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Actitudes linglisticas e ideologias educativas

PATRICIA MENA LEDESMA*

LINGUISTIC ATTITUDES AND EDUCATIVE IDEOLOGIES. Despite great efforts from the Mexican state in order
to achieve that a_formal education to the indigenous people take its place as a chief issue of the Mexican society,
the results have turned out to be quite poor. The topic of linguistic ideologies from the particular point of discussion,
offers the possibility of understanding the reason why great efforts and investments, related to the educative level
among the indigenous population, should also consider this viewpoint. The following considerations belong to a
research developed in the north and southern Zapoteca region as well as in the Triquiregion of the state of Oaxaca
(1994-1995) in a project called “Teaching practice and teachers attitudes towards the indigenous education”. This
article concretely refers to the participants themselves linguistic ideologies expressed within diverse tendencies
such as narrative judgements and arguments regarding the usage and functioning of languages (indigenous/
Spanish), since this is where social decisions are constructed and verified in order to either support or reject
projects such as the intercultural bilingual education. This work embodies a conceptual journey between two
disciplinary fields that offer some explanations about the phenomenon of linguistic ideologies: sociolinguistics and
anthropology.

,Qué hacer ante la resistencia de los padres de familia
para la aplicacion de una educacion “bilingiie intercul-
tural”, porque ellos lo ven como un atraso educativo...?
(Maestro Indigena, Zamora, Michoacan, diciembre de 1997).!

Introduccion

A pesar de los innumerables esfuerzos del estado me-
xicano para lograr que la educacién escolarizada de
los indigenas se ubique como un tema central en la
sociedad mexicana los resultados siguen siendo los
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mismos, poco alentadores, aun cuando fue reinvidi-
cada frontalmente en 1994 por el Ejército Zapatista de
Liberacion Nacional (EzLN) e incluso, para el caso oaxa-
queno, ha sido integrada en la iniciativa de Ley de De-
rechos de los Pueblos y Comunidades Indigenas del
Estado de Oaxaca (1998).

Hablar de educacién indigenarequiere ubicar varios
niveles para precisar de qué estamos hablando. Un
primer nivel es el de las politicas educativas en México
y Ameérica Latina; es el proceso que mas ha fructifica-
do, es un discurso cargado de principios ideologicos
donde los valores y demandas politicas cobran fuerza.

Esta pregunta generalmente esta presente en los encuentros en los que asisten los maestros indigenas y los que investigan

y proponen en materia de educacién indigena. En este caso, el evento correspondi6 al Simposio sobre reportes de inves-
tigacion y formacion de magisterio para el medio indigena, organizado en la upn 16 By 16 C de Zamora y Uruapan, Mi-

choacan, los dias 2 y 3 de diciembre de 1997.
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Un segundo nivel es el que se refiere a la creacion
del sistema escolar de educacion indigena, en térmi-
nos de organizacion gremial, infraestructura operativa,
etcétera.

Otronivel es el de los modelos y disefios académicos
delaescuelaindigena, aspectonada sencillo de precisar
puesimplica hablar de varios intentos por experimentar
modelos curriculares cuya caracteristica central es el
uso de la lengua indigena como area programatica.

El nivel de las realidades escolares de la educacion
indigena es tal vez el mas importante pero también el
mas descuidado, porque tenemos pocas experiencias
sistematizadas de ellas. Incluye de los procesos de
aprendizaje desarrollados en las aulas indigenas, asi
como de los niveles ideolégicos de los sujetos invo-
lucrados, lo que desde la sociolingiiistica llamamos la
racionalidad y las ideologias sociolingiiisticas.

Adentrarnos en el tema de lasideologias lingiiisticas
desde los sujetos particulares ofrece la posibilidad de
entender por qué los grandes esfuerzos e inversiones
paraatender enlo educativo ala poblaciones indigenas
deberan considerar también este nivel. De otra forma,
podemos continuar por muchos anos discutiendo el
nivel de las politicas educativas como meros discur-
sos, donde el “deber ser” nos puede conducir al enga-
no, a la ilusién de que la aplicacién de estas politicas
se esta haciendo realidad en las aulas indigenas por el
simple hecho de enunciarlo ptblicamente.

Las posibilidades de estabilizaciéon, adaptaciéon o
destruccién de una cultura tienen sustento en la base
objetiva de las estructuras politicas y econémicas. Sin
embargo, no menos determinantes para el futuro de
una cultura son las orientaciones de las actividades
reflexivas (el horizonte ideologico y ético), que cons-
tituyen un auténtico cédigo para interpretar las fun-
ciones y valores de la comunicacién y de las relacio-
nes sociales dentro delmarco actual de plurilingiiismo
e interculturalidad, en el cual se juegan las expectati-
vas de democracia, justicia, desarrolloy modernizacion.
De hecho, no es posible analizar las diversas practi-
cas sociales de los sujetos (sean o no discursivas), sin
establecer conexiones significativas entre el uso lin-
giiistico, el cambio histérico y la conciencia social.

El analisis de las actitudes lingiiisticas pretende
combinar un enfoque analitico que integre dos gran-
des posiciones teoéricas sobre la accion social, que ge-
neralmente oscilan en torno a dos polos, aquellos en-
foques que explican la accién del hombre intentando
un acercamiento mas “objetivo” prescindiendo de la
subjetividad humana, donde las acciones son expli-
cadas desde la estructura o el poder de las institucio-
nes; éstas son apreciadas como resultados inevitables
de las determinaciones objetivas y no de estrategias
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subjetivas ointersubjetivas delos sujetos (cf. Bourdieu,
1980, citado por Zamora, 1990: 29 y LeBot, 1997).

En el otro extremo estan las corrientes microsocio-
logicas y subjetivistas de la fenomenologia social y las
interpretativas o interaccionistas que reivindican al
sujeto como Ginico constructor de lo social. Se ha dicho
que estos enfoques informan acerca de cémo serealizan
las acciones sociales en lo inmediato de la vida cotidia-
na pero no explican el por qué de las mismas.

Estos dos grandes enfoques explicativos delaaccion
social dificilmente pueden ser compatibles, dado que
en cada uno de ellos subyace una comprension epis-
temologica del hombre diferente. Sin embargo, el acer-
camiento y la explicacion de los fendmenos sociales
debieran combinar ambas perspectivas. En estadirec-
cion se ubica la propuesta de Antonio Zamora, quien
senala que:

...los sujetos sociales con su accionar del todo consciente
o no, conforman su realidad y a su vez son conformados
por ella, ya que construyen y son formados por redes de
relaciones sociales particulares, por tradiciones y por
diferentes historias sociales que integran diversas reglas
y mecanismos del juego social; de tal manera que los su-
jetos en sus relaciones con ellos y con la naturaleza son
pretendidamente determinados por disposiciones estruc-
turales con las que homogéneamente se pretende regir el
camino e imagen de la sociedad. Sin embargo, los sujetos
en interacciones y en ambitos particulares, consciente y
mecanicamente incorporan, complementan, reelaboran
y/o niegan dichas disposiciones; de ahi que de los espa-
cios estructurados y/o reglamentados (como puede ser la
institucion-escuela o la fabrica) los resultados sean los
socialmente esperados, o bien superiores, contrarios o
deficientes. En suma, esto representa una comprension
mas global de la accién social (Zamora, 1990: 29).

Es decir, la propuesta consiste en acercarnos a tres
dimensiones de la accion humana: a la singulari-
dad del sujeto, a su contexto social particular y a un
nivel de lo institucional, el dado por las instituciones-
estructura, expresado en leyes y normas. Asi, el ana-
lisis de las actitudes lingiiisticas consider6 a los su-
jetos particulares, en este caso maestros y padres in-
digenas, quienes estan insertos en contextos étnicos
muy particulares compartiendo similitudes pero tam-
bién diferencias.

Este trabajo se refiere concretamente a las ideolo-
gias lingiiisticas de los actores mismos, expresadas en
diversos géneros discursivos tales como juicios narra-
tivos y argumentaciones sobre el uso y funcion de las
lenguas (lenguas indigenas/espanol). Para ello, haré
unrecorrido por dos campos disciplinarios que ofrecen
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algunas explicaciones sobre el fenémeno de las ideo-
logias lingiiisticas, me refiero a la sociolingiiistica y
a la antropologia.

Las siguientes consideraciones forman parte del
trabajo de investigacion desarrollado en las regiones
zapoteca (norte y sur) y triqui del estado de Oaxaca
(1994-1995), en el proyecto denominado “Practica do-
cente y actitudes de los maestros hacia la educacién
indigena”. 2

Delimitaciones disciplinarias sobre
la naturaleza y funcion de las actitudes:
aportes de la sociolingiuistica

El campo de la reflexividad metalingiiistica y socio-
lingiiistica, que no se restringe exclusivamente a los
hablantes indigenas, dispone de importantes vertien-
tes tedricas insuficientemente comunicadas, lo que ha
impedido la sistematizacion superior de este fenémeno
y ha privilegiado el paradigma positivista-mentalista
de las actitudes acerca del lenguaje.?

En general, se trata de discusiones acerca del ca-
racter cientificoy delimpacto transformador delaracio-
nalidad discursiva de los hablantes y de las presupo-
siciones y objetivos de investigadores e instituciones

educacionales que tratan de intervenir en el futuro de
las comunidades, en las cuales han arraigado con-
cepciones “lingilistizantes”* sobre la educaciéon indi-
gena y la identidad étnica. Tales discusiones inten-
tan superar el colapso actual y el estado de abandono
tedrico de los estudios sobre la reflexividad metalin-
giiistica indigena, a pesar de que se reconoce su im-
portanciay se le considera como un factor principal en
la mayoria de las investigaciones educativas y sociales
en contextos indigenas.

Laeficacia social dellenguaje radica en gran medida
en la funcién valorativa y enjuiciadora del discurso,
que en condiciones apropiadas permite influir sobre
las mas diversas audiencias, incidir sobre las coyun-
turas y modificar las relaciones sociales. 5 Por ejemplo,
en las negociaciones e implementaciones de acuerdos
de paz en Larrainzar (Chiapas, México), en Guatemala
y en Bosnia Herzegovina se forjan mejores condiciones
de presenciadelaculturaylalengua étnicas. También
constituyen coyunturas propicias para los debates
sobre los derechos de los pueblos indigenas y sobre la
educacion intercultural bilingiie, en los cuales se incide
sobre la ideologia de los magistrados, los funcionarios
y los propios hablantes indigenas de la base social.

Si adoptamos el concepto de discurso reflexivo, ®
habria que ocuparse de dos niveles analiticos: primero,

En dicho proyecto financiado por sep-conNacyT colaboraran también el profesor Arturo Ruiz, el doctor Héctor Munoz y los
maestros indigenas en cada una de las comunidades.

A modo de sintesis extrema y audaz, estas vertientes son: a) la discusién filoséfica sobre las relaciones entre los conceptos
de conocimiento y sabiduria, como un método para explicar el desarrollo de la capacidad de juicio del sujeto y las diferen-
cias sustanciales entre el saber proposicional y el saber operativo (cf. Villoro, 1984 y Pereda, 1983); b) la preocupacion
psicosocial por la manifestacion de la subjetividad de los hablantes, bajo una orientacion mentalista y disposicional, que
tiende a medir y fijar mediante escalas discretas el significado convencional de las lengua, de los hablantes y de la comu-
nicacion en contextos especificos (cf. Lambert, 1967), y c) los postulados etnometodologicos sobre el significado interactivo,
que construyen las interpretaciones a partir de los efectos del significado intentado sobre la comprension del oyente. Como
senala Cicourel (1973: 121), “sis6lo lo expresable es pensable, entonces nuestras construcciones normativas reflexivamen-
te obligan a nuestro pensamiento a formular un pensamiento compatible con nuestros intentos intersubjetivos de comu-
nicar”.

Me refiero al papel exagerado o exclusivo que se le ha dado a la documentacion y descripcion lingiiistica tanto en los pro-
gramas de formacion como en los contenidos curriculares de programas y textos escolares para alumnos indigenas. Es
decir, el nivel lingiiistico predomina sobre los aspectos socioculturales, cognoscitivos de participacion. Las primeras rela-
ciones en contra de estas tendencias lingiiistizantes se encuentran en las nomenclaturas para llamar a los programas
educativos, por ejemplo, intercultural bilingiite en lugar de bilingite intercultural. Una reaccion mas de fondo se encuentra
en los cambios de orientaciones los programas de formacion y capacitacion de maestros indigenas, donde los contenidos
lingiiisticos se articulan mas proporcionalmente con aspectos antropologicos, cognoscitivos, sociologicos y de planificacion.
Este punto constituye una de las principales discusiones sociolingiiisticas de la década pasada. Robert Lafont (1979) critica
el enfoque de intervencion social de la reflexividad, considerandola s6lo como estructuras especiales del saber lingiiistico
que no tienen consecuencia alguna en el uso real de la lengua.

Aqui se cuestiona y se abandona el concepto de actitud, por remitir a lo mas superficial de la reflexividad. Corresponde,
por tanto, establecer un cuadro diferente de definiciones. Segtin Schlieben-Lange (1977: 221 y ss.), las investigaciones so-
ciolingiiisticas acerca de este problema postulan tres conceptos alternativos: conciencia lingilistica, saber lingilistico y
discurso sobre la lengua. Sehala esta autora que la principal dificultad del primer concepto consiste en la implicacién de
una teoria de la conciencia, puesto que no se dispone todavia de los recursos teéricos para atribuir a los contenidos o a
las proposiciones de la reflexividad el caracter de preconsciente o consciente. El segundo concepto esta exento de enfrentar
el dilema anterior, pero se encara a un problema nuevo: scéomo se producen y se transmiten los sistemas del saber lin-
giiistico? Ademas, cabe también preguntar: como coexisten los sistemas concurrentes de conocimiento lingiiistico. En
efecto, existe gran dificultad para distinguir con rigor entre los elementos estereotipados del saber comtn y los elementos
producidos a partir de las experiencias propias de un hablante. El Giltimo concepto se limita a trabajar con lo que se dice
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el saber proposicional o la l6gica interpretativa acer-
cadellenguaje y la comunicacioén, es decir, a partir de
qué loégica organiza el sujeto sus juicios y sus valo-
raciones lingiiisticas. Y segundo, la constituciéon de la
interaccion reflexiva que sirve para establecer el sig-
nificado intentado del juicio desde el punto de vista de
las normas sociales. Esto implica adentrarse en las
valoraciones y significados construidos socialmente a
partir de lasinteracciones. Ciertamente, ambos niveles
de analisis implican un laborioso proceso de investi-
gacion, que a su vez requiere de un despliegue des-
criptivo considerable y largo de evaluar.

En cuanto al primer nivel, experiencias en el medio
indigena mexicanoy de otros paises nos ayudan a pos-
tular la existencia de un saber proposicional muy
generalizado, que articula dos concepciones basicas:
primera, unalégica de las bondades adquiridas a partir
del dominio de unalengua estandar, lo que les permite
la insercién en la sociedad receptora, nacional e inter-
nacional, y en la cultura de masas (heteroestereoti-
po) y segunda, una percepcion de la definicion y la
reproduccién de la etnicidad y la identidad étnica
(autoestereotipo). Ambas concepciones se expresan
mediante una gran variedad de discursos reflexivos, a
saber: categorias valorativas léxicas, predicaciones
normativas, calificaciones sobre el grado de correc-
cién y propiedad, argumentaciones, etcétera.

Ademas, estos discursos reflejan una pauta etno-
centrada de problemas y necesidades significativas,
que es bastante generalizada entre grupos que no tie-
nen contactos entre si. Esta pauta referencial, por lo
visto, puede ser resumida a partir de los siguientes
seis puntos:

1. El bilingiiismo via lengua de distribucién na-
cional (que puede ser el espanol, el portugués o
el inglés) es un recurso mas eficiente en las re-
laciones sociales interculturales (trabajo asala-
riado, mercado, gestiones).

2. Pureza y mezcla son los polos de existencia de la
lengua y la cultura indigena que simbolizan el
transito desde la tradicion a la modernidad.

3. La identidad inicial se impone naturalmente,
desde la infancia. La socializacién primaria es de-
finitiva.

4. La escuela indigena tiene una importancia es-
tratégica en la ensefianza del espanol estandar

y escrito. Una consecuencia es que se concibe
que soélo el espainol se puede ensenar, no asi la
lengua indigena.

5. Launidad, el mantenimiento yla vitalidad de las
lenguasindigenas norequieren del codigo escrito.

6. Los sectores no-indios, aunque hagan institu-
ciones, leyes y acciones en favor de las poblacio-
nes indigenas, no tienen comprension ni interés
real por laeducacién, la salud ylainfraestructura
en las regiones étnicas.

La mayoria de los datos empiricos en los diferentes
grupos étnicos revela que la légica proposicional de la
insercion oreconocimiento en la sociedad receptora es
practicamente lamisma en todos los casos estudiados.
La légica de la identidad, en cambio, se constituye a
partir de las experiencias y relaciones sociales zonales
especificas, donde los marcadores lingilisticos y dis-
cursivos locales adquieren gran relevancia en la orien-
tacion de la reflexividad. Asi pasa, por ejemplo, en la
region sumu de Nicaragua (zonas de Rositay Bonanza,
Atlantico norte), donde la estandarizaciéon en torno a
un grafolecto unitario de la lengua mayagna compite
arduamente con la visibilidad y el reconocimiento de
las variedades twaska, panamaskay ulwa de la misma
lengua. O con la propuesta de un macrografolecto para
la familia zapotecana de Oaxaca, que a partir del za-
poteco del Istmo constituye una propuesta con cierta
aceptacioén politica pero no se acepta en los sistemas
escolares correspondientes a los ambitos de las dife-
rentes lenguas zapotecas. O con la pretension de in-
telectuales mixtecos mexicanos de inhibir laidentidad
ylaescriturade los tacuates, por considerar sulengua
una variante de la mixteca. Estos, entre infinidad de
ejemplos, revelan una relacién que podriamos califi-
car de inmadura, temprana de las comunidades indige-
nas con la escritura alfabética. Es decir, atin es muy
reciente la experiencia de poder graficar y estandarizar
laslenguas indigenas, y en este proceso se pueden ob-
servar algunos problemas como por ejemplo discusio-
nes donde prevalecen los fonetismos locales y no se
digieren los criterios de convencionalidad panterrito-
rial y simbolismo, proceso que tomo siglos a las comu-
nidades hispanohablantes, sin cancelar los proyectos
de construccion de una cultura nacional.

Una tarea analitica atin por cumplir es la articula-
cion de todos los recursos discursivos de lareflexividad

efectivamente acerca de la comunicacion y las lenguas, obviando la dificultad de reconstruir lo que piensa un individuo
o lo que efectivamente sabe la sociedad o el grupo. La implicacion practica del tercer concepto es que resultan ser mas
identificables los elementos del saber y de la conciencia lingiiistica que toman la forma de discurso orientado hacia las con-
diciones de produccion de los juicios. Dicho de otro modo, la puesta en discurso de la reflexividad presupone el didlogo y

la argumentacion social.
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sociolingiiistica, con el proposito de interpretar la con-
ciencia y el saber sobre los conflictos interculturales
como una totalidad explicativa. En realidad, desde el
punto de vista cognoscitivo, las proposiciones reflexi-
vas de los hablantes indigenas revelan un sélido cono-
cimiento empirico de las condiciones histéricas en que
se produce el uso social de las lenguas. De algtin modo,
esto conduce a una toma de conciencia del proceso
sociolingiiistico, en la forma de una concientizacion
todavia pasiva.

Por ultimo, los referentes histéricos implicados en
las diversas practicas reflexivas de los hablantes y or-
ganizaciones indigenas son, precisamente, las expe-
riencias de migracion, socializaciéon urbana y laboral,
autointegracion en la sociedad receptora y luchas por
los derechos indigenas, las autonomias, las aperturas
politicas y las reformas educativas. Dichos referentes
implican transformaciones en términos de los objeti-
vos e interacciones en la tecnologia de los medios de
comunicacion, la ensenanza de los idiomas, el acceso
al trabajo en nuevos territorios, la democratizacion de
la justicia y la diversificacion de los servicios de infor-
macién y traduccién.

La perspectiva antropologica
de la identidad y la representacion

Antes de abordar el apasionante tema delas actitudes,
en este caso lingiiisticas, me veo obligada a establecer
ciertas delimitaciones. Una de ellas se refiere al marco
en el que éstas se inscriben desde una explicacion mas
antropologica.

Dan Sperber (1991), en su excelente disertacion
sobre etnografia interpretativa, plantea como esencia
de la antropologia la tarea de enfrentar las represen-
taciones del sujeto sobre larealidad, las cuales pueden
aparecer en una traduccién, un discurso reportado,
una explicacion o un enunciado (descriptivo o inter-
pretado). Agrega Sperber que estas representaciones,
hasta cierto punto, son un producto cultural, las que
mas se comparten socialmente y hacen posible comu-
nicar las mas particulares del sujeto.

Desdeluego, miinvestigacion adopta esta propuesta
de acercamiento al dato antropolégico. Nuestro material
empirico esta cargado de representaciones sobre €l fe-
noémeno lingiiistico, la educacion y el trabajo, entre
otros temas que preocupan alas sociedades indigenas.

En el marco de la discusion sobre el significado de
la diversidad cultural en el umbral del siglo XXI, se hace
indispensable explicar que la construccion de los di-
versos significados de esta diversidad linguistica y
cultural proviene de las construcciones simboblicas

individuales y colectivas de los grupos en cuestiéon. jA
qué nos referimos? El significado de la diversidad se
vive, se observa en hechos y acciones pero también
se representa y expresa a través de un discurso sobre
simismoy sobrelos otros. Esta discusiéon no es nueva.
Lo atractivo del tema consiste en observar como aun
cuando el desarrollo de la humanidad y las bondades
de los medios masivos de comunicacion nos ofrecen la
posibilidad de conocer y conectarnos con otras reali-
dades, sociedades y maneras de pensar, el ejercicio de
la representacion individual y del grupo no varia.

Explicar a qué naturaleza obedece la constante de
este fendmeno nos llevaria a indagar sobre la racio-
nalidad y la acciobn humana, y en este recorrido po-
driamos perder de vista el tema que ahora mas nos
interesa: las actitudes linguisticas y su relacion con
los proyectos educativos, concretamente al de educa-
cion bilingile, una demanda hoy reconsiderada en el
marco de la discusién sobre las autonomias indigenas
y los movimientos de reivindicacion étnica. Sin duda,
este debatido tema expresa el deseo de convivencia
“armoénica” entre sociedades diversas, pero veamos
cémo se tine este discurso expresado en las actitudes
lingiiisticas y como orienta la acciéon de los sujetos que
las manifiestan.

Abordar el fenoémeno de las actitudes lingitisticas
nos obliga, necesariamente, a tocar de alguna manera
el problema de las ideologias lingiiisticas también ya
mencionado y analizado desde el campo de la socio-
lingiiistica (véase Diaz y Mena, 1991; Munoz, 1982;
Ninyoles, 1972 y Schlieben-Lange, 1977), y hablar del
fen6émeno ideoloégico nos abre una gama de discusio-
nes desde diversas disciplinas y niveles.

Quiero vincular el fenémeno ideologico con otro
tema no menos discutido ya en las ciencias sociales,
me refiero al de la identidad, por consider que hablar
de diversidad lingiiistica y cultural, desde los sujetos
que la enuncian, conlleva necesariamente a un ejer-
cicio de definicion identitaria, pues “...los movimien-
tos sociales mas importantes muestran un sello en
comun: labtisquedadela distincién yla diferenciacion”
(Aguado y Portal, 1991: 3). Asi, identidad e ideologia
son dos dimensiones inseparables.

Hay necesidad, por tanto, de establecer un mode-
lo de identidad étnica. No se trata, desde luego, de un
modelo ya acabado y definitivo; lo consideramos, mas
bien, como punto de partida para la construccion de
una teoria de la identidad étnica y del conflicto inter-
cultural adecuada a nuestra circunstancia.

La identidad étnica representa un caso particular
de las maultiples identidades disponibles y utiliza-
bles por los sujetos sociales. Como tal es desarrollada,
exhibida, impuesta, manipulada oignoradade acuerdo
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con ciertas demandas en ciertos contextos particulares.
Desde el acto de nominacién, las relaciones de poder
juegan un papel central en la conformacién de las
identidades étnicas. Valga el siguiente acercamiento:
si un grupo social tiene el poder suficiente para im-
poner su propia definicibn y conceptualizacion de
cualquier situacién, entonces es muy probable que lo
ejerza. Un corolario de esta proposicion elemental es
que cualquier grupo en una posiciéon subordinada
puede ser tratado potencialmente como una identi-
dad étnica. En contadisimas ocasiones, los grupos
dominantes se autodefinen como grupos étnicos. Los
conceptos de “etnia” o “grupo étnico” nos remiten a si-
tuaciones donde diversos grupos interacttian para su
reproduccion. Sin embargo, esta caracterizacion ini-
cial no es suficiente para deslindar a los grupos ét-
nicos de algin otro grupo no étnico subordinado.

Laidentidad étnica no es s6lo un imperativo forjado
por las relaciones de poder en donde se desenvuelve.
Son constitutivas de ésta las percepciones o repre-
sentaciones que los sujetos producen y transforman
en torno a las relaciones intrinsecamente conflictivas
con el “otro”. Las representaciones adquieren habi-
tualmente su concrecion en simbolos y estereotipos
estructuradores de acciones que exhiben, manipulan
o niegan la identidad. Al respecto, se sefala en un
estudio de las percepciones de los hablantes indige-
nas sobre el conflicto lingiiistico otomi-espanol, que
“toda actividad metalingiiistica consiste en una ar-
ticulacion rica, un tanto misteriosa, de procesos inter-
pretativos (o representacionales) y a la vez modelantes
de las formas de organizacién y de transmision de los
conocimientos, experiencias y expectativas acerca de
como se dan o deben darse las relaciones sociales
hacia dentro y hacia el exterior de un grupo...” (Munoz,
1987: 89).

Ademas de las relaciones de poder y de las repre-
sentaciones, un tercer elemento de la constituciéon de
las identidades es el de las intenciones o propoésitos
que guian alos sujetos sociales que las comparten. Por
ejemplo, un proposito orientador de accion politica de
los grupos étnicos es el de la busqueda reflexiva y
pragmatica sobre la propia identidad en tanto reali-
zacion de la especificidad y en tanto comprension so-
cialmente compartida de que los propios intereses de
grupo se encuentran en relacion de oposicion con otros
grupos en el plano econémico-social.

En un texto ya clasico de la literatura antropol6-
gica sobre la identidad y los grupos étnicos, Frederick
Barth se opone con razon a la perspectiva segtn la
cual a los grupos étnicos se les identifica inicamente
por las caracteristicas morfologicas de las culturas de
que son portadoras. En contraste, propone que la con-
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tinuidad de las unidades étnicas depende de la conser-
vacion de un limite que deslinde al préjimo del extrano:

los aspectos culturales que senalan este limite pueden
cambiar, del mismo modo que se pueden transformar las
caracteristicas culturales de los miembros; mas aun, la
misma forma de organizacién del grupo puede cambiar;
no obstante, el hecho de que subsista la dicotomia entre
miembros y extranos nos permite investigar también la
forma y el contenido culturales que se modifican (Barth,
1976: 16).

En este analisis se privilegia la conducta de los
individuos, sobre todo aquella que a partir de ciertas
relaciones de poder, representaciones e intenciones,
conserva o modifica las fronteras étnicas. De este
modo, la continuidad de los grupos étnicos no radica
s6lo en la perpetuacién de senales o inventarios de
rasgos de identificacion (vestido, rituales, organizacion
politica, etcétera), sino también en estructuras interac-
tivas que organicen la persistencia de las diferencias
culturales. La conducta étnica ademas esta fuerte-
mente afectada por el contraste mayor entre cognicion
y comportamiento. Aclaramos. Existen valores y con-
ductas compartidos por los miembros de un grupo que
se activan como repuesta a situaciones particulares.
Cuando, por ejemplo, a un grupo étnico se le amenaza
desde el exterior (despojo de tierras, imposicion de au-
toridades) tiene la posibilidad, en cuanto recurso dis-
ponible, de presentar unanimidad de pensamiento y
comportamiento, pero de aqui no se puede concluir
que todos sus miembros compartan las mismas ideas
acerca del conflicto y de su etnicidad o que siempre se
habran de conducir de formas similares.

En el estudio de la constitucion de los limites ét-
nicos, estoes, delarecreacion de ladiversidad cultural,
resulta indispensable conocer:

1) Qué clase de relaciones sociales de produccién
material y de sentido han monopolizadolos grupos
étnicos para su conservacion como grupos dife-
renciados.

2) De qué modo los procesos y mecanismos lin-
giiisticos cotidianos intervienen en la construc-
cion y reproduccion de la identidad. A la luz de
estas exigencias es posible ampliar la concepcion
de frontera étnica propuesta por Barth. Suge-
rimos —siguiendo a Royce (1982: 29)— la ex-
presion “fronteras o limites dobles”. Esto implica,
primero, las fronteras mantenidas y manipula-
das desde adentro y, segundo, las fronteras im-
puestas desde afuera. En ambos casos, son fun-
damentales las practicas y las representaciones
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que sobre la situacion han construido los parti-
cipantes; los resultados, por cierto, derivan del
proceso de interaccién con los “otros”.

Las practicas y las representaciones sobre la
identidad étnica varian, de caso en caso, en funcién de
qué frontera es relevante para cada contexto. Para-
lelamente, el peso que adquieran algunos rasgos cul-
turales y la fuerza de la autoadscripcion también su-
fririan modificaciones. Ahora bien, si se reconoce que
existe una mayor complejidad de los saberes comparti-
dos dentro de los individuos mas que entre los grupos
—donde lainteraccion serestringe a ciertas situaciones
estructuradas—, entonces se sigue que el desempeno
de los individuos es central al interior de la frontera
relevante en ese momento. Es en este espacio social
donde a los individuos se les juzga y su membresia es
puesta a prueba. La evaluacion dependera de su ha-
bilidad para manejar los contenidos culturales como
instrumentos de intervencion sobre el mundo, como dis-
positivos de poder, tanto al interior como al exterior del
grupo (Diaz y Mena, 1991: 114).

Por lo anterior, se puede distinguir el tipo de iden-
tidad que tiende a sacrificar las diferencias propias de
un grupo étnico en beneficio de una unidad que in-
cremente su poder de negociacion, lucha o resisten-
cia, y el tipo de identidad que legitima las calificaciones

valorativas que los miembros de un grupo étnico rea-
lizan entre si, generalmente en funcién de la habilidad
que los individuos poseen para manejar los rasgos
culturales que presumiblemente los definen como grupo
diferenciado. El primero destaca que la identidad s6lo
cobrasentidoalaluzdelasluchas pasadas o presentes;
es de constituirse, continuarse, representarse y ser
percibido como distinto. El segundo reconoce que los
grupos étnicos no son internamente homogéneos, y
que sus miembros pueden manipular algunosrecursos
relacionados con las identidades de acuerdo con las
demandas en contextos particulares. En los dos casos,
los procesos y mecanismos sociolingiiisticos cotidia-
nos intervienen decisivamente en la persistencia y
modificacién de los limites étnicos y consecuentemen-
te de las identidades.

Desdeluego, estas estructuras de interaccion tienen
lugar al interior de ciertos espacios, instituciones,
condiciones de vida, momentos coyunturales y prac-
ticas culturales.

Finalmente, hablar de identidad étnica desde la
antropologia nos obliga a considerar las reflexiones
que Cardoso de Oliveira hace sobre la misma, preci-
sando que su abordaje no puede hacerse sin un cui-
dadoso estudio etnografico que dé cuenta de las re-
laciones interétnicas que dan origen a las representa-
ciones colectivas.

57



Actitudes lingilisticas e ideologias educativas

A qué colectividad nos referimos? En el caso de las
comunidades estudiadas estamos hablando precisa-
mente de esas unidades territoriales, juridicas y de
trabajo, donde los sentimientos y lealtades permiten
distinguir a los individuos. José Luis Ramos (1997:
16) considera que es en este espacio comunitario
donde se gestan valores, costumbres y formas cognos-
citivas permanentes, dificiles de eludir.

Derivado de esto, hay que preguntarse qué llevo
ala antropologia a explicar la naturaleza y funcién de
la identidad étnica. Creo que inevitablemente los fe-
nomenos de discriminacién racial hoy llamados “de pu-
rificacion étnica” dieron la pauta paraintentar explicar
las actitudes racistas, vigentes atin en nuestros dias.

Una de las explicaciones mas sostenidas se refiere
a la existencia de los prejuicios presentes en toda so-
ciedad humana, dado que constituye, en esencia, una
forma de clasificar el mundo a través de categorias
(Guber, 1985).

T. Van Dijk (1994) senala dos componentes del
prejuicio: uno que conduce a una accioén social (gene-
ralmente discriminatoria) y uno cognoscitivo, es decir,
queinvolucralos estereotipos, actitudes, conocimientos
yvalores através delos cuales aprehendemos al mundo.

Los prejuicios circulan cotidianamente, de ahi la
fuerza de su arraigo sobre todo en situaciones de desi-
gualdad econoémica, politicay social, que es el caso de
la relacién entre comunidades indigenas y el resto
de la poblacion nacional (en el caso mexicano), dado
que mantiene los grupos estigmatizados en una po-
sicion de inferioridad. En este sentido, es importante
considerar la funcién del prejuicio pues justifica,
mantiene y racionaliza las relaciones de dominacién
(Wieviorka, 1992), no s6lo desde los grupos dominan-
tes sino también desdelos subordinados. Esos saberes
(prejuicios) son compartidosy transmitidos socialmen-
te. El problema es que, bajo este esquema, inevitable-
mente el individuo concreto es nulificado y se mira a
través de un modelo estigmatizado (Guber, 1985), lo
que Solé (1996) denomina estereotipos:

Lareaccion antela alteridad se plasma en representaciones
sociales basadas enla percepcion, generalmente negativa,
del otro y en la construccion social del extrano... Los pre-
juicios derivados de esta percepcion conducen a la for-
macion de estereotipos que en su repeticién y distorsion
reiterativa acaban sirviendo de punto de apoyo para la
formacion del rechazo abierto a lo desconocido o extrano
(Solé, 1996: 7).

Si bien es cierto que estos prejuicios circulan en la
vida cotidiana, no es extrafio que también se gesten y
promuevan en las instituciones. Alicia Castellanos
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(1994) refiere que para el caso de los pueblos indige-
nas, debido al peso de los prejuicios (negativos) que
subyacen en la definicién de su identidad, la escuela
se dedica a ocultarla y negarla cotidianamente, pues
tiende a subestimarse lo propio frente a lo ajeno.

Pero vayamos por partes. Primero nos interesa
abordar la funcion de la ideologia en el mantenimien-
toy transformacion, en este caso de las sociedades in-
digenas, a través de un conjunto de manifestaciones
y discursos indigenas.

Si asumimos el concepto de G. Therborn (1987: 2),
la “...ideologia incluye deliberadamente tanto las no-
ciones y la experiencia cotidianas como las elabora-
das doctrinas intelectuales, tanto la conciencia de los
actores sociales como los sistemas de pensamiento y
los discursos institucionalizados de una sociedad
dada”. Es decir, ideologia no restringida a formas de
conocimiento erréneo, falsa conciencia o reflejo distor-
sionado de la realidad, como la concibe el marxismo
ortodoxo, sino constitutiva a la subjetividad humana
a través de la cotidianeidad, contenida no so6lo en las
instituciones sino en las practicas particulares y so-
ciales (Aguadoy Portal, 1991: 34). Tampoco considero
conveniente asumir a la ideologia como una especie de
adhesivo social que estabiliza y une a los sujetos, pro-
porcionandoles valores y normas que comparten colec-
tivamente pues, en ideas de Thompson, neutralizamos
el concepto y lo despojamos de su funciéon primor-
dial en circunstancias particulares: “establecer y sos-
tener relaciones de poder sistematicamente asimé-
tricos” (1993: 7).

Sin querer abundar demasiado en la delimitacion
y definicion conceptual de la ideologia, retomemos la
discusion sobre la misma de Aguado y Portal, para
mencionar tres caracteristicas de ésta y concentrar-
nos en una de ellas. La primera referida a la ideologia
como visién parcial de la realidad, dado que corres-
ponde a un tipo de experiencia colectivay a su manera
particular (por las historias biograficas) de apropiar-
se de ella. La segunda es complemento de la primera,
pues esta apropiacion parcial de larealidad (ideologia)
se gesta en el marco de las relaciones de poder o de un
grupo hegemonico. La tercera caracteristica, sobre la
que nos interesa puntualizar el analisis de los mate-
riales de actitudes lingiiisticas, corresponde a la ideo-
logia como representacion parcial de la realidad ali-
mentada por la experiencia inmediata, Gtil y funcional
paradetonar la accion. De esta manera, los sujetos de
las comunidades indigenas, para este casolos maestros
y padres de familia, viven y experimentan una reali-
dad cotidiana, si no idéntica si compartida por ele-
mentos semejantes del contexto fisico y estructural
(condiciones socioeconédmicas y politicas) y sobre todo
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de un conjunto de significados construidos cultu-
ralmente “sobre el propio grupoy su contexto” (Aguado
y Portal, 1991: 36). Asi, la gama de testimonios sobre
actitudes lingiiisticas aqui presentados expresa en su
contenido esos significados compartidos por el propio
grupo y expuestos de manera individual, sosteniendo
una vision donde la marginalidad socioeconémica es
el parametro para autodefinirse y definir a los otros.
Hasta aqui el ejercicio de definicion identitaria no
constituiria mayor problema. Sin embargo, la otra di-
mension de la ideologia es que los sujetos acttian a
partir de esa representacion.

Esta actuaciéon debe verse como una consecuencia
de la funcién de la ideologia en la vida humana; si-
guiendo a Therborn (1987: 14): “la formacién de los
seres humanos por parte de cualquier ideologia, sea
esta conservadora o revolucionaria, represiva o eman-
cipadora, y se ajuste a los criterios que se ajuste, com-
prende un proceso simultaneo de sometimiento y de
cualificacion”.

En este sentido, la ideologia somete a los sujetos a
una particular modelacién de sus capacidades con la
idea de “cualificarlos” para determinados papeles.
Esto no significa pensar en una fatal sobredetermi-
nacion de los sujetos, ni tampoco en una imposibili-
dad de cambio y contradiccién, pero si en que esta in-
terpelacién que hacen las diferentes ideologias sobre
los seres humanos marca sus vidas para actuar de
una u otra forma.

Asi, las minorias étnicas, especificamente los sujetos
que las conforman, en nuestro caso padres y maes-
tros indigenas, no estan exentas de ser interpeladas
por ideologias diversas, pues éstas no solo coexisten,
compiten y chocan sino que también se superponen,
se influyen y se contaminan unas a otras, en especial
en las sociedades abiertas y complejas (Therborn,
1987: 65). Entre ellas, las ideologias sobre lo étnico,
gestadas histérica y culturalmente por el grupo en
cuestion y por los “otros”, quienes definen y represen-
tan a esos grupos.

De esta forma, el contenido sobre lo étnico sehala
al lenguaje, entre otros elementos, como un indicador
importante en términos generales. No es desconocido
el exacerbado énfasis que se ha puesto, durante los
ultimos siglos, en el fenémeno lingiiistico como un
signodelaidentidad de grupoy abanderando demandas

en la busqueda de autonomias, acciones separatis-
tasdentrodelasnaciones. ” Asi, esinteresante observar
como los individuos pueden utilizar un referencial
simboblico, en este caso la lengua, con fines politicos
(Durham, 1984: 152).

Pero también lo étnico puede representarse en for-
mas y estilos de vida siempre en oposicién a los otros.
La ideologia sobre lo étnico “...ubica al sujeto en una
determinada posicién en donde uno se hace consciente
de la diferencia que existe entre si mismo y los otros”
(Therborn, 1987: 15). El problema aqui es que estas
definiciones comienzan a convertirse en esquemas ideo-
légicos que se aprenden y trasmiten durante los pro-
cesos de socializacién y comienzan a explicar automa-
ticamente la realidad. Por ejemplo, no es raro que un
indigena asuma su condicién de subordincién y mar-
ginacién precisamente por su condiciéon de indigena.

Por ello, me interesa indagar, a partir de los discur-
sos sobre el lenguaje, el grado de eficacia, impacto y
capacidad de monopolizacion de éstos mas que corro-
borar si son verdaderos o falsos. En esta direcciéon qui-
siera seguir abundando sobre el fenémeno de las ideo-
logias lingiiisticas, como una de las tantas formas
simbolicas producidas por los sujetos y operando en
una variedad de contextos de la vida cotidiana. Al res-
pecto, Thompson (1993: 66) son plantea que estas
formas simbodblicas, al establecer y sostener las rela-
ciones de dominaciéon, adquieren diversos modos para
operar en contextos especificos; & entre éstas se encuen-
tra la legitimacién, la unificaciéon y la fragmentacion
que, a mi parecer, pueden ejemplificarse a través de
algunos discursos enunciados por los sujetos de la
investigacion.

Cada una de estas formas de operar de la ideologia
se traduce en maneras en que los sujetos, productores
de formas simboélicas, construyen una cadena de ra-
zonamientos que buscan defender o justificar un con-
juntode acciones desde los sujetos hacialas institucio-
nes sociales. Estos razonamientos pueden expresarse
a través de formas narrativas, historias que recuer-
dan el pasado y que tratan el presente como parte de
una tradicién inmemorial y apreciada.

Por ejemplo, veamos como se concibe la presencia
y el futuro de la lengua indigena. Al preguntar si una
lengua indigena (mixe)® se va a perder, algunos suje-
tos involucrados afirman que no porque: “Pues yo digo

7 Véase “Ethnic and National identity” en Crystal (1987: 33-37).

Los modos en los que opera la ideologia son: legitimacién, simulacién, unificacion, fragmentacion y cosificacion.
Estos testimonios pertenecen a encuestas realizadas en la regién mixe en los aflos 1989-1990 a propo6sito de un proyecto

de investigacion educativa interinstitucional (uam-1/uapP/uUav/UPN-20-4). Algunas grabaciones tienen una clave “CA”, que re-
presenta el nombre de la comunidad de Cacalotepec, Mixes, y otras claves que se refieren a las comunidades de nuestra

propia investigacion.
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que eso, maestra, creo quien, creo que eso si, no se va
a perder eso porque siempre hablan eso, de mixe...
Porque lo hablamos, asi es...” (CA/0471); “No creo, si
ya lo aprendimos no lo podemos olvidar... Porque es
nuestra lengua, siempre lo hemos hablado” (CA/04/
I); “Es bonito hablar en idioma..., es lo principal por
eso, por decir, cuando nacimos pues ya estaba el
habla puro zapoteco, de ahi aprendimos pues y eso es
lo principal de aqui” (Costoche 2, 1995).

En estamisma direccion analitica Pablo Vila (1996),
en su estudio sobre la construccion social de la iden-
tidad, destaca el papel fundamental de las narrati-
vas entendidas como discursos repletos de categorias.
Propone el siguiente esquema para analizar la iden-
tidad:

Identidad social-Sistemas clasificatorios-Interpelaciones-

Narrativas acerca de uno mismo y los otros

En esta proposicion las narrativas son consideradas
como esquemas cognoscitivos en tanto que los even-
tos cobran sentido cuando se articulan en una histo-
ria, donde el personaje que narra es el protagonista, el
que le impone coherencia con el fin de hacer inteligible
para si mismo sus propias narrativas.

Las historias que contamos acerca de nosotros mismos y
los otros son presentadas justamente como “establecien-
do los hechos” que apoyan nuestras opiniones acerca de
los otros, ya que tales historias reportan acontecimientos
que lagente o ha presenciado o enlos cuales ha participado
personalmente... (p. 6) La primacia de estas narrativas
determina la forma en que distintos eventos sociales van
a ser procesados, asi como los criterios que van a ser uti-
lizados para priorizar acontecimientosy conferirles sentido
(Vila, 1996: 13).

Si bien la experiencia vivida constituye una de nuestras
realidades basicas, también es cierto que aquella se orga-
niza necesariamente en expresiones, relatos, narrativosy
realizaciones culturales que se muestran y se comunican,

que se vuelven publico (Diaz, 1993: 67).

Vila, al igual que los otros autores, coincide en asu-
mir la esencia dinamica de la identidad al senhalar que
ésta no es una cosa que un individuo tiene una vez y
para siempre, sino por el contrario una construcciéon
a través del tiempo, que constantemente experimenta
cambios dada la continua negociacion e interaccio-
nes que se establecen constantemente con los otros,
de manera tal que los contornos de la identidad son
redefinidos en todo momento. Su definicién constituye
un enriquecimiento del concepto cuando agrega que:
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Si la identidad social no es un estado eterno esencial,
tampoco es el producto exclusivo de las interpelacio-
nes que provienen de poderosos discursos externos, a la
Althusser. En su lugar, la identidad se construye en el
interjuego de categorias, metaforas y tramas narrativas
que en todo momento desarrollamos para entendernos a
nosotros mismos y a los otros (Vila, 1996: 4).

Considero que ésta es una aportacion bastante in-
teresante, puesto que generalmente se asume la cons-
truccion de la identidad desde un esquema jerarquico
donde un grupo ejerce el poder sobre otro, cuando en
realidad se trata de una relacion mas dialéctica.

Otra forma de interpelar a los sujetos aparece como
un discurso de unificacién expresado en ideas que
simbolizan unidad nacional o estandarizacion de va-
lores e identidades. Ciertamente, ésta es la estrategia
que utilizan la autoridades estatales para proponer
un idioma comtn en un contexto de grupos diversos
ylingiiisticamente diferenciados; sin embargo, no sé6lo
las autoridades utilizan este recurso. Ya en otro mo-
mento hemos hablado de la falacia del consenso (véase
Diaz y Mena: 1991), cuando dentro de los espacios co-
munitarios los sujetos sacrifican sus diferencias inter-
nas de grupo, con el objeto de acrecentar su poder de ne-
gociacion/lucha oresistencia en momentos coyunturales.

En oposicion a esta manera de operar de las formas
simboblicas, concretamente las ideologias lingiiisticas,
estalafragmentacion mediante la cual se destacan las
diferencias. Este es uno de los ejemplos mas tipicos
sobre los que se argumentan y sostienen los fenome-
nos identitarios de cualquier grupo. Paralos efectos de
nuestra investigacion, estamos hablando de grupos
indigenas que evidentemente comparten condiciones
socioeconémicasy culturales semejantes. Sin embargo,
siempre pueden establecer diferencias entre éstasyen
relacion con la sociedad nacional. A la pregunta de
como se distinguen y reconocen entre las mismas co-
munidadesregionales, los sujetos enumeran elementos
que tienen que ver con la presencia (el vestido):

Por su forma de vestir pues yaluego se conoce ala gente...
Aqui somos muy morenos y los de la ciudad son ya claros,
pues, giieros...; asi los conocemos nosotros (Costoche 3,
1995).

Al tiempo que senalan:

[La lengua] no le entendemos muy bien... o sea si hablan
idioma (zapoteco) pero no le entendemos muy bien... es
diferente el caracter...

Hay veces que viene medio enredado (el zapoteco de
otras comunidades) y no es igual (aqui) hablamos clarito
(Costoche 2, 1995).
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Estos juicios podrian representar simples enuncia-
ciones de sentido comtn; sin embargo me ha tocado
observar como a partir de estas argumentaciones puede
cuestionarse, apoyarse, evaluarse una politica educa-
tiva tendiente a utilizar la lengua indigena en el inte-
rior del aula.

En ambas situaciones, cuandolas formas simboélicas
operan generando discursos que aluden a la unidad o
alafragmentacion, se corre el riesgo de que bajo estas
argumentaciones se ejerzan, reproduzcan o mantengan
las relaciones de poder. Thompson (1993: 71) lo define
de la siguiente manera:

Al unir alos individuos en una forma que hace caso omiso
de las diferencias y divisiones, la simbolizacion de la unidad
puede servir, en circunstancias particulares, para estable-
cer y sostener lasrelaciones de dominacion... (al contrario)
el hecho de enfatizar las distinciones, diferencias y divisio-
nes que hay entre los grupos e individuos, las caracte-
risticas que los desunen e impiden que se constituyan en
un desafio efectivo para las relaciones existentes o en un
participante efectivo en el ejercicio del poder.

Estamanera de concebir e interpretar la funcion de
la ideologia, para nuestro caso expresada en juicios
sobre elmundoylalengua (indigena/espafol), corres-
ponde a lo que Dubet (1989) llama también la funcién
estratégicade laidentidad, un fenémeno intimamente
vinculado con el ideolégico. Es decir, cuando los su-
jetos asumen o niegan identidades (cargadas de un
contenido ideologico) dependiendo del espacio, las cir-
cunstancias o el momento. Asi, un indigena puede
sentirse orgulloso de su identidad o negarla depen-
diendo de las circunstancias vividas pero también del
momento y del uso que pueda hacer de ella en el pre-
sente; se puede negar la identidad indigena en aras de
pertenecer a otro grupo —por ejemplo, los maestros
indigenas (pertenecientes a un “subsistema” educativo)
que quieren pertenecer al sistema de educacion for-
mal (primaria)— o se puede asumir con orgullo en los
momentos en los que, junto con el grupo, se gestionen
beneficios para el mismo. Como afirma Diaz, son pro-
cesos de negociacién y evaluacion de los recursos cul-
turales propios y ajenos los que enmarcan la definicion
identitaria (Diaz, 1993: 65).

Digamos que tenemos la posibilidad de poner un
sinntimero de identidades que nos interpelan en cada
uno de nuestros espacios y momentos de la vida coti-
diana. El problema es cuando estas formas simbolicas

son utilizadas para sostener relaciones de desigualdad.
En los testimonios que analizaremos mas adelante
esto podra observarse con mas precision, sobre todo
en lo que se refiere al uso y funciéon de las lenguas en
los procesos educativos bilingiies.

Ahora quisiera centrarme en otro aspecto, no menos
importante, que se refiere a una de las caracteristi-
cas de las formas simbélicas '° y es que todas se inser-
tan en contextos y procesos sociohistoricos especificos
dentro de los cuales y por medio de los cuales se pro-
ducen y reciben (Thompson, 1993: 160).

Me refiero a los contextos comunitarios de la in-
vestigacion. Considero de interés abundar sobre esos
espacios étnicos, en la idea de que éstos no aparez-
can como lugares donde la vida social se traduce en
objetos, incidentes o procesos como hechos del mundo
natural sino como una cuestion de acciones y expre-
siones significativas, de enunciados, simbolos, textos
y artefactos de diversos tipos y de sujetos que se expre-
san por medio de tales artefactos y que buscan com-
prenderse a si mismos y a los demas mediante la in-
terpretacién de las expresiones que producen yreciben.

Para ser justos, estainterpretacién nos conviene en
nuestro papel de investigadores sociales bajo la pro-
puesta de C. Geertz (1985), de intentar escudrinar los
significados de las formas simboélicas desde los suje-
tos que las realizan o enuncian.

Pero el acento sobre el fenémeno interpretativo va
mas alla de este anhelo epistemologico. Se refiere mas
bien a que en esos contextos y a partir de las interac-
ciones en el grupo y de como se experimenta la rea-
lidad, la gente adquiere, entre otras cosas, una vision
del mundo y de si misma.

Aqui las cosas se complican, pues es la manera en
que interpretamos la realidad la que define nuestras
conductas y actitudes:

It means only that peoples behavior is determined directly
by their view and interpretation of reality and not by the
reality as it is objectively structured and as it may appear
to an external observer at any particular moment (Mach,
1993: 6).

Si bien es cierto que las cosas se complican desde
esta perspectiva, sobre todo si nuestra busqueda se
orienta hacia el “descubrimiento” de la verdadera
realidad, hay fenémenos que se explican a partir de
esta proposicion. Desde luego me refiero alaidentidad
y a las ideologias lingiiisticas.

iguiendo a ompson, las otras caracteristicas se refieren a lo intencional, convencional, estructura referencial.
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La experiencia en Oaxaca

Los siguientes materiales fueron conformados a partir
de una encuesta sobre actitudes lingiiisticas aplica-
das principalmente a padres de familia de las diferen-
tes comunidades participantes en el proyecto. También
se han agregado, en algunos casos, testimonios reco-
pilados por maestros indigenas en sus propias comu-
nidades, que actualmente estudian la licenciatura en
Educacion Indigena en la Universidad Pedagogica Na-
cional (upn) de Oaxaca.

Elobjetivo eraindagar la subjetividad de los sujetos
que participan directa o indirectamente en el apoyo y
promocion de los procesos educativos en las comuni-
dades indigenas. He recurrido a estos materiales em-
piricos con la idea de vincular la discusién conceptual
anteriormente expuesta, y la explicacién ante la di-
versidad de posiciones expresadas respecto a los usos
yfunciones de las lenguas (espanol-lenguas indigenas).

Topico 1: ¢La lengua y la identidad étnica?

Generalmente algunos investigadores y comtnmen-
te los propios miembros de grupos étnicos aluden a la
lengua indigena como un indicador de su identidad. A
veces es asi, mas no obstante varias investigaciones
en el campo antropolégico han desmitificado esta
idea, dado que el sentimiento de identidad puede ser
construido a partir de uno o varios elementos, depen-
dera de las circunstancias histoéricas vividas desde las
comunidades. Digamos que ahi se conservan ciertos
sustratos compartidos socialmente, pero también esta
construccién estara marcada por la propia experien-
cia personal del sujeto. En algunas ocasiones sera un
componente territorial, de parentesco, de compartir
una historia en comun o la lengua, lo que definira la
adscripcion o no a un grupo étnico.

A fin de hacer mas clara esta logica de la inter-
pretacién, hacemos mencion de un ejemplo muy fre-
cuente en los discursos de los maestros indigenas y los
padres de familia. En general, estos dos sectores han
experimentado la discriminaciéon y la marginacion por
su condicién étnica, que se revela socialmente me-
diante elrasgo de hablar un “dialecto”. En este sentido,
no es extrana su insistencia en que los ninos aprendan
espanol y dejen a un lado la lengua indigena. Ellos no
pueden apreciar y evaluar positivamente el uso y la
presencia de la lengua indigena en el proceso escolar.
JPor qué, si su experiencia es otra? De hecho, ellos
s6lo pueden prejuzgar como negativo el rol de la len-
gua indigena, no tienen evidencias directas sobre este
supuesto beneficio, puesto que son contadisimos los
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maestros que se han atrevido a poner en practica el
aprendizaje mediante la lengua indigena. Mas bien,
esos casos excepcionales podrian aportarles nuevos
elementos de reflexion para construir otra interpre-
tacion de la realidad.

Asi, su experiencia y su interpretacion de lo que
significa ser indigena se generan a través de un prin-
cipio de clasificacién e identificacién que la misma so-
ciedad como grupo establece y que siempre implica
relaciones de poder. El siguiente testimonio apoya
esta idea:

Sihay personas que va bueno... hablan el mixe mejor, que
no salen de aqui, siempre se distingue... se visten de otro
modo, como de antepasadoy... con su huarachito, con su
ropa sin planchar y ahi es donde se distingue... son ellos
que han salido y han ido a estudiar a otra ciudad... y
cuando regresan ya tienen otras fisonomias y cambian el
cuerpo porque alla en la ciudad ya es otro tipo de alimentos,
donde ahiles favorece sobretodo el ambiente... (CA-05-1).

Otra consecuencia de la légica de clasificacion e
identificacibn que comentamos es la construccion
parcializada de la realidad. En los siguientes testimo-
nios veremos una gama diversa de concepciones sobre
la lengua indigena, a veces central, a veces no tanto,
en la definicion de lo étnico. Eso dependera de la vision
parcializada del sujeto en cuestion; es decir, a partir
de su experiencia y evidencias respecto a lo étnico re-
portara un contenido “x”. Sobre la base de estos tes-
timonios nos interesa vincular las expectativas de
apoyo y aceptacién, indispensables para sostener po-
liticas de educacion bilingiie, dirigidas a atender proble-
mas derezagoy desercion enlas poblaciones indigenas:

...cuando estoy en la ciudad siento estar sujeto a un
cambio para poder permanecer y tratar con gente que me
corresponde tratar. Inclusive debo hablar como ellos,
vestir como ellos, comportarme como ellos porque de lo
contrario califican a una de indigena y pueblerina... Y es
que para encontrar trabajo una se tiene que civilizar para
ser aceptaday poder salir adelante. Con todos los cambios
alos que me adapté en la ciudad no quiere decir que haya
olvidado de mi origen... el estar en la ciudad me hace
recordar mi propia tierra, con esto me lleva a reconocer
mi identidad y mi verdadera pertenencia, hablo una
lengua, conozco tradiciones propias, formas de vida, esto
me hace identificarme como tal. Asi también al vestir, ha-
blar y comportarme como gente de la ciudad, me hace ser
una persona mas de la ciudad... atras de todo esto esta mi
verdadera personalidad o identidad como dice usted...
como indigena mixteca... naciy creci en una comunidad,

hablo una primera lengua... A mi regreso a este pueblo
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que es mi pueblo, siento como llegar a mi verdadero hogar
puesto que aqui tengo a mis familiares, vecinos que cono-
cen como se vive y se habla aqui, estando con ellos retomo
el dialecto mixteco para comunicarme con ellos, a través
de ésta me reconocen como nativa de este lugar (Ma.
Gaytan, 26 anos, tomado de Caballero, 1997).

Nosotros los indigenas nos reconocemos facilmente por
nuestra ropa, porque también hablamos el dialecto...
cuando vamos a la ciudad la gente de alli se nos queda
viendo bien raroy cuando nos escuchan hablando dialecto
se voltean a hablar quedito, por eso digo yo mejor que les
hablen puro espanol para que no les miren feo en las ciu-
dades porque no hablan bien el espanol, sobre todo a los
hombres que tienen que ir a la escuela porque tienen que
cumplir con sus cargos en su pueblo y a veces hay que hablar
con los funcionarios del gobierno, lo bueno es que ahorita
qué bonito hablan espanol los nifios de nuestro pueblo y
no como nosotros que no aprendimos nada... (Tiburcio
Martinez, 62 anos, tomado de Lopez, Eva, 1997).

Los ancianos mencionan que por su manera de vestir,
hablar, comer son mal vistos por otras personas no indige-
nas e incluso sus propios paisanos que viven en la ciudad
de Oaxaca o en otros estados cuando llegan de visita a la
comunidad o los encuentran en algtiin lugar. Afirman
también que por no poder hablar bien el espafol son ex-
plotados, ya que los productos que llevan a vender los pagan
a muy bajo precio, esto lo hacen los compradores por la
idea de inferioridad que seles tiene alos grupos marginados
(entrevista a la sociedad de padres de familia en Santiago

Tlazoyaltepec realizada por Teodoro Caballero, 1997).

Estos testimonios nos evidencian cambios en los
contenidos del discurso sobre la lengua indigena, que
en algunos casos se explican a partir de contextos,
procesos, experiencias y relaciones de poder. Una cer-
teza que podemos sostener, a partir de los testimo-
nios analizados, es que “comprender como funcionan
lasideologias en una sociedad requiere que las contem-
plemos no como posesiones, textos, sino como proce-
sos sociales en curso...” (Thernborn, 1987: 63).

Topico 2: Tendencias en relacion
con las lenguas indigenas/espanol

En esta seccién nos interesa encontrar la relacion es-
trecha entre las ideologias lingiiisticas y su tras-
cendencia en la aplicacion de una educacion bilingiie
(eB). Por ejemplo, no es extrano escuchar, por parte
de los sujetos involucrados en este quehacer que, entre
las razones —“discusiones”—, para refutar este tipo

de politicas educativas expresen: “La educacién
bilingiie... retarda la adquisiciéon del castellano”; “El
zapoteco lo aprenden en la casa”, “Lo que necesitan
aprender es el espanol, porque el zapoteco yalo saben”
(Ruiz, 1994: 106-108).

Las reflexiones que se han vertido en torno a la
lengua indigena las podemos agrupar en cuatro gran-
des temas para un analisis mas minucioso:

a) El cambio de la lengua
b) El status de las lenguas
c) La ensenanza y aprendizaje de las lenguas

Respecto al cambio de la lengua indigena, se acepta
que ésta ha cambiado, y se dice que las personas que
hablan espanol son las que han deformado la lengua
indigena a partir de la utilizaciéon y mezcla de algunas
palabras del espanol en el momento de estar hablan-
do, mientras que quienes hablan una lengua indigena
“pura”, “directa” y sin mezcla del espanol son las per-
sonas de mayor edad, las que no hablan espanol. Sin
embargo, se manifiesta y se asegura que la lengua in-
digena no va a desaparecer, porque se sigue trasmi-
tiendo de generacion en generacion a través de los
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padres de familia. Asi también hay una tendencia de
apropiacién del espacio escolar; se dice que éste es un
lugar en donde se puederecuperar la culturaylalengua
indigenas.

Digamos que la apreciacién sobre la variabilidad
de la lengua en términos diacrénicos y dialectales
recae sobre la lengua indigena. La causa principal de
la variacion histérica se debe al contacto con el espa-
nol, lainfluencia dela escuelay el fenémeno migratorio.
Dicha percepcion generalmente la hacen los ancianos,
quienes no creen que la lengua indigena pueda desa-
parecer, sobre todo ahora que también la escuela in-
tenta promover una politica de educacion bilingiie.

Existen algunas versiones de que éstavaajugar un
papel muy importante para mantener la lengua indi-
gena. Dichos testimonios no podrian sostenerse ni
expresarse hace algunos anos. El siguiente dato nos
ilustra lo anterior:

Pues el zapoteco va a seguir durante mucho tiempo,
porque, ya ve cuantos anos ha tenido; sin embargo no ha
tenido letras, porque por ejemplo el espanol adopto6 de los
espanoles, pero la idioma (el zapoteco) sigue sin que lo
hayan mantenido con escritura o en algtin salén de edu-
cacion. Ahora se va a mantener mucho mas tiempo

porque ya se ensefa en la escuela.

Sin embargo, hay mucha distancia que recorrer
paralograr que la escuela alcance este objetivo. En las
escuelas visitadas se registraron diferentes practi-
cas que pueden corroborar lo anterior. Se trata de dos
escuelas en donde se utilizan ambas lenguas (L1 y L2)
pero con objetivos diferentes: una en donde se usa ex-
clusivamente la lengua indigena como lengua de ins-
truccion y objeto de conocimiento y en la otra donde,
por el contrario, se utiliza el espafiol como Ginica lengua
de instrucciéon y objeto de conocimiento.

Por otro lado, la variacién dialectal constituye uno
de los principales argumentos del magisterio para im-
pedir la aplicaciéon de un modelo de educacion bilingiie.
Este le da fuerza al tan reiterado argumento de la falta
de consenso para constituir alfabetos estandar de las
lenguas indigenas, que en algunos casos se han con-
solidado pero en la mayoria no.

Indudablemente, el status ofrecido a cada una de
las lenguas desde los sujetos entrevistados depen-
de de las situaciones vividas y experimentadas por ellos
mismos.

En términos de status deimportanciade las lenguas
(L1 y L2) los comentarios son: “Las dos son impor-
tantes...”, “...para conocer nuestro pasado, nuestras
tradiciones...”, “Hay gente que viene de fuera y quiere
aprender a hablar como nosotros...”
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Aquellas personas que han salido de la comunidad
y que, por tanto, han construido otra manera de in-
terpretar la realidad tienen una visién mas amplia del
uso de la lengua indigena y del espaiol como medios
de comunicacién. Perciben los alcances y limitacio-
nes de cada una de estas lenguas, mientras que el uso
de la lengua indigena tiene una valoracion positiva a
nivel regional y comunal. En cambio, la preferencia se
vuelca a favor de la lengua espanola cuando se anali-
za la funcionalidad de las lenguas en el marco global
de la sociedad. Dependiendo del espacio en que se
mueven, toman una posicién respecto al uso de éstas.
Las explicaciones son:

...depende en donde estemos, si estamos aca pues el za-
poteco, pero si estamos fuera, pues el espanol. Porque en
cualquier lugar, en cualquier pueblo o ciudad, va a la
ciudad ahi necesita el espanol, va a otro pueblo utiliza
zapoteco o chinanteco pero eso no sabemos, mixe, ese es
otro idioma.

...claro que el espanol es lo primero para ir a cualquier
rincén, eso es lo mas importante, hablar el espanol.
Porque la lengua de nosotros es nada mas para laregion.

...cuando ella conocid su vida sus padres hablaban la
lengua zapotecay ella se sintié contenta, pero a través del
tiempo se caso6, ahora tiene cinco hijos y ahora no esta de
acuerdo que sus hijos estén igual... su dialecto es bonito
pero también se le hace dificil cuando sale lejos de su
pueblo, si algo necesita no lo puede comprar... yo le im-
pido amis hijos que hablen el zapoteco... yolesrecomiendo
que mejor aprendan el espanol y no el zapoteco (Guadalupe

Hernandez, 70 anos, tomado de Aquino, 1996).

Yo estoy muy contento (con mi lengua) porque teniendo
80 anos de edad siempre he hablado zapoteco, yo con mi
edad pienso que no importa no tuve estudio, no aprendi
a hablar el espaiol yo me vivia en el campo cuidando ani-
males... cuando mis paisanos depositaban la confianza
conmigo me daban un empleo, yo siempre hacia la asam-
blea con pura palabra zapoteca (Malaquias Hernandez,

80 anos, tomado de Aquino, 1996).

...conlallegada de la carretera, los ninos se ven obligados
ahablar la segundalengua (espaiol) y de esta manera van
cambiando su conducta ya que las generaciones adultas
se mataban constantemente... muchas personas se ence-
rraban en la poblacién por miedo de no poder platicar con
personas de categoria como vulgarmente se decia... hoy
en dia los habitantes de este lugar estan muy contentos
porque poco a poco estan aprendiendo a hablar lalengua
castellanay con esto aventurarse a los estados de nuestro
pais, asicomo alos Estados Unidos en busca de trabajo (jo-
venes de Santiago Tlazoyaltepec, tomado de Caballero, 1997).
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El tema de ensehanza-aprendizaje no se refiere a la
tipica discusion académica de estos procesos donde el
lenguaje juega un papel significativo. Mas bien es una
manerade ordenar los juicios que, consciente o incons-
cientemente, tocan algunos de estos topicos al reflexio-
nar sobre el papel de laslenguas en el ambito educativo.

En lo que respecta al aspecto ensenanza y apren-
dizaje de las lenguas, por toda la historia de discrimi-
naciényde prejuicios en torno alaslenguas indigenas,
recién presenciamos la aceptacién y comprensién res-
pecto al uso y ensefanza de la escritura de la lengua
indigena, aunque sin objetivos claros en relacion al
por qué se debe aprender a escribir. Hasta hace unos
cinco anos, la demanda o exigencia de los padres de
familia era la ensenanzay uso del espanol en la escue-
la, se consideraba como una lengua de prestigio y mo-
vilidad social. Lo que se deduce de esta posicion es que
los padres de familia tratan de que se resuelva un pro-
blema econémico o social a futuro, dejando de lado las
cuestiones pedagogicas, psicologicas o socioculturales.

Maria D. lamenta pertenecer al grupo étnico y el mal que
le hicieron sus padres por no mandarla a la escuela, ya
que lalabor de las instituciones educativas, segtin ella, es
transformar a los individuos para que dejen de ser indios
y de esta manera cambiar su dieta, manera de vestirse y
principalmente la manera de hablar (Ma. D. Ramirez, 79
anos, tomado de Caballero, 1997).

...losmaestros que trabajamos en esta comunidad tenemos
que obligar a los alumnos a que hablen el espanol porque
es unavergiienza no poderlo hablar, mencionando que su
sefnlora esposa es monolingiie mixteco y en ocasiones va
con €l a la ciudad para vender lena... pero ella no le ayu-
da para nada a vender por el problema de no poder hablar
lalenguanacional... sus hijos a pesar de estar estudiando
el espainol medio lo hablan con sus maestros en el aula...
(Representante del Comité de Padres de Familia, tomado
de Caballero, 1997).

En este sentido, no sereflexiona sobrelos problemas
de aprendizaje que presenta esta situacion en donde
existe una barreralingilistica que impide el aprovecha-
miento escolar. Laeducacién bilingiie no es titnicamente
un problema lingiiistico o cultural, también es un pro-
blema pedagogico. Por ellono s6lobasta usarlalengua
materna pararesolver problemas cognoscitivos (Lopez,
1995: 39-41) o lograr aprendizajes significativos.

(Es mejor utilizar el zapoteco) porque se aprende. En cambio
nosotros fuimos a la escuela federal, pues quién va decir
“esta cosa dice el maestro asi”. Si, el maestro hablaba puro

espanol y nosotros no sabemos qué cosa dice asi. (YO)

Asi también hay quienes rechazan que se aplique
una educacion monolingiie en lengua indigena, y ma-
nifiestan:

...por qué puro dialecto, si aqui es zapoteco, necesita que
aprenda espanol, las dos cosas. Sabe dialecto y sabe es-

panol, asi esta bien (YO).

Es notoria la resistencia de parte de los padres de familia
para que no se imparta de manera bilingiie la lengua in-
digena mixe-espanol, manifiestan su inconformidad de
que este tipo de ensenanza es un fracaso o atraso para la
formacion de sus hijos y ademas pérdida de tiempo de
parte del maestro, lo que ellos exigen es que sus hijos
aprendan espanol y esto debe partir en el salon de clases,
ya que la lengua indigena no requiere ninguna ensenan-
za porque los alumnos ya la hablan y dominan perfecta-
mente, porque ésta se trasmite de generacion en generacion

(testimonio del profesor Epifanio Lucas, 1997).

(E1 senor) manifiesta que a él ni le mencionen el zapoteco,
porque sufri6 mucho en la escuela, su maestro pegaba
mucho alos nihos que escuchaba que hablaban, todos los
ninos que hablan el zapoteco. En esos afnnos que estudid
la primaria todos los ninos que hablaban el dialecto eran
merecedores a un castigo. Ahora él no les ensena zapote-
co a sus hijos porque no quiere que sufran como €l (Sr. Au-

reliano P., tomado de Lopez, Eva, 1997).

En cuanto al dominio oral de una segunda lengua,
uno de nuestros entrevistados nos coment6é que hoy
existen mas posibilidades de aprender el espanol como
segunda lengua, dado que:

Anteriormente era dificil aprender a hablar espanol porque
so6lo el maestro de la escuela lo hablaba, en cambio ahora
es mas facil porque los padres ya hablan espanol y los
ninos desde chicos ya aprenden las dos lenguas (zapote-

ca y espanol).
Otra opini6n fue la siguiente:

...antes si habia necesidad de aprender espanol, pero no
habia quien ensenara, el tinico que hablaba espaiol era
elmaestro. No es como ahorita que desde nino yales estan
hablando los dos idiomas, asi van aprendiendo al mismo
tiempo las dos idiomas, el espanol y el idioma.

Precisamente la escuela es una de las instancias
que ha favorecido un progresivo bilingiliismo en las
diferentes comunidades indigenas. En todos los testi-
monios se establece la correspondencia entre escuela
y dominio del espanol. Pero también tenemos datos en
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donde podemos observar la vitalidad de lalengua indi-
genaen las situaciones publicas de mayor importancia.
Todo esto es una muestra de una tendencia de cambio
de actitud hacia las lenguas indigena con respecto al
espanol. Sin embargo, este cambio no ha logrado im-
pactar de manera fehaciente en las practicas educativas
de las escuelas de educacion indigena.

Las anteriores politicas educativas dirigidas hacia
las poblaciones indigenas consideraron como objetivo
central el proceso de castellanizacion, mismo que no
tuvo ningtn resultado efectivo. Mas bien dejoé un prece-
dente que marc6 la vida de los indigenas sometidos a
unaideologia dondelalenguaindigena eradespreciada.

Hoy en dia algunos autores (Lewin, 1990; Aubague,
1989; Ruiz, 1994) han interpretado el creciente bilin-
giiismo como resultado de una resistencia lingilistica
de la poblacién indigena para conservar su lengua, al
tiempo de reconocer la necesidad de adquirir una se-
gunda, hecho que no se ve reflejado en las activida-
des de la escuela indigena. Cabe sefhalar que esta re-
sistencia no es una actitud necesariamente vivida
conscientemente por los sujetos.

Actualmente, en algunas regiones del estado de
Oaxaca encontramos trabajos o investigaciones que
muestran un cambio paulatino en cuanto a la acti-
tud de los padres de familia, maestros y autoridades
comunitarias respecto al uso de lalengua indigena en
el proceso escolar, no en el sentido de lengua como
objeto de ensenanza o conocimiento sino mas bien en
la idea de utilizarla para la explicacién o aclaracion de
conceptos, 6rdenes o instrucciones. De igual forma
ocurre con los contenidos, que se traducen a la len-
gua indigena cuando no se comprenden pero rara vez
se desarrollan en esta lengua.

Veamos un grato testimonio de cambio de actitud
respecto de la lengua indigena, ocurrido a partir de la
experiencia demostrativa de su utilidad en los procesos
de aprendizaje escolar. Los datos se refieren a un con-
curso escolar de literatura zapoteca, celebrado en San
Andrés Solaga, Villa Alta, en mayo de 1996.

...Jos ninos leyeron sus textos que consistian en dibujos
y expresiones libres, fabulas, rimas, leyendas, cuentos...
segun el grado que cursaban; era increible escuchar y ver
a aquellos ninos leer con una facilidad y con fluidez sus
trabajos en sulengua materna. Incluso algunos padres de
familia alli presentes llegaron a dudar de los ninos, pues
pensaron que habian memorizado lo que estaban leyendo
y a peticién de ellos los jurados (del concurso) procedie-
ron a repartir una hoja blanca a cada nino, la indicacién
fue que desarrollaran un tema en lengua indigena selec-
cionado previamente por los jurados, se tomé en cuenta

la peticion del pablico en virtud de que era la primera vez
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que se estaba realizando un evento de esa naturaleza. De
esta segunda prueba el resultado fue mas sorprendente
que la primera, el caso es que antes del tiempo establecido,
los nifios ya habian ocupado gran parte de lahojay seguian
escribiendo. Al pasar a leer el texto que habian desarrollado
qued6 comprobado que los nifios no habian memoriza-
do los trabajos que habian enviado a concursar, pues la
lectura la hicieron mejor todavia... Los nifios dominaban
ya la lecto-escritura de su lengua indigena... (Desgra-
ciadamente) los maestros con la idea de que abordar la
lengua indigena en las aulas con los alumnos es un re-
troceso, se resisten al cambio... no quieren aceptar el
valor que tiene lalengua indigena... valoramos maslo aje-
no, asi queremos que los alumnosreciten, canten, drama-
ticen muy bien el espanol, aunque no entiendan lo que

dicen (testimonio de Florentino Ambrosio, 1997).

Luis Enrique Lépez (1996) senala que no basta con
utilizar la lengua materna de los educandos como
vehiculo de educacion para transformar la practica
docente. No so6lo tiene que ser bilingiie, sino también
democratica y de calidad, y para lograrlo se debieran
cambiar los estilos, las relaciones sociales al interior
del aula, la percepcién que tiene el maestro de su rol
y del aprendizaje.

Este panoramanos indica que lo que tan facilmente
llamamos educacioén indigena no es tan simple, es un
problema mas complejo que requiere mayor reflexion
y analisis, de mas investigaciones que den cuenta de
la realidad educativa en el medio indigena en térmi-
nos de aceptacién del modelo educativo, del impacto,
etcétera. Porque no se trata tinicamente de oficializar,
normar, legislar un modelo educativo, sino también de
formar recursos de capacitacién, de produccién de ma-
teriales didacticos, de aceptacién e interiorizacion del
modelo por parte de los docentes y los padres de familia.

Por otro lado, la situacion y coexistencia de las
lenguas (indigena/espanol) en estas sociedades indi-
genas contemporaneas nos abre nuevas discusiones.
Por ejemplo, ¢podemos seguir hablando de un des-
plazamiento de lalengua indigena o de unarelacién de
diglosia sustitutiva en los términos en que lo mane-
jaron Hamel y Munoz (1989: 102) hace algunos anos
para el caso del grupo otomi del Valle de Mezquital,
Hidalgo? Hoy se estan presentando cambios muy sus-
tanciales en términos de actitudes y valoraciones hacia
laslenguas indigenas; esto es un buen indicador, pero
sabemos que es soOlo una parte del problema.

En suma, la tarea de aplicar un modelo educativo
bilingiie requiere de un analisis mas detallado, a fin de
dar cuenta de lo que sucede en el aula bilingiie indi-
gena en la actualidad, sobre todo de un diagnéstico
previo de las condiciones sociolingiiisticas sobre los
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usos y funciones de las lenguas de las comunidades
por atender, pues el panorama es muy diverso y re-
quiere de soluciones muy particulares.

A partir de la informacién que tenemos sobre ac-
titudes lingiiisticas podemos decir que detectamos
ciertos cambios valorativos hacia la lengua indigena.
Es decir, hay una creciente aceptacién del modelo de
educaciéon indigena por parte de los maestros de la
Sierra Norte de Oaxaca, al menos en términos discur-
sivos. Los padres de familia aceptan el uso de la lengua
indigena en el aula, aunque no tienen claro el objetivo,
el por qué del uso y la ensenanza de la lectoescritu-
raenlenguaindigena. En este sentido, creemos que es
importante informar de manera mas precisa a este
sector de la poblacién sobre los beneficios que puede
reportar este modelo educativo.

Los testimonios obtenidos no permiten generalizar
y sostener laidea de que son los padres de familia quie-
nes se oponen al uso de la lengua indigena en el aula.
Hay posiciones en el sentido de que no se utilice esta
lengua en el proceso escolar, pero también es cierto
que cada vez mas es aceptada esta propuesta de edu-
cacion bilingiie intercultural. Lo que hay tener en cuenta
es que mientras no se informe sobre los objetivos de la
educacién indigena o mientras no se tengan eviden-
cias palpables del mismo, este tipo de programas se-
guira rechazandose.

Al respecto, debemos reconocer que la lengua indi-
gena sigue experimentando una situacién de lengua
subordinada, con menos status, en el sentido de que
predomina en los espacios publicos informales de co-
municacion: se usa en el hogar y en la comunidad, y
es hasta hoy que empieza a utilizarse en la escuela.
Esto puede significar un cambio en la organizacion
pedagogica de la escuela indigena, cuyo resultado
tiene mucho que ver con la evolucion del fenémeno
social del status y la funcionalidad de los idiomas in-
digenas en la sociedad mexicana por construirse. Un
posible resultado es que pueda legitimarse la funcion
pedagogica de la lengua indigena con o sin copresen-
cia de la lengua espanola.

Estadiscusion debe enmarcarse también dentro de
las expectativas de los sujetos inmersos en la situacion
sociocultural especifica. Como es sabido, las expecta-
tivas muestran una gran correlacion con las nece-
sidades y las experiencias de los sujetos que suelen ir
formando parametros de desempeno, de éxito y de
aceptacion en el ambito social. Asi, es explicable que
el espanol esté arraigado en las expectativas y nece-
sidades de los hablantes indigenas. Para que lalengua
indigena represente un parametro de necesidad y ex-
pectativa de desarrollo es preciso que cuando menos
ocurran dos condiciones:

a) Que las instituciones educativas que atienden a
este sector legitimen y demuestren quelos centros
escolares pueden funcionar y obtener los mis-
mos resultados formativos utilizando los recursos
de la cultura indigena dentro de los cuales hay
que considerar el idioma. Han sido varias ins-
tancias las que han influido para tener este pa-
norama; entre las que destacan tenemos a la
Universidad Pedago6gica Nacional y los cursos
del pare (Programa para Abatir el Rezago Edu-
cativo) en el estado de Oaxaca. Es una ventaja
que en algunas regiones se tengan conformados
los alfabetos practicos para la lecto-escritura
de la lengua indigena. Pero no se puede afirmar
que estas situaciones puedan generalizarse para
todo el estado, puesto que se presentan diferen-
cias, inclusive dentro de los grupos étnicos.

b) Que la sociedad se desarrolle e internalice la idea
de pluralidad y convivencia de la diversidad ét-
nicaylingiiistica, a fin de reconocer un status de
igualdad a las lenguas indigenas.

Actualmente existen textos en lengua indigena
para el primer grado, y sin embargo hay maestros que
se resisten a utilizar estos materiales. Lo anterior es
producto de una serie de circunstancias tales como la
falta de consenso acerca del modelo educativo bilin-
giie, el desconocimiento del c6digo escrito de lalengua
indigena, la actitud demasiado practica que impera en
la conduccién del trabajo docente y, finalmente, la u-
bicacion de los maestros dentro de areas lingiiisticas
diferentes, lo que es una cuestién de orden adminis-
trativo que dificulta de hecho una aplicacién adecuada
de la educacién intercultural bilingiie.

Conclusiones

Las dimensiones valorativo-ideologicas de los padres,
maestros y autoridades de las comunidades indige-
nas conforman el campo donde se construyen y legi-
timan las decisiones sociales para apoyar o rechazar
proyectos institucionales, casi con independencia de
la calidad técnica y el sustento cientifico de las inno-
vaciones educativas que se desea implantar. Es mas,
casi al margen de las evidencias que reflejan el pobre
aprovechamiento escolar de los alumnos.
Lainvestigacion contemporanea de la racionalidad
y de los discursos reflexivos de los hablantes conlleva
a procedimientos cualitativos mas profundos. En este
sentido, esta investigacion ha debido afrontar la difi-
cultad de no poder acceder plenamente alaracionalidad
de los sujetos, debido al escaso dominio del espanol de
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estos pobladores indigenas. De hecho, se trabajo ex-
clusivamente la entrevista formal en espanol que,
como ya se vio en los materiales mostrados anterior-
mente, permitié obtener interesantes discursos sobre
los sistemas de estereotipos sociales y las estrategias
valorativas.

La identidad étnica representa un caso particular
de las multiples identidades disponibles y utilizables
por los sujetos sociales. Como tal es desarrollada, exhi-
bida, impuesta, manipulada o ignorada de acuerdo
con ciertas demandas en ciertos contextos particulares.
Desde el acto de nominacién, las relaciones de poder
juegan un papel central en la conformacién de las
identidades étnicas. La identidad étnica no es s6lo un
imperativo forjado por las relaciones de poder en donde
se desenvuelve. Son constitutivas de ésta las percep-
ciones o representaciones que los sujetos producen y
transforman en torno a estas relaciones intrinseca-
mente conflictivas con el “otro”. Ya se ha sennalado que
las representaciones adquieren habitualmente su
concrecion en simbolos y estereotipos estructurado-
res de acciones que exhiben, manipulan o niegan la
identidad. Ademas de las relaciones de poder y de las
representaciones, un tercer elemento de la constituciéon
delas identidades es el de las intenciones o propoésitos
que guian alos sujetos sociales que las comparten. Por
ejemplo, un propoésito orientador de accion politica
de los grupos étnicos es el de la bisqueda reflexiva y
pragmatica sobre la propia identidad en tanto reali-
zacién de la especificidad y en tanto comprension so-
cialmente compartida de que los propios intereses de
grupo se encuentran en relacién de oposiciéon con
otros grupos en el plano econémico-social.

Por su parte, los padres o las organizaciones comu-
nitarias han generado unareapropiacion de la politica
intercultural, motivados por el discurso sociopolitico
que sustenta la legitimacion de esta experiencia. Es
decir, para los padres los problemas formativos y las
formas de aprovechamiento académico no estan en el
centro de interés, debido a la jerarquia asignada a los
objetivos de equidad educativa y de participaciéon mas
horizontal en el funcionamiento del sistema escolar.

Hoy en dia, algunas comunidades étnicas rurales
se caracterizan, entre otras cosas, por un alto grado de
lealtad etnolingiiistica y de acciones reivindicativas
respaldadas por €l conjunto de la comunidad. Es decir,
prevalecen condiciones subjetivas muy favorables para
una experiencia educativa que converja en esos prin-
cipios. En ese contexto, se agregan otras condiciones
subjetivas, entre las cuales cabe mencionar el propo6si-
to de adquirir proficiencia en castellano. El contenido
del horizonte “bilingiiista” ha sido, histéricamente,
bastante mal interpretado. En los casos observados,
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como en tantas otras experiencias internacionales, se
expresa una concepcion endoégena del grupo étnico
acerca del tipo de contacto con la sociedad nacional y
del tipo de soluciones que se esperan a partir de la ad-
quisicion del bilingiiismo funcional pluralista, tales
como el acceso de los hijos a la escolaridad superior,
al mundo del trabajo y a la igualaciéon socioeconémi-
ca respecto de los demas ciudadanos de la naciéon. El
relativo retardo en la transferencia cognoscitivo-
lingiiistica se constituye, en el presente del proyecto,
€n un riesgo y en una espera no infinita.

Finalmente, los procesos de migracién, urbaniza-
cion, reavivamiento, normalizacién multiple y repro-
duccion en territorios tradicionales y posmodernos
constituyen las experiencias sociales mas frecuentes
delas comunidades étnicas, yrepresentan cambios de
fondo en las naciones contemporaneasy comprometen
objetivos y actividades en la tecnologia de los medios
de comunicacién, la ensefiianza de los idiomas, €l ac-
ceso al trabajo en nuevos territorios, lademocratizacion
de la justicia y la diversificacién de los servicios de in-
formacion y traduccién. El futuro de las reformas edu-
cativas que han adoptado la politica intercultural bi-
lingiie tiene mucho que ver con la éptica global para
entender esos procesos sociales y sobre todo con la
participacion en las reformas politicas, por medio de
agentes indigenas mejor capacitados y formados.

Para cerrar, considero que todos los juicios y re-
flexiones sobre las lenguas, en términos discursivos
(propios o reportados), no tendrian sentido si no se
vinculan con datos mas concretos y precisos donde
esas valoraciones, sentimientos y lealtades se expre-
sen en acciones —me refiero concretamente a las prac-
ticas escolares—, espacios donde se pueden apreciar
las ventajas y bondades de la lengua indigena no s6lo
como un componente de laidentidad étnica sino como
un recurso util en situaciones de monolingiiismo o bi-
lingiismo incipiente.
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