aprender inglés para estudiar un posgrado, por ejemplo, y ademés hablar
totonaco para ser ‘reconocidos’ como sujetos de derechos -indigenas-. Han adoptado
estas estrategias, no tienen muchas alternativas. La lingiiistica-ciencia, del mismo modo
que la historia-ciencia como signos de la modernidad ocultan el desplazamiento y la
distancia politica ejercida hacia las comunidades, a las cuales siempre trataran de
‘rescatar’, es una distancia eferna que esta generada por €sos mismos mecanismos que
quieren redimirla pero que no buscan desestabilizar la asimetria que sus discursos

fundamentan.
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3) Inscripcion sonica como herramienta de poder politico

El tiempo moderno o el tiempo de la nacion, como lo llama Rufer (2010) citando a Bhabha
(2002), esta estrechamente ligado a la lengua oficial. De acuerdo con el analisis de
Bourdieu (1985), la unidad politica sujetada sobre la lengua oficial se advierte en el
momento en que los grupos se ven obligados a aceptar dicha lengua, pero este proceso
politico no es manifiesto, puesto que desde la lingiiistica se analiza la lengua como objeto
preconstruido, pero se olvidan de las leyes sociales de construccion (Bourdieu, 1985).
“Hablar de /a lengua (lo que hacen los lingiiistas) es ‘aceptar la definicion oficial de la
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lengua’” (Bourdieu, 1985, p.19), dicha aceptacién envuelve el proceso de construccion
del Estado mismo y las condiciones del mercado lingiiistico -dominado por la lengua
oficial-, que habra de ser el modelo para todas las demds lenguas. La lengua oficial o
nacional serd la obligatoria en los eventos oficiales y los espacios institucionales como la
escuela, la administracion publica, etc., es por lo que la normalizacion totonaca aspira a

utilizar la norma del castellano y sus espacios -la academia, sus institutos de

investigacion, los libros, la escritura alfabética-.

El argumento de Bourdieu es que a partir de la lengua dominante se miden todas las demas
practicas lingiiisticas, con la asistencia de sus legistas que son las y los lingiiistas y
gramaticos, y sus agentes de control: las y los docentes (Bourdieu, 1985). Algo que
también se halla fuera del andlisis lingiiistico es la conformacion de la dominacién
lingiiistica, es decir como se instauran estas relaciones asimétricas. La cuestion es que
para que se reconozca y reproduzca la imposicion de la lengua oficial y se integre la
comunidad lingiiistica, son necesarias las instituciones que midan la préctica lingiistica
de las diferentes lenguas a partir del idioma dominante, esto es la unificacion del mercado

lingiiistico (Bourdieu, 1985).

Si las ‘otras’ lenguas no «alcanzany» la norma del idioma dominante, con sus estructuras,
gramaticas, escritura, etc. seguirdn siendo menores y desplazadas. Pero lo mismo
sucedera con las personas que no adquieran la lengua oficial, o que incluso no tengan la
posibilidad de acceder a ese mercado lingiiistico; es decir, que estén fuera de la esfera
privilegiada para pasar por los ritos de institucion. Por ello la comunidad totonaca ha
decidido escribir su lengua alfabéticamente; ser letrados en su lengua y dejar de

pertenecer a las lenguas ‘puramente’ orales. Sus limites en la normalizacion fueron los
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limites del castellano en relacion gramatical, o los limites que imponen las reglas
) . . e 95
internacionales sobre lo que «debe» contener una norma de escritura o regla ortografica

para autorizarse como tal.

Para crear un totonaco estandar o normalizado, como lo vimos en el capitulo anterior, las
y los participantes hicieron uso de las estructuras del castellano, sus pronombres
personales, posesivos, hasta la conjugacion verbal. Tal parece que, como el espanol, la
unificacion lingiiistica totonaca representara ventajas, -con sus claras distancias-. En el
caso de las lenguas coloniales, por ejemplo, sus procesos de purificacion y depuracion
permitieron que sus usuarios adquirieran poder politico total, al ser el inico medio de
expresion y comunicacion con la administracion y sus gobernantes. Imponer la politica
de unificacion lingiliistica, fue imponer también un pensamiento purificado, la
representacion de un mundo social y un discurso-vocabulario de autoridad (Bourdieu,
1985). Debido a ello, el uso de otras lenguas es un conflicto politico. Por ello Bourdieu
cuestiona la conceptualizacion reducida de ‘lengua’ como medio de comunicacion
neutral: oyente-receptor. En relacion con esto, la lingiiista Yéasnaya Aguilar, en su articulo

Lo lingiiistico es politico. (Putsktu’u: Ja putsk jéts ja tu’u), argumenta que

No elegimos la lengua con la que entramos a narrar el mundo, cuando podemos decir algo
al respecto hemos tomado ya los caminos gramaticales a recorrer, [...] sin embargo,
cuando ya hemos adquirido una lengua no elegida, esta lengua llega a nosotros atravesada
de hechos, implicaciones y comportamientos sociales mas complejos que la gramatica
misma. (Aguilar, s.1.)

El uso de las ‘otras’ lenguas no dominantes dentro del territorio nacional ya se configura
como acto politico, es una amenaza debido a que atenta contra la unidad nacional,
mientras los territorios son multilinglies, los gobiernos monolingiies. Por lo que estas
lenguas existen contra el Estado y a pesar de ¢l (Aguilar, s.f)). La autora, al igual que
Bourdieu (1985), observa al sistema escolar como el espacio con ‘la’ funcion
determinante de imposicion de la lengua oficial. En México, la castellanizacion -proceso
repleto de castigos de toda indole y violencia fisica y psicoldgica hacia las y los hablantes-

, continua siendo parte de la educacion escolarizada. Sobre ello Mikilh coment6:

” Ver capitulo anterior donde aparece, de acuerdo con Mikilh, lo que debe contener toda regla ortografica:
“tienes que decir la letra, su explicacion, como se va a utilizar, y tiene que poner ejemplos en donde aparece,
al inicio, en medio y al final, y su frecuencia. Eso es todo lo que tiene todo lo que tiene que llevar una
ortografia, ademas de llevar el alfabeto tiene que llevar los signos ortograficos” (Mikilh, conversacion
personal, 2019).
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La discriminacion sigue hoy. Te discriminan, lo observa usted en cualquier lado, por el
hecho de no poder hablar el espaiiol. Tu te presentas en una oficina y los mestizos te tratan
con groserias y lo tienes que aguantar porque necesitas el servicio. Cuando uno habla
mal el espariol, porque no es su lengua materna, entonces eres sujeto de burlas. Yo le
llamo a esto violencia lingiiistica. Hay violencia lingiiistica porque hay palabras que
ofenden... una forma para poder ofender es decirte que pareces indio, o eres la india
Maria. Usted ve a Luis de Alba como caricaturiza a los indigenas ;/no? entonces eso sigue
existiendo. (Mikilh, conversacion personal, 2019)

Uno de los objetivos del sistema educativo es “fabricar las similitudes de donde se deriva
esa comunidad de conciencia que constituye el cemento de la nacion” (Bourdieu, 1985,

p.22). El maestro o la maestra es ‘un maestro o maestra del pensar’.

Al ensefiar a los nifios la misma lengua, una, clara e inamovible, nifios que solo la conocen
confusamente o que incluso hablar dialectos o jergas diversas, les incluye ya naturalmente
avery sentir las cosas de la misma manera; y trabaja asi, en la edificacion de la conciencia
comun de la nacién. (Bourdieu, 1985, p.23)

Cuando a pesar de ello, las personas eligen hacer uso de las lenguas que el Estado no ha
legitimado, “en ese caso, los actos de habla estan envueltos en una red de significaciones
que van siempre mas alld de los significados lingiiisticos” (Aguilar, s/f). Por ello, de
acuerdo con la lingiiista, en estos contextos todo acto lingiiistico se convierte en un acto

politico. El exdirector de primaria bilingiie, Tiku, comento lo siguiente:

Mire, hubo una etapa muy dificil, si hablamos de épocas anteriores nos vamos a dar
cuenta que esto ha tenido un proceso, no ha sido tan fécil. Cada politica del gobierno,
siempre al indigena, le daba el valor, pero solamente para tenerlo como adorno. Pero
nunca le daban el valor real de la cuestion indigena. Se da la educacion indigena y se
empezaron a atender las zonas indigenas en el pais, pero no con un enfoque real para el
rescate de la cultura, las tradiciones, las costumbres, sino que en un principio decian que
querian incorporar al indigena a la sociedad. Erroneamente, porque nosotros como
indigenas tenemos nuestra propia sociedad. Los gobiernos anteriores decian: no, es que
el problema son los indigenas, México no avanza por los indigenas, los tenemos que
espaniolizar. (Tiku, conversacion personal, 2018).

El verbo espafiolizar que utilizd6 Tikd, notoriamente no se refiere solo a castellanizar
(lingiiisticamente), sino a desindigenizar, mestizar u homogeneizar culturalmente. “Las
cronicas de padres que deciden hablar espafiol a su hijo para evitar que adquiera una lengua

discriminada se revelan mas que elocuentes” (Aguilar, s.f.):

En mi caso, por ejemplo, mis padres sin saberlo me negaron mi derecho, yo tenia derecho
a aprender a hablar en tutunaku, porque le daban més importancia al espafiol, porque eso
implicaba lo que ahora sabemos: movilidad social, tener un mejor trabajo, un mejor
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sueldo, no ser discriminados. Mi papa aprendié a hablar el espafiol, como dicen
‘cuatrapeado’, no utilizaba bien las palabras, en lugar de decir la cubeta, €l decia el
cubeta, por su transito del tutunaku al espafiol desconocia las normas de como hablar el
espafiol, por eso recibi6 muchas burlas, mi mama también. (Xanat, conversacion
personal, 2018)

Como lo menciona Aguilar, es sumamente comun escuchar experiencias como las de
Xanat y su hermana. Pero como hemos llegado al punto de vuelta, donde estas lenguas a
pesar del Estado se ‘reconozcan’ y ahora se escriban con normas ortograficas autorizadas.
Como he insistido, la logica de lo letrado est4 presente, ha sido adoptada-adaptada por las
comunidades. Ya lo dijo Rufer (2013), la produccion del saber -institucionalmente
organizado y condicionado- es en forma de archivo, evidencia o documento. Lo oral se ha
convertido en algo anterior a la letra: narraciones, experiencias, leyendas, mitos, pero no
como forma de produccién de historia. Angel Rama (1998) analizo este proceso como un

proceso de urbanizacion y orden que necesariamente se plasma en la letra y viceversa.

Relacion entre mercado lingiiistico-escolar y mercado de trabajo

Por su parte, Bourdieu (1985), siguiendo a Durkheim, estudiaria el cédigo-cifra de la
lengua escrita como una manera de posicionarla sobre la lengua hablada. Esto tiene mucho
que ver con las formas de habla y de las expresiones populares vistas también como

inferiores. Pero la desvalorizacion de las lenguas no dominantes ocupa un papel especial:

Corresponde sin duda a la relacion dialéctica entre la escuela y el mercado de trabajo [0]
entre la unificacion del mercado escolar (y lingiiistico), vinculado a la institucion de
titulos académicos con valor nacional e independiente -al menos oficialmente- de las
propiedades sociales o regionales de sus portadores, y la unificacion del mercado de
trabajo. (Bourdieu, 1985, p.24)

Para ejemplificar esta relacion, Bourdieu explica el caso el territorio multilingiie francés,
donde después de su Revolucion se les exigio a las y los hijos exactamente lo mismo que
a las maestras Xanat y Mariya, que hablaran el idioma dominante en su seno familiar para
“aumentar su valor en el mercado escolar”. En el caso de Francia, la nacion condiciond
el uso del francés como el unico medio para acceder a un empleo administrativo
(Bourdieu, 1985). Recordemos que esta misma experiencia relaté Milikh en 2019 como
director de la AVELI cuando expres6 que no obtuvo su puesto por hablar totonaco, sino

castellano. La unidad del mercado lingiiistico-escolar y el mercado de trabajo es la
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combinacion estratégica para comprender la relacion entre las politicas lingiiisticas-
educativas y el mercado, que se hallan en la normalizacion totonaca. Anteriormente ya
senalé¢ la forma en que las politicas multiculturalistas promueven esta insercion al
mercado de los grupos marginalizados y de sus expresiones; la manera en que han sido
subsumidos bajo la l6gica y el tiempo del capital; y como se les cataloga por sus usos del
tiempo fuera de la produccion de capital, pero al mismo tiempo se les presiona para que
sigan siendo culturas originarias como el tinico recurso hacia el desarrollo-modernidad.
Es tan contradictoria la trama que algunas y algunos profesores en apariencia mezclan lo

imposible. Sobre la importancia de leer y escribir el totonaco, Xiwan cit6 sus motivos:

A estas alturas aconsejarles o decirles que sigan preservando la lengua va a ser muy dificil.
Pero yo les dije a los padres de familia en la primera reuniéon que tuve con ellos: a lo
mejor la lengua para ellos, a estas alturas, ya no es tan interesante, por la misma situacion
de que podriamos tomarla como la moneda, que de alguna manera para ellos se devalua,
0 no tiene sentido, sin embargo, yo les comentaba que preservar la cultura es algo
importante, porque vemos en las ciudades, por ejemplo, los bailes de las danzas de aqui
se toman como un simple baile folclorico. Por ejemplo, la danza de los negritos, les digo:
las grandes universidades y las ciudades la siguen preservando, pero ellos no ven el
sentido mistico que tiene, el propodsito original que tiene la danza. Entonces, esas
cuestiones son las que nosotros debemos seguir preservando y esto va aunado a la lengua
indigena (Xiwan, conversacion personal, 2018).

Recordemos que Xiwan fue el coordinador del proceso en el estado de Veracruz, también
ha sido Asesor Técnico Pedagdgico y es conocedor de todas las variantes lingliisticas del
totonaco. Repito esto porque sus conocimientos le han permitido afirmar: a estas alturas
sera muy dificil preservar la lengua. Hablar totonaco no les ha proporcionado aquello
que menciond Xanat: movilidad social, un mejor trabajo, un mejor sueldo, no ser
discriminados. Su uso estd devaluado. El mejor consejo que les dio a las madres y padres

de familia fue que repararan en el sentido de estas expresiones, que no sean folclorizadas.

Sobre este tema, Aguilar sefiala el problema de la literatura creada por hablantes de
lenguas indigenas, quienes hacen uso de los géneros propios de la tradicién occidental -
novela, ensayos, etc.-. Y para su produccion igualmente utilizan sus mecanismos de
difusion -ferias del libro, premios, etc.-, “sin embargo, todo eso se realiza por medio en
una categoria distinta y exclusiva llamada literatura indigena. [...] Premios literarios
distintos, [...] convocatorias especiales creadas para todas las lenguas discriminadas”
(Aguilar, s.f.). De acuerdo con la lingtiista, esto es naturalizar y reproducir la distincion
por parte del Estado, ademas de generar el binarismo: espafiol vs. lenguas indigenas, la

151



agrupacion de todas las lenguas nacionales diferentes al castellano en una sola categoria
ya en si mismo es arbitrario por muchos motivos, inicialmente porque son idiomas
sumamente diversos. Una vez mds se les exige a las y los hablantes que se adapten a las
formas de producciéon de conocimiento escrito, el Estado le denomina a esto

interculturalidad -teatro en nahuatl, novela en totonaco-.

A la inversa, cuando en las ciudades o universidades recrean danzas o musicas, Xiwan
argumenta que son simples bailes folcloricos sin sentido, s6lo las y los totonacos conocen
su proposito original, no para ganar premios, participar en foros o como forma de empleo,
debido a que sus propositos no interesan al capitalismo. Por supuesto estas dindmicas han
ido transformédndose al entrar las politicas multiculturales. Lo que argumenta Rufer
(2013) sobre ello es que “las fuentes artisticas/orales/performativas no pueden ya ser s6lo
tratadas como una coda de los documentos, sino como articulaciones diferenciadas y
diferenciales de la memoria y de formas de hablar sobre el poder” (Rufer, 2013, p.101).
De acuerdo con el historiador, habriamos de estudiar estas ‘otras’ fuentes intentando
entender como pueden ser figuraciones y agencias de poder (Rufer, 2013). Tanto la
literatura, como las expresiones orales, en estos contextos estan politizadas en tanto
espacios de saber/poder. Especificamente en el caso de la normalizacion totonaca se ha

dejado ver una serie de alcances politicos, unos tenues, otros no tanto.

Otras significaciones de la normalizacion de la escritura totonaca

Hasta el momento hemos hecho un recorrido mas o menos amplio para comprender cémo
ciertas lenguas y formas de habla encierran una problematica mas politica que gramatical.
El proceso de normalizacion, como he anotado, ha generado una serie de implicaciones
fuera del objetivo inicial de disefiar libros de texto gratuito para primarias bilingiies
totonacas (incluso esos libros todavia no se han publicado para los ltimos grados de
primaria). Mas bien, ha habido otro tipo de significaciones relacionadas con la creacion

de espacios de legitimacion y representatividad.
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Se vuelve a fortalecer el nivel de educacion indigena, /e digo que ahora
ya voltean a vernos

Seglin recuerda Xiwan, antes “la figura del maestro en las comunidades era lo mas
esencial” (Xiwan, conversacion personal, 2018) pero al pasar de los anos su imagen fue
perdiendo la importancia que tenia. El recapitul las actividades que décadas atras hacian
las y los docentes indigenas en las comunidades, como gestionar recursos para mejorar la
energia eléctrica, los caminos y comunicaciones u otras necesidades, “o sea, éramos todo”
coment6 el docente. “Con esto [la normalizacion] se pretende que la figura del maestro
vuelva a tener esa fuerza que tenia anteriormente, de apoyar a la comunidad, pero ahora
preservando su cultura” (Xiwan, conversacion personal, 2018). Las y los docentes han

adoptado la normalizacién como un programa donde tienen lugar para decidir y existir.

El maestro Xiwan también comentd que gracias a que se reformularon los parametros
curriculares de la asignatura Lengua Indigena fue posible conservar al subsistema en la
SEP: “retomado las normas de escritura, se cred primero el eje rector, o sea la razéon de
ser de educacion indigena que es el libro o el programa de parametros curriculares del
2004, si no, desapareceria” (Xiwan, conversacion personal, 2018). De modo que las
normalizaciones son pilares de Educacion Indigena y de sus docentes. A pesar de que este
subsistema “no puede competir con el urbano, esa es la nueva encomienda que tenemos,
se puede decir, anteriormente era castellanizar, ahora es preservar la cultura” (Xiwan,
conversacion personal, 2018). Los materiales que se produzcan en totonaco, por lo tanto,

tienen que estar escritos con las normas editadas por el INALI.

En el caso del Himno a Veracruz que anoté en la tercera fase, las y los profesores
exigieron a las instancias correspondientes que se respetara su alfabeto y lo lograron. Los
trabajos que no ocupen la norma, como el ejemplo pasado, no serdn avalados por el
INALI y la Segob, segin lo mencionaron las y los docentes. “Le digo que ahora ya voltean
a vernos” dijo Kusep. De acuerdo con el profesor, esto es debido a “la exigencia que
hemos tenido y la organizacién, la unidad que tenemos” (Kusep, conversacion personal,
2018). La organizacion que han tenido es ejemplar. La exigencia es para que certifiquen
sus conocimientos, mismos que instituciones como el INALI y otros institutos en
ocasiones les intentan invalidar al aceptar otro tipo de ortografias. Asi el profesorado esta

constantemente en lucha por subsistir. Reconocen que sus condiciones no son las mismas
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que las de los maestros estatales o federales, ni la infraestructura o materiales con los que

cuentan. Sin embargo, el proceso de normalizacién no hizo sino generar mas unidad.

Esto nos ha dado fortaleza. Incuso nos impusieron con este gobierno que estd [del
gobernador de Veracruz, Yunes Marquez] un director de Educacion Indigena en el Estado
que es de nacionalidad argentina, un antropologo. Nada que ver con Educacién Indigena
y (sabe que hicimos? Nos organizamos y lo corrimos, fuimos a tomar la SEV a Xalapa.
(Kusep, conversacion personal, 2018)

Gracias a sus movilizaciones lograron que destituyeran al antropdlogo y “pusimos a un
maestro de Papantla. Nosotros no lo propusimos, nos los puso el propio gobierno. Pero al
menos es un maestro de educacion Indigena” (Kusep, conversacion personal, 2018). Estas
negociaciones en lo macro y en lo micro son lo que habria que enfatizar para tratar de
e s . : L.

restituir’ y reconocer, en el mejor sentido de la palabra, los usos estratégicos de las

dinamicas estatales en los contextos comunitarios.

4) Los procesos de purificacion e hibridez en el caso totonaca

Bauman y Briggs (2003), siguiendo a Latour (2007), argumentan la manera en que la
creacion del campo cientifico ‘autonomo’ y separado del campo ‘social’ fue el soporte
para la logica de la modernidad. Pero la forma en que se relaciona ciencia con cultura -
por denominarlo de alguna manera-, genera todas estas paradojas, absurdos, o
ambivalencias. La ciencia moderna, en su afadn por alcanzar la objetividad y la razoén,
intenta en todo momento desvanecer su inseparable conexion con la sociedad, politica,
naturaleza, etc. Este trabajo de purificacion-autonomia, produce hibridaciones en las
formas en que se re-unen con lo social. O, dicho de otra manera, los modos en que se
relacionan los ‘mundos’ o ‘dimensiones’ cientifico-tecnologico con la sociedad no
pueden ser transparentes ni definitivos. La hibridez ‘obliga’ a una reconstruccion
constante de purificaciones, mientras que los procesos de purificacion siempre seran

parciales y problematicos, e incluso contraproducentes (Bauman y Briggs, 2003).

Como he sefialado, la normalizacion totonaca puede ser analizada a partir de las
ambivalencias que han acompafiado el proceso. Existe una serie de ambigiiedades que se
pueden leer del gremio docente; por un lado, desean pertenecer al proyecto politico de las

purificaciones de las lenguas, pero por otro, marcan sus diferencias y las enfatizan. No
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solo las y los docentes, también las y los lingiiistas totonacos y etnolingiiistas. En una de
las conversaciones, Tiku al intentar situarse o posicionarse entre la discriminacion hacia

la poblacion indigena ejercida por la poblacion mestiza, menciond:

Nosotros aqui en Zozocolco de Hidalgo, no creamos diferencia, por decirlo asi, entre la
gente que trabaja en el campo o la que habla totonaco, nosotros no los vemos como de
segunda, aqui nosotros los vemos como, pues como tal y como somos, nos vemos iguales.
(Tiku, conversacién personal, 2018).

El profesorado indigena habla totonaco, tuvieron que aprenderlo para poder acceder a una
plaza. Pero también tuvieron que ser alfabetizadas(os) en castellano para poder
profesionalizarse. Por lo tanto, en sus enunciaciones aparecen ideas como: nos vemos
iguales, no creamos diferencia, es decir, en el pueblo todas(os) somos totonacas, pero
hay una linea que estd presente, que separa a la poblacion totonaca que trabaja en el
campo o la que habla totonaco, del nosotros, de esas personas que también son totonacas
y que estan tratando de revitalizar las expresiones que ‘tradicionalmente’ se consideran
parte de su sociedad, pero que no son indigenas porque ya no se visten como totonacas,
no hablan totonaco, y porque sus dindamicas se transformaron de la mano con su

profesionalizacion -es una generalidad, pero no es la totalidad del gremio-.

En otra ocasion Tikt menciond nosotros estamos con ellos, convivimos. Al mismo tiempo
que explicaba: nosotros ya sabemos lo que somos, no somos objeto de estudio. Las
diferencias pueden estar representadas de manera evidente en la forma de vestirse, pero
la frontera esté trazada entre quienes tuvieron acceso a la educacion y aprender castellano
y quienes no. Recordemos a Mariya y a Xanat cuando mencionaban que su mama y su
papa tuvieron el ‘derecho’ de ya no usar su vestimenta totonaca porque aprendieron
espafiol. Y por su parte a Karlos, quiere volver a usar el calzon y tirar el pantalon como

una manera de sellar su consciencia cultural.

Hibridacion sociolingiiistica

Bauman y Briggs (2003) sumaron a la discusioén sobre los procesos de purificacion e
hibridacién el componente del lenguaje. La lengua purificada contiene y mueve esa
pureza ideoldgica y genera practicas que, de acuerdo con los autores, “irbnicamente,

proporcionaron una base poderosa para crear hibridos sociolingiiisticos” (Bauman y
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Briggs, 2003, p. 299). De tal forma que las y los profesores bilingiies totonacos, en su
caracterizacion, pueden ser analizados como hibridos sociolingiiiisticos a fin de poder
estudiar sus dinamicas. Este grupo se desplaza entre los sujetos considerados modernos

y los considerados tradicionales. Estan en un limbo, como diria Rufer.

Por su parte Bhabha (2002), se concentra en los espacios donde se elaboran esas
estrategias de identidad ‘entremedio’ (in-between) y como ¢€stas se configuran. Bhabha
también responde a estas formulaciones a partir del lenguaje y la negociacion. Los sujetos
son formados a partir de la suma de los términos de la diferencia, como raza, clase y
género, o del exceso de ello. De esta manera establecen sus estrategias de poder, pero
estas estrategias no son unilaterales, sino que entran en conflicto debido al contexto social
en constante crisis. En el proceso totonaca hubo grandes conflictos, -como en todo
proceso de normalizacion de escritura donde se han registrado incidentes de violencia
fisica y verbal, incluso hasta llegar a la muerte-, entre lingiiistas, etnolingiiistas y
docentes. Por ello Bhabha indica que “la articulacion social de la diferencia, desde la
perspectiva de la minoria, es una compleja negociacion en marcha que busca autorizar
los hibridos culturales que emergen en momentos de transformacion historica” (Bhabha,

2002, pp.18-19).

La hibridacion sociolingiiistica en el caso de estudio germina con la irrupcion de eventos
como las politicas educativas y lingiiisticas mexicanas, que a su vez se adoptaron de las
globales sin demasiada contextualizaciéon, y con otros sucesos mundiales como la
invasion europea, la evangelizacion y la castellanizacion, que llegaron hasta las escuelas,
las comunidades, los cuerpos y las voces de las personas. La hibridez cultural de Bhabha
es un pasaje intersticial en la posibilidad de la diferencia sin jerarquias impuestas, pero
también entre identificaciones fijas o binarias: negro-blanco, arriba-abajo. En otras
palabras, es un espacio liminar. Estas culturas, de acuerdo con el autor, pueden existir en
resistencia o enfrentamiento a la modernidad y a sus politicas asimilacionistas, “pero
también despliegan la hibridez cultural de sus condiciones fronterizas para ‘traducir’, y
en consecuencia reinscribir, el imaginario social de la metropoli y la modernidad”
(Bhabha, 2002, p.23). El profesorado indigena reitera: somos producto de la
castellanizacion, como una proclamacion de aceptacion y diferencia: ;qué esperan de
nuestro gremio? O, dicho de otro modo: asi nos ha construido la nacion. Su espacio de

lucha se configura entremedio, y fue clara su posicion entre su comunidad y el INALI,
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por ejemplo, en el ejercicio especifico de la normalizacion cuando tuvieron que
representar a sus escuelas-comunidades en los Talleres Interestatales de Normalizacion
y, al mismo tiempo, defender las normas ortogréaficas acordadas por su gremio. Pero sus
negociaciones sobre la lengua también estan presentes en el terreno de lo privado (su

casa) y lo publico (el sistema educativo).

Las y los profesores son hibridos sociolingiiisticos en la ‘simplicidad’ de su doble figura
docentes-indigenas. Pero ;en qué momentos se autodenominan totonacos-indigenas 'y en
cudles otros se separan y marcan su frontera para autodenominarse nosotros docentes?
Visiblemente esto estd mediado por el contexto. Para las politicas multiculturalistas
pareciera sencillo declarar que las personas se deben auto-adscribir a su ‘cultura de
origen’, pero si esto ha significado todo tipo de discriminacion, jcudles serian los motivos
para hacerlo y ademés de tomarlo como movimiento de lucha? Una posible respuesta,
como vengo mencionando, son las estrategias de apropiacion de los discursos que no
pueden administrar ni conocer sus resultados, pero que si pueden aprovechar. Con esto
pretendo comprender las transformaciones paradigmaticas que se cristalizan en cuerpos
como los de las y los docentes que, yendo en contra de todas sus experiencias de exclusion
y violencia, audazmente lideran este proceso, por decir lo menos. El libro, como lo diria
Bhabha, en otro contexto que puedo retomar aqui, es un accesorio de autoridad (Bhabha,

2002, p.144).

El proyecto de normalizacion fue adoptado como bandera de fortalecimiento, unidad y
poder. El conocimiento y la experiencia de los docentes en la disciplina pedagdgica y en
las didacticas de la ensefianza de su lengua les permiti6 hacer de la normalizacion un
proceso propio. Lo interesante es que esto no estaba prescrito, la hibridez interviene en
el ejercicio de autoridad, como lo argumenta Bhabha, y en las normas de escritura, como

obra colonial, paraddjicamente estard detenida la presencia hibrida. Las articulaciones de

los ideales coloniales de poder y saber también son contradictorias como lo he venido
mencionando a partir de Bhabha, Rufer y Walsh, a saber: progreso-desarrollo

(multiculturalidad), racionalidad (ciencia) y orden (letra-documento).

La produccion de un idioma nacional purificado, es decir, con diccionarios, gramaticas,
literatura nacional, etc., crea a su vez una amplia gama de subordinacion sociolingiiistica,

porque estructura la desigualdad social y la justifica o naturaliza. La lingiiistica y su
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trabajo de purificacion en la gramadtica totonaca, como vimos, concebia el proceso y a la
lengua como campos neutros, es decir, que ‘simplemente’ con hacer uso de las reglas
gramaticales u ortograficas internacionales era posible tomar las decisiones de
inscripcion. Para el estudio de la lengua -como campo autonomo- es fundamental sacarlo
del contexto o abstraer el discurso de personas y naciones para recontextualizarlo en otros.
Sin embargo, las y los maestros totonacos recontextualizaron el proceso a partir de sus
necesidades inmediatas y particulares en el aula. Su contexto fue clave para decidir
algunas grafias. Por lo tanto, las técnicas y metodologias propias de la lingiiistica muchas
veces no ofrecieron respuesta. Asi sucedio con la grafia /h, por ejemplo, que fue el signo

elegido porque a diferencia de otros, éste podia escribirse en maquina de escribir.

También se advierte la necesidad del gremio docente en el sentido de tener que crear un
material que ellas y ellos mismos comprendieran; si fueron alfabetizadas(os) en
castellano, sus formas de comprender la ensefianza del lenguaje se atan de cierta forma a
esa estructura. Y no solo eso, sus estudiantes en la mayoria de los casos ya no hablan
totonaco, por lo que la asignatura Lengua Indigena se configura como segunda lengua.
Asi, el uso del digrafo kg estaria en funcion de que las personas no hablantes del totonaco
lo pudieran leer y pronunciar. Incluso hay quienes piensan que la normalizacion como tal
se hizo para las personas que no hablan totonaco: “bueno, qued6 asi para investigadores
como usted o maestros que no saben, para que aprendan y se lo ensefien a sus alumnos, y
ya trabajen con este libro, pero no podemos estandarizar” (Karlos, conversacion personal,
2018). Todos estos elementos enturbian un proceso que para la lingiiistica debid ser

‘puramente racional’.

Los ejemplos de purificacion e hibridacion aparecen en todo momento. En el intento de
purificacion se generd una lengua artificial, como lo vimos en el capitulo tres. El uso de
los pronombres posesivos, los pronombres personales, la conjugacién verbal y los
marcadores de persona como sujeto, son ejemplos claros, pues al tratar de encajar al
totonaco bajo las normas del castellano se generaran estas inestabilidades, por ejemplo,
traducciones que no existen en el habla cotidiana de las comunidades totonacas. Es un
totonaco que no suena de tal forma. El elemento que quiero destacar es la traduccion de

la norma. Como lo apunté, el libro fue concebido en castellano y después del cuarto Taller
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Interestatal fue elaborada la version en totonaco’®. Al revisar el objetivo del proceso como
una manera de colocar a la lengua indigena en el aula, como elemento de interculturalidad
y de revaloracion de lo ‘originario’, etc., me pregunto hacia donde se desplaza entonces
la articulacion lengua-tradicion. Si en los términos multiculturales de lo que se trata es de
conservar, ;qué es lo que queda archivado en este caso? Las infiltraciones en su propio

lenguaje estan ahi, perceptibles. Mikilh dijo al respecto:

Algunos dirfan bueno, pero como dices quimica o fisica en lengua indigena, pero también
jentiende que 500 afios nos han oprimido! A estas lenguas las han aplastado y nos las
dejan desarrollarse, las han orillado en el olvido, por lo tanto, sus hablantes se han
dedicado por siglos solo a labores del campo y no al ‘desarrollo intelectual’. No es porque
no sean capaces, sino que asi fue la dominacioén, la colonizacién y claro también fue
colonizada la lengua, arrinconada, olvidada. Por lo tanto, ya no crearon nuevos conceptos,
hoy tenemos que retomar ese camino. (Mikilh, conversacion personal, 2019)

Como escuchamos en esta participacion de Mikilh, constantemente hay una busqueda por
la legitimacion ante un sistema que ha impuesto a lo letrado sobre otro tipo de
inscripciones, y separado al desarrollo ‘intelectual’ de las actividades de la ‘naturaleza’
por decirlo asi, entonces la creacion de conceptos cientificos y formas de escribirlos es
una forma de consolidar su norma, con vocabularios, gramatica, etc., y de generar
conocimiento autorizado. Rufer (2010) menciona que dentro del lenguaje de autoridad se
coloca la memoria del subalternizado, “asi nos recuerda que, para horadar el poder de la
enunciacion, no se instala como un enunciado otro, sino como un gesto politico de
irrupcion en su propio lenguaje” (Rufer, 2010: 28). Las y los profesores podrian ser
considerados como ventrilocuos de los dominados de los que habla el historiador y
antropdlogo ecuatoriano Andrés Guerrero (2000). Una suerte de canal por donde se
comunica el Estado con las poblaciones. Guerrero retoma los levantamientos indigenas
de Ecuador de 1990 y 1994 para explicar las estrategias del uso de la narraciéon legitima
que llevaron a cabo las figuras de los ‘escribanos’; es decir, quienes transcribian del
quichua al castellano las peticiones o exigencias de la union indigena hacia el gobierno.
Estas personas devinieron ventrilocuas al ‘hacer hablar’ a las autoridades indigenas -
quienes representaban a sus sociedades- al ‘decir’ y escribir los problemas en los codigos

politicos correctos (documentos, solicitudes, cartas) (Guerrero, 2000).

% Esta informacion esta descrita en todas las versiones de la norma, incluso en la edicion INALI (2017).
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Asi las profesoras y profesores bilingiies totonacos también se configuran como agentes
intermediarios. En el ejercicio de normalizacidon no sélo transcriben, pero tampoco solo
traducen. A esto Guerrero le denomina ‘transescritura’, que implica: redactar los
documentos conociendo los lineamientos estatales; crear un discurso desde las peticiones
indigenas; y dirigir este documento a las instancias mas adecuadas a manera de que la
problematica local de las poblaciones se torne en asunto publico y por tanto politico. Al
final de todo, la voz de las comunidades indigenas esta presente, pero es imposible
rastrear sus ‘palabras originales’ en la letra. Para ser ventrilocuo o ventrilocua se requiere
de una “‘destreza’ politica incorporada (un habitus) que vuelca en el escrito. Es la regla
del arte de la transescritura” (Guerrero, 2000, pp.55-56). Lo que se revela realmente en
el documento no es la voz indigena, sino mas bien las estrategias de representacion, es

decir, la problematica aural.

Finalmente, en relacion con la escritura Bhabha argumenta que la manera en que se
escribe la modernidad de la nacidon no permite que se puedan inscribir las “intersecciones
ambivalentes y quiasmaticas de tiempo y lugar que constituyen la experiencia ‘moderna’
problematica de la nacion occidental” (Bhabha, 2002, p.178), es decir, que requerimos

otro tiempo de escritura. A lo que agrego: otro tiempo y posicion de escucha.
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Conclusiones: educacion, sonido e inscripcion.
Reflexiones finales en torno a la diferencia

A manera de recapitulacion. He hablado aqui sobre como la diferencia y la desigualdad
fueron unas de las primeras categorias que surgieron en mi busqueda teodrica, empirica y
metodoldgica, y también he planteado las distintas perspectivas y referentes que
cuestionan los fundamentos historicos de tales asimetrias desde las ciencias: Guber
(2001) propone entender a la diversidad como diferencia. Este elemento abordado desde
la metodologia de la investigacion produjo un giro en mi forma de concebir el objeto de
estudio; Bhabha (2002), por su parte entabla una discusion sobre la diferencia cultural
para comprender la hibridez de las culturas; Bauman y Briggs (2003), lo hacen desde la
sociolingiiistica y sus marcas en las conceptualizaciones de lo moderno y lo tradicional;
Rufer (2010 y 2013) a partir del cuestionamiento de su propio campo, la historia, analiza
la temporalidad y su relacion con la construccion de los Estados-nacion como distancia;
Bourdieu (1985) por otra parte, incluye en su critica a la lingiiistica la relacion
habla/justificaciéon de la existencia. Pero también desde el giro decolonial y la
interculturalidad hay una critica hacia la desigualdad que se mantiene y se reproduce bajo

la 16gica colonial del saber y del ser.

En relacion con el tratamiento hacia los pueblos indigenas de México, y en especial al
totonaco, hemos visto como la diferencia se marca en las conceptualizaciones binarias:
tradicion/modernidad, oralidad/letra, cultura/sociedad, naturaleza/humanidad, entre
otras. La diferencia estd inscrita también en el lenguaje y en las formas de escucha,
elementos co-constitutivos de la ciencia y del conocimiento legitimado. Debido a todo
esto y siguiendo a Ochoa, el argumento de la transduccion de lo sonoro a la letra en el
caso totonaco me ha llevado a concebir a la letra como una antropotecnologia. La letra,
como inscripcion tecnolodgica, lo que vela es la separacion natural/humano. Ochoa (2019)
se preguntd ;como aparece el oido, las formas de escucha, a través de una forma de
inscripcion y de grabacion como la letra? A partir de este cuestionamiento pudo teorizar
la escritura como una forma de domar o contener la animalidad-naturaleza del ser

humano.

Los supuestos de esta investigacion se configuraron del mismo modo a partir de la
escucha, la escucha etnografica; la auralidad est4 flotando en el momento trans del paso
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de lo acustico a la grafia. Pero sobre todo a partir del entendimiento del trabajo de
sensibilidad sonora del grupo docente y de su posicion ‘entre-medio’. Es decir, de advertir
que la localizacién en transicion siempre estd presente. Lo importante en esta
investigacion también fue entablar una escucha de aquello que la historia mexicana ha

omitido acerca del despojo de sus pueblos. Mario Rufer (2013), comenta al respecto:

Mi punto aqui es que deberiamos poder promover desde los sures un compromiso
epistémico de restitucion: no sélo la restitucion de “la voz de los silenciados™ (cuya
posibilidad, stricto sensu, es dudosa), sino sobre todo una historicidad de las estrategias
sociales y comunitarias de apropiacion, adaptacion, negociacion y contestacion de las
fuerzas epistémicas de poder/saber. (Rufer, 2013, p.107)

Lo que el historiador propone es poner atencion en el uso estratégico del registro y las
“formas en que poder y diferencia se articulan de manera productiva y en procesos
localizados” (Rufer, 2013, p.109). De la misma manera, Bauman y Briggs (2003), critican
la forma en que en el &mbito académico se reproducen ciertos patrones de desigualdad
social. Ellos plantean la necesidad de “crear programas politicos y de investigacion que
intenten evitar reproducir estas estructuras de modernidad y desigualdad (Bauman y
Briggs, 2003, p. 316). Pero (por qué en el siglo XXI es necesario contribuir a una
investigacion decolonial e intercultural desde mi 4rea de la educacion musical? Una
contestacion a esta interrogante puede ser porque el mundo sonico es un espacio en
disputa, por un lado, y porque las politicas educativas que nos rigen -a quienes nos
dedicamos a la educacion- estan sustentadas en mecanismos de desigualdad, por otro. De
acuerdo con Bourdieu (1985) en el habla también intervienen las luchas sobre la
identidad. Cuando una lengua se oficializa o se instituye como apta para ser hablada en
espacios publicos, el grupo social se hace visible también para ¢/ mismo. Se reconoce su
existencia y se aspira a la institucionalizaciéon. Cuando se da ese reconocimiento se
consigue al mismo tiempo poder o acceso a una justificacion socializada de su existencia.

Es una lucha por identificarse.

Lo que puede leerse en la normalizacion totonaca es que las y los docentes enuncian una
Justificacion de nuestra cultura, de nuestra existencia como educacion indigena o como
sociedad indigena. Bourdieu describe la manera de utilizar el discurso cientifico en esas
luchas de clasificaciones de identidad y clase. Como he sefialado, el uso del discurso

cientifico por el gremio docente fue para delimitar las fronteras de su lengua, consagrar
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un nuevo limite o una vision/division del mundo social. A esto, Bourdieu le denomina
discurso regionalista, es un discurso performativo que intenta poner nuevas fronteras y
crear una identidad regional que sea reconocida y esté definida bajo ciertas caracteristicas.
Es un acto de categorizacion cuando se logran hacer reconocer, es también la fuerza de
la representacion (Bourdieu, 1985), o las estrategias de representaciéon como lo diria

Guerrero (2000).

En sintesis, el concepto de diferencia en el proceso de inscripcion sonica de la lengua
totonaca atravesd todos los espacios de estudio. ;Cémo desestabilizar la logica de
representacion multicultural de la llamada diversidad cultural en nuestro pais desde los
estudios sonicos? La forma en que enfrentamos la idea del pasado, se pregunta Bhabha
[estd continuamente implantando una otredad o alteridad en el presente? Para atender a
estos cuestionamientos es preciso recordar que la diferencia cultural no debe ser entendida
superficialmente como “el libre juego de polaridades y pluralidades en el tiempo vado
homogéneo de la comunidad nacional” (Bhabha, 2002, p.199), sino como una forma de
habitar o vivir en los espacios liminares, en la negociacion. No s6lo se requiere visibilizar
la diferencia, sino transformarla. En el caso concreto totonaca, primero hay que tener en
cuenta que el profesorado indigena desde su conformacion ha estado en constante lucha

por subsistir y la normalizacion lingiiistica no escapa de este fin de resistencia.

Mi insistencia respecto a comprender las dindmicas del grupo docente se debid a que,
como mencion6 Rufer, deberiamos de entablar una responsabilidad epistémica de
restitucion. Suscitar una restitucion de las estrategias de las comunidades y sus
apropiaciones o adaptaciones del colonialismo lingiiistico. Otro elemento que quiero
retomar es la negociacion. La construccién de lo indigena como algo ‘puro’ y esencialista
aparta nuestra percepcion de todas las operaciones que estan en juego. Por lo tanto,
también deberiamos advertir lo poco sensibles que somos a las negociaciones. No
reparamos en la forma en que estos grupos sociales conocen, actian e intervienen en el
mundo -que se les presenta de una determinada manera-, para mejorar algunas de sus
realidades, a veces para asumir sus politicas, otras veces solo una parte de ellas. De la
misma manera, es importante mostrar que los idiomas dominantes tampoco tienen esa
‘logica’ exigida para las normas de las lenguas indigenas, por lo tanto, los requerimientos

son desiguales.
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A partir del proceso de purificacion de la escritura de la lengua totonaca es posible
comprender las tensiones que se revelan al momento de inscribir la lengua en signos
ajenos. Un asunto que para la lingiiistica clasica a primeva vista podria concebirse como
cristalino no lo es; es un proyecto absolutamente politico. El sonido de la lengua solo
responde a la forma ya gubernamentalizada en la que se construyen las disciplinas. He
hablado sobre las disciplinas como construcciones moderno-coloniales y la forma en que
se inmunizado a oralidad, que responde también a la operacion detrds de la construccion
de las disciplinas de dominio sobre la otredad. Estar al tanto de las ambivalencias,
hibridaciones y formas aparentemente contradictorias que emergieron del proceso, fue
clave para comprender el fenémeno de la normalizacion y las dimensiones que
intervinieron. Especialmente al momento de entender al profesorado indigena. A este
grupo le he dedicado gran parte de mi estudio no s6lo porque constituyd un centro de
analisis, sino también porque siempre he admirado y respetado su profesion y su
dedicacion; pero ahora, con un acercamiento mas profundo a sus dinamicas, me doy

cuenta de que la nacion mexicana tiene un gran adeudo con ellas y ellos.

Lo que aporta este andlisis aural interpretativo es un acercamiento a las dindmicas de las
comunidades involucradas desde un punto de escucha etnogrdfico, que asista a una
comprension de sus formas de produccion y circulacion del conocimiento. Especialmente
en un momento en el que ain un sector de la «voz cientifica» mexicana contintia
mostrando discursos neocolonialistas y racistas -en las redes sociales, en sus
investigaciones y dentro de las mismas instituciones cientificas- sobre los conocimientos
y las personas indigenas. Asimismo, como una plataforma interdisciplinar, este estudio
potencialmente puede aportar a examinar el lugar de la escucha tanto individual (yo/ser
humana situada) como disciplinar (yo/investigadora) sobre area del conocimiento que

trabajamos: lingliistica, musica, educacion, antropologia, sociologia, etc.

La importancia de tener un oido abierto a la voz y a las escuchas situadas en otros
contextos, es también escuchar las formas de vivir el mundo. Las politicas de inclusion y
las de corte multiculturalista pueden ser agresivas en muchos sentidos, aqui hablé sobre
violencia lingiiistica y epistemologica principalmente. Con este estudio pretendo mostrar
las estrategias y negociaciones politicas de las y los totonacohablantes desde una escucha
intercultural y una historia aural que, en la medida de lo posible, restituya la voz del

profesorado indigena y de cuenta de su sensibilidad sonora.
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Epilogo: consideraciones y aprendizajes respecto a
la investigacion desde la Educacion Musical

Como educadora musical el proceso de investigacion ha resultado un espacio de
aprendizajes de todo tipo. Unicamente con revisar la transformacién de mi tema, pienso
que puedo apreciar un pequeilo crecimiento, si bien no como un vuelco radical, por lo
menos si lo es en la manera en que ahora puedo ver las marcas de racismo, colonialismo
y desigualdad en proyectos educativos, lingiiisticos y musicales que aparentemente estan

a favor de la igualdad.

Considero que en este trabajo pude acercarme de otra manera a la sociedad totonaca, a
sus expresiones -habladas, escritas, cantadas, etc.- y a sus formas de produccion de
conocimiento, mas alld del esencialismo y pureza con que se le intenta articular. La
perspectiva etnografica en ese sentido ha sido un gran descubrimiento para mi formacion
y para la manera en que concibo ahora también a los procesos formativos o educativos.
Considero que la educacion como tal requiere en todo momento de la escucha etnografica.
Lo que intento reiterar es esa potencialidad de comprender los fendmenos sociales desde

la perspectiva de los grupos y no desde mis necesidades como docente o investigadora.

Aunado a ello, quisiera sefialar la manera en que lo metodologico -un espacio que puede
parecer neutral en una investigacion- es completamente estratégico y politico. O, dicho
en otras palabras, la importancia de situarnos tedrica y metodologicamente también es
tomar una posicion que suscitard puntos de vista localizados. En resumen, gracias al
seminario de investigacion, pude discernir sobre los diferentes caminos que podia tomar
para construir mi tema -su estructura, contenido, marcos referenciales, etc.-, pero lo que
quiero decir es que la parte robusta o el cuerpo de este trabajo se construyd ahi, en el
posicionamiento metodologico. Intenté mantener la coherencia del estudio en ese sentido.
No fue sencillo. Me encontré con que la escritura de un capitulo como el del contexto
socio-historico de la construccion de lo indigena en México, forzosamente debia pasar
por mis subjetividades y no s6lo quedarse en el plano descriptivo, como muchas veces lo
concebi, sino que en ese espacio se pueden revelar los prejuicios mios como
investigadora, y a su vez los de las historiadoras(es) quienes escriben sobre ello; a veces
estas conceptualizaciones y sus metodologias son de corte colonial, lo que ahora puedo
notar. Sobre ese tema puedo expresar que entender la construccion politica de la
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temporalidad -a partir de los escritos de Rufer, y de practicamente todos los referentes
que mencioné-, no fue Util unicamente para el analisis de lo moderno/tradicional, sino
para distinguir los discursos que la historia ha narrado sobre la realidad de los pueblos
indigenas de México, América Latina y el Caribe, pero sobre todo lo que no ha dicho y

lo que ha negado en la escritura.

Otro elemento fue comprender desde un principio que los conocimientos son situados y
también tienen una estructura patriarcal. El acercamiento que tuvimos a estas discusiones
en los seminarios de investigacion fue importante para que desde los fundamentos de
nuestros estudios pudiéramos cuestionar la ‘objetividad’ y ‘universalidad’ de los
conocimientos y mas bien preguntarnos a partir de donde se estan generando. Valoro por
ello la perspectiva y critica feminista en los procesos de investigacion. Asi como la
aproximacion a la sociologia, antropologia de la musica y etnomusicologia. Me pregunto
(por qué estas perspectivas no integran el curriculo base de los estudios musicales de
licenciatura y posgrados mexicanos, si nos ayudan a comprender las construcciones

sociales, ideoldgicas, estéticas, politicas e historicas de nuestro campo?

En el modelo conservatorio la «escucha cientifica» de la disciplina musical es muy
rigurosa, el entrenamiento auditivo se convierte en un mecanismo de discriminacion
sensorial que parece neutra, pero esta cargado de estructuras y categorias jerarquicas. De
tal forma que las personas que estudiamos musica constantemente buscamos sonar de
determinada manera y escuchar nuestras expresiones musicales desde un punto de
escucha hegemonico. El estar al tanto de estas construcciones e incorporaciones podria
abrir el panorama hacia sonoridades distintas y hacia una escucha de lo musical desde un
lugar diferente. Asimismo, permitir que las voces de quienes producen las musicas sean
quienes hablen por si mismas y las ensefien en sus propios términos. La educacion
musical en esta esfera puede intervenir de significativamente de muchas maneras para

comenzar a abrir espacios hacia dichos procesos.

En relacion con los cuestionamientos que me hizo el area de educacion musical sobre mi
problematica central -examinar lo sonico de la lengua totonaca-, lo interesante fue que se
configuraron ya no como una justificacion, sino mas bien como datos que a su vez
llegaron a ser parte del conocimiento generado por mi trabajo de investigacion. El

pequetio aporte es entonces plantear una investigacion desde la educacion con perspectiva
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decolonial que permita abrir la discusion del por qué la sonoridad de la lengua, el sonido
de la voz y las formas de escucha son tan fundamentales o tendrian que ser fundamentales
para las y los educadores musicales, tanto como lo son para la etnomusicologia u otros
campos que estudian el sonido. Asi, una de mis intenciones o proyecciones futuras seria
situar esta problematica como objeto de estudio de nuestro campo que me permita
analizar investigaciones propiamente musicales. Por ejemplo, una aplicacion directa seria
estudiar los procesos de las bandas de alientos u otro tipo de agrupaciones y géneros que
han pasado de una tradicional oral a la escritura musical. Estas transformaciones
albergadas en la escritura académica generalmente intentan normalizar la escritura de las

musicas bajo canones conservatorianos.

Otro ejercicio importante en esta fase es repensar mi primer interés de investigacion: la
compilacién de cantos totonacos. Una vez explorado lo que sucede alrededor de la lengua,
la modernidad y sus huellas en los procesos pedagdgicos de escucha ;desde donde podria
observar este tipo de trabajos? y ;cOmo generar materiales que sirvan a la educacion

musical desde un punto de escucha intercultural?

Considero muchos propositos posteriores. Este trabajo puede ser til para intereses de
quien, dentro o fuera de los estudios del sonido, desee tener una perspectiva aural en su
investigacion. Sin embargo, al ser una tesis de maestria, también presenta limites, temas
no explicados -o no a profundidad- y areas con potencial que se pueden desarrollar en un
estudio doctoral. Esta indagacion en muchos momentos superé6 mis margenes de
discernimiento, conocimiento y “escucha”, quedan, pues, reflexiones pendientes a

desarrollar.

Es entrafiable describir estos aprendizajes a la distancia. Lo que mas puedo atesorar es el
acercamiento a las personas que conoci tanto de la academia como del trabajo de campo,
muchas de las que ahora son mis amigas. Pienso en los talleres de totonaco y en las
personas que conoci alli, y en todas esas actoras y actores de la normalizacién que con
mucha amabilidad me recibieron en sus casas o en sus espacios de trabajo sin conocerme.
Escuchar y re-escuchar sus experiencias en ocasiones resultaron ser momentos de
satisfaccion o alegria, otros tantos de desconsuelo por la crudeza de sus narraciones. El

proceso estuvo lleno de altibajos y también de contradicciones.
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Antes de mis estudios de posgrado mi labor como maestra de musica lo realizaba en zonas
rurales o indigenas de Veracruz como la de Zozocolco de Hidalgo, hay ‘algo’ en el trabajo
en las comunidades que me es muy satisfactorio y considero que en definitiva tiene que
ver con las personas que he podido conocer y con todo lo que he aprendido en mis
estancias alli. Después de la maestria, contintio con ese propdsito, pero he girado mis
intereses en torno al trabajo interdisciplinar y hacia la poblacion que estd en la edad de la
primera infancia (dos a cinco afnos), porque pienso que en esa etapa es donde yo, como
musica, puedo maniobrar con una educacion mas libre e intercultural y poner en practica

mis aprendizajes.

Finalmente, salirme del terreno o desplazarme de lo que concierne a la investigacion en
educacion musical, ya es un gesto o un intento de desestabilizacion, pero también lo es
tratar de dejar de lado las separaciones de las disciplinas para poder comprender un
fenomeno social de inscripcion soénica que se fue integrando los conocimientos
etnomusicologicos, lingiiisticos, antropoldgicos, educativos, etc. La importancia de ello
en estos contextos estd en la diversidad lingliistica y social que existe en este pais y en su
amplia variedad de expresiones y manifestaciones sonoras, a las cuales no podemos
seguir clasificando conforme nuestra forma de escucha, sino siendo sensibles a las
maneras en que se organiza y se vive el mundo sonico en las comunidades como la

totonaca.
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