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Resumen

El desarrollo de una cultura escrita alrededor de las lenguas indigenas dificilmente se producird a partir de una
decision vertical de politicas culturales y educativas. Es un proceso que exige la creacién de condiciones
socioecondmicas, politicas y culturales mas amplias, que escapan a lo estrictamente normativo y a lo escolar. Sin
embargo, hay tareas que efectivamente le corresponden al sistema educativo, por lo que es preciso preguntar: ;Cual
es la situacién de la llamada "educacién bilinglie" que se imparte a los nifios de algunas zonas indigenas en México?
Para contestarla, debemos distinguir entre el plano normativo formal (que incluye la creacién de instituciones,
dependencias, programas, planes y materiales educativos) y el plano descriptivo real (que incluye lo que
efectivamente ocurre en las escuelas). Este articulo explora esta distancia entre lo normativo y lo descriptivo a partir
una revisién de literatura y de inmersiones en escuelas bilinglies mexicanas.
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Resumo

O desenvolvimento de uma cultura escrita em torno das linguas indigenas dificilmente serd produzido a partir de uma
decisdo vertical de politicas culturais e educacionais. E um processo que exige a criacdo de condicSes
socioecondmicas, politicas e culturais mais amplas, que ndo sdo estritamente normativas e baseadas na escola. No
entanto, existem tarefas que correspondem efetivamente ao sistema educacional. Neste teor de idéias, este artigo
explora a distancia entre o plano normativo formal (que inclui a criacdo de instituicdes, dependéncias, programas,
planos e materiais educacionais) e o plano descritivo real (que inclui o que realmente acontece nas escolas), da
revisdo da literatura especializada e imersdo em escolas bilingues mexicanas.

Palavras-chave : cultura escrita; linguas indigenas; educacdo indigena; escolas bilingues

Abstract

The development of literacy around the indigenous languages will hardly be achieved through top-down cultural and
educational policies. It is a process that demands the creation of broader socio-economic, political and cultural
conditions, which are neither strictly normative nor school-based. However, there are tasks that effectively
correspond to the educational system. In this tenor of ideas, this paper explores the distance between the formal
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normative plane (which includes the creation of institutions, dependencies, programs, plans and educational
materials) and the real descriptive plane (which includes what actually happens in schools), from the specialized
literature review and immersions in Mexican bilingual schools.

Keywords : literacy; indigenous languages; indigenous education; bilingual schools

Introduccién

Aun cuando el levantamiento armado de los indigenas zapatistas de Chiapas, en 1994, devino en una
reforma constitucional y la creacién de nuevas leyes que por primera vez reconocieron el caracter
multicultural y multilinglie de la nacién mexicana, a la fecha las lenguas indigenas y sus hablantes,
permanecen subordinados en casi todos los ambitos de la sociedad mexicana. Dichas reformas de jure
han tenido un lento y limitado impacto en las condiciones sociales de facto de los indigenas en México.
Su subordinacién y marginacién, a la fecha, es evidente y no se limita a los aspectos econémico y
politico, sino también a lo cultural y educativo.

Uno de los problemas mas serios y complejos que enfrenta esta poblacion es el de ser hablantes de un
conjunto de lenguas diferentes al espafiol y habitar en un pais donde el espafiol es la lengua que de jure
y de facto (de hecho y de derecho) es aun tratada como lengua oficial en las instituciones, en la
economia, y en los medios de comunicacién. Por si fuera poco, las agendas econédmicas y educativas
gubernamentales han oficializado al idioma inglés como lengua preferente para su
ensefianza-aprendizaje en el sistema educativo, lo cual marginaliza aln mas a las lenguas indigenas y a
sus hablantes. En palabras de un alumno que atravesé el sistema educativo mexicano siendo hablante
de nahuatl: “Fue un golpe fuerte. Me acuerdo que fue muy dificil. Cuando llegué a primero de primaria,
mis compafieros ya sabian hablar espafiol... Aqui en la universidad ya sabemos hablar espafiol y ahora
quieren que hablemos inglés.” (Despagne 2015, 72). La situaciéon es muy distinta a la de paises
multilinglies en Europa, como Bélgica, Espaiia o Reino Unido, donde las lenguas minoritarias (e. g.
Flamenco, Catalén, Galés), y las poblaciones que las hablan, no tienen un estatus subordinado en ningln
plano (econémico, politico, cultural, educativo, etc.), dado que sus lenguas son usadas por gobiernos,
instituciones y empresas, en diversos espacios y medios culturales.

En este contexto, el presente articulo discute la distancia entre las esferas normativa y real de la
educacion bilingiie. La informacién presentada parte de uno de los proyectos pioneros de investigacién
e intervencidn realizado en 6 escuelas indigenas bilingiies de los estados de Chiapas y Yucatan, México (3
escuelas en c/u), hablantes de tzotzil y maya, respectivamente (Pellicer, Herndndez y Castafieda 1995) y
revisa investigaciones recientes sobre la educacién indigena en México. El referido estudio pionero tuvo
como objetivos: 1) Disefiar estrategias de intervencién para renovar "la cultura lingiiistica letrada" en
lenguas nativas de México, y reforzar una actitud positiva hacia las posibilidades de expresion (oral y
escrita) en esas lenguas; 2) Apoyar técnica y practicamente a los maestros bilinglies para utilizar el
acervo de los Rincones de Lectura y otros libros, como apoyo al proceso de alfabetizacién; y, 3) Crear
contextos y situaciones que favorecieran la reflexién sobre la lengua materna entre alumnos y docentes.
La metodologia participativa incluyé tres componentes: a) Actividades en aula de lectura y escritura en
espafiol y en lengua indigena, utilizando el acervo de Libros del Rincén; b) Talleres con docentes y
alumnos de exploracién y clasificacion de los acervos de Libros del Rincén y otros disponibles en las



Revista nuestrAmérica, elSSN 0719-3092, vol. 6, n.° 11, ene-jun, 2018, 128 - 147
Corriente nuestrAmérica desde Abajo, Chile
Cultura escrita bilingiie en escuelas indigenas de México: Distancia entre lo normativo y lo descriptivo - Herndndez Zamora

escuelas; y c) Andlisis de las producciones escritas de los nifios, en su lengua materna y en espaiiol; y
produccidén de textos escritos y grabados en audio para intercambiar con escuelas de otras
comunidades.

La paradoja de la identidad nacional

El estatus de lo indigena en nuestro pais es de un surrealismo alucinante. Por un lado, lo indigena es el
ndcleo duro de nuestra identidad nacional: la esencia de la mexicanidad, enraizada en el pasado
indigena (segln la narrativa histérica dominante) y, al mismo tiempo, lo indigena es lo vergonzante de la
nacion (aquello que evoca pobreza, ignorancia, retraso; lo que es preciso superar y erradicar). La
paradoja surrealista de nuestra identidad nacional radica en que somos un pais que se reclama
orgullosamente descendiente del "pasado indigena", y a la vez mantiene a los indigenas de hoy en el
sétano de la vida social, econdmica, politica, educativa y cultural.

Para empezar, México es un pais multiétnico y no sélo por los grupos indigenas o “pueblos originarios”
(como hoy se denominan), sino también por la presencia del grupo mayoritario (los mestizos
hispanohablantes) y por las comunidades de origen europeo, norteamericano, asiatico, latinoamericano
y africano que lo habitan. Aunque estos grupos son cuantitativamente minoritarios (como los indigenas),
algunos de ellos son extremadamente poderosos e influyentes en la vida econdmica, politica y cultural
del pais (es el caso de los espaiioles, judios, libaneses y estadounidenses que ya estan mexicanizados).

Sin embargo, consideremos por ahora sélo a los grupos indigenas. Oficialmente, la definicién de
"indigena" se basa en dos posibles criterios empleados por el INEGI: a) personas que hablan alguna de
las 56 lenguas nativas (previas a la conquista y colonizacién), y b) quienes no hablan una lengua
indigena, pero se consideran a si mismos indigenas (auto-adscripcién). Segln datos del 2015, en México
el 6.5% de la poblacién (unos 7.3 millones) habla alguna lengua indigena, mientras que 21.5% del total
de la poblacién se autorreconoce como indigena, aun cuando no habla una lengua indigena (INEGI
2015).

Ahora bien, en cuanto a lenguas indigenas, segln la terminologia oficial que el Instituto Nacional de
Lenguas Indigenas utiliza, éstas se categorizan mediante tres conceptos: familias, agrupaciones y
variantes lingliisticas (INALI 2008). Asi, se identifican en México 11 familias lingliisticas (Figura 1), 68
agrupaciones linglisticas, y 364 variantes lingiiisticas. Segln la terminologia mas convencional, las 68
“agrupaciones lingiiisticas” son lo que denominariamos “lenguas”, por tanto, son 68 las lenguas
indigenas que se hablan en México.

Figura 1. Familias lingtiisticas en México
| Algica

Il Yuto-nahua

Il Cochimi-yumana

IV Seri

V Oto-mangue

VI Maya

VIl Totonaco-tepehua
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VIll Tarasca

IX Mixe-zoque

X Chontal de Oaxaca
Xl Huave

Mas alld de los datos cuantitativos sobre el nimero de lenguas indigenas, en el terreno educativo
particularmente, esta poblacién ha enfrentado serios problemas que distan mucho de haber sido
resueltos, pese a las diversas propuestas, programas, dependencias y modelos educativos para los
indigenas impulsados por la SEP a lo largo de las dltimas décadas, desde la DGEI (Direccién General de
Educacién Indigena), creada en 1978, hasta las actuales Comisién Nacional para el Desarrollo de los
Pueblos Indigenas, y la Coordinacién General de Educacién Intercultural y Bilinglie. Asi lo muestra la
amplia investigacion realizada desde los 90, de la cual cito dos ejemplos. El primero es de Rocio Vargas
Ortega, quien realizé un estudio participativo durante 2 afios que residi6 en la zona tzotzil en Chiapas, a
principios de los 90:

La mayoria de las lenguas indigenas no tienen tradicién escrita; la diversidad de lenguas en un mismo
estado obstaculiza la comunicacién entre los grupos étnicos; las variantes de una misma lengua
indigena complejizan la alfabetizacién de sus usuarios; la necesidad de aprender el espafiol para acceder
a la vida econédmica, social y cultural del pais puede ocasionar conflictos en los hablantes de una lengua
indigena, como la identidad con su lengua materna, la valorizacién o desvalorizacién de la misma y la
complejidad de los procesos de adquisicién de dos o mas lenguas. (Vargas Ortega 1995, 47).

Por su parte, los estudios recientes de Collete Despagne arriban a conclusiones que problematizan la
efectividad de las politicas educativas dirigidas a los indigenas:

El propdsito de este articulo es investigar si, pese al cambio en los discursos politicos y educativos de las
daltimas décadas, que sugieren que las culturas y las lenguas indigenas sean reconocidas, han ocurrido
cambios reales en términos de la educacién indigena en México. Es posible que la educacién
bilinglie-intercultural oficial sea alin un objetivo [...] Los hallazgos sugieren que la educacién indigena
alin tiene tendencias asimilacionistas respecto a la identidad mestiza y el uso del espafiol. Estas
tenencias se basan en una visién (neo)liberal del multiculturalismo que promueve la etnofagia. Hay
mucho espacio aun para los cambios que deben ocurrir. (Despage 2013, 114) (Traduccién propia del
original en inglés).

En suma, tanto los datos demograficos oficiales como la investigaciéon educativa muestran que, a la
fecha, la gran mayoria de los indigenas mexicanos padece altos niveles de marginacién social, fracaso
educativo y analfabetismo (tanto en espaiiol como en sus lenguas nativas). Pero como las estadisticas
sélo registran como analfabetos a los mayores de 15 afios, tenemos que oficialmente en México sélo hay
6 millones de analfabetas. Para el afio 2010, el indice nacional de analfabetismo era de 6.9%; pero en
estados de alta poblacién indigena, el indice sube considerablemente: Chiapas, 17.8%, Guerrero 16.7%,
Oaxaca 16.3%; y en los municipios de poblacién indigena las tasas superan el 60% de analfabetismo, casi
el mismo nivel que el pais tenia hace 100 afios (INEA 2010; Gonzélez 2017).

Una sefial muy indicativa del legado colonial (Despage 2015; Hernandez Zamora 2010) que adn prevalece
en México en materia de culturas y lenguas, es el hecho de que aln es comln emplear la palabra
“dialecto” para referirse a las lenguas indigenas. De hecho, al encasillar a todas las lenguas indigenas
bajo la etiqueta de “dialecto”, no sélo se desconoce que no hay una sino muchas lenguas indigenas, sino
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que se anulan las diferencias entre ellas, como cuando la gente dice: “fulano habla dialecto”. Es decir, da
lo mismo si habla ndhuatl, maya, otomi o zapoteco; para la gente es simplemente “dialecto”, y esta
palabra conlleva una carga peyorativa en el sentido de “gente que ni siquiera habla un idioma
verdadero”. Es preciso, por tanto, clarificar la diferencia entre lengua y dialecto, para lo cual cito la
elocuente explicacion de Emilia Ferreiro:

Todas las lenguas humanas son extremadamente complejas y variadas. Desde el punto de vista de la
ciencia del lenguaje, no es posible clasificar las lenguas en "inferiores"/"superiores" ni en
"simples"/"complejas". La linglistica sélo reconoce diferencias entre las lenguas, pero no jerarquias. Las
valoraciones lingliisticas corresponden a situaciones de dominacién social. Hay lenguas dominadas y
lenguas dominantes por razones histéricas, politicas y sociales. Pero no hay "lenguas inferiores" desde el
punto de vista lingiiistico. A las lenguas dominadas se les suele llamar -peyorativamente- "dialectos".
Dicha denominacién es completamente errénea y debe ser evitada. Los dialectos son variantes de una
misma lengua. Ninguna de las lenguas indigenas es un dialecto del espafiol. Pero todos hablamos alguna
variante dialectal de nuestra lengua materna. (Ferreiro 2007, 389).

Lenguas muertas vs. Lenguas vivas

En México, el estatus de las lenguas indigenas es realmente ambiguo. Como se sabe, los lingiiistas, los
historiadores y los fildlogos llaman lenguas muertas a las lenguas que han dejado de hablarse (como es
el caso del latin, el celta o el arameo) (Romaine 2015). Pero, una lengua que ha dejado de hablarse ;es
efectivamente una lengua muerta?; y una lengua que se habla ;es realmente una lengua viva? ;Cudl es el
caso de las lenguas indigenas americanas?

El criterio para designar "muerta" a una lengua se basa exclusivamente en el nivel oral: si se habla o no
por parte de una comunidad de hablantes. Pero los linguistas no llaman "lengua viva" a aquellas lenguas
que si bien se hablan no se escriben ni se leen. Hasta hace poco, este era el caso de las lenguas indigenas
de México y del resto del continente. Es el caso de las lenguas ndhuatl, maya, tzotzil, tzeltal, tarasco,
mixteco, etc., que actualmente se hablan en México, pero que muy pocos de sus hablantes las escriben,
ya sea porque carecen de sistemas de escritura propios, o porque éstos son conocidos y usados sélo por
un pequeiio nicleo de individuos instruidos. ; Debemos llamarlas lenguas vivas?

A mi juicio, ni el término "lengua muerta" es afortunado, al menos para algunas lenguas, ni el término
"lengua viva" lo seria para las lenguas indigenas de nuestro pais. ;Por qué? Muchos afios después de que
el latin dejé de hablarse en la peninsula itdlica y en el territorio del ex-imperio Romano, esta lengua
siguié usandose ampliamente en dichos territorios, sélo que ya no en forma oral sino escrita (Janson
2004). En muchas regiones de Europa, como la Iberia mozéarabe, e incluso de la América colonial, el latin
siguié siendo considerado como la lengua escrita por excelencia: la Unica lengua legitima para escribir,
la lengua que servia para conservar, consagrar, transmitir y heredar los sucesos y el conocimiento de la
humanidad. Mientras se sigui6 escribiendo en latin, no podria considerarse a éste como una lengua
plenamente "muerta".

En cambio, cinco siglos después de la conquista espafiola, mas de 50 lenguas indigenas se siguen
hablando en México, algunas con mas de 200 mil hablantes concentrados en territorios especificos de la
republica. Sin embargo, se trata de lenguas cuyos hablantes rara vez las escriben.
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El caso de las lenguas mayenses es muy ilustrativo a este respecto. Las lenguas mayenses son aquellas
que derivaron del maya antiguo: maya actual, tzotzil, tzeltal, chol, tojolabal, mam, katchikel. Se trata de
un conjunto lenguas, cuyos hablantes (unos 2 millones) se concentran en una zona geografica definida:
el antiguo territorio maya, integrado hoy por los tres estados de la peninsula de Yucatdn (Campeche,
Yucatdn y Quintana Roo), y el estado de Chiapas, a los cuales habria que sumarles los hablantes de
lenguas mayenses que habitan en Guatemala, Belice, y en Estados Unidos, notablemente en el area de
San Francisco (Whiteside 2006).

Resulta sorprendente para un mexicano del centro o norte del pais visitar el sureste y descubrir que,
tanto en las comunidades rurales como en las zonas marginadas de las ciudades, la gran mayoria de la
gente no habla espaiiol, sino alguna lengua indigena. Personalmente, como mestizo hispanohablante de
la Ciudad de México, me senti literalmente como “extranjero en mi propio pais” durante un afio de
trabajo de campo que realizamos en escuelas y comunidades indigenas de Chiapas y Yucatan (Pellicer,
Herndndez y Castafieda 1995). Sin embargo, la realidad es justo lo opuesto: son ellos, los mexicanos
hablantes de lenguas precolombinas, quienes se sienten y son tratados como extrafios en su tierra, al
grado que muchos han desarrollado un sentimiento de rechazo hacia su propia identidad y hacia su

propia lengua.

La cuestién es que la gran mayoria de estos mexicanos, denominados "indigenas", a pesar de que hablan
una lengua distinta al espafiol, no la escriben ni la leen. Salvo unos cuantos, en su mayoria antropélogos,
lingliistas y filélogos extranjeros; o bien algunos jévenes escritores indigenas (como los que publican en
la revista Nuestra Sabiduria, de Chiapas) muy pocos ponen la palabra de los indigenas por escrito. La
gran masa de hablantes de lenguas indigenas sélo usan su idioma para hablar, y aln esto se limita al
ambito familiar o de la comunidad. Ellos son hablantes, ademas, de unas lenguas que si bien hoy dia ya
estan reconocidas en la Constitucién como lenguas de la “sociedad multicultural mexicana", en la
practica casi en ningln dmbito oficial e institucional se usan (gobierno, medios de comunicacién,
comercio, etc.). Los actuales proyectos educativos, especialmente las recientes “universidades
indigenas” son esfuerzos para sacar a las lenguas indigenas del auto-consumo, pero no es claro cémo las
sacaran del auto-aislamiento, dado el caracter segregacionista del proyecto mismo. Es como si en
Estados Unidos, tras el movimiento de los Derechos Civiles (en los afios 60 del siglo XX), en vez de lograr
la integracion de estudiantes negros y blancos en todas las universidades, hubieran creado
“universidades negras”. Algo asi es lo que pasa hoy con las llamadas “universidades indigenas”: dan un
poco de visibilidad a los indigenas y sus lenguas, pero a la vez los segregan del resto del sistema
educativo.

Pasemos ahora a la pregunta: ;por qué las lenguas indigenas no se escriben?, ;por qué estan confinadas
y condenadas al uso oral? Podemos enunciar tres grandes causas: causas histéricas, causas lingliisticas y
causas educativas.

Lo historico

Histéricamente la destruccién hasta el Gltimo vestigio de las escrituras indigenas fue un elemento crucial
de la conquista. Eliminando las escrituras indigenas (quemdandolas, destrozandolas, secuestrandolas) los
conquistadores cumplian un doble objetivo: primero, dejar el campo libre para introducir (por la via que
fuera, brutal o piadosa) su cultura, su religidn, su lengua (castellanizacion forzosa), y segundo, amputar
la memoria histérica de los conquistados, los indigenas (Hamel y otros 2004; Barriga 2010; Rockwell
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2001, 2005, 20064a, 2006b). Es cierto que los habitantes de Mesoamérica carecian de sistemas alfabéticos
para la representacién escrita de sus lenguas, y que la escritura ideografica (entre los grupos que la
tenfan, como los mayas) estaba concentrada en una élite intelectual. Pero lo mismo puede decirse del
latin: durante siglos el latin escrito fue la lengua de los intelectuales y no de la masa iletrada; pero asi
cumplié eficientemente su funcidn histérica. Gracias al latin escrito la humanidad conoce hoy gran parte
de su pasado, y gracias a las lenguas escritas en general la humanidad conoce gran parte de su historia.
Recordemos que justamente los historiadores llamaron pre-historia al periodo anterior a la invencién de
la escritura. La razén es que la Historia no son los hechos en si, sino la narrativa de los hechos, y de ésta
sélo tenemos noticia por las escrituras antiguas.

¢Por qué no se escriben las lenguas indigenas? A diferencia de los hablantes de una lengua dominante
(como el espafiol en México o el inglés en EU), para el hablante de una lengua dominada, la adquisicién
de la lectoescritura le supone problemas adicionales, especialmente lingiiisticos y socioculturales, que
enseguida exploramos.

Lo linglistico

Una dificultad linglistica de las lenguas indigenas es que, hasta hace poco, la mayoria de ellas carecian
de alfabetos propios. Y las que lo tienen, les ha sido impuesto desde fuera por evangelizadores (antiguos
y modernos), por lingliistas (nacionales y extranjeros) y por instituciones oficiales. En todos los casos se
trata de sistemas de escritura desarrollados originalmente para lenguas europeas (como el alfabeto
latino), para otras lenguas (como el espafiol o el inglés), y por parte de hablantes no nativos de las
lenguas indigenas (evangelizadores o lingiiistas espafioles, franceses, ingleses, etc.). El resultado:
paradéjicamente ahora hay lenguas que cuentan no con uno sino con varios alfabetos. Es el caso del
maya y del tzotzil, por ejemplo, donde ni las instituciones publicas responsables (INI, SEP-DGEI, INEA,
etc.) ni los grupos de escritores indigenas logran ponerse de acuerdo sobre cuél alfabeto (conjunto de
simbolos escritos) usar. Por ejemplo, hay disputas sobre si se debe usar ts o tz en el caso del
maya-tzotzil.

Ciertamente los problemas y discrepancias son diversos, y abarcan desde aspectos fonéticos (si existen o
no los fonemas largos, rearticulados, etc.), hasta aspectos meramente graficos (si se usa "ts", "tz" o
"dz"), pero también aspectos ideoldgicos y politicos que tienen que ver con cual grupo o institucién
define y/o decide la forma legitima de escribir una lengua. La discusién parece no tener solucién porque
entre ellos mismos hay quienes piensan que las lenguas tienen una forma "correcta" de representacioén
grafica, y que hay alguien que sabe cudl es esa forma correcta. Es decir, se ignora el largo proceso
histérico por el cual toda lengua, incluidos el espafiol y el inglés, pasa para llegar a constituir una
ortografia medianamente convencionalizada y que, eventualmente, dicha convencién serd siempre
temporal. Es por ello que la disputa se atasca: se piensa que lo que ahora se establezca tendrd vigencia
eterna.

Resultado de todo lo anterior es la inexistencia de tradicion escrita en las lenguas indigenas. A excepcién
de las diversas versiones de la biblia (traducidas a diferentes lenguas indigenas por el Instituto
Lingliistico de Verano) casi nada escrito en dichas lenguas circula masivamente en las regiones donde
habitan los indigenas. Esto no niega la notable emergencia de nlcleos de narradores y escritores
indigenas que estdn empujando para abrir espacios a las lenguas indigenas en el mundo letrado
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(Rockwell 2006b; Escritores en lenguas indigenas 2004). Pero adn son esfuerzos focalizados en una
minoria dentro de las minorias indigenas, dado que el grueso de la poblacién indigena se mantiene en
niveles muy bajos de escolaridad y en los niveles mas altos de analfabetismo.

Para la tarea alfabetizadora de las instituciones educativas, como las primarias bilinglies del medio
indigena, hay dos retos aun por superar: 1) muchos maestros bilingilies que intentan alfabetizar en
lengua materna desisten al desconocer ellos mismos cudl es la representacién convencional (ortografia)
de su propia lengua; y 2) la presién de las propias familias indigenas para que sus hijos aprendan las
lenguas dominantes en el mercado laboral: espaiiol e inglés, y no la lengua que ya hablan en casa.

Lo social-cultural

Después de 300 afios de colonialismo espafiol y de 200 afios de politicas culturales y educativas dirigidas
a construir una identidad nacional basada en la castellanizacion y alfabetizacién en espafiol, el resultado
es que hoy dia el idioma espafiol no sélo es la lengua mayoritaria y dominante en México (junto con el
inglés), sino también la Unica lengua de uso en el espacio publico nacional: gobierno, medios,
instituciones, economia y educacién publica se realizan en espafiol. Todos los diarios y revistas, libros,
programas de televisién y radio, mdsica, cine y otras expresiones culturales de caracter nacional, se
producen en espafiol y estan dirigidos a hispanohablantes, incluso en regiones donde la mayoria de la
poblaciéon es hablante de lenguas indigenas. Ciertamente existen algunos proyectos de radio
comunitaria en algunas zonas indigenas, pero éstas tienen un caracter muy local. Asimismo, existe un
sistema oficial de estaciones de radio indigenas, llamado “Ecos indigenas: La voz de la diversidad”, a
cargo de la Comisién Nacional para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas (CDI 2017) que cuenta con 21
emisoras en igual nimero de estados de la repiblica; sin embargo, en una exploracién que realizamos
en dichas estaciones, la mayor parte de lo que escuchamos era en espafol, tanto las rdbricas de las
emisoras, como las voces de los locutores, e incluso muchas de las canciones. De esta forma, en México
es muy dificil tener acceso a contenidos de radio, television y prensa en lenguas indigenas. Por tanto,
quienes hablan lengua indigena, y encima desconocen el espaiiol, son marginados automaticamente de
la informacion, el conocimiento y hasta la diversion.

A diferencia de paises multilinglies, como Reino Unido, Espafia, Canadd y otros, en México sélo hay una
lengua de cardcter nacional, el espafol, que sirve para informarse (via publicaciones escritas y medios
orales), para pedir y para desempefarse en el trabajo, para actuar en el terreno legal (demandar,
defenderse), etc. El espafiol es la lengua que hablan y escriben los gobernantes, los patrones, los curasy
los maestros. En fin, el espafiol es la lengua que se usa para vivir y ser parte de la nacién mexicana en la
actualidad. Esto parece normal, pero es tan extrafio y surrealista como si en Espafia la lengua de uso
dominante fuese el Chino, o si en Alemania la lengua dominante fuera el arabe. Y es igualmente
surrealista y perturbador el hecho de que los responsables nacionales de las instituciones para el
desarrollo de la cultura y lenguas indigenas han sido en su mayor parte personas no indigenas, e incluso
con fuerte ascendencia extranjera, como es el caso de la directora por muchos afios de Educacion
Intercultural y Bilinglie (Sylvia Schmelkes, de origen checo-argentino), o la ex titular de la Direccién
General de Educacion Indigena (Ludka Krupskaia de Gortari Krauss, de origen espafiol-vasco y aleman).
En México esto parece normal, pero es tan extrafio como si el ministro de educacién de Palestina fuese
un israeli.
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En resumen, la lengua que se lee y se escribe en un pais es la lengua dominante, porque es la lengua
socialmente Gtil, la lengua sin la cual quedamos excluidos de la realidad econdmica, politica y social,
tanto a nivel estatal como nacional e internacional. En consecuencia, asi como los hispanohablantes,
sobre todo las clases medias urbanas del centro-norte del pais, hacen lo imposible porque sus hijos
aprendan inglés, las familias indigenas le exigen a las escuelas bilinglies que ensefien a sus hijos a
hablar, leer y escribir en espafiol, y no su lengua materna. Quienes asi actian no son renegados de su
cultura, sino actores sociales pragmaéticos, cuya defensa de la identidad cultural se subordina a su
necesidad de sobrevivencia o avance socioeconémico. Es decir, usan y/o demandan que sus hijos
aprendan y usen una lengua ajena por necesidad, y no por libre eleccién. El indio de San Juan Chamula
que quiere vender sus mercancias en San Cristobal de las Casas debe saber espafiol y no tzotzil; el indio
de Kanxoc (Yucatan) que sale a trabajar a Cancuiin debe hablar, leer y escribir en espaiiol (mejor adn, en
inglés), no en maya.

Este Gltimo caso, el de los mayas actuales de Yucatdn es patético. Veamos. ;Qué es el maya?, me refiero
al maya como lengua, como persona y como cultura. Quien ha viajado a la peninsula de Yucatédn y a
Chiapas lo sabe, y lo sabe muy bien: maya es la palabra que se usa para referirse al "mundo maya", esa
inmensidad de "atractivos turisticos" (sitios arqueoldgicos, cenotes y cavernas, selvas y lagos, playas y
mares "de ensuefio”, flora y fauna "exoéticas", especies en peligro de extincién). Maya, es la palabra que
inunda estaciones de autobuses, aeropuertos y centros turisticos, y que se usa para referirse al "mundo
maya": el lugar ideal para gozar de unas "inolvidables vacaciones", gracias a la exuberancia de la
naturaleza y a la grandiosidad de su pasado. Pero, ;y los mayas actuales?, ;y la lengua maya que
actualmente hablan 800 mil personas en el sureste mexicano? "La maya", como llaman los indigenas de
la peninsula a su lengua, es esa lengua inGtil que avergiienza, y que por eso se deja guardadita alla en el
pueblo. Y el maya-persona es esa mano anénima que sirve al turista: la que le alcanza la copa, el platillo
y los cubiertos; es esa mano sin rostro que limpia la mesa, los dormitorios y los zapatos; la que lava los
platos, recoge la basura, barre las playas, tiende las camas, recoge la ropa sucia, lava y plancha; son esos
brazos sin cuerpo que levantan hoteles de cinco estrellas en los terrenos que les fueron expropiados a
sus propios ancestros mayas; el maya es esa nariz aguilefia y esos ojos rasgados, pero no los del mesero
o la camarera, sino los de las hermosas postales, litografias y demas souvenirs que tanto fascinan al
"turismo nacional e internacional".

El maya-hombre/mujer, el maya-lengua, el maya-pueblo es, para una nacién educada por Televisa,
aquella "grandiosa" cultura que se extinguié hace muchos siglos, y de la cual sélo nos quedan los
vestigios arqueoldgicos que "nos hablan" (;hablan?) de aquella formidable y extinta civilizacién.

Las lenguas indigenas en las escuelas bilinglies

El desarrollo de una cultura escrita alrededor de las lenguas indigenas dificilmente se producira a partir
de una decisidn vertical de politica educativa, si bien dicha politica puede ser necesaria para lograr la
normalizacién linglistica (especialmente en la escritura) en comunidades donde los hablantes mismos
tienden a remarcar las diferencias dialectales con fines de orgullo y distincién identitaria, lo cual dificulta
la construccién de una cultura escrita comun entre hablantes de familias lingtiisticas afines y de lenguas
especificas[1]. Este proceso, sin embargo, exige la creacién de condiciones socioecondémicas, politicas y
culturales mas amplias, mas alla de lo estrictamente escolar, aun cuando hay tareas que si corresponden
al sistema educativo. Por ello, es necesario preguntarse: ;Cudl es la situacién de la educacion llamada
"bilinglie", que se imparte a los nifios de algunas zonas indigenas del pais?
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En este punto es preciso distinguir entre el plano normativo formal (que incluye la creacién de
instituciones, dependencias, programas, planes y materiales educativos, y alfabetos oficiales) y el plano
descriptivo real (que incluye lo que efectivamente ocurre en las escuelas y en las comunidades de
hablantes).

En el plano normativo, si personas de otros paises revisaran los documentos oficiales, quedarian
gratamente sorprendidos por la manera en que la educacién indigena se define y describe a través de
una cantidad de instituciones, programas y materiales educativos desarrollados por el gobierno
mexicano desde hace décadas. Hay toda una historia de instituciones ligadas a este propdsito, como son
el INI (Instituto Nacional Indigenista, hoy transformado en CDI: Comisién Nacional para el Desarrollo de
los Pueblos Indigenas), la DGEI (Direccién General de Educacién Indigena), y la CGEIB (Coordinacién
General de Educacién Intercultural y Bilingiie), entre otras. Si la educacién de los pueblos indigenas
fuera juzgada por la cantidad de instituciones y siglas, México seria una potencia mundial en este
aspecto. Lo mismo puede decirse en relacién con el curriculum formal, que desde la década de los 90
empezd a incorporar programas y contenidos ligados a la cultura y lengua indigenas, tanto en la
asignatura de Espafiol, como en asignaturas estatales y en la creacién de espacios curriculares para
abordar las lenguas indigenas como lengua de instruccién y como objeto de estudio. Entre los materiales
curriculares recientes, destaca el documento de 124 péginas titulado Pardmetros Curriculares de la
Asignatura de Lengua Indigena, para educacion bdésica, de la SEP (SEP s/f). En éste se hace una amplia
justificacién y fundamentacién de los derechos lingiisticos, las recomendaciones internacionales, los
enfoques de ensefianza, y los fines educativos, para dar paso a una larga lista contenidos y actividades,
asi como recomendaciones sobre el perfil docente y la organizaciéon escolar. Nuevamente, si la
educacién indigena fuera juzgada por la amplitud de sus documentos formales, México seria visto como
un pais de vanguardia en este rubro.

No obstante, en el plano descriptivo real, el panorama que se observa es muy distinto. La profusa
investigacion sobre educacién y lenguas indigenas (Tinajero 2013; Pellicer, Hernadndez y Castafieda 1995;
Hernédndez Zamora 2013) muestra que a la fecha (2017) los pueblos indigenas en México permanecen en
el fondo de la escala socioeducativa. La propia Sylvia Schmelkes (directora por muchos afios de la
Coordinacién de Educacién Intercultural y Bilinglie, y del Instituto Nacional de Evaluacién Educativa),
declaré recientemente “los pueblos indigenas son los menos beneficiados por el sistema educativo
nacional” (Schmelkes 2017). Por su parte, la versiéon en extenso del Gltimo estado del conocimiento
sobre lenguaje y educacién realizado para el COMIE (Carrasco y Lépez Bonilla 2013), incluye un capitulo
dedicado a la educacién bilinglie e intercultural, que sintetiza asi el hallazgo principal:

Los estudios resefiados muestran la compleja realidad por la que transita la escuela indigena, y tanto los
reportes de experiencias educativas que impulsan un bilingliismo coordinado (véanse Hamel, 2010,
2009, 2006; Hamel y Francis, 2006; Hamel y otros, 2004) como aquellos que muestran la inoperancia del
enfoque intercultural vigente (véanse Barriga Villanueva, 2004a, 2005, 2007, 2008, 2009a; 2009b, 2010c;
Aguilar Nery, 2004, Hamel, 2003) aportan elementos para discutir las acciones llevadas a cabo, y revisar
si son congruentes con los postulados sobre los derechos de las minorias lingliisticas del pais (Tinajero
2013, 135).

Es decir, se ha avanzado muchisimo en la formulacién de politicas y documentos normativos, y mucho
menos en la concrecién de practicas y resultados educativos, al grado que éstos contradicen, en gran
medida, los postulados tedricos de la normatividad oficial.
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De este corpus de investigacion, asi como de nuestras propias inmersiones en las llamadas escuelas
bilinglies (dependientes de la SEP), especialmente los estados de Chiapas y Yucatan (de fuerte poblacién
indigena), podemos describir la situacién de las lenguas indigenas en los siguientes puntos clave:

La formacién pedagodgica y lingiistica de los maestros indigenas es sumamente limitada, tanto en
espafiol como en sus lenguas maternas, y tanto a nivel oral como escrito. En afios recientes se han
creado programas de licenciatura y posgrado para mejorar esta formacién, pero aln es reducida la
poblacién de docentes indigenas que acceden a estos programas, y aun es dificil lograr comprensién y
consenso sobre los sistemas de grafias que deben usar para escribir las distintas lenguas indigenas. En
este sentido, un porcentaje alto de maestros indigenas hablan pero no escriben su lengua materna, ya
sea por desconocimiento o incomprensién cabal del sistema de fono-gréafico apropiado, o porque en sus
comunidades de vida no es una practica sociocultural leer y escribir en lengua indigena. Algunos
conocen el alfabeto oficialmente disefiado para representar por escrito su lengua, pero no lo usan
realmente para producir textos con fines reales y funcionales, y evitan escribir en el pizarrén ante los
alumnos, a excepcidn de palabras aisladas (mariposa, ajo, etc.).

Los problemas de los maestros no se limitan al area de la lengua, sino que abarcan el conjunto de los
contenidos escolares, de manera que muchos tienen tantas dudas sobre los contenidos del curriculum y
libros de texto como sus propios alumnos.

Aunque las politicas actuales exigen a los docentes indigenas saber leer y escribir en lengua indigena, e
incluso impartir alguna asignatura en lengua indigena, en la practica son pocos los maestros “bilinglies”
emplean la lengua indigena en su vida diaria y, en cambio, se enfocan en ensefiar el curriculum oficial en
espaniol, sin considerar la lengua de comunidad. Esto, en parte, se debe a la presién de las comunidades
y los padres de familia que exigen a la escuela ensefiar el espafiol y ahora también el inglés, méas que las
lenguas indigenas, por lo que en muchas escuelas indigenas los nifios estan aprendiendo mas inglés que
su propia lengua (Herndndez Aguirre 2017). En consecuencia, El "bilingliismo" en las aulas de escuelas
indigenas suele ser reducirse a poner orden en el salén o dar instrucciones, mas que a la ensefianza de
contenidos.

La disponibilidad de materiales escritos en lengua indigena es muy limitada en las escuelas bilinglies,
comparada con la disponibilidad de textos en espaiiol. A excepcion de los libros de texto oficiales, o de
editoriales privadas, la interaccidon con materiales escritos diversos (bibliotecas escolares) es escasa o
nula. La alfabetizacién y el trabajo con la lengua a lo largo de los 6 afios escolares se basan casi
exclusivamente en practicas tradicionales como el copiado y el dictado, y con base en libros de texto en
espanol.

A estos problemas especificos de las escuelas indigenas deben sumarse todos los problemas ancestrales
de la escuela rural mexicana: contextos sociales donde saber leer y escribir no sirve para mucho,
excesiva movilidad y ausentismo de los maestros, carencias materiales, corrupciéon y burocratismo
institucional; practicas pedagégicas tradicionales (dictados y copias sinsentido), etc.

Las consecuencias educativas de todo esto son negativas en mdltiples sentidos. Los pocos nifios de que
logran "alfabetizarse" en espafol (la desercion y el fracaso escolar son comunes) tienen terribles
problemas sintacticos, gramaticales, lexicales, semanticos y conceptuales para expresarse por escrito en
espafiol y para comprender los contenidos escolares del resto de las materias. De hecho, el pobre
manejo de la lengua oral y escrita es casi generalizado entre alumnos hispanohablantes de clase baja
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(Hernandez Zamora 2016), pero entre los indigenas es alin mas grave, dado que el espafiol no es su
lengua materna. Muchos "saben leer" en el sentido de decodificar las grafias, e incluso hay quienes
decodifican con cierta fluidez, pero su comprensién y apropiacién de lo leido es muy limitada.

Los resultados de lo anterior, en términos del aprendizaje de los nifios, son terribles. Veamos un ejemplo.
En la primaria bilingiie de Crustén (en los alrededores de San Cristobal de las Casas, Chiapas) mostramos
a los nifos del grupo de 50. afio (cuyas edades fluctdan entre los 11y los 16 afos, pero cuyas estaturasy
aspecto fisico los hacen parecer de 10 o menos) la pagina del libro México Desconocido correspondiente
al estado de Chiapas. Este libro forma parte de la coleccién "Rincones de Lectura" que la SEP distribuye
en las escuelas publicas, y que ni los nifios ni los maestros de la escuela "Revolucién Social" (nombre
irénico en si mismo) habian visto jamas porque, como en la gran mayoria de estas escuelas, se hallan
bien guardados en algln estante de la direccién escolar. Mostramos la pagina donde aparece una foto y
un texto, incluido el titulo, que se refieren a la Selva Lacandona, y preguntamos ;saben qué es Montes
Azules? (el articulo se referia a la reserva de la biosfera de Montes Azules). Los nifios guardaron silencio.
;Saben qué es la selva lacandona? Silencio. ;Saben dénde esta la selva lacandona?, ;en qué estado de la
republica estd la selva lacandona? Los nifios se miran extrafiados y mueven la cabeza en sentido
negativo.

No se piense que el problema era que les hablabamos en espafiol, los nifios lo entienden mejor de lo que
los maestros suponen. El desconocimiento de una cuestion tan aparentemente elemental evidencia un
gravisimo problema de la educacién que reciben los nifios indigenas: el espafiol es la lengua en que se
les alfabetiza e instruye en la escuela, y rara vez (o nunca) leen o escriben textos en su propia lengua. En
las aulas leen mecanicamente (decodifican) los libros de texto gratuito nacionales (en espafiol), sin
comprender casi nada de lo que leen. Es muy probable que a lo largo de su vida escolar, estos nifios de
50. afo de Crustén hayan leido textos referidos a Chiapas y a la selva lacandona, pero es evidente que
entendieron muy poco de dichos textos. Posiblemente los nifios de los Altos de Chiapas saben mas
acerca de la Selva Lacandona tras el movimiento zapatista en esa zona... posiblemente.

Reflexiones finales

El problema, por supuesto, no se circunscribe al &mbito escolar. El contexto social de estados como
Chiapas, Yucatan, Oaxaca, Guerrero, etc. exige de la escuela la ensefianza del espafiol y no de la lengua
indigena ("si mi hijo ya la sabe, lo que quiero es que aprenda espafiol", suelen decir los padres de nifios
indigenas). Pero no es solo eso. Las mismas restricciones que tienen las lenguas indigenas dentro de las
escuelas bilinglies, se dan fuera de la escuela. En los Altos de Chiapas, por ejemplo, no existen
publicaciones de circulacion amplia (periddicos, revistas) escritas en tzotzil o tzeltal. Existen s6lo dos
estaciones de radio, una privada y otra gubernamental, la estacién del gobierno transmite por las
mafanas (s6lo hasta antes de las 8 am.) con un locutor hablante de un tzotzil pésimo (mitad "espafol" y
mitad "tzotzil", semejante al llamado spanglish de los mexicanos que viven en el sureste de EU). La
televisién comercial transmite s6lo programas en espafiol e inglés. Los anuncios viales y comerciales
estdn escritos sélo en espafiol. Los nombres de municipios, pueblos y comunidades (colocados en
postes a orillas de las carreteras) estan escritos como mejor se le ocurrié al rotulista que los hizo (sin
ningun criterio ortografico, ni del espafiol ni de las lenguas indigenas de la regién). En suma, no hay ni
una demanda social que obligue a la gente a comunicarse en lengua indigena, ni una oferta cultural en
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dichas lenguas. El resultado es que, aunque dichas lenguas no desaparecen, sus propios usuarios las
confinan al uso doméstico y comunitario, conservandolas mas por su valor de "reliquia" que por su
funcién social real.

El de las lenguas indigenas no es un problema de "preservacién", sino de reconocimiento y uso social
real. Pensar en la preservacién de las lenguas indigenas como un asunto de "preservar" la identidad (a la
manera de la preservacién de una especie "en peligro de extincién"), es condenar las lenguas indigenas,
y por tanto a sus hablantes al papel de reliquias de la nacién.

Al respecto el sureste mexicano es un ejemplo elocuente. Uno se encuentra con que a pesar de que en
ciertas zonas de esos estados la gran mayoria de la poblacién habla lenguas distintas al espafiol, toda la
vida econémica, politica, cultural, social se da "en espafiol", que el mundo letrado (escuela, medios,
comercio, trabajo) es un mundo en espafiol (y en inglés). Quizds a muchos les parezca incosteable la
introduccién de las lenguas indigenas como lenguas de uso publico, al menos a nivel estatal: ";para qué
traducirles la informacién a los indigenas, si al fin y al cabo no saben leer?", "y si eso se hiciera después
habré que enseiarles a leer y escribir en sus lenguas", diran los politicos.

Los problemas son complejos, hay quienes sostienen que de cualquier manera los indigenas que
concluyen su primaria y prosiguen sus estudios a nivel medio y superior se veran obligados a aprender el
espanol porque toda la bibliografia y demds portadores de informacién estd en espafiol (justamente eso
es lo que, entre otras cosas, hace dominante a una lengua); y que eso es justamente lo que les pasa a
nuestros universitarios, quienes se ven imposibilitados de avanzar si no leen el inglés. En fin, se trata de
plantear algunas reflexiones en torno a la necesidad de empezar a construir una cultura nacional
multilinglie, es decir de reconocer y asumir la realidad multilinglie de nuestro pais.
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