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INTRODUCCION

Con motivo del Afio Internacional de las Lenguas Indigenas (AILI)
realizado el 2019, se plantearon los objetivos de llamar la atencién
sobre la grave pérdida de lenguas indigenas y la urgente necesidad
de preservarlas, revitalizarlas y promoverlas; ademds, de adoptar
medidas urgentes adicionales a nivel nacional e internacional en
favor de los idiomas. Desde esta preocupacion, se realizaron distintas
actividades a nivel mundial que convocaron a generar espacios y
encuentros entre Estados, organizaciones indigenas, académicos,
activistas, hablantes de lenguas indigenas para visibilizar y compartir
los esfuerzos en distintos paises para conservar sus lenguas indigenas
desde distintos dambitos.

En estos encuentros salieron a relucir varias iniciativas y esfuerzos
en torno a la riqueza de las lenguas indigenas y acciones en pos
de revitalizarlas y fortalecerlas por distintos actores, quienes
compartieron experiencias desde las comunidades, las escuelas, las
familias, instituciones en educacion superior, desde organizaciones
no gubernamentales, desde las nuevas tecnologias, medios de
comunicacion, el arte u otras, por supuesto, en distintos niveles de
avance y solo en algunos idiomas. Sin embargo, en estos eventos
también se constatd y visibilizd el peligro de vulnerabilidad,
desaparicion y silenciamiento en el que se encuentran varias de las
lenguas indigenas.

Se destacan dos acciones significativas durante el AILI 2019 llevadas a
nivel regional en Latinoamérica. Por un lado, la iniciativa de creacion
del Instituto Iberoamericano de Lenguas Indigenas, encomendada por
la XXVI Cumbre Iberoamericana de Jefes de Estado a la Organizacién
de Estados Iberoamericanos para la Ciencia y la Cultura (OEI), al
Fondo para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas de América Latina
y El Caribe (FILAC) y a la Secretaria General Iberoamericana (SEGIB),
quellego a concretarse el afo 2021; por otro lado, el Congreso Regional
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de Lenguas Indigenas para América Latina y el Caribe, realizado del
25 al 27 de septiembre de 2019 en Cusco-Peru.

La evaluacion de la accion de la UNESCO para revitalizar y promover
las lenguas indigenas en el marco del Afio Internacional de las
Lenguas Indigenas 2019 indica que: “se logro crear conciencia sobre
las lenguas Indigenas a nivel internacional y nacional, mas de la
mitad de las actividades respaldadas por la UNESCO se centraron en
reuniones internacionales y, en términos de resultados, solo el 9% se
centrd en el desarrollo de politicas, por lo que en pocas ocasiones se
dieron cambios estructurales a nivel nacional (por ejemplo, legislacion
o politicas) (UNESCO, 2021)". Es decir que, si bien se habia avanzadoy
posicionado el tema en la palestra internacional, auin se tienen ciertas
limitaciones y existen muchos mas retos por delante. Se mencionaba
en varios encuentros internacionales, nacionales y locales que un solo
afo internacional para las lenguas indigenas no es suficiente, sino
que se necesita mucho mas tiempo para llegar a cambiar la situacion
de peligro de silenciamiento en que muchas se encuentran.

En ese sentido, surge el Decenio Internacional de las Lenguas
Indigenas proclamado el 8 de noviembre por la Asamblea General
de Naciones Unidas para el periodo 2022-2032 con el fin de adoptar
medidas urgentes a nivel nacional e internacional y afrontar el
peligro latente de desaparicion de las lenguas indigenas. La hoja de
ruta estratégica para el Decenio fue aprobada el 28 de febrero de 2020
en la Ciudad de México en la reunién “Construyendo un Decenio
de Acciones para las Lenguas Indigenas®’, por lo que varios paises
se encuentran construyendo propuestas para este lapso, entre ellos
Bolivia, con un plan estratégico, mismo que estd en gestiones para
que se eleve al rango de ley.

1 Enlinea: https://unesdoc.unesco.org/ark:/48223/pf0000376830_spa

2 Declaracién de Los Pinos [Chapoltepek] — Construyendo un Decenio de Acciones
para las Lenguas Indigenas: documento final del Evento de Alto Nivel titulado
“‘Construyendo un Decenio de Acciones para las Lenguas Indigenas” con motivo
de la clausura del Afio Internacional de las Lenguas Indigenas (2019) 27 y 28 de
febrero de 2020 Ciudad de México (México). En linea: https://unesdoc.unesco.org/
ark:/48223/pf0000374030_spa




Introduccion

Entre las recomendaciones del documento de evaluacion del AILI
2019 para el Decenio 2022-2032 se encuentran los siguiente puntos:
a) Asegurar una participacion significativa de los pueblos indigenas
dentro de las estructuras de la UNESCO que disefian e implementan
el Decenio; b) Involucrar y apoyar a las comunidades de lenguas
indigenas desde el comienzo del Decenio; c) Involucrar activamente a
los Estados miembros de la UNESCO para promover y revitalizar las
lenguas indigenas; y d) Adoptar enfoques multilingiies y multicanal
para llegar a mas pueblos indigenas. A la fecha se tienen bastantes
expectativas sobre el aporte y el impacto que el Decenio pueda traer
para las lenguas y sus hablantes.

En el marco de lo presentado, mas alld del AILI y el futuro Decenio de
las lenguas indigenas, y como ya se menciono, existen iniciativas en
curso para el fortalecimiento y revitalizacion de las lenguas indigenas
en varios paises de Latinoamérica realizadas desde distintos actores
y en varios ambitos. De estas experiencias surge la motivacion para
la compilacion del presente texto, visibilizar y aprender desde las
variadas experiencias en distintos paises y con diferentes lenguas.
En ese sentido, se realiz6 una convocatoria abierta y publica para
participar en una publicacion. Con los articulos recibidos, se procedio
a la seleccion de aquellos que respondian a las lineas tematicas
propuestas y que visibilizan algunas lenguas especificas como el
hinotho, el nahuatl, el uru, guarani, el quechua, el matsigenka, maya
kaqchikel y el mapuzugun. También hay articulos que hacen alusion
a contextos plurilingties; es decir que en cierto modo se hace un
repaso por idiomas hablados en Argentina, Bolivia, Chile, Ecuador,
Guatemala, México y Perd, e inclusive otros mas debido a su caracter
de lenguas transfronterizas.

El libro estd organizado en siete espacios de acuerdo con el ambito
en el que se desarrollan las experiencias o reflexiones. En el primero,
Reflexiones iniciales a nivel de Latinoamérica, Luis Enrique Lopez presenta
el tnico articulo que abre la compilacion con el titulo “Memoria
histérica, sanacion y revitalizacion cultural y lingiiistica. Reflexiones
iniciales”, el mismo que hace referencia a qué entendemos por
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revitalizacion cultural y lingtiistica, ademds de llamar a la reflexion
sobre la necesidad del abordaje interdisciplinar e integral en esta drea
y el crucial y fundamental rol de los hablantes.

Una segunda seccion comprende Iniciativas comunitarias en
revitalizacion cultural y lingiiistica, donde se retinen articulos que
buscan el didlogo entre experiencias que se llevan a cabo con base en
las comunidades. En ese sentido, se presentan cuatro experiencias
con distintas lenguas. La primera promovida por Elsa Del Valle Niiiiez
titula “La documentacion lingiiistica un derecho indigena, su ejercicio en el
pueblo originario de Santa Ana Tlacotenco, Ciudad de México”, que desde
el nahuatl nos presenta una experiencia ‘casera’, en palabras de la
autora, por su gestacion en un hogar nahua y con un fin de impacto
comunal, donde la documentacion toma el cardcter de estrategia
revitalizadora de la cultura y la lengua.

La segunda experiencia compartida por Thu bini Mdst’oho/ Iniciativa
Miist’oho-Lenguas Originarias se llama “Di Sungabe Ma Hridgabe
Hiiétho. Acciones alternativas e independientes de documentacion y
revitalizacion de la lengua Hiiétho del pueblo de San Francisco Magu,
Estado de México, México”, cuya experiencia de trabajo incluye la
documentacion del idioma, pasando por acciones revitalizadoras,
proponiendo la metodologia “Ra ‘Befi Ra Mfats’i Majudni Ya Hridki
Ya Jd'itho - Proyecto de Contribucion Sociolingiiistico Tangible
(PCLT)” e invitando ademads a pensar en revitalizacion cultural y
lingiiistica desde espacios alternativos.

La tercera experiencia presentada por Tamia Violeta Choqueticlla Araoz
muestra el “Turismo Lingiiistico Vivencial en Ayparavi: una alternativa de
mantenimiento lingiiistico y desarrollo socio-economico desde un enfoque
Ayllu”, donde el turismo comunitario abre las puertas para que haya
una interconexion con la cultura y la lengua uru, para convertirse en
una estrategia y alternativa para que el idioma tradicional se aprenda
y hable. Para finalizar, la cuarta experiencia es de Ana Victoria Casimiro
Cdrdoba, titula “Caminos de la lengua guarani en el Chaco saltefio. Politicas
lingiiisticas y glotopolitica”. Desde el Chaco en territorio argentino, el
articulo visibiliza la presencia de pueblos indigenas en el mencionado
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pais, sus politicas lingtiisticas y las experiencias que se llevan a cabo
en poblaciones guaranies.

Una tercera seccion, Lenguas indigenas en la Educacion Superior
Intercultural Indigena, se remite a las concepciones y usos de los
idiomas en los espacios de formacion en Educacion Superior
Intercultural. De esta manera, se reinen dos experiencias, la primera
compartida por Juan Revollo Valencia con el titulo de “La lengua originaria
quechua en espacios de educacion superior indigena”, trabajo que se sittia
en la UNIBOL Quechua Casimiro Huanca en Bolivia y comparte las
actitudes, contradicciones y usos que se tiene de la lengua indigena en
los distintos niveles y desde las autoridades, personal administrativo,
docentes y estudiantes en esta casa superior de estudios. La segunda
experiencia, presentada por Gervasio Montero Gutenberg en el texto
“Lenguas indigenas y educacion superior: el Caso de la Escuela Normal
Bilingiie e Intercultural de Oaxaca, México”, versa sobre las lenguas como
parte fundamental de la educacion superior y la demanda de formar
docentes para una educacion con pertinencia cultural y lingiiistica en
un contexto multilingtie.

En la cuarta seccién, Arte y nuevas tecnologias para la revitalizacion
cultural y lingiiistica, se presentan dos experiencias surgidas de la
promociony utilizacidon de las lenguas a través de las tecnologias y que
los tiltimos afios ha cobrado relevancia por el interés que despierta en
las generaciones mas jovenes. El primer texto es de autoria colectiva.
Helder Solari Pita, Angela de la Torre Tupayachi, Marcela Rincén Gonzdlez
y Alexander Muiioz Ramirez presentan en “Escucharnos en la pantalla
grande: Osankevantite Irira / El Libro de Lila” El proceso de doblaje de
peliculas a lenguas originarias en comunidad Amazonia - Bajo Urubamba
- Cusco — Perii”, una experiencia singular centrada en el doblaje de
peliculas animadas con una metodologia colectiva-comunitaria.
Mas alla de contar el proceso, aborda reflexiones sobre los desafios
y aprendizajes en una labor que construye puentes entre el cine, la
cultura, la lengua y la educacion.

La segunda experiencia también es una accion colectiva entre
distintas organizaciones y actores, Jorge Ldpez-Bachiller Ferndndez,
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DW Akademie (Deutsche Welle), Comité Organizador del ENADLI; Uskam
Camey, colectivo Kaqchikel Winig; Hugo Chocoj, Comunidad Lingiiistica
Kagchikel; Cristina Chavarria y Lucia Bethancourt, Centro Cultural de
Espafia en Guatemala;, Pakal Rodriguez, Universidad Maya Kagchikel;
Eduardo Avila, Rising Voices; y Sara Fratti, Creative Commons Guatemala.
El grupo presenta en el articulo “Encuentro nacional de activistas
digitales de lenguas indigenas: una oportunidad para los idiomas indigenas
de Guatemala (2018)”, los esfuerzos para la realizacién del mencionado
evento, las lecciones aprendidas y los retos para futuras ediciones de
Encuentro de activistas digitales de lenguas indigenas.

Una quinta seccidn, Estudios que contribuyen a la revitalizacion cultural
y lingiiistica, reine consideraciones para la realizacion de acciones a
partir de investigaciones. Delicia Escalera presenta “Desde las voces del
Pueblo Uru del Lago Poopé estamos recuperando nuestra lengua”, texto
que indaga la situaciéon y motivaciones de esta poblacion para la
revitalizacion de su cultura y lengua. El segundo articulo de Romina
Leonor Toranzos titula “Desplazamiento lingiiistico en contexto urbano en
Buenos Aires: aportes para pensar la revitalizacion del quechua”, que se
sitiia en un creciente contexto de quechuahablantes en Argentina que
de a poco se van castellanizando y analiza la situacién para brindar
ideas para una revitalizacion lingiiistica.

La sexta y ultima seccion, Politicas lingiiisticas y revitalizacion cultural,
se presentan articulos que reflexionan sobre la revitalizacion cultural
y lingiiistica en Chile y Ecuador. En ese sentido, Elisa Loncon Antileo
presenta el texto “Revitalizar las lenguas indigenas con voces de mujeres”,
referido a los procesos, debilidades, fortalezas de revitalizaciéon en
dicho pais. La autora también propone estrategias de accion desde la
mirada de una mujer indigena, agente de procesos de fortalecimiento
de la lengua y cultura. El segundo articulo, “Educacion intercultural
bilingiie en Ecuador: ;modelo revitalizador de las lenguas indigenas?”, de
Silverio Chisaguano, analiza y reflexiona sobre las posibilidades de
revitalizacion lingiiistica en las politicas educativas ecuatorianas ante
el aumento de poblacion indigena, pero en contextos de reducido uso
de idiomas originarios.
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Introduccion

Casi para concluir, resulta dificil no mencionar el tiempo que nos
ha tocado vivir y que en cierto modo seguira acompanandonos, es
decir, la sombra ocasionada por la Covid 19 en nuestros paises, lo
cual ocasiond, en algunos contextos citadinos y comunales mas que
en otros, que muchas abuelas y abuelos, padres y madres hablantes
de sus lenguas indigenas fallecieran o se vieran afectadas con
la enfermedad; un momento en el que se hizo evidente la falta de
informacion sobre la enfermedad desde una légica de los idiomas
ancestrales y que también nos debiera llamar a la reflexion sobre las
adversidades a las que ya se enfrentan y viven cotidianamente los
pueblos indigenas a la que se suma la pandemia. Inclusive un venidero
Decenio de las Lenguas Indigenas también deberia abordar temas no
solamente relacionados con la lengua, sino considerando el contexto
en el que viven sus hablantes y sus pueblos, ademas de extender el
ambito de interés mas alld de las comunidades para también abarcar
las ciudades.

Esperamos que esta compilacion de textos desde los pensares,
sentires y acciones compartidas por sus autores contribuyan a la cada
vez mayor y creciente comunidad de revitalizadores para fortalecer
la agencia y seguir con la misma conviccion en la tarea de fortalecer,
revitalizar y evitar el silenciamiento de nuestras lenguas, asimismo
de convocar a nuevos aliados en esta labor.

Carlos Esteban Callapa Flores
Cochabamba, diciembre 2021
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Memoria historica, sanacién y revitalizacion cultural y
linguistica. Reflexiones iniciales

Luis Enrique Lopez
Funproeib Andes, Bolivia

1. Puntos de partida

Si entendemos por revitalizacion cultural y lingiiistica la reactivacion
del uso cotidiano y activo de aquellos idiomas que se encuentran
amenazados y en condicién de vulnerabilidad o incluso al borde de la
extincion (Lopez, 2015), entonces todos aquellos que nos involucramos
en procesos de esta indole, sea como actores comunitarios o como
agentes externos, debemos ir mas alla de los aspectos exclusivamente
lingiiisticos, o incluso sociolingtiisticos, y penetrar la historia y la vida
actual de la comunidad y de los hablantes cuyos idiomas estan en
proceso de obsolescencia. Y es que, en rigor, los idiomas no tienen
vida propia; la tienen en la medida que hay mujeres y hombres que
los hablan, porque les son necesarios para funcionar socialmente en
distintos ambitos, situaciones y eventos propios de su comunidad y
que, por ende, son congruentes con sus formas de sentir, actuar, viviry
leer el mundo. A ello se afiade, como un aspecto clave y determinante,
que estos idiomas también marcan sentido de pertenencia y se
recurre a ellos para formar y sentirse parte de un grupo socio-
histdrico determinado. Es a través del uso cotidiano de estos idiomas
que las mujeres y hombres que los hablan reafirman su identidad
y contribuyen a la cohesion de su familia y su comunidad. Como
acertadamente lo sefialan Green y Houghton (1996:4), al referirse a
la situacion de los idiomas indigenas en Colombia: Las lenguas no
tienen vida propia. Si quieren ser lenguas vivas, deberan ser lenguas
de pueblos vivos. Las lenguas indigenas tienen las mismas historias
de los pueblos que las hablan o que los hablaban, porque a fin de
cuentas el glotocidio es hermano gemelo del etnocidio.

Que los miembros de un grupo socio-historico decidan dejar de hablar
la(s) lengua(s) que los identifican, para adoptar otra que reemplace
las funciones sociales, politicas y simbolicas que esta(s) cumplia(n)
es producto de un conjunto de factores extralingtiisticos, los cuales
por ende no tienen que ver con la(s) lengua(s) en si. Son mas bien
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el resultado de complejos procesos de indole politica, econdmica,
cultural y social que afectan la vida del conjunto de individuos que
componen un grupo humano.

Factores determinantes como los sefialados no siempre son tomados
en cuenta en los proyectos de revitalizacion lingiiistica, y por
concentrarnos en la lengua y priorizar su reactivacion, perdemos
de vista las causas que subyacen a las situaciones de mudanza
idiomatica. Por ejemplo, hoy sabemos que uno de los aspectos que
mas inciden en el silenciamiento de una lengua es la progresiva
interrupcion de su transmision intergeneracional; por lo que la
reactivacion de este proceso desde el seno del hogar es considerado
crucial para su pervivencia y continuidad. Pocas veces, sin embargo,
nos preguntamos qué motiva a las madres y a los padres a privar
a sus hijos de la posibilidad de comunicarse con sus abuelas,
abuelos y mayores de la comunidad en general. Dejar, de manera
deliberada y consciente, algo tan intimo como el idioma en el que
ellos aprendieron a hablar y a través del cual descubrieron que
integraban una familia y que eran parte de una comunidad ha de ser
algo extremadamente dificil y ademds sumamente doloroso. Decidir
que los hijos ya no sean como ellos y que, ademas, por ya no hablar la
lengua de la familia y la comunidad, se distancien afectivamente de
sus mayores y de la vida en comunidad, pensando ademas que eso
es por su propio bien, responde a condiciones historicas y sociales
producto de la alteracion del orden comunitario, de la imposicion de
valores ajenos y de la asuncién de actitudes y creencias igualmente
exogenas. En otras palabras, todo ello es producto de un proceso
politico de sojuzgamiento y de su sometimiento a un orden que no les
es propio, hecho que incide en el debilitamiento de su autoestima, por
su adscripcion a un grupo socio-histérico subalterno y su filiacién a
una lengua menospreciada por los sectores hegemonicos y que, como
resultado de ello, pierde gradualmente su valor de uso y su condicion
de idioma que responde a las necesidades de la contemporaneidad de
los sujetos que lo hablan.

En suma, la subalternizacion de los hablantes de idiomas originarios
es en gran medida la responsable de la interrupcion de su transmision
intergeneracional y eventual silenciamiento, y, porello, lareinscripcion
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social de esta transmision implica una toma de consciencia critica
por parte de los mismos hablantes. Superada esta condicion ellos
podran emprender acciones contra-hegemonicas que, en tanto tales,
subviertan el orden establecido por la condicion colonial vigente. A
ello se debe que veamos la revitalizacion cultural y lingtiistica (en
adelante RCL) como una acciéon que es fundamentalmente politica.

La revitalizaciéon de una lengua se basa en la emancipacion de sus
hablantes y supone el rechazo o abandono de aspiraciones inducidas
y, por ende, un cierto grado de descolonizacion mental. De alli que se
argumente que no se trata solo de revitalizar culturas y lenguas sino,
y, sobre todo, de revitalizar a los hablantes (Inge Sichra, comunicacion
personal), 0 mas aun de revitalizar a las sociedades o grupos socio-
historicos de los cuales ellos forman parte.

Emanciparse supone auto-descolonizarse, lo que implica procesos
psicosociales y politicos vinculados con la pérdida de la vergilienza
étnica, el rechazo alaldgica de dominacion y sumision histéricamente
asumida (Gasché, 2003) y la recuperacion de la autoestima y la
confianza enunomismoy enel grupo del cual se forma parte. Liberarse
de las ataduras impuestas por la condicion colonial ya naturalizada
no es tarea facil. La construccidon de la autonomia de pensamiento y
accion implica procesos individuales y colectivos de toma de decision
respecto a esa misma condicion subalterna y de opresion cultural.

En suma y como lo hemos venido sugiriendo, la emancipacion
y autodescolonizacion exige agencia de los propios hablantes de
lenguas minorizadas; para que, con base en el desarrollo de una
conciencia lingtiistica critica (Fairclough, 1992), sean ellos mismos
quienes, a nivel individual y colectivo, subviertan el orden lingtiistico
impuesto, modifiquen sus actitudes y creencias respecto de sus
lenguas, adopten politicas lingiiisticas en aras de su defensa y, por
ende, usen los idiomas originarios con libertad en todo momento
y lugar, tanto para interactuar con sus pares como para marcar su
pertenencia e identidad étnica. Como se puede apreciar, lo que esta
en juego no es la lengua en si, sino el comportamiento lingiiistico y la
identidad de los hablantes (Ricento, 2000).
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Siendo crucial la agencia de los hablantes, en el contexto
latinoamericano, fuertemente marcado por el eurocentrismo y donde
siguen en vigencia la colonialidad del poder y del saber (Quijano,
2000), existen ciertas condiciones previas que es necesario atender.
A nuestro juicio, entre ellas dos resultan ineludibles: de un lado, la
recuperacion de la memoria histdrica respecto de la opresion étnica,
cultural y lingtiistica; y, de otro, la sanacion y renovacion de los
hablantes y de las sociedades de las cuales forman parte. Como es
de esperar, estas dos dimensiones estan estrechamente vinculadas y
apelan a factores psicosociales y afectivos que inciden en la autoestima
de los hablantes de idiomas originarios y en como ellos se presentan
ante los demas en su condicion de individuos y, a la vez, de colectivos
étnica y culturalmente diferenciados. Ademas, y por la relacién que
ellos guardan con los factores politicos que en gran medida los
determinan, la recuperacion de la memoria historica y la sanacion
y renovacion permitirian a estos hablantes asumir su condicion de
actores y de sujetos en el necesario proceso de reconquista de su
autonomia y del control sobre su propia cultura (Bonfil, 1987).

2. La recuperacion de la memoria histérica

Desde al menos la segunda mitad del siglo XX, la recuperaciéon de
la memoria historica de los grupos histdrico-sociales afectados por
procesos politicos de invisibilizacion y de opresion cultural les ha
permitido construir agenciay, producto deello, recuperar su condicion
ciudadana como actores clave de la transformacion de la sociedad. De
este modo, han logrado impactar el comportamiento no solo de sus
pares, y al interior de sus propios colectivos, sino también de manera
mas amplia la actuaciéon de la sociedad en su conjunto, incluyendo
el comportamiento de los sectores hegemodnicos con respecto a los
derechos que les asisten como grupos histdrico-sociales diferentes.
Tal fue el caso, por ejemplo, de la accion emprendida por individuos
y colectivos afroamericanos en los Estados Unidos, que, con base en la
recuperacion de la memoria social sobre la esclavitud, reivindicaron
ante el Estado y la sociedad, su derecho a la igualdad; para, después
de mas de una década de movilizacién social (1955-1968), lograr la
derogacion de las normas legales que avalaban la segregacion racial
(Freeman, 1983). También, a través de una lucha no violenta, desde la
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década de 1960 el movimiento feminista recupera la lucha de algunas
mujeres por la igualdad politica, social, econémica y cultural, que
data de mediados del siglo XVIII; toma consciencia de su particular
condicién de opresion producto de la logica patriarcal imperante.
Impregnado de un marcado sentido contracultural y emancipatorio,
el feminismo apunta a la creacion de nuevas formas de vida, en las
que no se defina a la mujer a partir del hombre. Gracias a ello estamos
hoy ante una progresiva mayor igualdad entre hombres y mujeres
en la vida politica y econdmica, y también ante nuevos conceptos,
como los de género y patriarcalismo, que han transformado la forma
en la que entendemos la relacion entre mujeres y hombres (Miguel
de, 2007, Freeman, 1983). A estas reivindicaciones por la construccién
de relaciones sociales mas justas y equitativas entre distintos sectores
de la sociedad, se suman también desde las décadas de 1960 y 1970
las organizaciones y movimientos indigenas en distintos lugares
de América Latina, que reivindican su derecho a ser diferentes y el
reconocimiento y aceptacion por los Estados en los cuales habitan, asi
como también la deuda historica que estos tienen con ellos, en tanto
herederos de las primeras naciones del continente. Recuperando
también la historia de opresion cultural, de explotacién econémica
y de sometimiento politico, los indigenas latinoamericanos lograron
articular un movimiento internacional que logré el inicio de una
nueva relacién y un nuevo trato entre Estados y pueblos indigenas,
ademads de su reconocimiento politico como tales (Lopez, 2018).

Son precisamente experiencias como las sefialadas, las cuales
tuvieron inicialmente dimensiones locales o micro, o incluso fueron
el resultado de la iniciativa de algunos actores especificos, que nos
planteamos la necesidad de acciones tendientes a la recuperacion de
la memoria de los hablantes de idiomas originarios respecto de la
situacion de opresion cultural y lingtiistica que los marca, y que los ha
llevado a perder su autonomia y el control sobre su propias culturas y
lengua. Para ello, es preciso recordar que la memoria se re-construye
y construye en base al recuerdo de sucesos clave que marcan etapas
decisivas de la historia de una persona, un colectivo o un pueblo; y
que, en ese proceso, los sujetos les dan una significacién particular
a sus historias, lo que “determina la forma en que ellos entienden el
presente y dan sentido a su visidon y entendimiento del mundo.
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En sociedades como las nuestras marcadas por conflictos de indole
diversa, la forma en que se construye la memoria es fundamental
(Martinez, 2009). Reconstruir el pasado nos ayuda a imaginar y
viabilizar un futuro diferente; de alli la importancia de dar voz a los
subalternos para que, a partir de sus recuerdos y de todo aquello
que han escuchado de sus mayores sobre la prohibicion del uso de
las lenguas indigenas y sobre la imposicion forzada del castellano y
de otras visiones del mundo y otras formas de vida, se construyan
escenarios futuros en los que quepan varias lenguas, se pierda la
vergiienza idiomatica y sus hablantes enfrenten de forma deliberada
y consciente la violencia simbolica que conduce al silenciamiento de
sus lenguas. En ese contexto, la recuperacion de la memoria puede
tomar la forma de un ejercicio de reconstruccion autobiografica, en
tanto practica que conduzca a dotar de significado emancipador a
aquellos sucesos individuales que ilustran situaciones compartidas
con otros miembros del grupo, para comprenderlos, explicarlos y
buscarles salida, y, sobre todo, para asumir compromisos individuales
y colectivos relacionados sea con el volver a dar voz a sus lenguas y
asi sacarlas de su situacion de silenciamiento o con el mantenimiento
y desarrollo de las mismas.

3. Sanacion, renovacion y fortalecimiento de agencia

Reconstruir la memoria puede generar malestar, dolor, sufrimiento,
angustia y miedo, aun cuando seamos conscientes de estar ante un
proceso necesario, precisamente para superar el pasado y evitar que
sus hechos se repitan. Por ello, coetdnea o sucesivamente a dicha
recuperacion, es necesario promover acciones tendientes a la sanacién
y renovacion de los sujetos y colectivos involucrados en el proceso,
de manera de contribuir a su revitalizacién y empoderamiento como
actores clave en el proceso de recuperacion y reinscripcion social y
politica de sus idiomas y culturas.

Rodriguez (2015) considera que sanar(nos) implica transformar(nos)
y en ultima instancia hacer o hacernos justicia. Nos plantea que en la
realidad en la que nos movemos:

.. Nos hacemos preguntas que necesitamos responder, aunque para
ello debamos parar, regresar, revisar, escuchar, dejar ir y continuar.
Quizd en ese momento no encontremos una respuesta, pero
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comenzamos a darnos cuenta de lo que somos, decimos y hacemos.
Desde aqui nos posicionamos con el deseo interno de cambiar algo y
comenzamos el proceso de sanar, de transformar. (https://nomada.
gt/cotidianidad/sanar-como-una-forma-de-hacer-justicia/)

Con base en su experiencia personal, esta autora considera que
necesitamos sanar para transformar la sociedad. Para ello nos
remite a la historia llena de violencia que le tocd vivir, a sus miedos
y sufrimientos y a la injusticia y al sistema opresor que incluso se
internaliza en el cuerpo. De alli que, para ella, “sanar es un acto de
justicia, en donde los cambios individuales se constituyen a su vez, en
una construccion colectiva” (Rodriguez, 2015).

Green (2017) también relaciona memoria y sanacioén y ve estos dos
procesos como simultdneos, y como parte de un todo integral que
tiene que ver con las diversas dimensiones de la vida indigena.
Por ello, nos plantea que es necesario volver al origen, a la vida en
comunion con la naturaleza, y a la espiritualidad:

Hay que volver al Origen de la sanacion. Hay que volver a pensar en
el Territorio, en la Unidad, en la Cultura, en la Autonomia. Hay que
hacer un esfuerzo de pensar, pero originariamente, desde nuestra
historia de Origen. La sanacion y proteccion es lo mismo. Tenemos
que volver a ser espirituales, no religiosos. [...] Sin el Origen nada es
posible, volver a la dualidad, la palabra dulce, acciones espirituales,
reivindicar la alegrfa, volver al pensamiento ancestral, esencia del
conocimiento, y volver a caminar en las comunidades, a la armonia,
a recordar que tenemos un corazon, volver a la historia del ayer, hay
que recordar que somos pueblos originarios, [...] recordar que nos
condenaron a muerte, recordar a la Madre... Estamos recordando
la historia con el corazon. Occidente se olvidd del corazén por la
racionalidad. (Green, 2017, s/p)

Como se puede apreciar, sanacién implica sinceramiento,
reconciliaciéon con uno mismo y con lo que uno es. Supone ademas
retomar el didlogo con los mayores y volver a escuchar su voz,
valorar la sabiduria ancestral, abandonar pensamientos, creencias y
practicas impuestas y, sobre todo, volver a ser, a sentir y actuar como
originarios: volver a sentirse unidos en un solo pensamiento e idioma,
como lo ensenaron los abuelos (Bolafio, 2017). En otras palabras, se
trata de retomar la confianza en lo propio y consolidarlo.
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El proceso de sanacidn y renovacién contribuye, como es de esperar,
a superar el dolor y la angustia que la recuperacion de la memoria
puede causar, por lo que implica también “desempolvar la alegria”,
como lo destaca Victor Jacanamijoy (2017), sabio del pueblo Inga:

Debemos hacer un esfuerzo por reivindicar la alegria de los Pueblos
Indigenas. Debemos revivir nuestros vestidos, desempolvar esos
tambores, esas flautas que se han ido quedando en el camino.
Siempre se le ha cantado a la mujer, a la naturaleza, a la medicina.
Por eso muchos pueblos aun se mantienen, porque lo han hecho
cantando y danzando. (s/p)

Retomando la alegria de ser y vivir como diferentes contribuye
también a la autonomia lingiiistica, a la libre expresion y al uso y
disfrute de las lenguas originarias. En otras palabras, a retomar el
poder sobre lo propio. Es debido a ello que consideramos que no es
posible pensar en procesos de revitalizacion cultural y lingiiistica
fuera o desvinculados de estos aspectos, a nuestro entender,
fundamentales.

Aun cuando suene reiterativo, es menester tener presente que no
estamos ante un asunto solo de naturaleza técnico-lingiiistica, sino
mas bien ante resultados de acciones politicas que exigen respuestas
que también lo sean. La recuperacion de la memoria historica y la
sanacion y renovacion son cruciales en el proceso pues son parte de
un acto politico-pedagogico dirigido a la construcciéon colectiva de
“propuestas de posibilidad”, sobre la base de la indignacion frente a
los efectos de la colonizacion y también de cierta dosis de vehemencia
en la denuncia de todo lo que impide la liberacion, de forma tal
que podamos asumir con conviccion la ruptura del status-quo y la
transformacion de la sociedad (Freire, 2006).

Asi lo ponen en evidencia las mujeres indigenas chilenas que a finales
del 2018 generaron una “accién organizada”, a través de la campana
“Mujeres indigenas orgullosas de su lengua e identidad”, por la
defensa de los derechos lingtiisticos y la autoafirmacion de las mujeres
indigenas de todos los pueblos originarios. Esta campana denuncia
la violencia colonial y estatal que “ha llevado a la negacion de las
lenguas indigenas, a la autonegacion de la identidad y ha perseguido
politicamente a nuestros lideres y comunidades que luchan por sus
derechos” (http://www.territorioancestral.cl).
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En su manifiesto publico también destacan que:

La negacion de la lengua y la identidad es histérica y se ha expresado
por diferentes vias, siendo una de ellas la escuela, que castellanizé
y maltraté a los nifios por usar su idioma. En el Registro Civil se nos
cambid el nombre y se castellanizaron los apellidos. Y aunque hoy
no existe ningun instrumento juridico que prohiba el traje tradicional
para obtener la cédula de identidad, hay casos en que se ha impedido
el uso de traje y en otros, las mujeres no lo llevan por temor a ser
discriminadas. (http://www.territorioancestral.cl)

Entre mediados de diciembre 2018 y el 21 de febrero del 2019, fecha
en la que se celebra el Dia Internacional de la Lengua Materna y en el
inicio del el Afo Internacional de las Lenguas Indigenas, estas mujeres
se han propuesto presentarse ante las oficinas del Registro Civil
portando su vestimenta tradicional para solicitar su cédula nacional
de identidad, de manera de visibilizar su condiciéon de indigenas y asi
dar rostro indigena al documento nacional de identidad. Las mujeres
indigenas planean presentarse en grupos en el Registro Civil, ante la
presencia de los medios de comunicacion y de aquellos no indigenas
que quieran acompafarlos, para lo cual también convocan a los
hombres indigenas, pues destacan que no se trata de una lucha solo
de mujeres. También apelan a la difusion de sus idiomas y derechos
lingiiisticos en los espacios publicos y en los medios de comunicacion,
precisando que “las lenguas indigenas no son dialectos y el traje no es
disfraz o folclore” y enfatizando que sus lenguas y trajes han resistido
las politicas gubernamentales de homogeneizacion y asimilacion, y
también recreado la memoria colectiva, “dando rostros a nuestra
propia diversidad y hemos ensefiado el valor de nuestras raices a las
nuevas generaciones, el respeto al otro, como el amor a la tierra y a la
comunidad” (http://www.territorioancestral.cl).

Tanto la lengua como el traje expresan la identidad territorial y
espiritual de nuestros pueblos y también la identidad de la mujer
indigena. Por citar un caso, la mujer mapuche exterioriza su identidad
territorial a través del Xarilogko o tocado de plata usado en la cabeza;
la plata simboliza la energia de la luna que provee la fertilidad a la
tierra. Por eso es la mujer quien usa las joyas mas que los hombres
y sin importar su edad. “Como mujeres originarias sofiamos que la
emancipacion de nuestros pueblos serd también en y con nuestras
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lenguas originarias. Por lo mismo, en esta campata no podemos dejar
de denunciar la violacion sistematica a nuestros derechos politicos y
territoriales” (http://www.territorioancestral.cl).

4. Conclusiones

La RCL no es una accion de naturaleza exclusivamente técnica,
plausible de ser abordada desde una sola disciplina, sea esta la
lingtiistica descriptiva o incluso una de intersecciéon disciplinar como
eslasociolingtiistica. Como quiera que laRCL implicala emancipaciéon
de los hablantes, un cierto nivel de conciencia lingtiistica critica y de
agencia, es necesario recurrir también al analisis politico, pues, en
rigor, la RCL es en si una accion politica.

De ahi que emprender acciones de RCL exige la deteccion por los
propios hablantes de idiomas minorizados de los hechos que
determinaron o al menos incidieron en la obsolescencia de sus idiomas
e incluso en su substitucion por otros. Para ello se requiere, de un
lado, recuperar la memoria historica del proceso de subalternizacion
étnica, cultural y lingiiistica, resultante de la vigencia de la condicion
colonial, de manera de generar indignacion y vehemencia frente a los
hechos del pasado; y, de otro lado, estos mismos hablantes necesitan
también sanar la mente y el espiritu, con el fin de renovarse y retomar
confianza en sus propios medios de significacion y expresion.
Logrados estos cometidos serd posible enfrentar las dimensiones
de indole técnica vinculadas con el re-aprendizaje de los idiomas
silenciados y con la re-activacion del conocimiento lingtiistico o en su
defecto la apropiacion de herramientas que les permitan aprender de
sus mayores y comunidades los idiomas originarios que, por razones
de naturaleza sobra todo politicas, ellos no pudieron hacer suyos en
la infancia.

En resumen, el presente trabajo apela a concebir la RCL como una
accion integral, dada la complejidad de la situacion que hace que
una accién de esta indole sea necesaria, pero también producto de la
vision que los propios indigenas comparten.
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La documentacion linguistica un derecho indigena,
su ejercicio en el pueblo originario de Santa Ana
Tlacotenco, Ciudad de México

Elsa Del Valle Nuriez'

Resumen

Presentamos una experiencia de documentacion lingiiistica a la que
adjetivamos como “casera” porque nace en un hogar de una familia
nahua en el pueblo originario de Santa Ana Tlacotenco “en el lugar a
la orilla de las varas o jarillas”, en la Ciudad de México. Esta labor de
registro de la variedad lingtiistica llamada macehualtlahtulle tiene
ademads como atributos el ser una dinamica con pertinencia cultural y
con impacto comunitario, elaborada no por lingtiistas, ni por un grupo de
especialistas como tradicionalmente por afios se ha llevado a la practica
la documentacion de lenguas indigenas en México.

Sentamos también que la documentacion lingiiistica es uno de
los derechos lingtiisticos que concede la Ley General de Derechos
Lingtiisticos de los Pueblos Indigenas (2003) en territorio mexicano, a
la cual pocas veces se le ha dado su fundamentacién juridica, dado que
los derechos lingtiisticos suelen ser desconocidos por la mayoria de sus
hablantes, en este caso en particular, de los nahuahablantes originarios
de Santa Ana Tlacotenco y cuya practica no ha llegado a ser parte de una
politica publica local, ya que no esta en la agenda del gobierno regional
de la Alcaldia de Milpa Alta, Ciudad de México.

La documentacion lingiiistica como un derecho lingiiistico la concebimos
como una estrategia viable en el proceso de revitalizacion de la lengua y
cultura nahuatl en Santa Ana Tlacotenco. Su abordaje como un derecho
ha permitido abrir el camino del didlogo entre el gobierno local y
algunos comuneros tlacotenses nahuahablantes a fin de hacer valer el
articulo 12 y su correlativo 13, fraccion VII de la ley citada en el que el
Estado y la comunidad hablante de la lengua originaria concurren como
corresponsables. La reflexion es valorar ;como es que participan cada
uno de estos actores en el ejercicio de este iure o derecho?

Palabras clave: Derecho indigena, documentacion lingiiistica, fogata nahua
movil tradicional.

T Licenciada en Derecho en la UNAM en México y Magister en Sociolingiistica en el
PROEIB Andes en la UMSS Bolivia. Correo electronico: sarahine@hotmail.com
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Introduccion

La documentaciéon de la lengua ndhuatl en Santa Ana Tlacotenco
no es un hecho reciente del todo, ha estado de forma implicita en
este contexto desde hace varias décadas. En este pueblo originario
de la Ciudad de México y en su cabecera de gobierno de estirpe
nahua, Milpa Alta, desde mediados del siglo XX, varias personas
se han desempefiado en esta labor. No tan conscientes del trabajo
que realizaban, sentaron las bases de un registro escrito del
macehualtlahtulle o nahuatl. Luz Jiménez (1897-1965) seria una de
las mujeres nahuas, oriundas, precursoras de la documentacion
lingtiistica en esta region junto a la labor de Fernando Horcasitas
(1924-1980).

Sin lugar a dudas, la documentacion de una lengua indigena
actualmente siempre es parte de una labor humanitaria en el
entendido que sonidiomas desplazados por otras lenguas dominantes
y, por lo tanto, son vulnerables de ser silenciados u olvidados. En tal
situacion, el grupo especial de expertos sobre las lenguas en peligro
convocados por la UNESCO (2003) sugieren que, para reforzar la
vitalidad de las lenguas amenazadas, “es imperativo proceder a su
documentacion” (p. 1). El mismo grupo de especialistas sefiala que
“sin una documentacion adecuada, una lengua extinguida no podra
revivir jamas” (p. 2). Las preguntas que exaltan después de tales
enunciaciones dichas por esta comunidad de expertos son: 1. ;Qué es
una documentacion adecuada? y 2. ;Como se hace bajo esta nocion?

Cuando se trata de caracterizar a una estrategia encaminada a generar
un proceso de revitalizacion lingtiistica y/o cultural en un pueblo o
comunidad indigena, la palabra “adecuada(o)” salta a la vista. Toda
vez que se trata de implementar una dinamica de recuperacion de
la lengua acorde al contexto sociocultural, a las necesidades y a las
expectativas de los hablantes.

La Real Academia de la Lengua Espafiola define que “adecuada” es
“apropiado para alguien o algo”, es decir “ajustado y conforme a las
condiciones o a las necesidades de algo o de alguien” (Real Academia
de la Lengua Espafiola, 2019), en este caso, en materia de lenguas,
lo mas apropiado para el hablante, para su comunidad de habla y
seguin su contexto familiar, cultural, educativo, econdmico, politico,
historico, juridico, cosmogonico y tradicional.
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Lopez (2006) enfatiza que “las decisiones que se toman en materia de
politica y planificacidn lingiiistica resultaran cada vez mas pertinentes
y acertadas en la medida que recojan también los puntos de vista de
los propios concernidos” (p. 41). Esto tltimo, desde luego aplica en la
documentacion de los idiomas originarios puesto que es fundamental
instituir politicas en esta materia que se gesten “desde abajo”.

El término “adecuada(o) estd relacionado con las palabras de
“pertinentes y acertadas” a las que refiere Lopez. La documentacion
lingtiistica, sugerimos, debe entonces ser adecuada, pertinente y
acertada. Dichos atributos posibilitan la apropiacion de esta actividad
cientifica y técnica por parte de los actores indigenas desde su
entendimiento cultural y con los aportes del conocimiento cientifico
u otro saber alternativo, a través de los cuales se beneficia y agiliza de
manera positiva el proceso de registro de la lengua amenazada.

La adecuacién de este proceso cientifico, la documentacion en el
contexto indigena implica que repensemos esta dindmica a través
de una nueva metodologia. Como Bastardas (2002) al hablar de
una teoria de la lengua nos sugiere que esta debe ser dinamica, la
documentacion de las lenguas originarias también lo debe ser. Ambas
necesitan de una nueva forma de pensarse y de hacerse, para asi
modificar la forma acostumbrada de ejecutarse.

Desde una perspectiva tradicional, la documentacion de los idiomas,
vista por los lingiiistas, se define como Seifart (2000) lo refiere:
“(...) un trabajo lingiiistico que incluye alguna forma de gramatica,
diccionario, muestras del uso de la lengua en un corpus, y una
descripcidon etnografica de estos elementos de la situacion de la
lengua que sean necesarios para entender los demas elementos de la
documentacion” (p. 106).

Esta forma de proceder a la que llama Seifart como una “reaccion”
de los lingtiistas ante la situacion de amenaza de las lenguas en el
mundo ha sido un aporte importante del trabajo de campo, y lo que
puede parecer una actividad encaminada a la obtenciéon de un cimulo
de datos lingtiisticos, se redefine si se atiende al cdmo realizar este
proceso, el cual describiremos mas adelante.
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Mugurio (2014) enfatiza de igual modo que el objetivo de la
documentacion lingtiistica es principalmente compilar y preservar
datos lingiiisticos. Siguiendo esta linea de percepcion, Seifart (2000)
precisa que, pese a que esta dindmica contenga muestras de uso de
la lengua en un corpus, esta se da sobre todo a un nivel lingtiistico
estructural, y aunque conserva elementos de una lengua, no tiene
que ver con el mantenimiento de uso de la lengua documentada.
Situacion con la que estamos en desacuerdo, pues antes de prestar
atencion al resultado en si de la documentacion, es decir a la obtencion
de un “corpus lingiiistico”, es necesario también atender el proceso.
Preguntarnos ;cémo documentamos?, ;quiénes documentamos?,
y ¢(como hacemos para que la documentacion lingiliistica sea
significativa para los involucrados?

Sirva la experiencia de documentacion lingiiistica que describimos
en este articulo como una muestra de los trabajos de documentacion
lingiiistica variables y diversos que se estan desarrollando en diferentes
latitudes, y cuyo trabajo familiar y comunitario incide en diferentes
grados del uso lingiiistico: la reapropiacion del idioma originario, la
visibilidad de la lengua nahuatl en el territorio de los tlacotenses, su
aprendizaje; y ademas, recoge una practica cultural comunitaria para
celebrar esta tarea —la documentacidon- a través de las fogatas nahuas
moviles tradicionales en Santa Ana Tlacotenco, Alcaldia Milpa Alta,
Ciudad de México, 2019.

1. Contexto sociolingiiistico del pueblo originario de Santa Ana
Tlacotenco

Santa Ana Tlacotenco cuya voz nahua “Tlacotenco” significa “en
el lugar a la orilla de las varas o jarillas” se localiza en la Alcaldia
de Milpa Alta, en la Ciudad de México. Se autodenomina como un
pueblo “originario” porque sus habitantes son descendientes de los
antiguos pueblos nahuas que tuvieron su esplendor cultural en los
tiempos de Mexihco-Tenochtitlan, antes de la Conquista espafiola.

Tlacotenco, al igual que otros pueblos y comunidades indigenas, han
sufrido los efectos de la dominacion europea y de las politicas del
Estado mexicano en menoscabo de su lengua y cultura nahua.
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Al paso del tiempo, Tlacotenco como pueblo originario e indigena
aun resiste ante las ideologias que traen consigo la modernidad, el
desarrollo, el capitalismo y la globalizacion. Al adentrarse a este
pueblo, las personas podemos sentir y vivir atn las tradiciones
culturales de los abuelos y las abuelas nahuas: un té de toronjil, unas
tortillas azules hechas a mano, un atole de masa, ir al campo a sembrar
maiz, hacer la olotera para desgranar el maiz, ir a tomar pulque,
escuchar algun cuento en la lengua nahuatl, la forma en saludar a
los padres o abuelos, son algunas muestras de la cotidianeidad con
tradicion indigena antigua.

Aun cuando la gente de Tlacotenco conserva varias practicas
culturales indigenas, su lengua originaria, el macehualtlahtulle, una
variedad lingiiistica del nahuatl, se encuentra seriamente en peligro
de desaparicion. Los datos mas significativos de esta aseveracion que
demuestran tan funesta situacion es que los nifios/as y los/las jovenes
no son hablantes de la lengua ndhuatl porque desde hace varias
décadas se les cria en la lengua espanola, por tanto, la transmision
intergeneracional de esta lengua originaria esta colapsada. Esto ha
llevado a que sélo una comunidad de abuelos y abuelas de edad
avanzada hablen la lengua ndhuatl en este lugar, aunque hemos sido
testigos de tlacotenses de entre 50 a 60 afios quienes la entienden,
pero no la hablan.

No obstante, por parte de algunos grupos sociales que hay
en Tlacotenco, existe la decision de salvaguardar su lengua
macehualtlahtulle y de tratar de preservarla de diferentes maneras.
Sin embargo, en palabras de algunos de estos actores nahuas, los
esfuerzos no son tan palpables, pues no hay una comunidad de nifios/
as y de jovenes o muchachas hablantes de la lengua nahuatl. Arguye
un comunero que: “no hemos generado hablantes quienes contintien
con esta herencia lingiiistica y cultural” (Ent. PB. 14/02/2019,
Tlacotenco).

Lalenguandhuatl o macehualtlahtulle no es el medio de comunicacion
vehicular en la vida cotidiana y, por lo tanto, la mayoria de las
situaciones de socializacion familiar y comunitaria se dan en la
lengua dominante, el espafiol, reservandose el ndhuatl a una funcion
simbolica con la que se reafirma la etnicidad de los comuneros.
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Eastman (1984) utiliza la nocion de lengua asociada para denominar
auna lengua que: “aunque ya los hablantes no la utilicen o ni siquiera
la conozcan, continta siendo parte de esa etnicidad (...) es decir, los
miembros de un grupo retienen cierto grado de apego a ella, de tal
forma que cumple parte de su rol como simbolo de identidad grupal”
(citado en Madera, 1999, p. 138). Tal y como sucede en Tlacotenco,
la lengua macehualtlahtulle es una lengua “asociada” a la identidad
étnica nahua.

La funcion simbdlica, por lo tanto, expresa el origen étnico y la
historicidad del grupo social que la usa. Fishman (1995) enfatiza que
el rol simbodlico de la lengua se manifiesta en una época en donde
existe una elevada conciencia étnica. Para el caso de Tlacotenco,
esta funcion simbolica se expresa a través del canto, la musica, los
discursos culturales, politicos o funerarios, incluso en los llamados
sustratos de la lengua nahuatl (Lopez, 2017) o palabras de origen
nahuatl en el uso cotidiano del castellano o nahuatlismos. Quienes
realizan estos “usos de la lengua nahuatl” en Tlacotenco han
despertado efectivamente su conciencia étnica, situacién que en afios
anteriores no acontecia en este pueblo originario por haber sentido
verglienza y vivir la discriminacién étnica y lingtiistica.

2. ;Cémoiniciamosaejercerel derecholingiiistico de documentacion
de la lengua macehualtlahtulle en Santa Ana Tlacoteco?

Despertar la actitud cientifica en el pueblo originario de Santa Ana
Tlacotenco no ha sido una tarea sencilla. Volverla familiar, comunitaria
o grupal es ain mds complejo. Son pocos los originarios tlacotenses
quienes tienen interés en la investigacion, la mayoria quienes la han
realizado es a partir de una exigencia en la Universidad, o por su
propia formacion profesional e interés personal. No obstante, son
varias las personas originarias de Tlacotenco quienes si desean hallar
soluciones a las diferentes problematicas que les afecta en su realidad.
Un comunero de tal localidad menciona:

Pocas veces nos vienen a compartir lo que saben, digo, yo les
comparto mi nahuatl, les ensefio lo que sé, pero pues también
queremos aprender a como revivir el ndhuatl. A mi me ha servido
escucharte y me gusta aprender como le podemos hacer, yo pienso
que la pérdida de la lengua si es un problema de nuestro pueblo,
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porgue mira, ya no sé hablar, y se pierde |lo propio, nuestra identidad, y
asi no sabemos ni de dénde venimos, quiénes somos. Ahora que nos
has presentado la ley, me interesa saber mas, conocerla, estudiarla y
saber como le podemos hacer nosotros para ya exigirle al gobierno
que respete nuestro derecho. (Conv. RM. 25/05/2019, Tlacotenco)

El proceso de reflexividad sociolingiiistica ha sido uno de los
momentos de vida de los nahuahablantes tlacotenses mas importantes
para iniciar una actitud de investigacion en funcién a los procesos
de revitalizacion lingtiistica y cultural que se pueden gestar a través
de la investigacion de los derechos lingiiisticos que concede el
Estado Mexicano, los cuales establece la Ley General de Derechos
Lingtiisticos de los Pueblos Indigenas (2003). Ademds de apreciar
su contexto social y, en particular, el contexto sociolingiiistico de la
lengua ndhuatl de un modo cientifico, los comuneros se acercan a
indagar por si solos como contribuir en la recuperacion de su lengua
originaria. Al respecto, una comunera precisa: “Yo siento que si
conocemos mas de la ley, podemos pues encontrar otros caminos
para revivir el ndhuatl, pero hay que estudiarla, investigarla, ;como
le podemos hacer, por donde iremos, a quién acudir?” (Conv. CJ.
30/05/2019, Tlacotenco).

En este sentido, la difusion de temas tedricos relacionados con la
sociolingtiistica como disciplina, a decir de topicos como planificacion
lingiiistica familiar y comunitaria, politica del lenguaje, muerte de
lenguas, transmision intergeneracional, revitalizacion lingtiistica
y cultural entre otros afines es algo que sugerimos oportunamente
y necesariamente deben ser propagados en los pueblos y las
comunidades indigenas para desplegar procesos de Investigacion
Accion Participante. Tal y como se ha efectuado en Santa Ana
Tlacotenco, la socializacion de estos temas ha sido positivo, y aunque
no han sido acogidos de manera rapida, se ha empezado a generar
un espacio de socializacion familiar y comunitario para realizar este
proceso de investigacion y reflexion que consideramos es largo y
complejo.

Para iniciar un proceso investigativo bajo el enfoque IAP junto a
los comuneros nahuas tlacotenses, ha sido fundamental hacer una
averiguacion previa sobre cudl es la experiencia personal, familiar y
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comunitaria que han tenido con los investigadores que han visitado
su poblacion, a fin definir qué tipo de relacion sugieren implementar
en el proceso de investigacion sugerido.

De esa gama de percepciones se puede comprender los tipos de
relaciones sociales que han tenido en el proceso de investigaciéon. La
mayoria de las relaciones en este caso ha sido una relacion vertical,
como una comunera lo expresa:

Aquihan venido investigadores, y si, ellos aprenden, nos preguntan, se
llevan el nahuatl, y hasta Holanda van, otros paises, pero a nosotros
gue se nos pague también, o que nos compartan si es que podemos
trabajar juntos por el ndhuatl. La otra vez vinieron y me dijeron que
les dijera las partes del cuerpo humano, todo en nahuatl los deditos,
coémo se dice las pestafias, mmm todo les dijimos, y si nos citaron
desde temprano, pero ni un pan nos dieron, ni un peso, nada. (Conv.
DJ. 08/01/2019, Tlacotenco)

Considerando lo anterior, el tipo de relacion que hoy forjamos en
la investigacion de rigor cientifico titulada “Imaginario social y
legal de los derechos lingiiisticos indigenas y su ejercicio: el caso de
la comunidad nahua de Santa Ana Tlacotenco, Ciudad de México”
estd basada en el “trueque” y el constructivismo. Es, por un lado,
un intercambio de saberes y un momento de construir juntos las
estrategias para que a través del ejercicio de los derechos lingtiisticos
se incida en procesos de revitalizacion lingiiistica y cultural de su
lengua macehualtlahtulle.

En el escenario de Santa Ana Tlacotenco, el taller familiar y
comunitario “Aun nuestra lengua vive: fogatas nahuas moviles
tradicionales” ha sido el espacio para difundir los temas tedricos
involucrados en el tema de lenguas en vias de extincion, para
compartir el modelo de la investigacion IAP, y poner en marcha la
documentacion de la lengua ndhuatl o macehualtlahtulle a través
de las fogatas nahuas moviles tradicionales, como una estrategia
de revitalizacion lingiiistica y cultural y como un ejercicio de uno
de los derechos lingiiisticos de los pueblos indigenas. Comenta una
comunera:

Yo no sabia que esto que hacemos, esto de guardar la palabra,
grabarla, documentar como tu dices que se llama, o sea registrar lo
que es del ndhuatl, pues también era un derecho, nuestro derecho.
Pero cuando nos presentaste la ley, pues ya conocimos algo, no
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todo, hay varias cosas que aun no entiendo bien, pero ya le vamos
entendiendo, le vamos agarrando la onda, que podemos defendernos
con la ley, decir que es nuestro derecho seguir con el ndhuatl. (Conv.
MN. 17/09/19, Tlacotenco)

3. Resultados
- Dar y pedir

Los actores entrevistados, al hablar de la politica ptblica en materia
de derechos indigenas y en especial de derechos lingiiisticos en la
Ciudad de México, establecen la relacion social de los actores quienes
participan en esta actividad mediante los verbos dar y pedir. Estas
dos palabras marcan una polaridad entre dos extremos relacionados
entre si: los actores quienes dan, en este caso, el Estado y los actores
quienes piden, es decir, los indigenas.

La relacion entre estos dos actores es una vinculacién que
metafdricamente simula una relacion de familia, los actores quienes
dan son los que llevan las funciones de dirigir y administrar la politica
lingtiistica publica y fungen un papel de un pater familias. Esto debido
a que los actores indigenas son tratados como “los hijos menores de
la casa” (Ent. IJ. 15/03/2019, Ciudad de México), y, por lo tanto, estos
estan bajo la tutela del Estado, el pater familias.

Los indigenas como los hijos menores de la casa, son considerados
asi porque son “los que no piensan, los que no saben que quieren”
(Ent. IJ. 15/03/2019, Ciudad de México), es decir, se les niega su
capacidad intelectual y su capacidad de decision para obrar, esto
ultimo ocurre porque al interior de la casa (en sentido figurado)
prevalece el prejuicio lingtiistico y social a las lenguas indigenas y
de sus hablantes al considerarse “lenguas menores” y hablantes
“menores”, su correlativo es “nifios menores para obrar, para decidir
por si solos”.

Las lenguas originarias contintian siendo un obstaculo para hablar
correctamente el espafol y, por lo tanto, la lengua vehicular que se
usa en la toma de decisiones al efectuar la politica publica indigena
estatal sigue siendo en la lengua dominante. Bajo este paradigma
sociolingiiistico, los derechos a la libre determinacion y a la
autonomia de los pueblos y las comunidades indigenas en materia de
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lenguas establecidos en el articulo 2 de la constitucion mexicana son
violentados.

Mediante los verbos dar y pedir también se establece las formas de
realizar la politica ptblica en los pueblos y las comunidades indigenas
y esto es a través de dos dimensiones: el asistencialismo y el subsidio.

En el caso de “politicas publicas lingiiisticas desde arriba”, el
asistencialismo se hace presente en el pueblo originario de Santa Ana
Tlacotenco al implementar el proyecto familiar y comunitario “Aun
nuestra lengua vive: fogatas nahuas moviles tradicionales, 2019” que
tiene por objetivo la documentacion de la lengua macehualtlahtulle
o nahuatl y que fue beneficiario econémico del programa social
gubernamental “Colectivos culturales” de la Secretaria de Cultura de
la Ciudad de México. Un participante del proyecto expreso:

A nosotros nos estan ayudando, nos van a dar una ayudadita el
gobierno para sacar adelante el ndhuatl, con eso compramos algunas
cosas, los materiales con los que estamos trabajando, pero pues eso
es ahorita, quién sabe si después nos van a dar, pero aqui hay que
sequir, su ayudadita es con un poco de dinero, luego vienen a ver que
hemos hecho, pero pues no hay qué quedar mal, hay que trabajarle
para sacar el nahuatl, ahora que nos dan, mafana no sabemos.
(Conv. LM. 04/05/2019, Tlacotenco)

Enmateria delenguas, el Estado contintiareplicando el asistencialismo
como un modelo para la implementacion de su politica publica.
En el marco de una supuesta Ciudad de Derechos, el ejercicio de
los derechos lingiiisticos no es palpable porque en principio no
existe una politica lingiiistica “desde arriba”. Para Alayén (1991), el
asistencialismo involucra dos ideas:

El no reconocimiento (ocultamiento) de los problemas sociales como
derechos humanos suprimidos o restringidos y la dacién escasa (la
minima posible) para solo atenuar y controlar la conflictividad social
que genera la carencia extrema. El asistencialismo se presenta
-en apariencia- como una ayuda (aunque minima) a los sectores
necesitados, pero -en esencia- representa una inversion en seguridad
para los propios sectores dominantes (...) Repartija minima y control
ideoldgico-politico hacia la reproduccién del orden social imperante,
constituyen la esencia misma de las propuestas asistencialistas. (pp.
14-15)
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De tal manera, en el escenario tlacotense las politicas lingiiisticas
“desde arriba” no son auténticas politicas, continta siendo
asistencialismo. El derecho a la lengua no se cumple, no esta en la
agenda publica gubernamental, contintia siendo “letra muerta” en el
contexto explorado.

- Derechos lingiiisticos

La mayoria de los actores nahua hablantes de la comunidad de
Tlacotenco desconocen sus derechos lingiiisticos, esto marca una
brecha juridica con la cultura de la legalidad.

Para Flores (2017), la cultura de la legalidad es “lo que las personas
piensan acerca de la ley, los abogados, el sistema legal, lo que significa,
las ideas, las actitudes, opiniones y expectativas en referencia al
sistema legal” (p. 164). Bajo esta linea, la cultura de la legalidad en
materia de lenguas la podemos definir como lo que la gente piensa
sobre los derechos lingiiisticos, el conocimiento que tienen de las
instituciones quienes realizan la funciéon de instrumentar las politicas
lingtiisticas, sus actitudes y opiniones en general sobre el sistema
legal en el rubro de lenguas.

Los actores coinciden que el desconocimiento de la ley los coloca como
sujetos mas vulnerables, propensos a sufrir violacion a sus derechos.
Sobre el derecho lingiiistico, un comunero sefiala:

El desconocimiento de la ley de derechos linglisticos provoca que
uno no se defienda, que hace que no se defienda juridicamente a la
lengua y esa es una estrategia positiva para pelear, por la via legal un
derecho que no se estd cumpliendo, nosotros cuando defendemos
tierras sabemos qué hay que hacer, nos organizamos y aungue uno
no sepa, ya metido en el asunto pues va uno aprendiendo. (Conv. RJ.
23/06/2019, Tlacotenco)

Consecuentemente mencionamos que uno de los derechos lingtiisticos
que concede el Estado mexicano es la documentacion lingiiistica. Su
fundamentacion juridica segtn el orden de prelacion nacional es el
siguiente:
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De la Constitucion:

Articulo 2, Apartado A: Esta constitucién reconoce y garantiza
el derecho de los pueblos y las comunidades indigenas a la libre
determinacién y en consecuencia a la autonomia para:

Fraccion IV: Preservar y enriquecer sus lenguas, conocimientos
y todos los elementos que constituyan su cultura e identidad.
(Constitucién Politica de los Estados Unidos Mexicanos, 2019)

De la Ley General de Derechos Linglisticos de los Pueblos Indigenas,
Capitulo lll. De la distribucion, concurrencia y coordinacion de
competencias.

Articulo 13: Corresponde al Estado en sus distintos érdenes de
gobierno la creacion de instituciones y la realizacion de actividades
en sus respectivos ambitos de competencia, para lograr los objetivos
generales de la presente ley y en particular las siguientes:

Fraccion VI Impulsar politicas de investigacion, difusion, estudios
y documentacién sobre las lenguas indigenas, nacionales y sus
expresiones literarias, asi como promover su ensefianza. (Ley General
de Derechos Linguisticos de los Pueblos Indigenas, 2019)

Por lo tanto, corresponde al Estado en el marco de sus atribuciones
impulsar auténticas politicas de documentacion lingiiistica de los
idiomas originarios junto a la participacion activa de las comunidades
indigenas.

- Documentacion lingiiistica del macehualtlahtulle

La documentacion lingiiistica que efectuamos actualmente en el
pueblo originario de Santa Ana Tlacotenco la adjetivamos como casera
porque asi la definen los actores participantes: “Este trabajo es de
casa, aqui con la familia, los vecinos y los que gusten acompanarnos
y ayudarnos a revivir el ndhuatl” (Conv. LM. 22/06/2019, Tlacotenco).

Al término “casera (0)”, La Real Academia de la Lengua Espafola
(2019) le asigna varias caracteristicas que consideramos son aplicables
a la dindmica de documentacién lingtliistica del macehualtlahtulle
que realizamos:

40



La documentacion linguistica un derecho indigena

1. “Que se hace o cria en casa”:

Efectivamente, la documentacion de la lengua macehualtlahtulle
inicia en un hogar de una pareja de abuelos nahuas, la abuela
Damiana Jardines y su esposo Liborio Meza, quienes tienen 78 afos,
dedicados al trabajo del campo y al comercio del maiz, el nopal, y
otros productos agricolas que cosechan. Estos dos actores nahuas
albergan y cobijan en su casa el proyecto familiar y comunitario “Atn
nuestra lengua vive: fogatas nahuas moviles tradicionales”. Por lo
tanto, los actores de la documentacion de la lengua macehualtlahtulle
son ademas de estos abuelos, sus hijas, nietos, sobrinos, vecinos de su
barrio y publico en general que desean vivir la experiencia. Hablamos
entonces de un grupo familiar y comunitario no especializado en
documentacion de lenguas.

2. “Que se hace con medios”:

En este sentido, para efectuar la documentacion lingiiistica del
macehualtlahtulle, usamos algunos aparatos tecnoldgicos como
la cdmara fotografica, la cdmara de video, grabadoras y celulares;
ademads del uso de una pizarra y el registro de la lengua originaria
en papel.

3. “Que se hace en las casas, entre personas de confianza”:

Ciertamente esto es valido, pues la dindmica de documentacién que
seguimos se hace en los hogares de los abuelos y las abuelas nahuas,
por ello, esta actividad es movil porque se celebra de casa en casa,
entre las familias y los vecinos del barrio. Por lo tanto, entre los actores
participantes hay una estimacion, aprecio, carifio, compromiso y
confianza.

4. “Segun el saber popular, sin dificultad o ciencia, aunque eficaz”:

Hinton (2001, p. 51) nos sugiere que: “language planning is essential
for a good revitalization program”. Con base en este comentario, la
experiencia de documentacion del macehualtlahtulle en Santa Ana
Tlacotenco ha requerido de un planeamiento previo, aunque no muy
riguroso pues se alimenta del trabajo diario y de la creatividad y
espontaneidad de los participantes.
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Para celebrar esta dindmica, en primera instancia fue necesario
observar en el ambiente sociocultural tlacotense cudl era la practica
local que nos permitia introducir la documentacion lingtiistica como
una estrategia de revitalizacion lingtiistica y cultural a fin de que fuera
tomada como bien consentida por los comuneros por su conocimiento
previo al ya ser parte esta practica comunitaria de su saber popular.
En este sentido, identificamos “las fogatas”. Una comunera describe
esta practica:

Pues este trabajo que hacemos recoge una costumbre que hacemos
cada 2 de noviembre en las calles de Tlacotenco, por el dia de Todos
Santos, como esperamos a nuestros muertitos pues las familias
hacen su fogata en las calles y alrededor de ellas comemos tamalitos,
café, pan de muerto, lo que hicimos de comer ese dia. Alrededor
de la fogata, se hace platicas en espafiol, luego en pocas ocasiones
en nahuatl, pero ahora es hacer algo parecido, pero metiendo puro
nahuatl para que aprendamos nahuatl, conozcamos las historias que
saben los abuelitos, lo que aqui sabemos en el pueblo, igual comemos
y aprendemos nahuatl, nos sirve estar escuchando y practicando, asf
comiendo y hablando puro nahuatl alrededor de la fogata. (Con. SM.
23/06/2019, Tlacotenco)

La documentacion del macehualtlahtulle tiene varios objetivos.
En estricto sentido, el objetivo lingtliistico es la documentacion
de 10 historias nahuas contadas por los abuelos y las abuelas para
contribuir a la memoria historica y cultural de Santa Ana Tlacotenco
y cuyo producto ha sido la elaboracion del libro comunitario
“Tlacotencahamoxtli. In zahzaniltin toaltepetzin Santanatzin” (2019), dado
que en la Biblioteca Publica Cuauhcoyoltecatl de dicha poblaciéon
no hay un acervo del macehualtlahtulle, por lo que se ha donado el
ejemplar para su consulta. Cabe decir que, segin la Ley General de
Derechos Lingiiisticos de los Pueblos Indigenas (2003), es un derecho
que en las bibliotecas se cuente con material en las lenguas indigenas
nacionales. La citada ley menciona: “procurar que en las bibliotecas
publicas se reserve un lugar para la conservacion de la informacion
y documentacion mads representativa de la literatura y lenguas
indigenas nacionales” (Articulo 13, fracc. IX, LGDLPI). Supuesto
normativo que queda corto, ya que es necesario agregar que sera
adecuado y pertinente que la documentacion en dichos espacios de
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consulta contenga la variedad lingiiistica de la comunidad donde este
situada la Biblioteca.

Una comunera sobre la experiencia de documentacion y el libro
comunitario comenta:

Bueno, yo no pensé que fuéramos capaces de hacer un libro con
nuestras historias, estamos muy contentos; pero es que todo este
trabajo o hicimos en poco tiempo y estd muy bien hecho porque
en el participamos todos los del proyecto. Yo por ejemplo conté mi
historia en nahuatl, una historia que me contd mi papa porque él
es hablante, me la conté de nifia. Pero ahora fue bonito ver como
mis hijos pequefos ya la conocen, estan interesados en aprender
nahuatl, ya les hablo mas nahuatl y ya me entienden mas, y veo que
ellos también participaron en el libro, dibujaron los cuentos, entonces
aqui le echamos ganas todos. Elsa escribe, los abuelos que saben
la lengua o los hablantes hablan en nahuatl, otros van recordando
cémo les hablaban antes, y todos nos ponemos de acuerdo, los nifios
también trabajan, o sea, me ha gustado como hemos hecho esto,
salir a las casas a escuchar nahuatl, practicar el nahuatl comiendo.
Aparte, hacer nuestro libro me gusta mucho. (Conv. CA. 13/06/2019,
Tlacotenco)

No obstante, otro de los objetivos que consideramos de mayor
importancia es visibilizar el papel de los abuelos y las abuelas como
actores que usan su lengua ndhuatl de un modo natural a través de
una dindmica comunitaria que ya conocen: las fogatas. A través de
esta actividad, los hablantes se reapropian de su lengua originaria y
visibilizan el macehualtlahtulle ante sus familias y vecinos.

Entre otros de los objetivos de dicha actividad esta visibilizar al hogar
como un lugar no formal en el que podemos aprender ndhuatl. Esto
es derivado a que al término de la documentacién de la narracién
que realiza un abuelo o abuela nahua se hace una actividad de
aprendizaje de lalengua macehualtlahtulle implementando el método
comunicativo. Como lo explica una de las actoras participantes:

Escuchamos a los abuelos un cuento o historia en nahuatl, y pues
lo aprendemos, lo conocemos, después compartimos los alimentos
y empezamos a practicar ndhuatl nos dicen por ejemplo “agarra tu
tortilla” se dice “xicana motlaxcaltzin’, si hay nopalitos que vamos
a comer “pues aprendemos a decir nopaltuton” y asi vamos poco a
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poco, y aqui todos aprendemos a hablar comiendo, nifios, jovenes,
sefiores, hablamos, intentamos aprender nahuatl como en familia
por las fogatas. (Conv. KL. 15/05/2019, Tlacotenco)

La documentacion lingiiistica que celebramos a través de las fogatas
nahuas moviles tradicionales también se distingue por incidir
en la comunidad a través del disefio de un paisaje lingiiistico en
macehualtlahtulle, a través del cual se elaboraron 90 letreros con
el nombre en ndhuatl de diferentes establecimientos publicos,
entre ellos: mercado, escuela, iglesia, carniceria, fruteria, papeleria,
panaderia, acuario, polleria, floreria, verduleria, banos, tienda, entre
otros similares para ser colocados en la zona central del poblado
donde hay mas afluencia poblacional. Este trabajo pretende que
se visibilice la lengua ndhuatl y se empiece a gestar un proceso de
aprendizaje de este léxico de manera informal. Asimismo, se espera
que el gobierno local comience a difundir esta practica por todo el
territorio tlacotense.

- Fogata nahua movil tradicional: metodologia

La fogata nahua es un trabajo familiar y comunitario sobre ruedas.
Es “movil” porque va de hogar en hogar de los abuelos/as nahuas de
Santa Ana Tlacotenco a fin de que se multiplique la celebracion de esta
por toda la comunidad. En cada espacio familiar se acondiciona una
pequena fogata que simboliza lo que la abuela Damiana denomina
como el “revivir del ndhuatl”, es decir que el elemento fuego trae
consigo la esperanza que tienen los abuelos y las abuelas de que su
lengua macehualtlahtulle no muera.

Se hace un pequefio circulo y alrededor de la fogata en el que se
sientan los actores participantes (comuneros y foraneos), en el centro
permanece el sahumerio y el copal con el que se da inicio al trabajo
bendiciendo el trabajo de la documentacion lingiiistica. El abuelo o la
abuela toman la palabra y se procede a su grabacion de la situacion
comunicativa. Después de la narracion correspondiente se toma el
alimento, se comparte y se aprenden expresiones en la lengua ndhuatl
respecto a frases que usualmente se dicen al momento de desayunar,
comer o cenar. Al final de la actividad se agradece al abuelo o abuela
y a su familia.
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4. Conclusiones

Los derechos lingiiisticos son considerados por lo actores como
derechos de letra muerta porque a nivel local no hay una politica
lingiiistica “desde arriba”.

El ejercicio de los derechos lingiiisticos es un arma de doble filo,
por un lado, incentiva la politica de dar y pedir, agudizando el
asistencialismo; pero por otro a través de la ayuda econdmica se
realizan proyectos comunitarios para la revitalizacion de la lengua
“desde abajo”.

La norma sociolingiiistica prevalece por encima de la norma juridica,
son los hablantes quienes deciden si hablan o no la lengua y no la ley.
No obstante, el reconocimiento juridico de las lenguas originarias le
agrega “valor social, juridico, y politico” a las lenguas que por afos
eran minimizadas.

Las fogatas nahuas moviles tradicionales son una estrategia viable
para la revitalizacion de la lengua nahuatl en Santa Ana Tlacotenco
porque cohesiona el tejido social de la comunidad nahua tlacotense.
También fortalece el aprendizaje de la lengua nahuatl como L2 en
un espacio informal como el hogar en el que participan abuelos,
hijos, nietos y vecinos del barrio. Aunado visibiliza la lengua
macehualtlahtulle a través de la elaboracién de un paisaje lingiiistico.

La documentacion lingtiistica del ndhuatl en Tlacotenco tiene
objetivos comunitarios y su quehacer corresponde a los propios
comuneros quienes tienen toda la creatividad para idear estrategias
de revitalizacion lingiiistica y cultural a partir de la observacion de su
propio entorno.
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“Di Sungabe Ma Hhogabe Hiiotho”. Acciones
alternativas e independientes de documentacién y
revitalizacién de la lengua HR6tho del pueblo de San
Francisco Magu, Estado de México, México

Thu’bini Mast'oho'/ Iniciativa Mast'oho-Lenguas Originarias

Ra t'ukamfeni

Nu ra t'ofo, mdnga ‘na ra nt'udi ra ‘befi ‘ne ya fentho ra ‘befise ra
Mast’oho-Ya Hidki Ya Jd’itho, dega ya t'ot’'e ra me’tsa hhidki ‘ne ra mfats’i
ra HA6tho ra t'ukahnini Magu, ra hyodi Estado de Mejiko (2014-2018), ko
‘na t'ota ‘befi ra thuuhu “RA ‘BEFI RA MFATS'T MAJUANI YA HNAKI
YA JA'ITHO”. Konge’d, d4 hyonga ma'ra ya ‘fiu gé ‘befise ua ya hmunts'a
‘befi (himahyoni ya ts’o mfadi ya ddnga nguunsadi ya ts'utui) pa dd maxa
ya hidki Nuhu ‘ne ma'ra ya hiidki ya jd’itho ya ri “medi xi ra bestho.

Resumen

El presente texto aborda una demostracion general acerca de la labor
y experiencias adquiridas desde la iniciativa independiente “Mast’oho-
Lenguas Originarias” en torno al proyecto de documentacion y
revitalizacion de la lengua hfiétho de San Francisco Magu, en el Estado
de México (2014-2018) con una metodologia llamada “Ra ‘Befi Ra Mfats’i
Majuéni Ya Hidki Ya Ja'itho - Proyecto de Contribucion Sociolingiiistico
Tangible (PCLT)”. Con esto se buscard ofrecer rutas y/o senderos
alternativos de trabajo individual o colectivo (no necesariamente
académico convencional) para la revitalizacién de lenguas Nunianas? y
originarias en general en procesos de desaparicion severos.

Palabras clave: Lengua hiiitho, revitalizacion lingiiistica, documentacion.

! Creador de la iniciativa “Méast'oho-Lengua Originarias”; integrante del colectivo Ve'i
Nuu Savi; hablante de lenguas Hfdhfu, Tu'unSavi y Nauatl; ex-vocalista y flautista
del proyecto musico-cultural en lenguas originarias Xipe Vitan J&'i; Profesor de
lengua HAGhAU y Tu'unSavi. Escritor, Traductor, Arquitecto Paisajista y Disefiador
Grafico Independiente. Correo electrénico: thubinimastoho@gmail.com

2 No existe en espafiol una manera correcta de referirse a la cultura Natho-Nahfiu,
el concepto de lenguas o culturas “Nunianas”, viene de la lengua hfighfiu “Nu
— camino o numero tres” que en el pensamiento profundo refiere a equilibrio,
perfecciony memoria milenaria, cual surge como contra-propuesta a ideas clasicas
colonialistas y oficialistas, usadas en la academia convencional como “otomianas
u otopames". Existen diversas autodeterminaciones para la lengua en cada lugar
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Ra mudi / introduccion

Di fiudiga mbo ra nxui, di handa ma xudi

hanja dri mpunga noya, dri tehmi ya mfeni ya xi’'tha
‘ne da tsa ya majuani...

Ahhh, xi di ho go gra mpuni!...

Sentarme en la noche, ver a mi sombra
convertirse en palabra, quebrar las mentes de los
dormidos y devorar sus certezas...

Ahhh jcomo me gusta ser un nagual!...

Thu’bini Mast’oho “Xi di ho go gra mpuni” (2018).

Las lenguas originarias’® han sufrido una historia larga de
desplazamiento lingiiistico, identitario y cultural, que bien puede
deberse a diversos factores como politicas lingtiisticas de integracion,
indigenizacidon, mexicanizacién, asimilacién y castellanizacion
como estrategias de etnocidio y homogeneizacion nacional (Brice
Heath, 1972), discriminacion, racismo, desigualdad, pobreza y
marginacién social, entre muchos otros. A su vez, existen lenguas
que han experimentado procesos de desplazamiento atin mayor y
hoy dia se encuentran en inminente situacion de desaparicion, donde
conocemos casos de lenguas que tienen s6lo 100, 80 o hasta menos de
10 hablantes, casi en su totalidad, mayores de 40 afos de edad.

Las diferentes facetas del Estado, los grupos de poder y caciquismos de
la manipulacion, opresion, imposicion de identidades, pensamiento

donde se la hablay deberia ser respetada de acuerdo con las fuentes més antiguas,
como el Codice Huichapan y el Arte Breve de la lengua Otomfi y Vocabulario, del
padre Urbano de 1560 (Acufia, 1990), que menciona al “‘otomi” como "Nuhu o
Y(h", donde “Nu o 'yl es camino o tres” y “Hu" como sufijo pronominal de primera
persona plural inclusivo “Nuhu — todos nosotros, que significaria: “el que es
perteneciente a la estirpe del camino, del tres, del equilibrio”. Por ende, se omitiran
los términos de “otomianos u otopames” en este texto.

3 Se usa el término ‘“originario” en vez de “indigena’. Indigena es un concepto
colonial'y con carga histdrico-simbdlica de imposicion, discriminacion, integracion,
castellanizacion y marginacion racial, identitaria, lingUfstica, territorial, educativa y
politica desde tiempos de la colonia, la conformacion del Estado mexicano hasta
la actualidad, con una manipulacion ideoldgico-instrumental hacia los pueblos
originarios. La palabra “originario” si bien tampoco es suficiente para referirse a
todos los grupos humanos que existen en estos territorios mal llamados “México”,
no conlleva este simbolismo histéricamente hostil.
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y politicas lingiiistico-educativas, asi como del imperialismo y su
postura de censura ante expresiones de lucha y descolonizacion a
lo largo de la historia oficialista han decretado una realidad hostil
hacia las lenguas originarias, por lo que las nuevas maneras de
colectividad, organizacién y metodologia, asi como su aplicacion
a procesos de pensamiento critico y trabajo concreto a la realidad
especifica sean ahora un arma indispensable para el presente de las
lenguas originarias, sus luchas, sus realidades y su permanencia.

En San Francisco Magt, un pueblo Notho-Nahfiu‘ de origen
prehispanico, ubicado en el municipio de Nicolds Romero (al norte
del Estado de México), el contexto se agrava aun mas, debido a que la
variante lingiiistica es practicamente desconocida, es el tinico pueblo
donde todavia se habla la lengua en toda la region; y pese a ello, ha
sido mencionado muy poco. Salvo los trabajos de Carlos Herndndez
Davila (2011; 2016), y una mencién de parte de Xavier Esparza en su
monografia municipal de Nicolds Romero (1999), no existe ninguna
bibliografia o antecedentes de trabajos lingiiistico-antropoldgicos en
especifico con este pueblo y su lengua. Se encuentra en riesgo grave
de desaparicién, con 250 hablantes aproximadamente (hablantes de
mas de 45 afos de edad), por ende, la vitalidad lingiiistica denota la
pérdida de lalengua enla segunday tercera generacion de habitantes.

En el aspecto escolar, hay un desconocimiento total de los docentes
hacia la lengua, es mads, ni siquiera se ensefia, ni estd contemplada en
los programas de estudio en nivel basico de las escuelas del pueblo,
debido al nulo apoyo de instituciones oficiales estatales y municipales

4 El término HABtho viene de la lengua misma y se atribuyen varios significados:
"HAG — hablar"y “tho — nomas o todavia’, referido al monolingliismo en el pueblo
décadas atras, asi como también la imposicién del espafiol en los ambitos sociales
del pueblo, y la otra definicién es "HAG — Hablar" y “gatho — todos”, es decir, “la
lengua de todos", denotando un caracter colectivo e incluyente. La palabra hiidhfu
usada en el Valle del Mezquital, Hidalgo, se refiere a "‘hiid — hablar" y "hfiu — tres’,
la tercera lengua o la lengua tres” (el nimero 3 -o cosmovision trial-, esta presente
en todas las manifestaciones rituales e ideoldgicas del pensamiento fiahfiu y que
necesita de un andlisis méas profundo y exclusivo); y por ultimo, también significa
‘hablar en el camino”, deviene de las palabras “hfia — hablar" y “fiu — camino”,
ya que los Adhfiu tienen historia que contar, historia milenaria”; es decir, "hAd" es
la lengua, es la historia contada, y “fiu’, el camino, el sendero, el tiempo que han
caminado los N&hfiu en este mundo. La palabra “otomi” no sera usada en este
texto por venir de la lengua nahuatl y su carga colonialista y discriminatoria.
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competentes, incluyendo, a las autoridades del mismo pueblo. Las
actitudes lingiiisticas de la gente hacia el hiidtho son desfavorables,
ya que la apatia y desinterés social, la falta de iniciativa colectiva del
pueblo y el racismo, contribuyen a su desplazamiento. Otra de las
dificultades al abordar este trabajo ha sido contactar a los hablantes,
ya que, en su gran mayoria, son adultos mayores, viven en parajes
apartados o estan ocupados todo el dia en trabajos con la milpa,
asambleas o asuntos familiares, aunado también a la lucha social que
estan sosteniendo en defensa de su bosque, manantiales y mantos
acuiferos en contra de proyectos inmobiliarios y de explotacion de
madera, apoyada por el gobierno estatal y municipal.

La ausencia de apoyo econdmico-institucional es otro de los factores
con los que se ha luchado en esta labor. Esto debido a la postura
ideoldgica del proyecto, la cual es politicamente critica, antipartidista,
anti-institucionalista y no busca recibir ningtin tipo de financiamiento
de parte del Estado y entidades académicas, por lo que la recaudacion
de fondos para realizar el proyecto es de tipo autogestivo. A pesar
de su cercania a la Ciudad de México y municipios de interés
turisticos como Tepotzotlan y Villa del Carbon, la ubicacion lejana
del pueblo hace dificil el traslado de personas interesadas en asistir
a las actividades del proyecto, aunque hoy en dia hay dos iniciativas
que estan impulsando al pueblo para entrar en la categoria oficial
de “pueblo magico”, lo cual puede provocar problemas de tipo de
despojo cultural y lingiiistico, como los territoriales ya existentes.

A continuacion, se desglosaran las experiencias adquiridas y los
diversos campos de accion en los que se desenvuelve esta iniciativa,
donde los procesos de revitalizacion lingtiistica han adquirido un
sentido tangible, visible, aplicable en una realidad concreta.

1. Proceso de documentacion lingiiistica

Parte fundamental para iniciar con un proyecto de revitalizacion
lingiiistica es la documentacidn, sobre todo en casos como este, donde
no se domina la variante en concreto y no se pertenece al pueblo.

Para los objetivos y el formato que se manejan en esta labor, se
propusieron dos tipos de documentacion: documentacion con fines
lingiiisticos y documentacion con fines didactico-descolonizados,
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de acuerdo a la etapa que se estuvo trabajando. Al ser un proyecto
independiente de revitalizacion, la postura ideologica, métodos
y elicitacion fueron tomando varios matices y adecuandose a las
circunstancias de equipo y recursos econdmicos muy limitados; a su
vez, el contexto socio-politico ha resultado hostil debido a los diversos
problemas de despojo de territorio, disputas partidistas e inseguridad
en el pueblo, debido a asaltos en el transporte publico y noticias sobre
secuestros, narcomenudeo, entre otros.

- Elicitacion con fines lingtiisticos

En la primera etapa de documentacion, realizada en el afio de 2014,
se dispuso disefiar un instrumento de elicitacion para obtener datos
lingiiisticos descriptivos iniciales, tales como saludos, numeros,
verbos, campos semanticos y frases simples. De esta manera, se podia
planificarel primertaller delenguahfiétho, comotambiénhaceranalisis
fonologicos, 1éxicos y morfo-sintacticos basicos que contribuyeran a
lograr un corpus inicial, comprender el funcionamiento general de la
lengua y hacer ejercicios de contraste con otras variantes lingtiisticas,
como por ejemplo, con el hndhiiu del Valle del Mezquital, asi como
dilucidar grados de inteligibilidad.

Mas alld de reproducir y aplicar modelos teéricos clasicos de
documentacion como los de Haspelmath, Swadesh, Himmelmann
(2006, en Flores Farfan y Haviland, 2007) y otros, se decidid estructurar
un prototipo de instrumento experimental basado en las necesidades
y objetivos del proyecto, es decir, con la vision critico-alternativa de
una posterior etapa de ensefianza y revitalizacion relacionada con las
inquietudes de los hablantes con quienes se hizo el contacto.

Este instrumento estd estructurado en tres partes. Se aplico a tres
personas hablantes (dos varones y una mujer), grabando en video
mientras se preguntaba palabra por palabra y donde la informacion
se estructurd de la siguiente manera:
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Cuadro 1: Instrumento de elicitacién con fines linglisticos

Instrumento de elicitacion

Personas entrevistadas: Tres | P0S hombres: 75y 45 afios de edad respectivamente.

Una mujer: 72 afios de edad.

Ficha técnica Fecha de registro, nombre de hablante, edad, afio de
nacimiento, domicilio y fotografia del hablante.

Saludos, numeros, plantas, animales, pronombres,
parentesco, paisaje, tiempo, objetos, colores, alimento,
verbos, adverbios y adjetivos.

Campos semanticos: 14
Entradas |éxicas: 135

Cotidianidad, trabajo, agricultura, transacciones, entre

Oraciones: 64 otros.

- Elicitacion con fines didactico-descolonizados

La segunda etapa de elicitacion se realizé en 2017 tres afos después,
ya con un conocimiento mas amplio de la lengua. Con base a la
experiencia del trabajo ejecutado en el 2014, se decidid realizar una
elicitacion diferente, ya no sélo para continuar con la documentaciony
analisis de aspectos lingiiisticos descriptivos, sino sobre todo, recabar
datos desde una perspectiva didactica. El objetivo de esta accion fue
realizar un nuevo taller de lengua hnhétho con un enfoque mas oral
y de contextos comunicativos concretos, asi como registrar aspectos
de la lengua y pensamiento profundo que ayudaran a descolonizar-
desmitificar varios de los conceptos impuestos en la historia oficial
que se explicardn mas adelante. Asi que se procedi6 a disefiar un
instrumento especifico con aspectos comunicativos cotidianos para
su praxis inmediata en didlogos con hablantes y para niveles de
aprendizaje inicial en un aula, donde se contd con el apoyo de dos
companeras del colectivo con quienes se formo el nuevo proyecto de
revitalizacion. A ellas se les ofrecié una capacitacion basica previa
acerca de coémo realizar la elicitacion bajo esta perspectiva para
lograr mas documentacion posteriormente sin la necesidad de apoyo
auxiliar.

También se hizo elicitacion mediante historia oral, entrevistas abiertas
y circulos de oralidad con las personas hablantes para obtener datos
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acerca del pasado del pueblo. Se buscaban los testimonios de la gente
sobre acontecimientos, paisaje, creencias, emociones, conocimientos
gastronomicos, herbolarios, rituales y demds que resultarian
esenciales para la planeacion de los temas, actividades y materiales
didacticas del taller.

Este instrumento esta estructurado de manera diferente al anterior,
ya que se compone de seis partes o temas generales, treinta
didlogos prefabricados, asi como también frases y entradas léxicas
complementarias. Se aplico a cuatro mujeres hablantes de diferentes
edades, donde la informacion se desglosa de la siguiente manera:

Cuadro 2: Instrumento de elicitacion con fines didactico-decoloniales

Instrumento de elicitacion con fines didactico-decoloniales

Personas entrevistadas: 4 Cuatro mujeres: Entre 45 y 75 afios de edad.

Fecha de registro, nombre de hablante, edad, afio de

Ficha tecnica nacimiento, domicilio y fotografia del hablante.

Vamos a aprender quiénes somos.

Qué hacemos en el dia.

La comida: 4,qué es lo que nos gusta?

¢ Coémo compramos las cosas en el mercado?
Nuestras emociones.

Cuidemos nuestra salud.

Temas de elicitacion didécticas: 6 | 1
2

3
4
5
6

—_ ==

Diélogos: 30 Cotidianidad, parentesco, gustos, trabajo, agricultura,
Frases complementarias: 80 transacciones, entre otros.

Sustantivos, verbos, adjetivos, adverbios, imperativos,

Léxico: 100 entradas
pronombres, entre otros.

2. Acciones de revitalizacion lingiiistica
- ler. Taller experimental de lengua hitho

A inicios de mayo del afio 2014, se iniciaron los trabajos de un
proyecto de ensefianza de la lengua hnotho en la comunidad de San
Francisco Magu mediante iniciativa ciudadana formada por vecinos
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del pueblo® y con quienes se retomd el contacto para continuar un
taller que habian tenido tiempo atras.

Para tal labor, se tuvo que realizar investigacion y documentacion
lingtiistica previa al curso, debido alas condiciones antes mencionadas.
Después de realizar este trabajo, se continu6 con el disefio del curso-
taller, los objetivos, la metodologia y los conocimientos a abordar con
los alumnos potenciales. Se decidié por un “taller experimental bi-
variante”, en el cual se harian uso de los datos recabados del hndtho
de Magu y del hiidhfiu del Valle del Mezquital, que es la variante
lingiiistica con la que se cuenta con mayor dominio. Estos fueron
algunos de los cuestionamientos para definir el proyecto, después de
tener una reunion con los vecinos de Magu:

Taller de lengua hiidtho
e ;Para quién (es)?: Para puiblico en general de la comunidad.
¢ ;Doénde?: Biblioteca comunitaria de San Francisco Mag.

e ;Para qué ensenharon la lengua?: Para revitalizar la lengua
Hfétho en la comunidad.

¢ Formato de ensefianza: L2 (Segunda Lengua).
¢ ;Educacion formal o independiente?: Independiente.
¢ Nivel educativo: Al (Introductorio).

* Tipo de estudiantes: Publico en general, con especial énfasis
en habitantes del pueblo de Magt.

Dias después, se hizo convocatoria a la poblacion en general y se
inicid el taller comenzando el mes de junio de 2014, con una duracién
aproximada de 8 meses, donde asistieron alrededor de 20 alumnos en
un principio, conformando el grupo con adultos mayores, adultos y
nifos. Sin embargo, sélo 5 personas mayores de 45 afios terminaron
el taller, obteniendo constancia de participacion certificada por el
Consejo Estatal para el Desarrollo Integral de los Pueblos Indigenas

5 Extiendo los créditos correspondientes y agradecimientos especiales a la sefiora
Marfa Gonzalez Valdés, habitante de Magu, asi como también a mis maestros de
lengua hiiétho Maria Paz y Sefior Efrén, también habitantes y hablantes del pueblo
de Magu, quienes me invitaron a realizar este proyecto en 2014.
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del Estado de México (CEDIPIEM), la cual fue gestionada por los
alumnos residentes en el pueblo previamente a nuestra llegada.

A continuacidn, se muestra el contenido del temario disefiado para
el taller:

Cuadro 3: Temario taller de lengua hfiétho 2014

Temario taller de lengua hi6tho 2014

+ Reflexiones sobre los términos “N6thd, HAghfiu” y “Otomi”.
« Ubicacion geografica de los Pueblos Nétho-HidhAu.
Bloque 1. + Aspectos ambientales de los territorios Néthd-Hfahfu.

« Esbozo histérico general: Prehispanico, Colonial y
Aspectos generales de la Actualidad.

Cultura Néthd-HAahfu. + Cosmovision y manifestaciones culturales.

« Literatura, Poesia, Arte y Musica.

+ Aspectos socio-economicos generales.

Bloque 2. + Clasificacion lingliistica de las lenguas llamadas
“otomianas”.

Andlisis gramatical + Alfabeto HAahfiu: Consonantes simples, compuestas,

general comparativo de vocales simples y compuestas.

la Lengua Hnothé del + Caracteristicas lingtiisticas de la Lengua Notho-Hfghfiu:

Pueblo de San Francisco Morfologia, Sintaxis y Fonologia general.
Magu con el Hiighfiu del | « Estructura gramatical basica de oraciones.
Valle del Mezquital. + Tiempos verbales basicos: Pasado, Presente y Futuro.

+ Presentacion personal, saludos y despedidas.

Bloque 3. + Pronombres personales y Pronombres posesivos basicos.
. _. .| * Niomeros.
NU RE HNO NOTHO- | « Parentescos familiares.
HNAHNU. + Dias de la semana.
+ Colores.

+ Animales y plantas domésticos y del monte.

+ Adverbios (Tiempo, interrogacion, lugar, etc.).

+ Sustantivos (Campos semanticos).

+ Verbos (Regulares e irregulares/ Transitivos, intransitivos
y reflexivos).

+ Estructura y creacion de oraciones sencillas.

+ Ejercitacion de pronunciacion y lecto-escritura.

+ Conversaciones sencillas y canciones en lengua Noths-
HAdhfu.
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- 2do. Taller de Lengua y Cultura Nétho

Comenzando el segundo trimestre del afio 2017, un grupo de
companeras, pertenecientes a un colectivo cultural®, solicitaron apoyo
para crear un taller de lengua hiidtho en Magt, a sabiendas que ya
se habia realizado un proyecto anterior en 2014. Después de algunas
reuniones de trabajo, se propuso la continuacion de la etapa anterior
del taller mediante un nuevo disefio curricular y metodologico para
nivel de adquisicion inicial o A1, basado tedricamente en los trabajos
de Richards y Rogers (1986), asi como también el trabajo de Pérez
Lépez (2009). Sin embargo, seria desde una postura descolonizada,
critica, anti-oficialista, anti-indigenista y tomando en cuenta aspectos
comunicativos concretos, aplicables a la cotidianidad inmediata desde
la lengua y donde las sesiones se planearan de la siguiente manera:

Introduccion al tema, asi como del repaso del tema anterior (lengua
objetivo y lengua esparfola).

Imparticion de la sesion correspondiente (lengua objetivo).

Reflexion critica del tema visto y etimologia de los conceptos en
Hnétho (lengua espafiola y lengua objetivo).

Cuadro 4: Temario del taller de lengua hriétho (2017)

Ra nt’ui ra nxodi ra hi6tho khea 2017
(Temario del taller de lengua hiiétho 2017)

# | Raxeni Ya tukamfadi Objetivo comunicativo
Unidad Lecciones

Aspectos  generales Reflexiones sobre los

de la Cultura Nétho. | términos — “Nétho” y El participante se introducira

“Otomi”. a una contextualizacion
1 ] general, critica, descolonizada,
Aspectos  ambientales, | reflexiva, propositiva y analitica

histéricos, culturales | e |os temas relacionados con

y  sociopoliticos  del | |3 cultura Notho-Nahu.
territorio Notho.

6 Agradezco también a las compaferas Yared y Nohemi Gonzalez, habitantes
de Magu vy ex integrantes del Movimiento de Preservacion Ambiental y Cultural
“Nuestra Madre Tierra"(MOPAC), por la invitacion a reactivar el proyecto de la
lengua HAGtho y por todo el apoyo para el cumplimiento de los objetivos del trabajo
colectivo durante el periodo de actividades realizadas en el pueblo.
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Ma ga fidhu to’ogihu.

2.1. Mboranguunxadi:
Xiki to'0'i?

El  participante
a  proporcionar y
informacion personal.

aprendera
pedir

2.2. Dipe'tsimameni.

El participante sabra
proporcionar y pedir
informacion personal sobre los
miembros del nucleo familiar.

Te dihokhu ha rapa.

3.1. Ha ra hnini hyastho.

El  participante  aprendera
a hablar de lo que hace
cotidianamente.

3.2. Ha raNgodu Ra
paYoho, Z6nod ‘Ret'a ma
‘Na.

El participante aprendera a
hablar de lo que se encuentra
haciendo  en  contextos
culturales propios.

Ra Hnuni / Te be’'a di
hohu?

4.1. Ritsirasei ha rahuohi.

El participante aprendera a
expresar sus gustos.

4.2. Xuua ‘neranono.

El participante aprendera a
expresar sus preferencias.

Hanjaditaihurahfiuni?

5.1. Nubumagatai:
Ra Ndomingo pa.

El participante  aprendera
a desenvolverse en una
situacion de compra venta.

5.2. Hanjaritairaséi?

El participante podra
desenvolverse en una
situaciébn de compra de
producto tradicional.

Ra nsaki.

6.1. Nubuma dada

bimaraMahuifi.

El participante aprendera a
expresar y a preguntar a otros
sobre su estado de &nimo.

6.2. Hanja u'i ri ndo'yo?

El participante aprendera a
expresar y a preguntar a otros
sobre su estado de salud en
una situacion de curacion.

Ra nt'udi ma mfadihu.

71. Ya nthuhu vya
xambateNotho.

7.2. Ya ‘minimfeni ya
xambateNétho.

El participante  demostrara
mediante ejercicios creativos,
los conocimientos adquiridos
en el curso.
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En su altima fase, el taller innovo ciertas dinamicas en las sesiones,
como fueron las practicas orales mediante visitas a personas hablantes
a sus hogares, para dialogar, aplicar los conocimientos adquiridos
en el aula y escuchar las historias de vida de la gente expresadas
en Hiotho. También se convirtio en un taller “itinerante”, donde se
estuvieron visitando algunos de los barrios del pueblo y realizandose
ahi las sesiones del programa.

Otro de los aspectos a considerar es el uso de la etimologia, filologia
y etnohistoria 6tho en las sesiones, logicamente con un objetivo
de descolonizacién y de resignificacion simbolica de los conceptos
codificados en la lengua, pensamiento profundo’ y memoria colectiva.

3.Jornadas de sensibilizacion y concientizacion de la lengua hi6tho

Dentro de los planes del colectivo para iniciar con los trabajos
de revitalizacién, se propuso realizar una serie de jornadas de
“sensibilizacion y concientizacion de la lengua hidtho” previas al
taller para atender las actitudes lingiiisticas que tiene la gente por la
lengua y contribuir a un panorama menos hostil hacia ella. Es asi que
en el mes de marzo de 2017, se hizo una actividad en el centro del
pueblo de Magu con la participacion de las comparieras del colectivo
y sefioras hablantes del hfidtho.

El evento estuvo estructurado en cuatro secciones y se hizo un registro
video-fotografico de las dinamicas realizadas con la gente asistente.

7 Pensamiento Profundo Originario, concepto ideoldégico propuesto por Mast'oho en
2017 (en desarrollo), consiste en reflexionar la realidad y pensar de las culturas
originarias desde una perspectiva interna y auténoma, donde se depositan todos
los aspectos del conocimiento o sabiduria de las naciones originarias, y sus
vehiculos de creatividad, respaldandose en los géneros orales propios; proporciona
los elementos minimos para tratar de expresar y explicar la realidad concreta de
las culturas originarias, en este caso, la cultura Aahfu, siempre con el objetivo
de contribuir a procesos de contribuciéon social tangible y de generar ruptura
epistémica cuando sea menester de parte de los pueblos y asi hacer frente a
procesos de colonizacion ideoldgica. Posee 7 lineas de reflexion: Reflexion critica
de la lengua, Reflexion critica del territorio, Reflexion critica de la colectividad,
Reflexion critica de la ritualidad, Reflexion critica del devenir histérico, Reflexion
critica de los procesos creativos y Reflexion critica de la interaccion mujer-hombre,
las emociones y la sexualidad. No se usan en este texto términos como filosofia,
literatura o pedagogia indigena, para el caso del hfidtho-hfidhfiu, la equivalencia
serfa “Yomfeni" o “Mayabumfeni”.
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A continuacién, se muestra la minuta del evento:

Cuadro 5: Minuta de organizacioén

Ra nt’'udi ra mfoxkui ma hiiégabe hiiétho ra hnini Magu “gi podi hiiétho nu
magu? gi ode ra hi6tho?”

Platica-taller de sensibilizacion de la lengua hi6tho de Magu “¢ sabes hablar
hiétho de magu? ¢entiendes o escuchas la lengua hii6tho?”

1) Presentacion del evento Yared y Nohemi Gonzalez, integrantes del
colectivo MOPAC
2) Testimonio hfidtho de Magu Sefiora hablante de hiiétho
3) Platica sobre legua y cultura hfiétho Thu'bini Mast'oho
4) Taller colectivo Imparten: Thu'bini M&st'oho y comparieras
“MagapddihumahfidhuHf6tho” del colectivo MOPAC

5) Taller de modelado en barro para nifios

“Aprendamos Hiitho con barro” Imparten: Integrantes del colectivo MOPAC

Thu'bini Méstoho y compafieras del
colectivo MOPAC

Personas asistentes: 50 personas aproximadamente.

Tipo de publico asistente: Nifios, jovenes, adultos y adultos mayores.

Presencia de personas hablantes: 5 personas aproximadamente.

Duracioén del evento: 2 horas.

6) Cierre del evento y reflexiones finales

Domingo 26 de marzo de 2017, centro del pueblo de Magu

Los talleres colectivos se realizaron con los asistentes, el primero se
organizé formandose 5 equipos de aproximadamente 10 personas,
donde se le asigno6 a una persona hablante el material de trabajo y un
tema o campo semantico que debian elicitar con los sefiores a manera
de conversacidn; después debian anotar en un rotafolio el nombre del
equipo y la informacion recabada en la platica grupal, escribiendo los
conceptos en la lengua como pudieran representarlo textualmente y,
por ultimo, seleccionar a un representante de equipo para exponer su
trabajo con los demas equipos y hacer una reflexion colectiva general
acerca de la dinamica.

En el segundo taller, se invitaron a nifos y personas que desearan
participar para realizar figuras de barro con su respectivo nombre en
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hnoétho y generar una frase en la lengua con ayuda de un hablante del
pueblo, asi compartirlo con los demas asistentes.

Posteriormente, hubo invitaciones de escuelas oficiales del pueblo,
de niveles pre-escolar y secundaria, gestionados por integrantes
del Taller de Lengua y Cultura Notho, donde se realizé una serie
de talleres dindmicos de sensibilizacion y aprendizaje de la lengua
utilizando aspectos multidisciplinarios como la musica, literatura y
artes plasticas. Para tal efecto, se disenid un prototipo de programa
paralos talleres, que a su vez se estan piloteando en diferentes pueblos
con varias lenguas y consta de las siguientes actividades:

Cuadro 6: Taller de sensibilizacién sobre la importancia de la lengua
hriétho de Magu para escuelas de nivel basico

Num. Actividad Materiales Tiempo
Presentacion del taller y muestra | Laptop, proyector / micréfono, 20

1 de la iniciativa Mast'ohg, en PPT | bocinas minutos
0 mediante platica.
Juego de sensibilizacion “Maga 20

2 ‘yothegabemahfidgabe HAGtho Laptop, proyector / Pizarrén, minutos
- Curemos a nuestra lengua plumones
HfA6tho”
Dinamica de inmersion |éxica 20

3 “Magaogabe ya nzuniraHfidtho - | Laptop, proyector / Pizarron, minutos

. plumones, tarjetas, instrumentos
Escuchemos los sonidos del .
i musicales

HfA6tho
Dinamica grupal de campos Rotafolios, plumones, hojas, 45

4 semanticos “Ra hudhiranoya” colores, pegamento, tijeras minutos
Reflexiones finales y cancion Instrumentos musicales, 15

5 en Hidtho-HAahAu “Pot'ima ya micréfono y bocinas minutos
mfenihy”

Disefio: Thu’bini Mast’oho

En total se realizaron estas actividades en tres escuelas, dos en nivel
secundaria y una en nivel pre-escolar; sin embargo, ya no hubo
posibilidad de visitar mas escuelas del pueblo en la duracion del
proyecto.

60



“Di Sungabe Ma Hridgabe Hfidtho". Acciones alternativas e independientes de documentacion

4. Proyecto Casa Colectiva Notho

A rafz del Taller de Lengua y Cultura Nétho, por iniciativa de los
integrantes del taller y vecinos del pueblo se organizaron para crear
un proyecto colectivo llamado “Ra nguu ra yu di te — La Casa de
las Raices Vivas” en el barrio de Nhoi - El Puerto a finales de 2017,
teniendo como instalaciones una casa donada por una sefiora
integrante del colectivo y hablante de Hiotho® , que fue casa de
pension para maestros que impartian clases en décadas anteriores, la
cual serd base de operaciones de los diversas actividades de interés de
los vecinos (productivos, asambleas, eventos, etc.) y entre los cuales se
encuentran las relacionadas con la lengua que el colectivo realizarian
en 2018:

e Talleritinerante de Lenguay Cultura N&tho (que anteriormente
se impartio en la biblioteca comunitaria en el centro de Magu).

¢ Taller de tlachiqueo fidtho.
e Muralismo colectivo notho.

¢ Circulos de estudio sobre el pensamiento profundo fidtho con
los hablantes.

* Sefialética en lengua hiidtho.
e Taller de territorialidad Aotho.
e Taller de herbolaria notho.

* Proyecto de difusion digital de la lengua hfidtho en redes
sociales como Facebook, Twitter, Skype, Instagram y YouTube,
entre otras plataformas.

5. Resultados y conclusiones

Después de 3 afios de trabajo independiente y colectivo en San
Francisco Magu, se logro vislumbrar ciertos resultados o logros (valga
la expresion en una situacion de grave desplazamiento lingiiistico),

8 Se trata de dofia Marfa Paz, integrante del colectivo desde 2014 y quien ha
participado muy activamente en el proyecto en todas sus etapas. La casa es
propiedad de ella, ya que queddé como herencia de su padre y luego se dond para
posada de los maestros que iban a laborar en Magu. Ahora, se esté utilizando para
las actividades del nuevo colectivo.
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con base a responsabilidad, coherencia entre discurso-hecho,
compromiso, colectividad, critica-autocritica, autogestion econdémica
y autocapacitacién, los cuales han conllevado a la materializacion de
los objetivos planteados por el proyecto, entre los cuales se encuentran:

e Consolidacién del Taller de Lengua y Cultura Nétho.
¢ Difusion de la lengua hiiétho de Mag.

¢ Actitudes lingtiisticas favorables de parte de la gente del
pueblo con respecto a su lengua.

* Incremento del interés social hacia la lengua.

* Regeneracion de tejidos sociales y colectividad basados en la
identidad y pensamiento profundo nétho, a nivel microsocial.

¢ Respaldo hacia el proyecto de parte de los hablantes.

* Creacion de otros colectivos y proyectos a partir del taller.

Sin embargo, es menester enfatizar que el proyecto lamentablemente
se disolvio en marzo de 2018 y hasta el dia de hoy no se ha podido
dar continuidad al trabajo en el pueblo. Respecto a la labor a la
revitalizacion de las lenguas originarias, se puede resumir que las
propuestas realizadas son el reflejo de un proceso social en el cual
la reivindicacién, resignificacion y revitalizacion de las lenguas,
pensamientos y voces de los pueblos originarios han caminado un
sendero historico, politico, social, econdmico e ideoldgicamente
hostil pero que han sabido brotar a la luz a pesar del aparente
destino irreversible de nuestras culturas originarias: el olvido y
el estancamiento eterno. Entonces, estas propuestas tendran que
evolucionar y trascender el umbral del simple y denigrante concepto
de “lengua indigena”, “identidad indigena” o “educacion indigena”,
donde las imitaciones-reproducciones de otras convenciones de
Occidente y los discursos trillados del “folclor indigenista” pero que,
liricamente, contintian escondidamente arraigados, conceptos de
un viejo colonialismo imperial, ideoldgico, religioso y sociopolitico,
expresado en la frase “indio reconocido por el Estado, pero al fin y al
cabo, indio colonizado”.
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Turismo Linguistico Vivencial en Ayparavi: una
alternativa de mantenimiento linglistico y desarrollo
socio-econémico desde un enfoque Ayllu

Tamia Violeta Choqueticlla Araoz'

Resumen

La presente experiencia denominada “Turismo Lingtiistico Vivencial en
Ayparavi” se emplaza en el pueblo Uru Chipaya de la Nacion Uru, una
de las mas antiguas y de mayor riqueza cultural y lingiiistica de nuestro
continente, como lo expresa la cita.

Esta experiencia surge como respuesta ante la vulnerable situacion de la
vitalidad del idioma uru en el ayllu Ayparavi de la Naciéon Uru y ante
la alarmante situacién de nuestras lenguas indigenas a nivel mundial.
Tomando en cuenta que ellas representan sistemas de conocimiento
amplios, complejos y de mucha sabiduria que se han desarrollado a lo
largo de afios, estos sistemas son fundamentales para la identidad de los
pueblos indigenas, la conservacion de sus culturas, su autodeterminacion
y su cosmovision. Es por eso que cuando las lenguas indigenas estan
amenazadas, los pueblos indigenas también lo estan.

Palabras clave: Turismo lingiiistico, urus, Ayparavi, Chipaya, comunidad-
ayllu.

T Licenciada en Turismo en la Facultad de Arquitectura y Ciencias del Habitat
en la Universidad Mayor de San Simén y Magister en Docencia Universitaria
por Competencias con mencion en procesos de Investigacion y Tutoria en la
Universidad Catdlica Boliviana “San Pablo”.
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Introduccion

“Los urus somos los primeros habitantes del mundo andino (..).
Somos un pueblo antes de quechuas y aymaras. Nosotros somos la
gente del agua y del lago més antigua” (Video Los ghas got zofi urus.
Callapa, 2017)

Cuando se pierde una lengua, se olvidan conocimientos tecnologicos
y ecoldgicos, informacion sobre recursos de bosques, minerales,
farmacopea y médicos, vinculados al conocimiento de las lenguas,
como saberes en general y como formas de convivir con el medio
ambiente de manera sostenible. Se pierden, asi mismo, elementos
cognitivos fundamentales de las taxonomias, la cosmovisién y
cosmologia; también se pierden las artes verbales, tradiciones orales
e historia (Strobele, 2010).

Sin embargo, seguin algunas estimaciones de conservacion de las
lenguas indigenas, su pérdida es inevitable, ya que, para el ano 2100,
mas de la mitad de las lenguas del mundo se habran extinguido.
Seguin otros calculos, hasta el 95 % de las lenguas que hay en el mundo
podrian haberse extinguido o verse gravemente amenazadas a finales
de este siglo. La mayoria de las lenguas amenazadas son lenguas
indigenas (Departamento de Informacion Publica ONU, 2016).

En Bolivia, pese a ser uno de los paises con mayor diversidad cultural
y lingiiistica, adquirir la denominacién de Estado Plurinacional y
contar con 36 lenguas indigenas oficialmente reconocidas, pocas
son las experiencias concretas de revitalizacion lingtiistica y mas
aun de estrategias innovadoras como el turismo lingiiistico para el
fortalecimiento y difusion de nuestras lenguas indigenas.

Ante estas alarmantes proyecciones, ante la gran potencialidad
turistica y lingtiistica de la comunidad y aprovechando la coyuntura
por la declaratoria del afio internacional de las lenguas indigenas por
la ONU, surge la presente experiencia de mantenimiento lingiiistico?.
Esta nace a partir de intervenciones previas en la comunidad, de una
latente inquietud personal y de una alta necesidad y deseo comunal
por querer trabajar con dindmicas turisticas que, a la vez, respondan
a sus necesidades socio-econdmicas.

2 Proceso de conservar una lengua, darle vigor y permanencia (Rodriguez, 2012).
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1. Antecedentes
1.1. Nacion Uru

Lanaciéon Uru delos qas ghot Zoiii, gente de las aguas y deloslagos, son
una de las culturas mas antiguas de nuestro continente actualmente
ubicados en territorio boliviano, peruano y chileno. En Bolivia, en
Irohito en el departamento de La Paz, en tres comunidades del Lago
Poopd (...) y en cuatro ayllus de (...) Chipaya, ambas poblaciones en
el departamento de Oruro; en Pert viven los urus de Chulluni en el
departamento de Puno; y en Chile viven familias urus en Antofagasta,
Atacama, Alto Hospicio y Calama (Funproeib Andes, 2017).

En la presentacion del texto Situacion sociolingtiistica y propuesta de
fortalecimiento de la lengua uru chipaya se indica que: “en tiempos
remotoslos urusrepresentaban la poblacién mas antigua y mayoritaria
de los territorios altiplanicos bolivianos, pero fueron minorizados e
inferiorizados, privandoles del acceso a la tierra y confinandolos al
espacio lacustre” (A. Zambrana, 2014, pp: 1). Esto debido a diversos
procesos de colonizacion a los que han estado sometidos en diferentes
épocas alolargo dela historia, ademas de otros factores externos como
el contacto con el mercado al que estan y han estado expuestos, el
sistema educativo, los medios de comunicacion social, las religiones,
y otros conllevan un gran impacto negativo para la supervivencia de
las cultura y lengua Uru. Es ante esta situacion y ante la importancia
histdrica, cultural y sobre todo lingiiistica de la Nacién Uru que se
lleva a cabo la experiencia de mantenimiento lingiiistica y cultural en
el ayllu de Ayparavi, parte del municipio Uru Chipaya.

Ayparavi se encuentra ubicado al este de la Provincia Sabaya,
del Departamento de Oruro, en pleno altiplano de Bolivia,
aproximadamente a 3,700 metros sobre el nivel del mar, de clima frio
y seco (U.E. Puente Topater, 2018, p. 1). Este es el ayllu mas alejado
y de mas dificil acceso, razon por la cual existen diferentes carencias
socio-econdmicas, pero también esta situacion permite de manera
muy singular el mantenimiento y la practica de su idioma y cultura.
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1.2. Diplomado en Formacion de investigadores y emprendedores
indigenas para la revitalizacion cultural y lingiiistica (primera
version)

La presente experiencia surge gracias a las intervenciones previas
realizadas en el marco del Diplomado en Formacion de investigadores
y emprendedores indigenas para la revitalizacion cultural y
lingiiistica (primera version®), el cual fue impulsado con el objetivo
de contribuir a responder las exigencias actuales en torno al riesgo de
extincion que amenaza, hoy cada vez mas, a las lenguas originarias
(Pinto, 2019).

Durante este periodo, ademas de identificar las caracteristicas
sociolingiiisticas de la comunidad, a través de un diagndstico
sociolingliistico bajo una metodologia de investigacion accion
participativa, se pudo trabajar como resultado mas importante: La
escuela lingtiistica vivencial del idioma uru.

1.2.1. La escuela lingiiistica uru como propuesta de mantenimiento
lingiiistico

A partir del diagndstico sociolingiiistico realizado y de la respectiva

priorizacion de problematicas, se construyd una propuesta de

mantenimiento de la lengua uru para Ayparavi y el alcance del

mismo que nos llevara a pensar en una revitalizacion del idioma en

las comunidades donde ya no se habla el idioma.

La problematica priorizada fue la transversalizacion de “agua,
migracion, economia y lengua”; es decir una propuesta multifactorial.
Esta propuesta surge y se fortalece a partir del intercambio con los
internados lingiiisticos de la comunidad mapuche en Chile*.

La propuesta consiste en instaurar una “Escuela lingiiistica vivencial
del idioma uru en Ayparavi” usando un método de inmersion
lingtiistica y estrategias comunicativas. La escuela lingiiistica consiste
en ser un espacio para el aprendizaje del uru para miembros de

3 Marco en el cual un equipo multidisciplinar de cuatro integrantes ingresamos a la
comunidad Ayparavi de Uru Chipaya (una de las cinco comunidades indigenas con
las que se trabaja desde el diplomado).

4 Intercambio gestionado en el marco de apoyo a la presente experiencia de
revitalizacion linguistica.
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comunidades uru que ya perdieron el idioma o para otras personas
que quisiera aprender el idioma en contexto.

Es asi que, como estrategia fundamental de este proceso, se capacitd
a los 4 estudiantes de sexto de secundaria (ultimo afio) de la unidad
educativa “Puente Topater” como profesores lingiiisticos para
la ensefianza de su idioma bajo una metodologia de inmersion
lingtiistica.

Finalmente, y para lograr una aplicacion piloto real de todo lo
impartido, los estudiantes impartieron una clase a los profesores de
la unidad educativa, logrando poner en practica todo lo aprendido y
logrando resultados e impactos positivos en la comunidad educativa.

Ante el surgimiento de este interesante proyecto y como inquietud
e iniciativa personal se plantea el proyecto denominado “Turismo
lingtiistico vivencial en Ayparavi”, el cual pretende dar continuidad
al proyecto “Escuela Vivencial del idioma uru chipaya”, a través de
las visitas turisticas planificadas conjuntamente con la comunidad, y
las cuales ademas, permitan la generacion de recursos econdmicos y
el reconocimiento de su cultura e idioma ante el mundo.

2. Diagnostico Sociolingiiistico
2.1. Vitalidad del uru

Mediantelaobservacionse pudoevidenciar diferentes manifestaciones
de vitalidad de la lengua, por ejemplo:

Mientras nos serviamos lo pedido, casualmente el teléfono celular de
la sefiora song, ella lo contestd y para nuestra sorpresa hablé en un
idioma que no pudimos identificar ni como quechua ni como aymara,
es asi que nos animamos a preguntarle que idioma era y nos dijo que
se trataba del uru chipaya. Nos alegré bastante ver esa pequefia pero
importante muestra de vitalidad de la lengua, ademas, la sefiora nos
comentd que mayormente entre los comunarios esa era la lengua
mas hablada. (CC1, Ayparavi, 07.08.18)

Esta misma situacion fue evidenciada mediante la aplicacion de otros
instrumentos de investigacion, es asi que, por ejemplo, en el grupo
focal realizado a los profesores (08.08.18) se pudo percibir muchas
opiniones que dan certeza de esta vitalidad, entre ellas:
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Yo veo que aqui mejor que en otros contextos como el aymara o el
quechua, los estudiantes hablan el idioma uru, no tienen vergiienza,
en clases o recreo ellos estan hablando su idioma uru, eso es muy
importante, entonces habria que ver la forma de fortalecer la lengua.
(Grupo Focal-Profesores, V.P. 08.08.18)

Aqui todos hablamos el uru, antes nos prohibian en la escuela yo
me acuerdo, pero ahora no, yo hablo y mis hijos también, a ellos les
ensefio desde chiquititos. (Ent. J.F, Ayparavi, 10.08.18)

La misma situacion fue manifestada explicitamente por las
autoridades de la comunidad en el grupo focal realizado en fecha
(09.08.2018), en donde la manifestacién de una de las autoridades fue:
“Nosotros no tenemos ninguin problema con nuestra lengua, ni con
nuestra cultura. Nuestra lengua estd viva!” (Grupo focal-comunidad.
Hilacata®, 09.08.2018).

En efecto, esta situacion fue corroborada también por las encuestas
aplicadas, sacando a la luz por ejemplo, el manejo de un bilingiiismo
simultdneo® (castellano-uru), en toda la poblacion encuestada (100%
de 23 personas), y en algunos casos el multilingiiismo” (castellano-
uru-aymara) como una de sus caracteristicas en cuanto a uso de la
lengua.

Empero a pesar de esta vitalidad, la lengua no deja de ser una de
las mdas vulnerables de nuestro pais, esto debido principalmente
al niimero reducido de habitantes en la comunidad, ya que, segin
datos estadisticos del INE (2012), 2003 es el total de poblaciéon en Uru
Chipaya, de estos solo 156 pertenecen al ayllu Ayparavi. Sin embargo,
cabe mencionar que, ante la latente tendencia por la migracién, el
numero de habitantes reales en la comunidad reduce; haciendo que
la lengua padezca de un numero muy reducido de hablantes en
comparacion de otras lenguas como el quechua o el aimara.

 Autoridad de la parcialidad; autoridad principal de la comunidad (Plaza Martinez,
s/f).

® Uso y/o aprendizaje de las dos lenguas a la vez, es decir, de manera simultanea.
(Acosta, 2017).

7 Uso y/o aprendizaje de varias lenguas a la vez. (Acosta, 2017).
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2.2.Identidad y percepcion de la lengua

La identidad cultural es un posicionamiento en relacion a los otros; es
decir quién eres y de qué grupo cultural eres. El sentido de pertenencia
cultural uru chipaya en la comunidad de Ayparavi es muy fuerte y
se manifiesta muy abiertamente entre sus pobladores; sin embargo,
la migracion es una clara y latente adversidad frente a esta realidad,
la cual hace que el sentido de identidad reduzca (al menos en las
generaciones mas jovenes), esto debido a la influencia de la cultura
citadina chilena.

Algunos miembros de la comunidad manifiestan la importancia de
sus costumbres, vestimenta, cultura e idioma; y la importancia de su
fortalecimiento.

¢Qué piensa de los idiomas indigenas?

M.C. La cultura es importante, primero lo nuestro, nuestra lengua,
como también la constitucion politica de estado se manifiesta que
todos los bolivianos y bolivianas estamos obligados a aprender tres
lenguas incluso, como un idioma originario, castellano y extranjero.
Es importante que los otros hermanos puedan fortalecer su lengua.
(Ent. M.C. 23.10.18)

Esta situacion también es manifestada por jovenes de secundaria,
quienes comentan al respecto:

¢ Cuando regresan de Chile aun hablan uru?

R.O. El idioma que hemos aprendido no se sale de nuestro corazon,
cuando voy a Chile, yo me siento de mi cultura y soy orgulloso en
donde sea. (Ent. R.0. 23.10.17)

Como se puede ver en su discurso, no hay un sentimiento de
vergiienza, al contrario, existe una marcada y fortalecida identidad
lingtiistica y cultural siempre que estén al interior de la comunidad.
Y aunque el entrevistado dice “donde sea” al salir de la comunidad,
la situacion es otra.

2.3. Otros problemas transversales al idioma

Ademads de la situacion sociolingiiistica, en el diagnostico se
evidenciaron otras problemadticas, las cuales afectan de manera
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indirecta la perduracion del idioma y la cultura, entre ellos diversos
problemas socio-econdmicos de gran impacto en la comunidad que,
si bien no estan directamente relacionados a la lengua sino mas hacia
los hablantes, son problemas muy sentidos y prioritarios para la
comunidad.

(...) sinceramente la gente de acd no sabe de qué vivir y es por eso
qgue cuando concluyen las clases inmediatamente van en busca
de trabajo, lindo fuese que aca hubiera una fabrica, o no sé alguna
entrada para las familias que viven acé y de esa manera radicar acé
y que no se vaya a Chile, para fortalecer también la lengua. (Grupo
Focal-Profesores, E.N. 08.08.18)

Efectivamente, se pudo evidenciar que la mayoria de la poblacion
joven radica en Chile con ansias de una mejor situacion econdmica.
Segtin Waldo Jordan, et.al. (2011, p.141): El pueblo Chipaya hoy tiene
un alto indice de migracion, sobre todo en poblacion joven que, en
busca de mayores recursos econémicos, van a Chile; siendo este
movimiento temporal cuando se trata de trabajos en haciendas de
Iquique como peones, arrienderos y medieros en cultivos de verduras,
hortalizas y otros.

Como se puede evidenciar, la falta de un sistema productivo en la
comunidad genera la migracion de las generaciones jovenes y esta
migracion promueve el desligue cultural y lingtiistico.

La problematica productiva tiene su origen en otra sentida
problematica; la escasez de agua. Los urus fueron un pueblo conocido
como “hombres de las aguas” y ahora ese es su mayor problema:

Lo que nosotros necesitamos es agua, (..), no tenemos agua para
producir, por eso nuestros hijos se van. (Grupo Focal-Comunidad,
S.N.09.08.18)

La gente debe migrar a Chile porque en mi pueblo Ayparavi no hay
mucho sustento econdmico, no produce nada, el lugar es desierto
y seco que verdaderamente necesitamos mucho apoyo. (Ent. R.O.
23.10.17)

Por ldégica esta carencia de agua viene acompanada de una
improductividad del territorio (ganaderia, agricultura, pesca, etc.); y,
por este motivo se van incrementando fendmenos migratorios de las
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segundas y terceras generaciones y el bajo desarrollo socioeconémico
de la comunidad.

Esta situacidn socioeconémica evidencia la estrecha relacion existente
entre idioma y territorio, y muestran como todos estos factores
sociales afectan al pleno desarrollo del idioma, relacion planteada en
la teoria de la ecologia lingtiistica®.

3. Propuesta: Turismo lingiiistico vivencial en Ayparavi
3.1. Consideraciones tedricas
3.1.1. Turismo lingiiistico o idiomatico

A pesar de los escasos estudios realizados al respecto y de la dificultad
para su definicion debido a su caracter abstracto e innovador, el
turismo lingtiistico se ha posicionado como una nueva tendencia del
turismo actual, la que se encuentra en auge con mas de 2,28 millones
de turistas al afio que buscan una inmersion lingtiistica en sus viajes
(IALC, 2016).

Esta nueva tendencia es definida por la OMT (1991) como las
actividades que realizan las personas durante sus viajes y estancias en
lugares distintos al de su entorno natural, por un periodo de tiempo
consecutivo inferior a un ano, con el fin de realizar una inmersién
lingtiistica en un idioma distinto al propio.

Otros autores denominan esta actividad como turismo idiomatico,
la cual es definida como un subsegmento del turismo cultural, cuya
motivacion principal no se restringe solamente al aprendizaje de una
lengua, sino también, a conocer la cultura, costumbres y la sociedad de
un pais diferente al de origen (Clark, 2014). Esta actividad constituye
una forma distinta de viaje, ya que tiene como propdsito primario el
aprendizaje, viaje que relaciona el conocimiento y vivencia de nuevos
lugares con un sentido educativo (Pinassi y Ercolani, 2012).

Por otra parte, Humanes Jiménez (2006, citado por Clark, 2014)
propone la denominacion de Turismo Lingiiistico, definido como

8 Teorfa que investiga las relaciones de una o varias lenguas con su entorno
linglistico, cultural, social, politico, geogréfico, natural, etc. (Resinger, 2006, pag.
104).
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“..los viajes que se realizan al extranjero para poner en practica
actividades relacionadas con el aprendizaje de su lengua”.

Esta nueva tendencia actualmente va adquiriendo mucho interés por
su gran impacto a nivel mundial, es por eso que se van desarrollando
nuevas denominaciones como: estancias lingiiisticas, turlingiiismo o
el ya desarrollado turismo idiomatico, las cuales hacen referencia a
las actividades turisticas que toman en cuenta al idioma como recurso
principal.

3.1.2. Turismo cultural

Tomando en cuenta que la palabra cultura es una de las acepciones
mas dificiles y controversiales en cuanto a definicion (Plano, 2009), la
definicion de turismo cultural sufre la misma situacién. Esta acepcion
estd en permanente proceso de cambio y construccion acorde con el
desarrollo humano y las nuevas tendencias de hacer turismo.

Seguin el ICOMOS que redactaria la primera definiciéon de turismo
cultural en 1976: “El turismo cultural es aquella forma de turismo que
tiene por objeto, entre otros fines, el conocimiento de monumentos
y sitios historico-artisticos. Ejerce un efecto realmente positivo sobre
estos en tanto en cuanto contribuye —para satisfacer sus propios fines—
a su mantenimiento y proteccion. Esta forma de turismo justifica,
de hecho, los esfuerzos que tal mantenimiento y proteccion exigen
de la comunidad humana, debido a los beneficios socio-culturales
y econdémicos que comporta para toda la poblacion implicada
(ICOMOS, 1976).

Posteriormente, y ante las nuevas formas de desplazamiento, la OMT
propone la definicion de turismo cultural como todos los movimientos
de las personas para satisfacer la necesidad humana de diversidad,
orientados a elevar el nivel cultural del individuo, facilitando nuevos
conocimientos, experiencias y encuentros (OMT, 1995).

La Carta del ICOMOS de turismo cultural, en 1999, hard mas amplios
los términos insistiendo en el intercambio cultural, en las sociedades
actuales, como forma turistica: El turismo nacional e internacional
sigue siendo uno de los medios mas importantes para el intercambio
cultural, ofreciendo una experiencia personal, no sélo acerca de lo
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que pervive del pasado, sino de la vida actual y de otras sociedades
(Carta del turismo cultural 1999. ICOMOS) (Hiriart Pardo, 2010).

Por otro lado, segun la European Association for Tourism and Leisure
Education (Asociacién Europea de turismo y educacion del ocio), se
define al turismo cultural como el movimiento de personas hacia
manifestaciones culturales fuera de su drea de residencia, con la
finalidad de obtener nuevos datos y experiencias para satisfacer sus
necesidades culturales (Richards, 1996 cit. en André, Cortés y Lopez,
2013).

3.1.3. Turismo vivencial

Otra de las caracteristicas que se toma en cuenta para esta experiencia
es el caracter vivencial que tendria la misma, segiin Aliaga, Cabrera
y Carbajal (2011), el turismo vivencial es una experiencia integral que
promueve el contacto con culturas vivas, la interaccion del poblador
local con el viajero, el compartir costumbres, festividades y actividades
cotidianas, cualesquiera que fueran, que enfatiza la actividad turistica
como intercambio cultural.

Del Reguero denomina al turismo vivencial como todas las actividades
que pueden desarrollarse en el &mbito rural y que resultan de interés
para los habitantes de las ciudades. Plantea que esta actividad consiste
en una modalidad que tiene como particularidad que familias
dedicadas principalmente a actividades agropecuarias, deportivas
y de pesca artesanal, abran sus casas para alojar al visitante. Tiene
el objetivo de hacer del turismo algo mas humano en un proceso
de encuentro y de didlogo entre personas de culturas distintas (Del
Reguero, 1994 cit. en Cruz, 2011).

Por otro lado, el turismo vivencial es definido como una modalidad de
hacer turismo que tiene como particularidad que familias dedicadas
principalmente a las actividades agropecuarias, deportivas y de
pesca artesanal, abran sus casas para alojar al visitante, mostrandole
una forma de vida unica en el mundo. Estas actividades pueden
desarrollarse en el ambito rural y resultan de interés para los
habitantes de las ciudades por sus caracteristicas exdticas, romdnticas
o diferentes a las de su habitual estilo de vida (Ugarte & Portocarrero,
2013).
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3.1.4. Turismo comunitario

Segun Maldonado, el turismo comunitario se refiere principalmente
a una actividad sustentada en emprendimientos productivos donde
la propiedad y gestion de los recursos patrimoniales se llevan a cabo
por la comunidad, con arreglo a practicas de participacion social
colectiva y solidarias en el trabajo y en la distribucién de los beneficios
generados por la prestacion de servicios, con miras a fomentar
encuentros interculturales de calidad con los visitantes (Maldonado,
2005).

El turismo comunitario plantea un uso diferente del territorio y sus
recursos, tanto por quienes proporcionan el servicio, como por parte
de los usuarios, pues implica practicas de valoracion ambiental in
situ, el reconocimiento del patrimonio cultural de las comunidades y
su interaccion con las mismas. En este sentido, se trata de un turismo
relativamente mas consciente e integrado y con posibilidades de
generar beneficios econdmicos y sociales principalmente en el nivel
local. (Palomino, Gasca & Lépez, 2016: 8)

El turismo comunitario, segin Canada (2012), es un tipo de turismo en
el que la poblacidén rural, principalmente pueblos indigenas y familias
campesinas, a través de sus diversas estructuras organizativas de
caracter colectivo, ejerce un papel central en su desarrollo, gestion y
control, asi como en la distribucién de sus beneficios. Se trata por lo
tanto de un turismo de formato pequeno o de nicho que debe permitir
establecer sinergias con otras politicas de desarrollo (Cafada, 2012
cit. en Mendoza, Figueroa & Godinez, 2015).

En Bolivia, esta nueva modalidad turistica, como la plantea Cox
(2009), es un modelo autogestionado de administracion turistica, el
cual va adquiriendo mucha importancia desde el afio 2012, cuando
el gobierno la incorpora como parte de sus politicas publicas y de
gestion turistica. Actualmente existen muchos emprendimientos de
base comunitaria, los cuales son administrados y operados por las
comunidades indigenas.

Sin embargo, pese a estos importantes avances para el turismo
gestionado desde las comunidades indigenas, es necesario plantear
nuevas definiciones de mayor pertinencia indigena, comunitaria y
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que partan de la cosmovision de cada comunidad y respetando sus
dindmicas y conocimientos propios.

3.2. Otras experiencias
3.2.1. Experiencias internacionales

Desde su creacion, el turismo lingtiistico ha ido adquiriendo diversas
caracteristicas segtn las nuevas tendencias del mercado, segtin Pardo
(2011), el mercado del turismo lingiiistico ha cambiado drasticamente
desde 1970 y ha sido en los tltimos afios cuando ha alcanzado un
fuerte desarrollo. Sin duda alguna, Reino Unido e Irlanda se han
convertido en los paises receptores lideres de turismo lingtiistico.

Segun la investigacion de San Sixto (2016), el pais que comenzo
con esta idea fue Francia, y pronto Reino Unido y Estados Unidos
empezaron a crear empresas de este tipo debido a la influencia del
inglés como idioma internacional.

Sin embargo, actualmente y gracias al nuevo contexto globalizado,
esta actividad representa un creciente interés en las personas por
adquirir experiencias y competencias lingiiisticas y personales lejos
de sus hogares y por combinarla con otras actividades turisticas
propias de cada destino. Es por eso, que cada vez nuevos paises crean
politicas y planes para dinamizar esta importante actividad.

En 2014, 2.28 millones de estudiantes se marcharon al extranjero
para realizar turismo idiomatico y dos terceras partes de los mismos
lo hicieron en busqueda del perfeccionamiento del inglés. Hay
distintos destinos dedicados al estudio del inglés, pero sin duda el
Reino Unido es el que va en cabeza por ser considerado la cuna del
inglés. (Informe IALC, 2016: 10, cit. en San Sixto, 2016)

Por otro lado, segtin el Plan Estratégico de Turismo Idiomatico en
Andalucia (2010), en los ultimos afios el aprendizaje de espafiol ha
adquirido una gran relevancia socioecondmica a nivel internacional
debido, en parte, a las grandes magnitudes que presenta: es la segunda
lengua de comunicacion internacional, es lengua oficial en 20 paises y
se trata de la cuarta lengua mas hablada del mundo.

Es por esta razén que actualmente Espafa es uno de los lideres de
turismo idiomatico a nivel mundial, ofreciendo destinos aptos para
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esta actividad como Malaga, Andalucia, Madrid, y otros, los cuales
cuentan con planes estratégicos y politicas claramente establecidas,
y ademads consideran otras actividades turisticas complementarias
para ofrecer productos turisticos llamativos y muy bien elaborados.
Segun las estadisticas del Instituto Cervantes, en 2012 viajaron a
Espana 940.494 turistas por motivo de estudios, cifra muy superior a
los 237.600 estudiantes de espafiol que llegaron al pais en el afio 2007
(Clark, 2014).

Sin embargo, desde las ultimas décadas, esta actividad también se ha
ido desarrollando en paises como México y Argentina, los cuales ya
incluyen al turismo lingiiistico como parte de su legislacion logrando
fuertes e importantes impactos positivos a nivel econémico, social
y cultural. En el caso de México, el informe del Instituto Cervantes
cifra en 35.000 los turistas idiomaticos que visitan el pais azteca para
aprender el espafol. En cuanto a Argentina, la cifra asciende a 50.000
personas, segin la Asociacion de Centros de Idiomas del territorio
austral (Clark, 2014).

Todas estas experiencias muestran el gran desarrollo de esta nueva
modalidad turistica y cémo esta se va posicionando a nivel mundial.
Sinembargo, se puede observar que el académico es el principal interés
que tienen los individuos que realizan estas experiencias, es por eso
que las acciones nombradas se desarrollan con idiomas de mucho
prestigio como el inglés o el espanol, sin tomar en cuenta la amplia
gama de lenguas indigenas existentes a nivel mundial, las cuales
ademads traen grandes conocimientos ancestrales y la posibilidad de
desarrollar un turismo con mayores atracciones para los turistas y
con mayores beneficios para las comunidades.

3.2.2. Experiencias nacionales

En Bolivia, pese a ser uno de los paises con mayor diversidad cultural
y lingiiistica, adquirir la denominacién de Estado Plurinacional y
contar con 36 lenguas indigenas oficialmente reconocidas, no existen
experiencias de turismo lingiiistico o idiomatico, y esta es una realidad
preocupante.

En las ultimas décadas, tanto el estado como algunas instituciones
privadas u ONGs han estado dando mucho apoyo a los
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emprendimientos turisticos de base comunitaria; sin embargo,
ninguno de ellos toma en cuenta a las lenguas indigenas como parte
de su oferta turistica.

Ademas, se puede observar que dentro de la legislacion turistica
nacional actual, tampoco se contemplan a las lenguas indigenas
como recurso turistico particular, es decir, siempre va implicito como
parte del componente cultural, pero si se quiere realzar nuestra
pluriculturalidad y visibilizar a nuestros pueblos indigenas, es
necesario plantearlo y trabajarlo como recurso turistico particular
y principal para el desarrollo de esta nueva dindmica que permitan
ademas el desarrollo socio-econdmico y el fortalecimiento identitario
y lingiiistico de nuestros pueblos.

3.3. Implementacion de la propuesta
3.3.1. Puntos de partida

Ante este contexto, tomando en cuenta todos los antecedentes
desarrollados, se plantea la presente propuesta, denominada
“Turismo lingiiistico vivencial en Ayparavi”, la cual tiene como
puntos de partida los siguientes aspectos:

1. El interés muy visible expresado por la comunidad, el cual
es manifestado explicitamente por profesores y autoridades,
quienes se muestran muy motivados y comprometidos con la
idea de empezar a trabajar con dindmicas turisticas, las cuales
representen una alternativa de desarrollo socio-econdmica para
ellos.

2. Un gran interés personal por querer coadyuvar en el desarrollo
del producto turistico de la comunidad a partir de las grandes
potencialidades lingiiisticas y turisticas identificadas y de las
grandes carencias y necesidades por las que atraviesan.

3. Elmicro analisis previo, el cual permitio, por unlado, un analisis
turistico basico para la elaboracion del itinerario turistico a ser
implementado durante la primera experiencia; y por otro lado,
un sondeo de motivacion turistica para ver el comportamiento
del ptblico potencial hacia esta nueva propuesta.
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4. La coordinacion constante con la comunidad, gracias a la cual
se logrd una articulacién adecuada de todo el programa y una
participacion activa de estudiantes, profesores y padres de
familia de la Unidad Educativa “Puente Topater” y actores
protagonistas de la primera experiencia.

5. Una interesante coyuntura mundial actual por la declaratoria
del 2019 como afio internacional de las lenguas indigenas por la
Organizacion de las Naciones Unidas ONU.

Estos puntos de partida fueron fundamentales para la adecuada
planificacion y ejecucion de la primera experiencia, la cual, mostro
resultados muy interesantes y de gran beneficio para la comunidad.

3.3.2. Planificacion

Gracias a los puntos de partida ya expuestos y a la participacion
activa y constante de la comunidad, se planifica y estructura la
primera experiencia denominada: “Turismo lingiiistico vivencial en
Ayparavi: una inmersion en la cultura y la lengua uru”, actividad que
tuvo una aceptacion y una repercusion muy interesante, y en la cual
participaron 8 turistas de diversas regiones del pais.

Es asi que en febrero de la gestion 2019, se inician las reuniones con la
comunidad para la planificacion de las actividades a ser incluidas en
el programa, y paralelamente con el disefio del material promocional.
Dentro de estas actividades, se considera incluir actividades propias
de su cotidianeidad, como el tejido de sus textiles, el techado de sus
viviendas, el trenzado de sus cabellos, etc.; ademas de la visita a sus
atractivos turisticos histdricos y naturales. Como actividad prioritaria,
la reactivacion de la escuela lingiiistica, en la cual los estudiantes de
sexto de secundaria darian una micro clase del idioma uru.

Todo esto teniendo como eje articulador al idioma, el cual estaria
presente durante todos los momentos del programa, logrando asi
que los turistas vivan una situacion de inmersion en el idioma uru
y puedan adquirir habilidades lingiiisticas de comunicacion basica.

En este sentido, en una primera instancia se planteé un programa de
dos dias, el cual abarcaria todas las actividades planificadas y una
noche de pernoctacion, sinembargo, debido a factores de accesibilidad,
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clima y falta de condiciones adecuadas para la pernoctacion de los
turistas, se tuvo que modificar el programa reduciéndolo a un dia.

Para la operativizacion del programa planteado, se realizaron
gestiones para las contrataciones de los diferentes servicios necesarios
para el recorrido (transporte, alimentacion, guias, etc.), items que
fueron suministrados por los mismos miembros de la comunidad,
logrando una micro generacion de recursos economicos.

Una vez concretados todos estos aspectos logisticos y acordada la
fecha de ejecucion de la actividad (14 de abril), y con la ayuda de la
Funproeib Andes, se inicia con la difusién del evento principalmente
por plataformas virtuales, la cual, tuvo un impacto bastante
interesante logrando llegar a mas de 200 personas, entre ellas medios
de comunicacion, quienes se mostraron interesados por realizar
reportajes y entrevistas para conocer mas a fondo esta actividad.

Se logrdé un alcance dptimo y todas las metas trazadas durante la
etapa de planificacidn, se prosiguid a la ejecucion.

3.3.3. Ejecucion

Siguiendo la planificacion previa y el programa planteado, el dia 14
de abril la comunidad recibi6 a los turistas, quienes fueron parte de
esta experiencia inédita y de caracteristicas muy singulares.

Durante la manana, el recibimiento de la comunidad fue muy caluroso
y llamativo, con musica del lugar y la presencia de una comitiva de
padres de familia y estudiantes del sexto de secundaria de la unidad
educativa, ademas de autoridades de la comunidad.

Posteriormente, iniciaron las actividades de inmersion en el idioma y
en las actividades cotidianas de la comunidad, desde el desayuno, el
cual fue elaborado con productos propios de la region; la explicacion
de su vestimenta tipica y como esta se relaciona con su medio natural;
la ceremonia del trenzado de cabello; el techado de las wayllichas
(viviendas tipicas) hasta la visita de sus atractivos turisticos. Todo
esto bajo un uso constante del idioma y con un caracter altamente
participativo.

Algo que llamé mucho la atencion fue la impecable organizacion
y participacion de la comunidad, quienes se mostraron con mucho
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interés y predisposicion de hacer sentir a los turistas como en casa,
ademas, hicieron notar sus deseos por mostrar mas de lo planificado
(historia, anécdotas, escenarios de comunicacién cotidianos,
costumbres, etc.), situacion que impacté mucho mas a los turistas.

Finalmente llegada la tarde y con todo el programa cumplido, se
realiz6 una despedida llena de gratitud de parte de los turistas y de
la comunarios, quienes manifestaron explicitamente su gratitud y
deseos por volver a compartir estos momentos de intercambio y de
aprendizaje.

3.3.4. Evaluacion

Sin duda alguna, los resultados de esta experiencia sobrepasaron las
expectativas, ya que, por un lado, la organizacion de la comunidad fue
impecable y mostraron mucho esfuerzo y preparacion en la recepcion
de los turistas, ademds de un gran respeto y responsabilidad por
mostrar y compartir sus actividades culturales y cotidianas.

Es asi que manifestaron su deseo por recibir nuevamente a mas turistas
y la alegria que significa para ellos compartir sus conocimientos
ancestrales y que sus hijos puedan practicarlos gracias a actividades
como esta.

Agradecemos a todos por su visita, para nosotros que vivimos
tan lejos es una alegria que vengan a visitarnos, siempre seran
bienvenidos. (F.CH. 14.04.19)

Yo me siento muy feliz, porque ahora mi hijo quiere aprender mas de
nuestro idioma y nuestra cultura para ensefiar a otras personas. El
me pregunta significados de cosas y esta hablando mas en nuestra
lengua. (Ent. E.L. 05.05.19)

Por otro lado, los turistas quedaron muy impactados y conmovidos
por tanta muestra de cultura, por la singularidad de su idioma, por
sus impactantes atractivos turisticos, y sobre todo por tanta calidez
humana mostrada por los comunarios.

Personalmente para mi fue una experiencia Unica, maravillosa. Me
gustd muchisimo interactuar con personas tan amables, tan dignas,
principalmente los ancianos y los jovenes. Nuevamente agradezco
por la oportunidad de haber compartido con una cultura que mantiene
la memoria de su origen. (Ent. A.A. 20.04.19)
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La visita a la comunidad de Ayparavi es muy recomendable,
principalmente porque desde que llegamos se sentia una energia
muy acogedora, ya que la comunidad nos recibié con musica, nos
abrieron la puerta de su hogar, de la escuela, nos hicieron parte de
sus actividades diarias. Fue muy lindo ver el trenzado, el tejido, estar
en una clase del idioma impartida por ellos. Muy conforme con la
visita, lo que queda seran las fotos de esa linda experiencia. (Ent. L.A.
22.04.19)

Ademas, durante la posterior reunion de rendicion de cuentas y de
devolucion de informacion (videos, fotos, perspectivas de los turistas),
se lograron observar actitudes de satisfaccion, alegria y sorpresa al
ver el gran impacto que se logrd gracias a su esfuerzo y dedicacion.

Es en esta reunion y aprovechando la presencia de miembros de
la Funproeib Andes, que recalcaron su deseo por querer seguir
trabajando con procesos de turismo y de revitalizacion lingiiistica y
cultural, los cuales ademas sean una alternativa socio-econdmica para
su comunidad, los comunarios manifestaron:

Yo pediria a su organizacion que se pueda seguir trabajando con
turismo, ya que nuestros jovenes necesitan y, ademas, eso les ayuda
a sentirse mas orgullosos de su cultura (...). (Prof. D.M. 05.05.19)

Ojala se den mas experiencias como esta, esto le ayudd mucho a mi
hija, ella necesitaba un ingreso econémico extra porque tiene 4 hijitos
y es muy diffcil aquf porque no tenemos pues nada para trabajar.
(Ent. FL. 05.05.14)

3.3.5. Perspectivas y desafios

A partir de esta experiencia, de los resultados positivos, de las
expectativas generadas en la comunidad y de un gran compromiso
personal por continuar trabajando con esta innovadora tendencia
turistica como una alternativa socio-econdmica y de fortalecimiento
lingtiistico y cultural para el ayllu Ayparavi, surge el reto de plantear
una propuesta anivel macroproyecto la cual tenga como caracteristicas
principales: la autogestion comunal de la administracion turistica,
una distribucidon equitativa de los beneficios econémicos y sociales
que sean generados, la generacion de oportunidades y de una mejor
calidad de vida para evitar la migracion, el respeto y la recuperacion
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de sus saberes y conocimientos ancestrales, y el uso de la lengua como
eje articulador de todo este proceso.

Ante este gran desafio y tomando en cuenta los riesgos que puede
traer con si la actividad turistica, se ve pertinente trabajar una nueva
concepcion de turismo, la cual, ademas de integrar los aspectos ya
mencionados, permita el desarrollo del turismo como una actividad
que se integre a la forma de vida y a las dindmicas propias de la
comunidad, un turismo ayllu, el cual tenga como base el respeto a los
principios basicos del ayllu: vida, reciprocidad, complementariedad;
y el cual ademads, permita la conservacion y el respeto a sus recursos
naturales, el fortalecimiento de su cultura y su lengua, y una muy
anhelada alternativa econdmica.

Ellogro de una administracion turistica desde este enfoque permitira
no solamente la sostenibilidad del proyecto, sino también la
visibilizacidn del turismo ayllu como una nueva alternativa de gestion
turistica, la cual, debe repercutir en otras comunidades indigenas
de nuestro continente para el planteamiento de nuevas formas de
gestion turistica desde el enfoque y cosmovision de cada comunidad,
las cuales respondan a sus demandas, y expectativas propias.

4. Conclusiones

Todo lo desarrollado nos lleva a grandes reflexiones sobre, por un
lado, las nuevas alternativas como el turismo lingtiistico que pueden
y deben surgir para la revitalizacion, fortalecimiento y mantenimiento
lingiiistico y cultural de nuestras lenguas y pueblos indigenas; por
otro, sobre el quehacer turistico a nivel mundial y como este (en la
mayoria de los casos) no va ligado ni con la realidad social actual
de nuestros pueblos indigenas, ni con sus cosmovisiones, ni con sus
formas de organizacion, y mucho menos con sus lenguas.

Ante esta realidad, es necesario que iniciativas innovadoras como el
turismo lingtiistico repercutan en el resto de los pueblos indigenas y
que sean trabajados y autogestionados desde las comunidades como
potenciales alternativas de desarrollo socio-econdmico.

Esta primera experiencia muestra que si es posible integrar a la lengua
como parte principal del producto turistico de nuestras comunidades
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y demuestra los grandes beneficios que puede traer esta actividad si
es autogestionada y trabajada desde la comunidad.

Paraello, esimportante que cada puebloindigena desarrolle y adquiera
su propia forma de gestion turistica como el caso del turismo de base
ayllu planteado, el cual responde a la organizaciéon comunitaria del
ayllu Ayparavi y se complementa y adapta a su cosmovision, lo cual,
permitird fortalecer su identidad cultural y minimizar los impactos
negativos a los cuales se expone por la actividad turistica.

El desarrollo de estos nuevos modelos de gestion turistica tradicional
permitira un desarrollo real, sostenible y propio de cada comunidad
indigena, los cuales ademds deben repercutir y visibilizarse en las
politicas publicas y legislaciones de cada nacion, pueblo o comunidad
indigena.
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Caminos de la lengua guarani en el Chaco salteio.
Politicas linglisticas y glotopolitica

Ana Victoria Casimiro Cérdoba’

Aranduka’i

Ko artikulope iande jahechami guaraniheta Chaco saltefiope (Argentina).
Jahelase jaikuaa jokuaikuaa feepe jare rembiapokuéra umi tavareta
guaranime. Remotenonde, jahechauka javépa avafieereta noreoeste
argentinope (NOA), ko'yte guaranime. Mokoiha katu, jahechami
tekoranguera umi Estado nacional jare umi Estado provincial avafieepe
ko’yte Educacion Intercultural Bilingiiepe (EIB). Mbohapyha, jahechauka
rembiapokuéra oporomboevaereta bilingiie jare Mburuvichakuhareta
Saltarehe.

Resumen

En este articulo analizamos el caso de los guaranies del Chaco Saltefio
(Argentina). Buscamos conocer las politicas lingiiisticas y las experiencias
practicas de las comunidades guaranies. En primer lugar, caracterizamos
y describimos el panorama étnico y lingiiistico del NOA, haciendo
hincapié en la situacion de la lengua guarani y su vinculo con los procesos
actuales de reconfiguracion identitaria. En segundo, exponemos el marco
normativo relativo a lenguas indigenas a nivel provincial y nacional,
deteniéndonos en las politicas de Educacion Intercultural Bilingtie
(EIB). En la parte final, presentamos algunas experiencias puntuales
desarrolladas por maestros/as bilingiies y lideresas guaranies, mostrando
como los modelos estatales y las ideologias lingiiisticas hegemodnicas son
interpeladas desde logicas glotopoliticas.

Palabras claves: Guarani, Chaco salterio, Lenguas, Educacion Intercultural
Bilingiie.
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Introduccion: politicas lingiiisticas y glotopolitica

A nivel mundial la diversidad lingiiistica ha sido documentada
y analizada en diferentes informes que muestran los procesos de
avasallamiento de las lenguas modernas hegemonicas y la pérdida de
muchas lenguas nativas®. Se estima que a la llegada de los espafioles
a América se hablaban alrededor de 35 lenguas indigenas en lo que
es hoy territorio argentino (Messineo y Cuineo, 2015), conservandose
actualmente solo 13 verndculas, 3 de migracion reciente y 2 lenguas
de origen indigena y producto de la colonizacion®. En un contexto de
contacto lingiiistico asimétrico, las lenguas originarias en Argentina
se encuentran en situacion de riesgo.

Desde la perspectiva de la ecologia de las lenguas*, estos procesos
de pérdida no deben ser considerados como “destinos irreversibles”,
sino mas bien resultados de un mosaico complejo de actores e
instituciones. Es por ello que para revertirlos deben desarrollarse
politicas lingiiisticas® es decir un conjunto de ideas, leyes,
regulaciones y practicas estatales tendientes a producir cambios en
los comportamientos lingiiisticos. El objetivo de estas politicas es
construir condiciones mds igualitarias donde las lenguas puedan
relacionarse y convivir de forma mas equilibrada.

Mas alla de las politicas lingiiisticas estatales, y en didlogo con
ellas, se encuentra la glotopolitica® , aquellas acciones emprendidas

2 Seglin Mimo (1998) y los Estudios Euromosaic (1996), las predicciones indican que
durante el siglo XXI pueden desaparecer el 80% de las lenguas del mundo.

% Las 12lenguas en el territorio Argentino son: guarani, chané, tapiete, mbya guarani,
g'om, mocovi, pilagd, wichi, chorote, chulupi, vilela, tehuelche, y mapudungun; 2
lenguas criollas de origen nativo son el guarani correntino y el quichua santiaguefio
y las 3 lenguas de migracion reciente son el guarani paraguayo, quechua boliviano
y aymara

4 Haugen (1906-1994) introdujo el concepto de ecolingtiistica en su libro The Ecology
of Language, y referencia el estudio de la interaccion de las lenguas, entre ellas y su
entorno y las circunstancias de uso.

5 Se habla de politicas linglisticas atin cuando no exista una voluntad explicita de
producir cambios en el uso publico de las lenguas, incluso la no intervencion causa
debilitamiento de las lenguas minoritarias. La politicas linglisticas liberales no
toman medidas de intervencion (Arrosi, 2017).

® Las relaciones entre lengua e identidad suceden de manera compleja en funcion
de intereses multiples, por ello la glotopolitica disputa los sentidos sociales
legitimados, usos y las potencialidades (Arrosi, 2017).
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por distintos sectores de la sociedad civil para sostener, defender
o promover determinados comportamientos lingiiisticos. En
esta transformacion lingiiistica “desde abajo hacia arriba”, las
organizaciones y movimientos indigena, las comunidades y los
individuos pasan a convertirse en los actores clave.

Esta investigacion se propone problematizar la relacion entre las
politicas lingtiisticas y la glotopolitica en torno a la lengua guarani,
analizando el caso de las comunidades del umbral al chaco saltefio.
(Como se piensa el gobierno de la diversidad lingiiistica desde los
Estados Nacional y Provincial? ;Qué politicas lingiiisticas se han
disefiado y bajo qué ideologia lingiiisticas? ;Cémo se han aplicado
y en qué medida han sido cuestionadas desde esferas glotopoliticas?

Para dar respuesta a estos interrogantes desarrollaremos una
metodologia mixta en la cual se combinan técnicas y estrategias de
campo provenientes de la etnografia y de la etnografia del habla
-tales como la observacidn, la observacion participante, las entrevistas
individuales y grupales y los talleres participativos- con trabajo de
archivo y analisis de la legislacion provincial y nacional. Asimismo,
hemos recopilado materiales estadisticos y bibliograficos para
aproximar el panorama étnico y lingiiistico del Noroeste Argentino
(NOA) en general, y del pueblo guarani en particular.

El trabajo de campo se desarroll6 en algunas comunidades de los
Departamentos Oran y San Martin de la provincia de Salta entre los
anos 2016-2018. Nuestra introduccion en el campo se desarrolld en
relacion a la tematica de la Educacion Intercultural Bilingtie (EIB) por
lo cualla gran mayoria de nuestras interacciones fueron con maestros y
maestrasbilingliesguaranies, mburuvichas (autoridadescomunitarias)’,
personas mayores y referentes comunitarios. Nuestras observaciones
del uso cotidiano, protocolar y ritual de la lengua responden a visitas
exploratorias desarrolladas en varias comunidades guaranies y de
algunas entrevistas grupales e individuales. Finalmente, nuestra
aproximacion al guarani en contexto de ensefianza responde a la
participacion de clases, capacitaciones y conversatorios sobre lengua

7 Se afirma que se corresponde con la autoridad comunitaria (cacique), pero en el
uso se puede aplicar en sentido amplio para referirse a personas muy reconocidas
y referentes en diferentes ambitos.

91



Ana Victoria Casimiro Cérdoba

y cultura guarani impartidos por hermanos guaranies en diferentes
contextos®.

De este modo, el presente trabajo se propone exponer, describir
y analizar las experiencias de revitalizacion, fortalecimiento y
empoderamiento de la lengua ava guarani desarrolladas tanto
desde espacios estatales como no estatales. Centrandonos en el
caso de las comunidades guaranies del umbral al chaco saltefio, nos
interesa indagar bajo qué paradigma se han desarrollado las politicas
lingiiisticas desde los Estados Nacional y Provincial y cudles han sido
las propuestas y contrapropuestas de las comunidades originarias.

1. Diversidad cultural y lingiiistica en el NOA

Bajo la ideologia lingiiistica dominante’ en Argentina las lenguas
indigenas fueron asociadas al pasado, el atraso, el salvajismo y la
inferioridad’. El paradigma de homogenizacion lingiiistica sostenido
por las instituciones estatales y religiosas (basado en la férmula una
nacion/una lengua) inhibio el uso de las lenguas originarias en los
espacios publicos. En este contexto de contacto lingtiistico asimétrico
las lenguas indigenas perdieron gran parte de sus funciones sociales
y comunicativas, lo cual contrajo un marcado desplazamiento
lingiiistico. Dentro de este contexto el NOA presenta algunas
particularidades.

El NOA es una regidon que se caracteriza por una gran diversidad
geografica, lingiiistica y cultural. La inmensa mayoria de los 34

8 Se desarrollé observacién participante en: curso: “‘Lengua y Cultura Guarani nivel
1" facilitado por guaranies en Salta (junio-agosto, 2017), las auto-capacitaciones
de bilinglies (2017) y el conversatorio “Naturaleza y Cultura desde la cosmovision
guarani” en la Universidad Nacional de Salta (2018).

9 Implica el “(...) conjunto de creencias sobre la lengua hablada por los usuarios
como una racionalizacion o justificacion acerca de la percepcion del uso y de la
estructura del lenguaje” (Silverstein 1979, en Gandulfo 2007:66) e imaginarios y
estereotipos dados a lenguas desde el poder (Gandulfo, 2007).

' En Argentina las ideologias linglisticas han asociado las lenguas originarias al
‘indio”, el “salvajismo’, “atraso” y “subdesarrollo” en oposicion al “idioma nacional”,

nou

el castellano considerado “blanco”, “moderno” y “civilizado”, idioma del progreso y
el desarrollo (Gandulfo, 2007).
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pueblos originarios reconocidos por el Estado nacional" habita en
esta region, donde el 3,5% de la poblaciéon se reconoce indigena o
descendiente de indigena (INDEC y UBA 2015). Destaca la presencia
de 6 de los 7 grupos mas numerosos de todo el pais y la de varios
pueblos transfronterizos'>. En contraste con su riqueza cultural, el
NOA es una de las regiones mas empobrecidas del pais, siendo los
pueblos originarios el sector més vulnerable®.

La diversidad lingiiistica del NOA se vincula a dos zonas donde
tradicionalmente han habitado los pueblos originarios: las “tierras
bajas” y “las tierras altas”. La mayoria de las lenguas se concentran
en el Chaco (“tierras bajas”), region que se extiende hacia el Noreste
Argentino (NEA) y mas alla de las fronteras nacionales hacia Paraguay
y Bolivia®. En esta zona se distinguen cinco familias lingiiisticas y
nueve lenguas: qom o toba y pilagd (guaycurt); wichi o mataco,
chorote o manjui y nivaclé o chulupi, (mataguayo); enlhet o lengua-
maskoy (enlhet-enenlhet); vilela (lule-vilela); tapiete, chané y ava-
guarani, guarani chaqueno o chiriguano (tupi guarani)®. En el area
andina (“tierras altas”) se conservan dos familias lingliisticas muy
extendidas en Suramérica, el quechua y el aymara, representados
por una lengua criolla, el quechua santiaguefio y dos lenguas de
migracion reciente el quechua boliviano y el aymara.

" Argentina reconoce oficialmente a 34 pueblos: Atacama, Chané, Charrda, Chorote,
Chulupf o Nivaclé, Comechingdn, Diaguita, Guarani, Guaycurd, Huarpe, logys, Kolla,
Kolla Atacamefio, Lule, Lule Vilela, Mapuche, Mapuche Tehuelche, Mocovi, Mbya
Guarani, Ocloya, Omaguaca, Pilagd, Quechua, Ranquel, Sanavirén, Selk'Nam (Ona),
Tapiete, Tastil, Tehuelche, Tilian, Qom, Tonokoté, Vilela, Wichi.

2 Los tres pueblos mas grandes de la Argentina son el Mapuche (21,5 % de la
poblacion, el Qom (13,3%) y Guarani (11,1%), sumados son el 45,9% de indigenas.
Entre 5% y 10% estéan los Diaguita, Kolla, Quechua y Wichi. El 70% de la poblacion
indigena se concentra en siete pueblos (Casimiro, 2019).

3 Diagndstico socioeducativo de UNICEF (2010), el Censo de Pueblos Originarios
del NOA, INDEC y la UBA (2015), Consejo Federal de Inversiones (2015), el Manual
Digital del Patrimonio linglistico y cultural de los pueblos originarios (2019).

*El Gran Chaco comprende un vasto territorio de tierras bajas de casi 1.000.000
km2 que abarca parte del sudeste de Bolivia, el oeste de Paraguay, el nordeste de
Argentina y parte del sudoeste de Brasil.

15 Sobre lenguas del Chaco escriben Censabella (2009), Golluscio y Vidal (2009) y
Durante (2017).

16 Sobre lenguas en el drea andina escriben Postigo y Diaz de Martinez (2001) y
Albarracin (2016).
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Desde la literatura etnografica, esta diferenciacion entre “tierras altas
y bajas” ha estado permeada por un conjunto de representaciones
sociales acerca de los grupos que las habitan. Cldsicamente se
ha concebido a los pueblos que viven en las “tierras bajas” como
“originarios de la provincia”, mientras que aquellos que habitan las
“tierras altas” ha sido considerados menos “puros” (Milana, Ossola y
Sabio Collado, 2015). Esta clasificacion trasluce una serie de imagenes
estereotipadas que, por una parte, invisibilizan regiones tales como
los valles intermedios y el sureste provincial, y por otra, instituyen
marcadores de “pureza” indigena. Dentro de este esquema, la lengua
se presenta como uno de los principales marcadores de la supuesta
genuinidad de las identidades indigenas.

Ahora bien, desde la perspectiva de los pueblos originarios, la
relacién entre lengua, cultura e identidad no es sencilla ni univoca.
Por un lado, se afirma que es a través de las lenguas que se transmiten
los saberes culturales y se marcan las fronteras étnicas de un grupo.
Muchas veces los indigenas suelen plantear una correspondencia tal
entre lengua y cosmovision, al senalar que dejar de hablar la lengua
equivaldria a “perder un mundo” (Hirsch y Lazzari, 2016). Por el
otro, se sostiene que la pérdida de la lengua es resultado (y evidencia)
de la colonizacién y aculturacién forzada, siendo la identidad un
proceso que, mas alla del uso o no de una lengua nativa, se ancla en
la memoria histdrica, la construccion de la alteridad y la organizacion
étnico-politica.

Estos discursos no se presentan como polos irreconciliables, sino
que se articulan de manera compleja con los discursos politicos e
identitarios de cada pueblo. Hoy, algunos pueblos que han perdido
la lengua consideran que la identidad debe ser fortalecida a partir
del re-aprendizaje de la lengua para recrear con ella nuevos mundos
presentes. Otros, en cambio, apuestan a la re-significacién del
castellano como forma de apropiacion y re-existencia, trabajando
incasablemente para deconstruir el lenguaje y desmontar la carga
colonial de muchas palabras, conceptos y etnénimos".

7 "El lenguaje es disputa de poder, asi los términos son hechos politicos. Para los
pueblos originarios es importante avanzar sobre el significado de cada palabra 'y
cada concepto: “no me molesta que me llamen india, indigena u originaria, porque
el sentido que se pone en juego es que el otro pueda repensar el significado del
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En este contexto la situacion de las lenguas indigenas estd atravesada
por un conjunto de factores sociolingtiisticos:

a)

b)

d)

f)

Factor simbolico: la discriminacidon y estigmatizacion de los
pueblos originarios sus culturas y sus lenguas ha devenido
en la baja autoestima de las lenguas nativas influyendo en
la interrupcion de su transmisién a generaciones nuevas y el
desplazamiento lingiiistico hacia la lengua dominante.

Factor socio-economico: el estatus socio-econdmico de los
hablantes ha forzado la migracion a las ciudades e influido en la
aspiracion a alcanzar la movilidad social ascendente, procesos
que suponen la adquisicion del castellano.

Factor familiar: los matrimonios interétnicos asociados al
contacto diario con la poblacion hispanohablante, la movilidad
social y la migracion han influido en el empleo del castellano en
el ambito cotidiano y su transmision a las nuevas generaciones,

Factor religioso: la conversion al cristianismo (en sus diferentes
variaciones) ha contribuido al abandono de las practicas
culturales y el desplazamiento lingtiistico.

Factor educativo: el rol castellanizador de la escuela publica
argentina ha instalado discursos y practicas tendientes
a exterminar las lenguas nativas, poniendo en marcha la
prohibicion de la lengua nativa en el ambito escolar y la
discriminacion de sus hablantes, hechos que motivaron la
interrupcion abrupta en la transmision intergeneracional y la
pérdida de funcionalidad de las lenguas nativas.

Factoretnopolitico:laactivacion politica delaslenguasindigenas
por parte de las organizaciones y movimiento viene marcando
procesos de incipiente de revitalizacion y re-aprendizaje de la
lengua ancestral.

La combinacion de estos factores ha generado una variedad de
situaciones lingiiisticas. Mientras los pilaga, los wichi y los chorote

indigena, del indio, del pueblo originario como sujetos politicos, activos, sociales,
del presente y no como objetos de estudio del pasado” (Zulema Enriquez, en
Secretaria de Cultura, 2018:1).

95



Ana Victoria Casimiro Cérdoba

se comunican de manera mayoritaria en su lengua originaria, otros
grupos como los chulupi y los chané lo mantienen en el 50% de la
poblaciony finalmente, grupos como los ava guarani y los tupi guarani
apenas logran conservarlo en ciertos grupos etareos (UNICEF, 2009).
El quechua boliviano mantiene gran vitalidad a partir de la movilidad
permanente de sus hablantes entre Argentina y Bolivia, mientras que
la lengua ava guarani, presente ambos paises, pierde terreno frente
a un considerable avance del monolingtiismo castellano (UNICEF,
2009). Pueblos como el Tapiete que viven en comunidades multiétnicas
(con otros pueblos originarios y con criollos) enfrentan un proceso
de desplazamiento hacia el castellano como lengua de comunicacion
inter-étnica (Hirsch, Gonzalez y Ciccone, 2006), mientras que los q'om
que habitan en contextos urbanos eligen cada vez mas el castellano
como lengua de comunicacién intrafamiliar (Messineo y Hecht, 2015).

Un capitulo aparte merecen aquellos pueblos que perdieron
completamente la lengua durante la colonia pero que mantuvieron
subterraneamente suidentidad. El caso del pueblo Calchaqui, hablante
de lalengua cacan y declarado pueblo extinto en el S. XIX, es ejemplar
de procesos de revitalizacion étnica'® que no ha sido acompafiados por
una recuperacion lingiiistica dado los pocos registro y conocimientos
del cacan que se han conservado. El pueblo Kolla, por su parte,
tradicionalmente quechua hablante, hoy presenta una gran pérdida
lingtiistica puesto que la mayoria son monolingiies de una variedad
del castellano con evidente sustrato quechua. Los jovenes lideres
han comenzado a visualizar la importancia de la recuperacion de la
lengua en sus procesos de identificacion y organizacion etnopolitica,
muchos de ellos han comenzado a re-aprenderla alcanzando distintos
niveles de competencia (Hirsch y Lazzari, 2016).

Este mapa sociolingiiistico da cuenta de una diversidad de casos
y posicionamientos de los pueblos originarios frente a contextos
disimiles. Con el advenimiento de la democracia (1983) y luego de
la Reforma de la Constitucién Nacional (1994), muchos pueblos
originarios han fortalecido sus procesos de identificacion, y en ese

'8 Sobre los procesos de organizacion politica de los diaguitas calchaquies, ver el
trabajo de Sabio Collado (2013) y Rodriguez (2016), sobre el caso del pueblo Lule
consultar Chavez Saravia (2017).
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marco, lalenguase presenta como una de las marcas mas significativas.
Los procesos de debilitamiento y pérdida lingtiistica comienzan a ser
encarados ya no como “destinos irreversibles” sino como trincheras
dentro de la lucha histdrica por la re-emergencia, revitalizacion y re-
existencia indigena.

2. Lengua, cultura e identidad guarani en Salta

Los guaranies de Argentina habitan dos regiones bien diferenciadas:
el NEA, especialmente en la provincia de Misiones, y el NOA,
fundamentalmente en las provincias de Salta y Jujuy. En el NOA
se registraron 45.000 habitantes distribuidos en 123 comunidades,
69 en la provincia de Salta y 54 en Jujuy. Del total relevado, 14
comunidades tienen entre 1.000 y 5.000 habitantes, 94 poseen entre
100 y 999 habitantes, 12 poseen menos de 100 habitantes y no se
pudieron recolectar datos de 3 comunidades (MGC, 2016). El grupo
mas numeroso es el ava guarani, aunque se encuentran también
los tupi (llamados isosefios en Bolivia), los chané, tapiete y algunas
familias zimba.

En el territorio argentino existen 7 lenguas que pertenecen a la familia
lingtiistica Tupi Guarani: guarani correntino y paraguayo (lenguas
criollas), mbya guarani y guarani chaquefio o chiriguano” (lenguas
nativas), chané y tapiete (lenguas nativas resultado de procesos de
guaranizacion). El llamado guarani chaqueno posee tres variantes:
ava, isosefio y zimba, siendo el ava la variante mas difundida.

De acuerdo con el Altas Sociolingtiistico (2009) el 47,9% de los ava
guaranies del NOA habla o comprende la lengua, solo el 15,4% de
los hablantes la considera como lengua materna y apenas un 11,5%
la utiliza habitualmente en el hogar. En décadas anteriores, los
etnografos registraron un marcado monolingiiismo guarani en las
mujeres, dado que éstas permanecian en el espacio doméstico. En los
anos recientes, las mujeres ampliaron sus estrategias de supervivencia

9 Para los primeros historiadores, este término es de origen quechua despectivo
que significa ‘chiri’, frio y ‘guano’, estiércol, para otros se trata de una alteracion
del término guarani de ‘chiriones' que se emplea para referirse hijos de padres
guaranies y madres de otros pueblos, por lo cual, darfa cuenta de la historia étnica
mestiza de este pueblo surgido del encuentro de pueblos Tupi Guarani y Arawak
(Hirsch, 2004).
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incorpordndose la comercializacion en las zonas fronterizas y
aprendiendo el castellano (Hirsch, 2004). Por otra parte, se observa
una interrupcion abrupta en la transmision de variantes como el
tapiete, el ava guarani y el chané (Hirsch, Gonzélez y Ciccone, 2006).

A partir del trabajo de campo propio, se han contrastado estos datos
empiricamente, identificando algunos situaciones ecolingiiisticas
particulares: a) las poblaciones ubicadas en ambitos urbanos presentan
un debilitamiento profundo del idioma, debido al contacto con el
mundo criollo, los matrimonios interétnicos y el mercado laboral,
siendo los ancianos y algunos adultos quienes conservan la lengua,
b) en contraste, las comunidades rurales han logrado procesos de
fortalecimiento de la lengua apoyados por entidades provinciales y
ONGs, hablandose actualmente en todos los grupos etarios.

Pese a la situacidon precaria de las lenguas guaranies en el NOA,
en el nivel de los imaginarios sociales constituye un criterio de
diferenciacion étnica muy importante, puesto que marca proximidad
y distancia entre los diferentes grupos (Casimiro Cordoba y Flores,
2017). Para el caso de Salta, debemos remarcar la relacion historica
establecida entre las etnias Chané, Isosefio y Ava Guarani. Muchas
de las familias que viven en la region provienen de la zona del
Isoso (Bolivia) antiguamente region chané (del tronco Arawak) que
atraveso un proceso de guaranizacion lingiiistica y cultural. Cuando
los guaranies isosefios migraron al departamento San Martin (Salta,
Argentina), no emplearon la identidad étnica chané ni se adscribieron
al guarani, que ya habia sido reconocido por el Estado nacional,
sino que eligieron un nuevo etnoénimo: tupi. De este modo, los tupis
guaranies y chané de Argentina, si bien hablan la lengua guarani,
mantienen fronteras étnicas con los ava, por lo que se trata de tres
grupos cultural y lingiiisticamente emparentados, pero étnicamente
diferenciados.

Ahora bien, con la conquista de derechos sociales y culturales para
los pueblos originarios en los anos 90, un nuevo paradigma ha
permeado las relaciones entre el Estado y las comunidades. En este
marco, las lenguas han comenzado a ser visibilizadas y trabajadas
desde una politica lingtliistica fundamentalmente permeada por la
educacion intercultural, aunque como veremos, de manera precaria
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y restringida al bilingliismo asimétrico. Simultdneamente se han
iniciado procesos de recuperacion, mantenimiento y revitalizacion
de las lenguas a nivel comunitario y desde el trabajo de diferentes
sectores de la sociedad mayoritaria. Procesos que, como veremos se
vinculan estrechamente a los procesos de organizacion politica de la
cultura y la identidad indigena.

3. Leyes, modelos educativos y politicas lingiiisticas

El comportamiento lingiiistico es el resultado de la interaccion entre
dos factores: por un lado, el uso espontaneo de los pueblos y, por el
otro, medidas que adopta el Estado a través de politicas lingiiisticas
oficiales. Es por ello que nos interesa reconstruir las politicas
lingtiisticas del Estado Argentino. El siguiente cuadro recopila las
leyes vinculadas a las lenguas y los pueblos originarios en Argentina,
incluyendo tanto el nivel provincial como nacional.

Cuadro 1: Legislacion en torno a las lenguas y pueblos originarios

Ano Leyes Extracto
Art. 6 “El minimum de instruccion obligatoria comprende las
1884 | Leyde . . ) . .
Educacion siguientes materias: (...) Geografia particular de la Republica
Comiin N° y nociones de Geografia Universal, de Historia la Republica e
1420 Historia General, |dioma Nacional (...)"
Art. 12 “El minimum de instruccién obligatoria para las
escuelas ambulantes y de adultos comprenderd estas ramas:
(...) nociones de Idioma Nacional, de Geografia Nacional y de
Historia Nacional (...)"
1993 | Ley Federal de | Art. 34 “El Estado nacional promovera programas, en
Educacion N° | coordinacién con las pertinentes jurisdicciones de rescate y
24.195 fortalecimiento de lenguas y culturas indigenas. enfatizando
su carécter de instrumento de integracion”.
1994 | Enlareforma | Art. 75, inciso 17 “Reconocer la preexistencia étnica y Cultural
constitucional | de los pueblos indigenas argentinos. (...) Garantizar el
respeto a su identidad y el derecho a una educacién bilingle
e intercultural”.
2004 | Ley N°5598 Art. 1 “establécese el guarani como idioma oficial alternativo
de la provincia de corrientes”.
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2005 | Constitucion -Disposicién  complementaria y transitoria. PRIMERA
Provincial ‘Recondcese al Quichua Santiaguefio como lengua de
Santiago del pervivencia provincial, debiéndose adoptar las medidas
Estero, necesarias para su preservacion y difusion”.

2006 | Laleyde Art. 30. d) Desarrollar las competencias linglisticas, orales y
Educacion escritas de la lengua espafiola y comprender y expresarse en
Nacional una lengua extranjera.

Art. 11 A) Asegurar a los pueblos indigenas el respeto a su
lengua y a su identidad cultural, promoviendo la valoracion
de la multiculturalidad en la formacién de todos/as los/as
educandos/as.

Art. 52.- garantiza el derecho constitucional de los pueblos
indigenas, a recibir una educacién que contribuya a preservar
y fortalecer sus pautas culturales, su lengua, su cosmovision
e identidad étnica; a desempefiarse activamente en un mundo
multicultural y a mejorar su calidad de vida.

2010 | Ley N° 6.604 Art. 1 “Declarense lenguas oficiales de la provincia, ademas
del castellano-espafiol a las de los Pueblos preexistentes
Qom, Mogoit y Wichf".

Art. 2%(...) reconocimiento efectivo, la proteccion y el desarrollo
de los derechos linglisticos individuales y colectivos de los
pueblos enumerados en los articulos 1”.

Art. 3 “Créese el Consejo Provincial de Lenguas Indigenas”.

Como podemos ver, la Reptblica Argentina no ha establecido por
norma legal ningtin idioma oficial, aunque si es posible reconocer
una lengua dominante a partir de la lectura de algunas leyes de
educacion. La Ley de Educacion Comun de 1884 -que establecio
la educaciéon primaria publica, obligatoria y gratuita- instituyo
la ensefianza del “idioma nacional” con el objeto de integrar a
los inmigrantes europeos y contribuir a la conformaciéon de una
nacionalidad monolingiie. Mientras que para la escuela comun las
materias se denominaban simplemente “historia” y “geografia”, en la
escuela para adultos (pensada para la integracion de los inmigrantes)
se enfatizaba el caracter Nacional de estas. Esto no sucedia con la
materia “idioma nacional” que conservaba esta denominacion tanto
cuando era destinada a la poblacion local como a la migrante. De esta
manera, en esta ley no se aclara cual es el “idioma nacional” puesto
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que se da por sobre entendido que se trata del castellano o espafiol,
lengua en la cual se expresa la ley y el propio Estado. Tal es el grado
de naturalizacion de la ideologia lingiiistica dominante que no es
sino hasta la Ley de Educacién Nacional del 2006, mas de 100 afios
después, que se establece de forma explicita cudl es la lengua en la
que debe ser impartida la educacion publica.

En lo relativo a las lenguas indigenas, la Reforma Constitucional
de 1994 marca un hito, ya que por primera vez establece el derecho
de los pueblos originarios a una educacion intercultural bilingtie.
Desde entonces se han producido una serie de avances en el marco
normativo tendientes a instituir este nuevo modelo educativo que
incluye la incorporacién de docentes indigenas dentro de las escuelas.
Finalmente, la Ley 26.206 (2006) establece la Modalidad de EIB en la
que se reconocen los derechos de los pueblos indigenas a recibir una
educacion “ensulengua”. Pero entonces, ;Por qué bilingiie? En primer
lugar, debe considerarse que el derecho a recibir educacion en lengua
nativa no anula la obligatoriedad de la ensefianza en castellano. En
segundo, ha de tenerse en cuenta el rol de la lengua originaria como
facilitadora del aprendizaje del espafiol. Asi, es evidente la impronta
castellanizante e integracionista de la EIB que contribuye a perpetuar
un bilingliismo asimétrico y desequilibrado.

A nivel jurisdiccional existen antecedentes orientados a reconocer
la diversidad lingtiistica de los estados provinciales y a aumentar
el prestigio de las lenguas minorizadas. En el 2004, la Provincia de
Corrientes, que posee una gran cantidad de hablantes de una variante
de guarani, lo declaré “lengua oficial alternativa”. En Santiago del
Estero se dio un proceso similar, puesto que el quichua santiaguefio
fue declarado “lengua de pervivencia provincial”. Por su parte, en
la provincia del Chaco se declararon oficiales el q'om, el moqoit y
el wichi. Esta ley cre6 ademds un Consejo de Lengua Indigena e
introdujo por primera vez en la legislacion argentina la nocion de
“derechos lingiiisticos individuales y colectivos”.

Los tres casos citados denominan a las lenguas indigenas con distinta
terminologia. Lacategorizacion de “oficiales” u “oficialesalternativas”,
en el caso correntino y chaquefio supone, por una parte, un anclaje
con el poder estatal y la identidad provincial, y por otro, la exclusion
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de otras posibles lenguas habladas en el territorio. La denominacion
de “lengua de pervivencia”, de la legislacion santiaguefia implica una
cultura muerta de la cual solo ha sobrevivido un elemento cultural,
esto le quita contemporaneidad y complejidad a la comunidad de
hablantes. En los tres casos, hay un fuerte anclaje de la lengua al
territorio provincial dentro del cual “estan incorporadas”.

Varias investigaciones ya han demostrado que las diferencias entre
lengua, idioma y dialecto son en realidad construcciones sociales
que traslucen una relacion de poder (Gonzalez Garzén, 2013). Lo
mismo podemos plantear para los casos mencionados, ya que las
denominaciones estarian respondiendo mas a una intervencion estatal
sobre las lenguas que una cualidad inherente de las mismas. De esta
manera, es posible concluir que las politicas lingiiisticas en Argentina
estanatravesadas porunaideologialingiiistica que establece relaciones
jerarquicas entre las lenguas a partir de la ecuacion un territorio/una
nacion/una lengua. Actualmente, la diversidad lingtiistica empieza
a ser visibilizada como patrimonio, pero solo en casos de alcance
provincial que conforman antes la excepcion que la norma.

4. Lenguas y Educacion Intercultural Bilingiie en la Provincia de
Salta

Como hemos sefialado con anterioridad, en 2006 la nueva Ley de
Educacion argentina establecio el derecho constitucional de los
pueblos originarios “a recibir una educacion que contribuya a
preservar y fortalecer sus pautas culturales, sulengua, su cosmovision
e identidad étnica.*®” Ahora bien, esta ley fue el punto culmine de
un proceso que comenzo a nivel provincial a partir de experiencias y
legislacion que influy6 a nivel nacional®. Una vez lograda la ley, se
dio una circulacion en sentido inverso, puesto que el marco nacional
generd un impacto en las provincias, desarrollando cada una de ellas

20 Ley de Educacion de la Provincia de Salta N° 7546/08, Articulo 58.

21 "Desde 1970 se llevaron a cabo diversos proyectos educativos que atendian la
diversidad cultural y linglistica en las provincias de Formosa (con wichi, toba,
pilagd), en Chaco (con toba, mocovi, wichiy otros grupos, en Chubut (con poblacion
mapuche), en Jujuy (con poblacion campesina que habla otras variedades del
espafiol), en Misiones (kaingaing, mbya-guarani) en San Juan (con huarpe), en
Santa Fe (con poblacion toba y mocovi) y en Salta (con wichi, chiriguano-chané)”
(Garcia y Paladino, 2007, p. 16).
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una interpretacion local®. En este punto, nos parece central detenernos
en el caso de la provincia de Salta.

La EIB en Salta puede remontarse a los afios ‘80 cuando se desarrollan
las primeras experiencias de incorporacion de maestros bilingties
en el aula, a partir de la iniciativa de la Iglesia catdlica a través de
ENDEPA vy la Iglesia Protestante a través de Asociana. Por entonces,
la construccién del problema lingiiistico estaba primordialmente
asociada a la alta desercion escolar de los nifios y nifias indigenas,
que se atribuia al monolingiiismo en lengua nativa que impedia el
aprendizaje del espafiol y de los contenidos curriculares. La apuesta,
en ese momento, estuvo orientada a la incorporacion de “traductores”
que mediaran el aprendizaje. Tras la institucionalizacién de la figura
de los maestros bilingties guaranies (1991), se inicid una primera
etapa en la que los mismos fueron rechazados por los maestros no
indigenas y la mayoria de los casos permanecieron fuera del aula
ocupando el rol de celadores®. Hacia el afio 2008, el Ministerio de la
provincia realizé capacitaciones a docentes y autoridades escolares
con el objeto de a) revertir el prejuicio étnico y b) instalar la idea de
“par pedagdgico”, lo cual habilitd una segunda etapa caracterizada
por la paulatina incorporacion de los maestros bilingiies dentro del
aula.

Este proceso fue acompafiado por un conjunto de reglamentaciones
del Estado provincial que resumimos en el siguiente cuadro.

Cuadro 2: Legislacion vinculadas a EIB de la Provincia de Salta

Legislaciones vinculadas a EIB de la Provincia de Salta

Ao Leyes Extracto

LeyN°6.373 | Art. 28 “d) solicitar a los niveles que corresponda la
1986 | Promociony implementacion de campafias intensivas de educacion de
Desarrollo del | adultos, a los efectos de reducir el indice de analfabetismo y
Aborigen promover la educacion bilingie”.

22 Una reconstruccion muy detallada de este proceso en Salta se puede leer en
Arocena (2018).

%3 Sobre los maestros bilingues en Salta se pueden leer Hirsch y Serrudo (2015),
Casimiro Cordoba (2017) Casimiro Cérdoba y Nufiez (2019).
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1991

Decreto N°
1488

Art. 6° “Auxiliar del Docente en Lengua Aborigen en aquellas
comunidades hablantes de lenguas vernaculas, y del cargo de
ldéneo en formas de trabajo y produccion, tradicionales y/o
artesanales que por su significacion para la estructura social
de las comunidades fuera necesario preservar y desarrollar”.

1998

Constitucion
Saltefia

Art. 15 “Pueblos Indigenas. |. La Provincia reconoce la
preexistencia étnica y cultural de los pueblos indigenas que
residen en el territorio de Salta. Reconoce y garantiza el
respeto a su identidad, el derecho a una educacién bilingtie
e intercultural”.

2008

Ley de
Educacion de
la Provincia de
Salta N° 7546

Art. 27 “Garantizar oportunidades equitativas a los alumnos
para el aprendizaje de saberes significativos en los diversos
campos del conocimiento, en especial Lengua y Comunicacion,
Historia, Geografia, Formacién Etica y Ciudadana, Tecnologia,
Matematicas, Ciencias Naturales, Ecologia, Lenguas
Extranjeras, Arte y Cultura, asi como la capacidad de aplicarlos
en situaciones de la vida cotidiana”.

Art. 30 “Desarrollar las competencias comunicacionales, orales

y escritas, de la lengua espafiola, y las lenguas extranjeras por
las que se hubiere optado en cada establecimiento”.

Art. 58 “La Educacion Intercultural Bilingiie es la Modalidad del
Sistema Educativo Provincial, en la Educacién Inicial, Primaria,
Secundaria y Superior, que garantiza el derecho constitucional
de los pueblos indigenas (...) a recibir una educacién que
contribuya a preservar y fortalecer sus pautas culturales, su
lengua, su cosmovisién e identidad étnica”.

Art. 59 b) Asegurar la formacion docente especifica al facilitador
bilinglie, en los distintos niveles del sistema. e) Propiciar la
construccion de modelos y practicas educativas propias de los
pueblos indigenas que incluyan sus valores, conocimientos,
lengua, y otros rasgos sociales y culturales”.

2008

Resolucion
460

Art. 1. “Dispongase la titularizacidon del personal interino en
cargos vacantes de Docente Auxiliar en Cultura y Lengua
Aborigen (...)"

2011

Ley N° 7704

Art. 1° “Dispongase la traduccion de la Constitucion de la
Nacién y de la Provincia de Salta a las diferentes lenguas de
los pueblos indigenas que hoy habitan el suelo de la Provincia,
en forma oral y/o escrita”.
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Art. 1 “Requisitos para ser titularizado como Docente Auxiliar
Decreto 431 o : . .
de Cultura y Lengua Aborigen “ser argentino nativo por opcion
0 naturalizado, dominar el idioma castellano, con 5 afios de
residencia en la provincia”.

2016

La ley saltefia, siguiendo la nacional, define la EIB desde un triple
aspecto étnico, lingiiistico y cultural, se la considera un derecho y
se la proyecta como una educacion que contribuya a “preservar”
y “fortalecer” las pautas culturales indigenas en el marco de una
“reparacion historica”. Ahora bien, la referencia a lenguas distingue
tres posibilidades: a) “idioma castellano” y “lengua espanola”, b)

“su lengua”, “lengua aborigen” y c) “lengua extranjera” “idioma
extranjero” analicemos cada una de ellas.

La primera nos muestra la convivencia de la categoria de “idioma”
que, como hemos dicho, esta asociado al Estado y la de “lengua”,
que permitird entablar relaciones de paridad con las otras lenguas.
La segunda posibilidad, tal como sucedia a nivel nacional, emplea el
“su” para marcar un distanciamiento entre el sujeto destinatario de
la ley y el sujeto que emite la ley, es decir, entre el Estado y los otros,
los cuales son definidos como “aborigenes”, término que conlleva
una connotacion ya muy discutida en tanto que remite a la falta de
origen. Finalmente, en la tercera posibilidad, la no pertenencia al
territorio provincial es presentada como una extranjeria, no obstante,
en algunos intersticios se observa el empleo del término “idioma
extranjero” que las coloca en un mismo orden que el espafol, esto
no sucede con las lenguas originarias. El aprendizaje del idioma o
lengua espafola y de una lengua o idioma extranjero son obligatorios
en todo el territorio provincial y para toda la poblacion, en cambio el
aprendizaje de y en una “lengua aborigen” es un derecho exclusivo
de las minorias aborigenes, que no sélo no es obligatorio para el resto
de la poblacion, sino que tampoco es siquiera una opcién.

De esta forma, la EIB como modelo educativo sigue reproduciendo
jerarquias entra la lengua indigena y la castellana, en los términos
practicos las escuelas bajo modalidad EIB mantienen el curriculo
escolar limitando la ensefianza de la lengua nativa a una materia y
circunscribiendo el rol del maestro bilingtie a un facilitador, traductor
o simple acompanante dulico. La ensefianza de la lengua originaria
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alcanza solamente la primaria, en algunos casos se limita solamente
al primer ciclo, con lo cual se limita al de una lengua facilitadora del
aprendizaje del idioma o lengua espanola. Es importante resaltar que
la lengua no es un componente mas de la interculturalidad, sino que,
de hecho, es el eje de las discusiones que posibilitaron (y posibilitan)
hablar de interculturalidad al interior de las aulas (Hecht, 2015).
Fueron las problematicas aulicas concretas las que formularon la
necesidad de incluir la lengua originaria dentro de un nuevo modelo
educativo y no el modelo el que incluyd a las lenguas. De este modo,
frente al bilingliismo asimétrico que estructura tanto la legislacion
como la aplicacion de la modalidad educativa EIB se encuentran las
luchas de algunos sectores del movimiento de pueblos originario, que
reivindican otros caminos para y con la lengua.

5. Los maestros bilingiies guaranies entre el estado y la comunidad

La EIB se ha ido consolidando y fortaleciendo desde la normativa,
sin embargo, su puesta en practica es aun precaria y se encuentra
atravesada por tensiones del contexto local expresada en los contrastes
rural/urbano, primario/secundario y las relaciones jerdrquicas
entre lengua indigena/lengua castellana y maestros bilingties/
equipo docente (Casimiro Cordoba y Flores, 2017). La labor de los/
as maestros/as bilingiies es fundamental en el desarrollo de la EIB
y en los procesos de conservacion, revitalizacion y fortalecimiento
de la lengua en tanto desarrollan tareas asociadas a su ensefianza
y aprendizaje. En un trabajo anterior (Casimiro Codrdoba, 2017),
detectamos algunos campos de intervencion fuera del aula:

* El maestro bilingiie como lider comunitario, puesto que
es canalizador de las demandas colectivas a través de la
gestion institucional, entablando comunicaciéon entre las
comunidades y actores, politicas y discursos estatales. En este
sentido, se orientan las participaciones activas de los maestros
en las organizaciones intermedias vinculadas a la educacion
tales como el CEAPI o la CDG, algunos maestros fueron
reconocidos como mburivichas (lideres) en sus comunidades
y otros llegaron a ocupar el rol de caciques (autoridad o jefe
comunitario).
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* El maestro como promotor de la lengua y cultura guarani,
porque su participacion en actividades de gestion, promocion
y valorizacion de la lengua y la cultura ha sido patente en
espacios tales como los centros comunitarios, los medios de
comunicacion local, las fundaciones y las universidades.

* El maestro como escritor, productor de material pedagdgico
tanto destinado a las aulas como de difusién general,
productores de discursos acerca de “lo guarani”, escritores de
la historia comunitaria, narradores de los memoria colectiva e
intelectuales de la lengua que se orientan a fijar las formas de
escribir, los modos de decir y los contenidos para la ensefianza.

De esta manera, los/as maestros/as bilingiies se encuentran en
una posicion privilegiada para la transformacion educativa de su
pueblo, pudiendo articular con actores de diversos espacios, desde la
comunidad a la Universidad, las ONG y el Estado. Son pues, actores
claves en los procesos de activacion de la lengua guarani tanto en el
ambito educativo como comunitario.

En algunas comunidades, especialmente en las urbanas, los/as
maestros/as hablan de mantenimiento de la lengua, puesto que
reconocen que la misma solo se conserva en los mayores y al no ser
transmitida a las siguientes generaciones lo tinico que pueden hacer es
mantenerla viva en el aula. El objetivo aqui no es lograr que los nifios
y nifas incorporen el guarani en la vida cotidiana como una segunda
lengua, sino que puedan desarrollar un uso escolar basico y llegar a
conocer a través de ella algunos elementos culturales guaranies. En
otras escuelas, se habla de fortalecimiento de la lengua, puesto que
advierten que muchos de nifos y nifias conocen el guarani, algunos
como oyentes y otros como semihablantes, por lo cual consideran que
su funcion aqui es estimular y reforzar la adquisicion de la lengua®.
La revitalizacion de la lengua es un proceso que sélo unos pocos
maestros han comenzado a pensar en los términos de la creacion
de nuevas palabras para dar cuenta de aspectos nuevos tales como

2% Esta distincion fue registrada en entrevistas realizadas a docentes. Se emplea a
menudo para distinguir o que pasa entre comunidades urbanas y rurales.
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las tecnologias o las leyes®. Cabe sefialar que estos procesos no son
continuados o robustecidos en los hogares, puesto que existe muy
poca comunicacion entre la escuela y la comunidad.

Ahora bien, el manejo de la lengua guarani que tienen estos maestros
puede ser muy variado, ya que mientras las primeras generaciones
docentes poseian un profundo conocimiento, las mas jovenes poseen
uno mas limitado. Aquellos que son hablantes han debido realizar un
proceso de extrafiamiento de la lengua materna, para poder escribirla,
des-construirla y luego explicarla a las nuevas generaciones que ya
no la hablan. Mientras que los mas joévenes la ha incorporado como
segunda lengua y, aunque no la emplean en el ambito cotidiano, si la
utilizan en los contextos protocolares y asambleas comunitarias. En
todos los encuentros, estas diferencias se hacen presentes. Aquellos
que mejor manejo de la lengua poseen suelen tener las posiciones mas
reconocidas, quedando expuestos a la critica aquellos referentes que
no dominan la lengua.

Mientras que, a nivel comunitario, muchas veces los padres y las
generaciones mas jovenes miran con prejuicios la ensefianza del
guarani en la escuela®, entre los/as maestros/as bilingiies este es el
objetivo fundamental de su quehacer diario. Recuperar, mantener
y revitalizar la propia lengua es una tarea a la que se han abocado
iniciando un proceso de contra-estigmatizacion de lo “guarani”
frente a la sociedad general y ante la propia comunidad. Esto supuso
esfuerzos individuales y colectivos que estos actores han llevado
adelante por mas de tres décadas.

Entre las experiencias individuales y grupales podemos mencionar el
trabajo de Armando de la Comunidad de Pefia Morada del municipio

% Iniciativas de este tipo se registraron en el marco de Talleres de Lengua y cultura
desarrollados por la Confederacién de Docentes Guaranies (CDG) de junio a
agosto durante 2017.

% Las ideologias lingUisticas dominantes asocian la lengua indigena al “retraso” y en
el ambito educativo mucho tiempo se la considerd un obstaculo para el aprendizaje
del castellano. La discriminacion y estigmatizacion generan una baja autoestima
de la lengua guarani, por ello muchos hablantes decidieron no transmitirla. Los
jévenes miran con recelo que las escuelas ensefien a sus hijos una lengua que
a futuro los va a “marcar” como indigenas y dificultara su insercion al mercado
laboral y la sociedad maoritaria.
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Aguaray (Dpto. San Martin, Salta), quien ha ensefiado la lengua a los/
asnifos/as de primaria a través de canciones guaranies que los abuelos
de la comunidad solian cantarles a los mas pequefios”. Armando ha
adaptado canciones y ha creado otras nuevas para ensefiar numeros,
dias de la semana y leyendas. Por su parte, Dario, de la Comunidad
Mision Cherenta del municipio Tartagal (Dpto. San Martin), ha
desarrollado por su cuenta diferentes técnicas diddcticas para ensefiar
etnomatematica, que incorporan salidas a entornos naturales, juegos
y adaptaciones de problemas matematicos®. Otro caso analogo es
el del equipo docente de Piquirenda Viejo, quienes en articulacion
con una empresa y con el apoyo del Ministerio de Educacion de la
Provincia, lograron publicar una cartilla para nivel primario que
incluye materiales para la ensenanza de la lengua y cultura guarani
en las dreas de ciencias sociales, matematica y lengua®.

Comoestosejemploslodemuestran,los/asmaestro/ashandesarrollado
actividades para “parchar” las carencias del sistema, pero lo han
hecho de manera atomizada, siendo la articulacion una necesidad
urgente. Es aqui donde entran a jugar las organizaciones intermedias,
aquellas que permiten canalizar demandas desde las comunidades
hacia los Estados nacionales y provinciales. La Confederaciéon de
Docentes Guaranies en EIB de San Martin y Oran (CDG)* retne a
grupo de maestros/as bilingiies guaranies de los Dptos. San Martin
(Tartagal, Aguaray y Salvador Maza) y Oran (Pichanal) con demandas,
intereses y expectativas comunes. Se trata de un proceso reciente de
organizacion colectiva y autogestionada que cuenta con el apoyo del
Instituto Provincial de Indigenas de Salta (IPIS) y la Asamblea del
Pueblo Guarani (APG) Sede Argentina y con el acompafiamiento de
la Universidad Nacional de Salta. La emergencia de la CDG apunta a

27 Experiencia compartida en el marco de talleres realizados de junio a agosto en
2017 y entrevistas realizadas en la Comuidad de Pefia Morada (Aguaray, Salta) en
2018.

%8 Autocapacitacion dictada por Darfo en Tartagal en agosto de 2017.

2 Ellibro titula “Naneakua Yaipi fiande fiee. Apurémonos a recuperar nuestra lengua’,
hecho por docentes de la Escuela N°4137 Virgen de Fatima en el 2014. En 2018
se desarrollaba una segunda cartilla.

%0 La misma fue fundada en abril de 2017 en la ciudad de Tartagal.
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democratizar el acceso a la informacion, canalizar las demandas del
sector y gestionar nuevas estrategias de trabajo en temas educativos.

El proceso organizativo de la CDG presenta dos esferas de trabajo bien
diferenciadas, una enfocada “hacia adentro”, es decir, en el procesos
de toma de conciencia del grupo acerca de su rol social y educativo,
de los problemas comunes y de sus posturas frente a los otros
actores, trabajo grupal abocado a la construccion de lazos sociales y
la cohesion grupal; y otra orientada “hacia afuera”, que se caracteriza
por la institucionalizacion del grupo a partir de la conformacion de
la CDG, lo cual marcé el inicio de intervenciones mds organicas y
publicas, asi como procesos de fijacion de sentidos y la construccion
de nuevos simbolos culturales (Casimiro Cordoba y Flores, 2017).

La funcién de esta organizacion no es meramente consultiva, entre
las primeras actividades realizadas por la entidad se encuentran las
capacitaciones dirigidas a los propios maestros, en areas tales como
cosmovision, musica y etnomatematica guarani, como asi cursos y
charlasdelenguay cultura guarani dirigidos ala comunidad educativa
general. Otra de las actividades que se ha comenzado a realizar es
la recopilacion de material pedagogico (cartillas, libros, planes de
trabajo, programas, contenidos audiovisuales, etc.) realizado de
manera individual y grupal en diferentes y dispersas comunidades,
para generar un fondo comdn y comenzar a unificar criterios de la
ensefianza de la lengua.

Hemos de resaltar que, mas alla de las concepciones académicas
y estatales de la EIB como paradigma o modelo educativo, esta
organizacion constituye un espacio clave para revalorizar la lengua
y la cultura guarani. Desde la CDG, se sostiene una critica a las
relaciones del guarani con el castellano, piden mds tiempo para
poder hablar en guarani con los nifios y las nifias, quieren producir
ellos mismos y de forma participativa una curricula guarani comun
y plantean la necesidad de que los criollos conozcan y aprendan
sobre la cultura guarani®. Si el modelo de la EIB es pensado como

31 Esto fue registrado en los talleres de CDG (junio a agosto de 2017) y en entrevistas
grupales. Durante 2018 se comenzdé a desarrollar un Proyecto para el desarrollo
curricular de nivel primario con el Ministerio de Educacién de la Provincia, el mismo
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una interculturalidad para los indigenas, definidos como “los
otros”, la CDG plantea la posibilidad de ampliar los alcances de la
interculturalidad como un horizonte para la nacion en el que puedan
sentirse incluidos.

6. Experiencias de revitalizacion comunitaria

Si bien los/as maestros/as son actores claves en el proceso de
mantenimiento, fortalecimiento, y revitalizacion de la lengua,
sin duda alguna son las propias comunidades las principales
protagonistas de estos asuntos. Para que el guarani logre abrirse un
camino entre las nuevas generaciones, es necesaria la intervencién de
las familias, los referentes y las autoridades comunitarias. El proceso
organizativo de cada comunidad, su cercania a las ciudades y los
contactos con el mundo hispanohablante son algunos de los factores
que mas influyen en las condiciones de posibilidad que poseen las
estrategias glotopoliticas. Sin embargo, hemos de resaltar que existen
algunos casos en los que el factor determinante han sido personas
particulares que cuentan con una vocacién y un compromiso con
su pueblo realmente extraordinario. Este es el caso, por ejemplo, de
Federica y Analia, dos mujeres lideresas que desde lugares diferentes
vienen sosteniendo acciones concretas para promover la cultura y la
lengua guarani en sus familias y en sus comunidades. Cabe aclarar
que estas mujeres no son las tnicas involucradas en estos procesos
y que existen referentes varones que invierten tiempo y dedicacion a
estos temas; sin embargo, aqui hemos seleccionado dos de los casos
que mejor conocemos.

Federica es mburuvicha de una comunidad urbana en el Municipio
de Tartagal (Dpto. San Martin). Su experiencia con el guarani es muy
interesante, inicia en su infancia cuando aprende el idioma como
lengua materna, luego adquiere el espanol, que aprende a leer y
escribir en la escuela primaria. Debido a la discriminacion que sufrid
por parte de la sociedad mayoritaria, Federica ocultd su lengua y
decidi6 emplearla inicamente en el espacio familiar para hablar con
su marido y con sus parientes mayores. Con los anos, Federica decide
no trasmitir la lengua a sus hijos para que ellos no tengan que vivir

continua en su segunda etapa, en co-gestion con la Universidad Nacional de Salta
y la propia CDG.
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sus mismas experiencias de estigmatizacion; actualmente, sus hijos
son monolingiies en castellano y algunos de ellos pueden comprender
algunas frases.

Luego de un proceso personal y comunitario de reivindicacion étnica,
la actual mburuvicha se involucra con la organizacion de su comunidad
y entra en contacto con otros dirigentes, comunidades y asociaciones,
entre los que destaca la radio “La voz indigena”, importante difusora
de las lenguas nativas. El volver a vestir el tipoi, vestido tradicional
de mujer, y volver a hablar en guarani durante eventos protocolares,
son algunos de los signos visibles de un proceso de re-valorizacion
de la lengua y un redescubrimiento de la identidad guarani como
aspecto positivo®™. Federica recupera con la lengua mucho de aquello
que tristemente tuvo que ocultar, por eso ahora, se siente mas libre
de expresar su identidad y su lengua. Hoy es una de las directoras
de la Radio y diariamente transmite un programa en lengua guarani
y castellano, impulsando a las comunidades a “hablar” la lengua
madre. Para ella la escuela no es el inico espacio para transmitir la
lengua, el verdadero desafio es que las familias se involucren en el
proceso y en ese sentido, las mujeres son clave.

Con su participacion en la Radio dictando talleres de guarani para
adultos y como comunicadora en un programa de mujeres indigenas,
y a través de su involucramiento en diferentes proyectos, Federica se
convierte en una promotora cultural a nivel intra e intercomunitario.
Desde estos espacios ella viene activando procesos comunitarios de
revalorizacion de la cultura y lengua guarani, combatiendo asi las
ideologias dominantes que han contribuido a bajar la autoestima de la
lenguay que han forzado la no transmision a las nuevas generaciones.

Pese a su labor comunitaria, en la intimidad de su casa la lengua es
usada solamente por los esposos, pero esto cambia cuando sus nietos
ingresan a la escuela y comienzan a mostrar interés por el guarani.
Ella decide transmitirles la lengua y comienza a ensenarle algunas
palabras y frases, ayudandolos a hacer las tareas escolares. Esta
generacion, comienza a contactarse con el guarani como segunda
lengua y la vinculan al uso escolar y no tanto al cotidiano. Pero quizas
lo mas importante de este proceso sea el reconocimiento de la lengua

82 Entrevista relizada en abril de 2016 en la Comunidad 9 Julio.
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como una “marca” identitaria que los nifios y nifias ya no tienen
miedo de mostrar. Federica cuenta orgullosa y entre risas como su
pequena nieta al salir de la escuela regresa a su casa en colectivo,
hablando en guarani todo el camino®.

Analia fue mburuvicha de una comunidad urbana de Pichanal (Dpto.
Oran, Salta), su lengua materna es guarani y habla castellano desde
que ingresd a la escuela, a los 12 afos. Sus padres, su tia y sus abuelos
le transmitieron el guarani, es por ello que cuando ella los recuerda
suele mezclar las dos lenguas, empleando el guarani para enfatizar las
citas directas: “entonces mi tia me dijo ‘cheko che””. Analia se expresa
en guarani y en castellano de forma muy fluida y suele alternar entre
uno y otro, eligiendo el guarani cuando cuenta sus suefios, al relatar
episodios en los que intervienen seres sobrenaturales, en situaciones
protocolares, cuando quiere expresar y remarcar sentimientos, al
hacer chistes y al hablar de aspectos vinculados a la sexualidad,
la ritualidad y los ancestros. Ella se confiesa una enamorada de su
cultura y de su lengua, y cada vez que se encuentra con interlocutores
que hablan guarani aprovecha para “hablar en idioma”. Y es que,
a diferencia de las reglamentaciones en las comunidades, habla de
idioma o de lengua de forma alternada, sin reconocer desigualdades
entre estas denominaciones. De hecho, para Analia, el guarani es
mejor en muchos sentidos, puesto que se siente mas cémoda, mas
picara, mas segura, mas fuerte y mas alegre cuando puede hablarlo™.

Analia trabajoé toda su vida para criollos, y como empleada “cama
adentro” tuvo que irse muchos afios de su comunidad acompanando
a una familia; sin embargo, nunca perdio el guarani y se lo transmitio
a sus hijos, pero estos no lo transmitieron a sus nietas. De regreso
en su comunidad se convirtié en una importante referente y llegd
a ser mburuvicha, maxima autoridad comunitaria, y luego se
convirtio en referente del Consejo Continental de la Nacion Guarani
(CCNAGUA). Su activa militancia en causas territoriales, educativas
y culturales la ha llevado por todo el pais y la region, participando
de reuniones, encuentros y congresos en los que ha interactuado con

3 Entrevista relizada en abril de 2016 en la Comunidad 9 Julio.

3 Entrevistas realizadas en febrero de 2017 en La Misién San Francisco (Pichanal,
Salta) y durante octubre de 2018 en Salta Capital.
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otros indigenas de la nacién guarani y de otros grupos étnicos de
Latinoamérica. Actualmente se desempefia como docente de guarani
en carreras de nivel superior destinadas a indigenas, alli ensefa
materias como cosmovision guarani, filosofia indigena y lengua
guarani. Ha desarrollado muchos cursos de capacitacion destinados
tanto a guaranies como a no guaranies.

En los ultimos afos, se ha involucrado plenamente en actividades y
proyectos educativos interculturales, entre los que queremos destacar
dos. Analia ha acompafiado a una escuela primaria de Salta, ciudad
capital de la provincia homoénima, donde realizé6 numerosas visitas
para ensenar a los nifos y nifias sobre la lengua y la cultura guarani,
compartiendo con ellos historias y canciones. Fruto de este proyecto,
se ha publicado un libro “Siguiendo las huellas de Andrea. La vida
guarani”, en el que se expone coémo los/as nifios/as se acercaron a la
cultura guarani. Por otra parte, Andrea ha comenzado a acompanar
a la CDG, muchos de sus miembros fueron sus alumnos en el nivel
superior y es por ello que esreconocida como lideresa y guia espiritual.
Desde ese lugar, se ha propuesto la reactivacion de practicas guaranies
que se han perdido, tales como realizar rituales antes de las asambleas
o incluir modelos tradicionales de liderazgo akuaaiya y fieeiya, duenos
del conocimiento y duefio de la palabra, dentro del perfil del docente
bilingiie guarani®.

Los casos de Federica y Analia son atipicos pues la mayoria de los
promotores culturales no transmiten ni promueven la lengua en el
espacio familiar. No obstante, los esfuerzos de ambas estan logrando
impacto en diferentes sectores de la comunidad. A diferencia de
las ideologias lingiiisticas dominantes, estas lideresas guaranies
proponen una valorizacién positiva del idioma o lengua guarani,
asociandolo alaidentidad, la cultura ancestral, el prestigio y liderazgo,
la infancia, el derecho comunitario, la alegria y la familia. Ambas
reivindican espacios no escolares para la promocién de la cultura y la
lengua, y plantean la necesidad de contar con propuestas serias que

% Entrevistas realizadas en febrero de 2017 en La Misién San Francisco (Pichanal,
Salta) y Conversatorio desarrollado en la Universidad Nacional de Salta en octubre
de 2018.
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trasciendan los espacios institucionales del Estado, alcanzando a las
familias e incluyendo a la sociedad mayoritaria.

7. Cierre: caminos y desafios de la lengua guarani

En este trabajo, hemos descrito el panorama étnico y lingiiistico
del noroeste argentino e identificado los diferentes factores que
intervienen y determinan una variedad de situaciones lingtiisticas.
La sistematizacion del marco legal y los modelos educativos estatales
(provincial y nacional) nos permiti¢ identificar un nuacleo duro de
la cultura nacional: territorio-idioma-identidad nacional occidental
(de fuerte impronta europea). A medida que una lengua se aleja de
estos elementos, recibe una menor valoracion comparativa, siendo
el espafiol la lengua que centraliza todos estos significados, y, por
lo tanto, el “idioma nacional” en el que se expresa el propio Estado.
Esta ideologia de la lengua caracteriza las politicas lingtiisticas de
Argentina, siendo los desarrollos provinciales mas avanzados que los
nacionales.

Entre los guaranies, se presenta un caso sumamente interesante de
interpelacion al modelo de EIB, aunque en estado emergente y aun
en los comienzos de una reflexion critica. Las iniciativas de actores
claves tales como los/as maestros/as bilingiies y las mujeres lideresas
se dan nuevos caminos para la lengua guarani.

En el primer caso, se ha iniciado un proceso de apropiacion e
interpelacion al modelo de EIB, si bien se encuentra ain en un
estado emergente, ha venido generado la activacion de un grupo
de autoconvocados. La lengua se presenta para este grupo como
un medio y un fin en si mismo, por lo cual, se ha comenzado a
denunciar las relaciones asimétricas con el espafiol, demandando
mas oportunidades para el guarani dentro de la escuela. Estos actores
se apropiaron de la EIB, haciendo del derecho a la interculturalidad
un significante de amplio espectro, a partir del cual se han articulado
viejas y nuevas demandas colectivas.

En el caso de las lideresas, los esfuerzos se han orientado a revertir
los procesos de aculturacién, discriminacion y estigmatizacion de la
lengua y la cultura guarani, reivindicando una identidad ancestral.
La recuperacion de la lengua es la recuperacion de la palabra y del
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ser, un camino que se abre a partir de experiencias particulares
con la lengua atravesadas por procesos traumaticos de negacion y
procesos igualmente complejos de re-identificacion. Se trata de un
camino con proyeccidn comunitaria en el que el pasado, los suefios y
los sentimientos son pensados en lengua guarani y vistos como lugar
donde encontrar las respuestas sobre quiénes y como somos.

Estas experiencias puntuales nos muestran el modo en que los
modelos estatales son aplicados y, al mismo tiempo, cuestionados
desde ldgicas propias Todas estas acciones se enmarcan en lo que
se conoce como glotopolitica, un concepto mas amplio que el de
politica lingiiistica que nos permite recoger potencialidades sociales
y culturales que se generan mas alld del poder estatal.

Ambos casos nos muestran como desde el pueblo guarani se
apropian y resignifican los marcos normativos y las politicas estatales
desde légicas glotopoliticas propias. Los sentidos que adquieren las
lenguas dentro de sus practicas discuten las ideologias lingiiisticas
dominantes. Para el pueblo Guarani la lengua esta viva, no sélo es un
reservorio de la cultura, sino que ademas forma parte de los procesos
identitarios intra e interétnicos. La lengua es un elemento para
sostener macrocategorias étnicas y para la agrupacion de pueblos
diferentes en una lucha comun contra el avance de la castellanizacion
y la homogeneizacion lingiiistica. La lengua es también un paso clave
para construir una nacién mas intercultural.
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La lengua originaria quechua en espacios de
educacion superior indigena’

Juan Revollo Valencia?

Pisi rimaynin

Kay qillqgaypiqa simikamay, yachayna chanta ghapaq yachay
mitmiray yuyaywan rikhurichisqa Ayllu Jatun Yachaywasikunap -
Aymara chanta Warani jinataq ukhu jallp’a llaqtakuna- juknin kaq
“Casimiro Huanca” Qhichwa Jatun Yachaywasipi ghichwa simip
kawsayninmanta rigsirichikun. Maychus yagha pusaq wata (2009-
2016) kuraq kawsayninpiqa jatun yachaywasi ukhukunapi, yachaqana
wasikunapi, tukuy kaq jap’iyninkunapi, maychus Jatun Yachaywasi
Kamachigkuna, apaykachaqninkuna chantataq yachachigkuna jinallataq
yachaqagkuna juntanankupi, simikamay mitmiraywan chanta ayllu
simita churaykapuywan ghichwa simita kikin jatun yachaywasipi
apaykachakunan taripay yuyayqa saruch’asqallamin tarikusqanta
sut’'inchasunchik, mayqinpaqcha machkha yachachigkuna chayri
machkha kamachigkunaqga chay chhika watakunapi imachus Ayllu Jatun
Yachaywasi kasqanta manaraqpuni chiqamanta yachankuchu.

Resumen

En este articulo se presenta un andlisis relativo de la vida de una lengua
originaria, el quechua, en el seno de una de las Universidades Indigenas
de Bolivia (UNIBOL), la Quechua “Casimiro Huanca”, creada junto
a otras dos universidades indigenas —Aymara y Guarani y Pueblos
de tierras bajas— bajo los principios de la descolonizacién en ciencia,
tecnologia y lingiiistica. Revelaremos que, tras por lo menos mas de ocho
anos de funcionamiento (de 2009 a 2016), sus objetivos de desarrollo

T Agradecimientos a Alex Condori de aymara.org por la realizacion de la lectura de
este escrito.

2 De procedencia y vivencia indigena originaria, nacido en Krus Kimray del Ayllu
Tawqa, Jatun Qhipa Ayllu, Suyu Qhillaji [Killakas], en el actual Potosi, con estudios
de grado y postgrado en las universidades Tomas Frias, Mayor de San Simdn,
Mayor Real y Pontificia San Francisco Xavier de Chuquisaca. Consultor de lenguas
guechua y culturas originarias en Ministerios de Educacion de Chile y Bolivia; fue
docente en la Universidad Indigena Quechua, Universidad Auténoma Tomas Frias,

Universidad Pedagdgica. Email: kejureva@gmail.com.
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de la lengua originaria para llegar a la descolonizacion y restitucion
lingiiistica a niveles de educacién superior en las aulas, campus y todo
que concierne al desarrollo académico y social-comunitario a cargo del
gobierno universitario, personal administrativo y docente, asi como de
estudiantes, se han visto defraudados. Algunas razones seran que algunos
funcionarios del area de ingenieria o técnicas y autoridades llevan afios
sin entender en qué consiste la “educacion superior indigena”.

Palabras Clave: Universidad indigena, educacion superior indigena, quechua,
desarrollo lingiiistico.
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Introduccion

El quechua -nombre moderno que se le da desde la colonia- es otra
mas de las lenguas indigena originarias que va ocupando espacios
en la educacion superior ya desde tiempos coloniales. Es una de las
lenguas milenarias de cuyos éxitos y fracasos podemos ser testigos
en nuestros dias. Durante su prolongada existencia, esta lengua tuvo
que convivir con muchas otras lenguas, que en muchos casos fueron
desapareciendo con el desarrollo y expansion constante del quechua.

En cierta fase de su existencia, la lengua quechua se ve frente a la
presencia amenazadora del castellano. Sin embargo, como lengua
imperial que (atn) es durante la primera parte de la Colonia, sigue
desplegando su importancia en espacios politico-administrativos
y suscitando interés como objeto de estudio lingiiistico. De ahi la
elaboracion de gramaticas, diccionarios y numerosos documentos
dirigidos al clero, tanto para la instruccion de sacerdotes como
también para su uso. En los afios de su mayor prestigio, se crea la
Cétedra de lengua quechua en una universidad cuya reputacién se
extiende hasta la actualidad, la Universidad de San Marcos de Lima,
donde se estipuld que nadie se licenciase de ella sin hablar “la lengua
general de los indios”. De este modo, el cultivo de la lengua quechua
en espacios de educacion superior no es algo reciente o exclusivo
del Estado Plurinacional de Bolivia, sino que la lengua ya estuvo
presente en la educacidon superior en tiempos de la Colonia, y por
voluntad de la autoridad espanola, antes que por la de los propios
quechuahablantes.

Posteriormente, ante el cambio en las actitudes politicas de las
autoridades coloniales hacia la lengua, el quechua emprende su
decadencia. Dicha decadencia no vendria determinada tanto por
decisiones propias como por las medidas adoptadas por los espanoles
en detrimento de la poblaciéon indigena. Las medidas afectaron el
prestigio de la lengua quechua, efecto que persiste hasta finales del
periodo republicano, ya en el presente siglo, e incluso en la actualidad,
en plena vigencia de gobiernos que suelen ser percibidos como de
representacion indigena.
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Si bien la lengua quechua ya ocupa un lugar en la educacion superior
desde mediados del siglo pasado, hay que mencionar que, en la
mayoria de los casos, tuvo que ser en carreras de lengua o idiomas,
posteriormente en las carreras relacionadas con las ciencias sociales y
humanas, como Sociologia, Derecho, Educacion, Pedagogia, o ramas
de alguna manera afines a estas, que no pertenecen al selecto grupo
de las ingenierias y exactas. Por tanto, si bien el quechua esta presente
en la educacidon superior desde hace siglos, muchos profesionales
ignoran estos antecedentes y atribuyen practicamente la propiedad
del quechua y su actual relevancia al partido politico en el gobierno
diciendo que “el quechua es de este gobierno nomas, ya va a pasar
y el quechua va a desaparecer”. Conviene tener en cuenta que la
permanencia de la lengua quechua no es obra de un gobierno, en
absoluto, no se le puede atribuir en ese sentido el transito de esta
lengua a través de los siglos. Por otra parte, los niveles de gobierno
no usan esta lengua u otra lengua indigena originaria ni tienen miras
de consumar en ellas una restitucion lingtiistica indigena originaria
plurilingtie.

En lo que respecta al tema que nos ocupa, la Universidad Indigena
Quechua (UNIBOL QUECHUA) cuenta con cuatro carreras
consideradas dreas técnicas o de ingenieria, a saber: Ingenieria en
Acuicultura, Ingenieria en Industria de Alimentos, Ingenieria Forestal
e Ingenieria Agronodmica; estas diferentes carreras tienen en su malla
curricular materias como Lengua Originaria y Cultura, que ademas
deben avanzar hacia la ensehanza en lengua quechua, tal como
prescribe la legislacion o su normativa interna, la cual tiene por objeto
la descolonizacion y restitucion lingtiistica quechua.

El nombre de la institucion, que incide en las palabras “indigena”
y “quechua”, se fundamenta precisamente en tal espiritu legislativo.
Sin embargo, encontramos muchos factores que dificultan desarrollar
procesos de descolonizacion y, en tultima instancia, la restitucion
lingiiistica quechua en este espacio importante de formacion de
profesionales indigenas. Es decir, en todos los afios de la existencia
de la Universidad Indigena Boliviana Quechua, la vision y practicas
descolonizadores no responden a sus objetivos fundacionales,
respecto a la lengua quechua. Asi pues, el objetivo del presente
t la 1 hua. A 1 objetivo del t
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articulo es describir las caracteristicas de la implantacion de
desarrollo de la lengua quechua a nivel escrito y hablado en el seno
de la Universidad Indigena Boliviana Quechua “Casimiro Huanca”,
tal como lo prescriben la legislacion y la normativa interna que hacen
gala de impulsar la descolonizacién lingiiistica en el ambito de la
educacion superior indigena. Para ello, se ha recurrido a fuentes
bibliograficas y a entrevistas con personas especificas, pero sobre
todo, a la experiencia vivida en la misma Universidad.

1. Creacion de la Universidad Indigena Quechua

La Universidad Indigena Quechua (UNIBOL Quechua) es una de las
tres Universidades Indigenas Bolivianas Comunitarias Interculturales
Productivas (UNIBOL “Aymara”, “Quechua” y “Guarani y Pueblos
de Tierras Bajas”) creadas bajo el Decreto Supremo N° 29664,
promulgado el dia 2 de agosto del afio 2008.

Lasede dela Universidad Indigena Quechua estd fijada en la localidad
de Chimoré, Provincia Carrasco del Departamento de Cochabamba,
en los predios que pertenecieron al antiguo Instituto Boliviano de
Tecnologia Agropecuaria (IBTA), que funcion6 con la financiaciéon de
USAID y la DEA hasta que estas fueron expulsadas del pais. Dicha
infraestructura estd situada en plena carretera Cochabamba - Santa
Cruz. La descentralizacion de esta universidad no se pudo concretizar,
por la que no se podria hablar de subsedes u otros.

Si bien es cierto que estas universidades nacen de las necesidades
y demandas de las organizaciones sociales indigena originaria
campesinas y, sobre todo, como reconocimiento a los saberes y
tecnologias propias de estos pueblos, que tras llegar la escuela
quedan en desventaja, los que egresan de ellas aspiran a ser otro
tipo de personas, medir su valor por el dinero. En cuanto a ello, las
universidades nacionales o autonomas profundizan enlaalienacion de
los estudiantes indigena originarios hacia cualquier rasgo identitario
(Weise Vargas, 2004), menos fortalecer identidades propias con las
que ingresaron. Efectivamente, los estudiantes procedentes de los
ayllus y comunidades campesinas que ingresan a las universidades
estatales nacionales con sus identidades propias retornan a sus
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lugares de origen con ideas, visiones e identidades contrarias a las
propias después de culminar sus estudios superiores.
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Imatag yuyayga karga, kay Jatun Yachaywasi rikhurunanpaqgqa,
jagay timpumanpacha.... Kayga jamun, flawpa timpu mana
kapuwarganchikchu universidades indigenas fuganchikpata,
yachayninchikmanjina ~ munaymanjina  mana  kargankuchu,
munayninchikta  yachakugkuna. Yachakug... yaykurganku
universidadesman, yana runita yaykun, kampu runaga, llugsimuntaq
yuragruna, corbatayuqg. Mana ghawarinfiachu niaylluntanpis wakinga,
mana intiruchu, wakin. Nawpa autoridadesta pachi fiini, lucharganku
jagay timpumanpacha manaspa kananta juk universidad kampukuna,
Aiuganchikpag, pueblo indigenajina kampu runapaq i. Awisnin mana
kanchu chay yanapa kampu runaman, wawasta uywaylla uywanchik,
aswan ghipamantaq estudiantes profesionales yaykunku en contra
de los campesinos..., aunque kanku t'uru lag'as aunque kanku jallp'a
latupi mikhug... jallp'awan khuskamanta kawsakug, pero kan, paykuna
uywawanchik, llagtata uywanku paykuna, pero ma chaywan kargachu
respeto, wawasninchik karganku malcriados. Intunsis, chaynigta kay
universidades rikhurin, achaymanta yachakunankupag. (G.R. B. 12 de
enero de 2017)

(¢Con qué idea se crea esta universidad? Esto viene desde aquellos
tiempos, no habia universidades indigenas propias, no habia
universidades que desarrollaran y aceptaran nuestros saberes y
conocimientos, no habfa estudiantes que se formen con nuestra
identidad. Nuestros jovenes entraban a las universidades como
personas de color oscuro —asi ingresaba la gente del campo— vy
salfan blanqueados, con corbata. Ya no ponian atencién ni a su familia
—algunos, no todos—. Doy gracias a las autoridades anteriores,
ellos lucharon para que haya una universidad para los del campo,
para la gente de los pueblos indigenas, ¢verdad?. A veces no hay
ayuda para la gente del campo, nos dedicamos a criar a los hijos, y
luego, cuando ya son estudiantes o profesionales, actlian contra los
campesinos, ..aungue son gente que sabe trabajar la tierra y comer
en plato de barro... viven junto con la tierra, la tierra nos ha criado, y
siendo personas de ese tipo, se comportaban con respeto, nuestros
hijos se volvieron insolentes. Entonces, por eso han aparecido estas
universidades, para que nuestros hijos se formen con nuestras
identidades.)
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De manera general, aunque la idea no surgiese del deseo mismo
de las personas y familias de las comunidades indigenas y ayllus,
este tipo de universidades ya se estaban proyectando en diferentes
sectores o regiones, e incluso otras experiencias, como el caso de la
Universidad Kawsay (Cerruto A., 2009). Sin embargo, en opiniéon de
algunos exdirigentes campesinos, son los actos publicos de vejacion
a campesinos ocurridos el 24 de mayo de 2008 en la ciudad de Sucre
los que hicieron posible la emisidon del decreto de creacidon de estas
universidades.

Por otro lado, en palabras de personas y profesionales del tropico
de Cochabamba, especificamente de la localidad de Chimoré, la
Universidad Indigena Quechua debe su existencia al proyecto
de creaciéon de una universidad intercultural que ellos ya venian
gestando. De este modo, diversos sectores pugnan por atribuirse el
mérito de haber dado origen a esta universidad indigena.

- Estructura organizacional de la Universidad Indigna Quechua

Tal como ocurre con el nombre mismo de la universidad —se vera
mas adelante—, su organizacion interna no parece expresar ningun
tipo de identidad indigena originaria ni quechua ni tawantinsuyana.
Las autoridades y 6rgano de gobierno de la Universidad Indigena
Boliviana Quechua “Casimiro Huanca” hasta el 08 de febrero de 2017
fueron: Junta Comunitaria, junta universitaria, rector, directores de
carrera, denominaciones mas convencionales indigena originarias.

Las estructuras de autoridad de la Universidad Indigena tuvieron
caracteristicas muy diferentes alos Magno Consejo Universitario delas
Universidades Auténomas. Sin embargo, no llegaron a equipararse a
las del antiguo Parlamento Amawta de la Escuela Ayllu Warisata, que
eran reconstruccion y ejercicio de la forma de autoridad colectiva del
ayllu, formado por los padres de familia y jamawtas —sabios segun
la concepcion propia—, personas mayores que planteaban visiones
y suefos para el bien de sus pueblos. Por su parte, las instancias de
autoridad de la Universidad Indigena Quechua, en representacion
de los padres de familia o los pueblos, estaban compuestas por
representantes de la dirigencia de las llamadas organizaciones
sociales campesino interculturales (Entrevista al Dr. J. J., en Coronado
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Z.,2017). Es decir, en la Organizacion Indigena Originaria Campesina
estan representadas la Confederacién Sindical Unica de Trabajadores
Campesinos de Bolivia (CSUTCB), la Federacion Nacional de
Mujeres Campesinas Indigenas Originarias de Bolivia “Bartolina
Sisa” (FNMCIOB “BS”), la Confederacion Sindical de Comunidades
Interculturales de Bolivia (CSCIB) y el Consejo Nacional de Ayllus
y Markas del Qullasuyu (CONAMAQ), sumandose ademds el
Consejo Educativo de la Naciéon Quechua (CENAQ) en calidad de
brazo técnico, quienes se constituyen en miembros natos del gobierno
universitario indigena. Cabe afiadir que, si bien estas organizaciones
sociales indigenas son de alcance nacional, operativamente
hablando, la responsabilidad directa de participar en el gobierno
indigena universitario recae en las organizaciones departamentales
de Cochabamba, Chuquisaca, Potosi y la organizacién regional del
tropico de Cochabamba (Coronado Z., 2017).

La forma de participar existente dentro de las organizaciones debido
a su propia naturaleza y a las divisiones territoriales coloniales
aleja cualquier pretension de que se rigen a través de un “gobierno
originario”, porque no reconstituye el gobierno del ayllu ni
restituye un gobierno indigena originario. Por el contrario, fortalece
organizaciones y estructuras territoriales coloniales o republicanas.

El Rector o Rectora es la maxima autoridad ejecutiva, académica,
representativa y administrativa de la Universidad Indigena Quechua.
La Direcciéon Administrativa Financiera es una de las dependencias
directas del Rectorado, a la cual responde todo el personal que no esta
vinculado estrictamente con la actividad docente, como el personal
encargado de recursos, contabilidad, contrataciones, comunicacion,
informatica, archivo, biblioteca, chéferes, cocineros, porteros y todo
el personal que pertenece a las carreras y depende de los directores,
a saber: secretarias o asistentes académicos, técnicos de produccion
u otros. En cuanto al 4rea académica, estan contemplados el
Vicerrectorado, directores, docentes y estudiantes.

En la Junta Comunitaria y la Asamblea Plurinacional, siendo este
ultimo el 6rgano que reunia a representantes de las tres Universidades,
participaban todas las autoridades ejecutivas, representantes
docentes y estudiantiles, representantes de las organizaciones sociales
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campesino-interculturales, y en menor medida representantes
indigena-originarios. Estas instancias desaparecen con el Decreto
Modificatorio del 08 de febrero de 2017.

2. Politicas lingiiisticas

En cuanto al tratamiento que se dio a la lengua quechua en la
legislacidn, hay que remontarse a los tiempos en los que las instancias
de autoridad, dependiendo de la época, normaban o instaban a los
pueblos usar a esta lengua. Ya en la Bolivia republicana, el presidente
Dr. Victor Paz Estenssoro reconoce los alfabetos quechua y aymara a
través del Decreto Ley N° 03820, de 1 de septiembre de 1954 (Laime,
T., 2007: 6). De la misma manera, en afios posteriores, Hernan Siles
Zuazo oficializa el alfabeto tnico para la lengua quechua, a través del
Decreto supremo N° 20227, de 9 de mayo de 1984. Jaime Paz Zamora,
ratifica el Convenio 169 de la Organizacion Internacional del Trabajo
(OIT), sobre los pueblos indigenas y tribales como Ley N° 1257, de
11 de julio de 1991. Hugo Banzer Suarez, en el Decreto Supremo N°
25894, de 11 de septiembre de 2000, oficializa estas lenguas:

Articulo 1°. - Se reconocen como idiomas oficiales las siguientes
lenguas indigenas: Aimara, Araona, Ayoreo, Baure, Bésiro, Canichana,
Cavinefio, Cayubaba, Chacobo, Chiman, Ese gjja, Guarani, Guarasu'we
(Pauserna), Guarayu, Itonama, Leco, Machineri, Mojefio, trinitario,
Mojefo-ignaciano, More, Mosetén, Movima, Pacawara, Quechua,
Reyesano, Sirion6, Tacana, Tapieté, Toromona, Uru-chipaya,
Weenhayek, Yaminawa, Yukiy Yuracaré.

La Constitucion Politica del Estado — CPE, promulgada el afio 2009
en su Articulo 5. I. oficializa, de forma similar al anterior, las lenguas
ancestrales en los siguientes términos:

Son idiomas oficiales del Estado el castellano y todos los idiomas
de las naciones y pueblos indigena originario campesinos, que
son el aymara, araona, bésiro, canichana, cavinefio, cayubaba,
chacobo, chiman, ese ejja, guarani, guarasu'we, guarayu, itonama,
leco, machajuyay-kallawaya, machineri, maropa, mojefo-trinitario,
mojefio-ignaciano, moré, mosetén, movima, pacawara, puquina,
guechua, siriono, tacana, tapiete, toromona, uru-chipaya, weenhayek,
yaminawa, yuki, yuracaré y zamuco.
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La Ley de Educacion Avelino Sinani - Elizardo Pérez N° 070,
promulgada el 20 de diciembre de 2010, en acatamiento a un mandato
constitucional, pero principalmente por la insistencia de las bases
sociales en tener una educacion propia, también promueve el uso de
las lenguas indigenas, pero solo a nivel de ensefianza, sin aventurar
una razon practica para su uso.

Por ultimo, otra ley crucial para el desarrollo de las lenguas
oficializadas es la Ley General de Derechos y Politicas Lingiiisticas
N° 269, de 2 de agosto de 2012.

En cuanto al desarrollo pedagogico de las lenguas indigenas, segin la
ley se ha totalizado en todo el Sistema Educativo Plurinacional (SEP).
De igual manera, se ha implantado la ensefianza o capacitacion a
funcionarios publicos o la publicacion de materiales escritos en lengua
indigena desde instancias gubernamentales u otros organismos. Pero
conviene insistir en la idea de que el ejercicio lingtiistico indigena
originario estipulado en la legislacion se limita solamente a la
ensefianza, sin trascender mds alla de ese ambito. Téngase en cuenta
que una cosa es la ensefianza o aprobar algin curso relacionado
con cualquier lengua originaria, y otra muy diferente es usar lo
ensenado (lo que casi no ocurre en nuestro medio), llegar a usar la
lengua originaria aprendida o aprobada. Asi quedd en evidencia el
afno 2016 un senador por Chuquisaca al frente de las cAmaras de un
canal televisivo cuando una periodista le pregunta si sabe hablar
algtin idioma nativo, a la que la autoridad responde, “bueno, tengo,
en todo caso, un certificado de idioma quechua”. Para una respuesta
mas concreta, la periodista le dice: “;puede decir un saludo para
todo el pais?”, y responde: “en realidad, no estoy yo siendo objeto
de evaluacion en ese tema”. La visibilidad de esta brecha entre
el certificado y el uso de la lengua ha sido mas profunda durante
los ultimos dias de diciembre del 2018 y enero de 2019, siendo los
actores las autoridades de los drganos del Estado. En los hechos, lo
que se ha institucionalizado en los diferentes niveles de gobierno es
el certificado y no la practica de la lengua quechua o alguna indigena
originaria.
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3. Politica lingiiistica institucional: normas internas de la Unibol
Quechua

La primera norma que manda implantar la lengua originaria en la
Universidad Indigena Quechua es el Decreto N°® 29664 de creacién
de estas universidades, en su Art. 8. IV y ratificada por el Decreto
Modificatorio a inicios del afio 2017.

Las UNIBOL establecen su sistema de ensefianza en todas sus carreras
en idioma aymara, quechua o guarani, con aprendizaje del espafiol y
un idioma extranjero. Los proyectos de grado, tesis o cualquier forma
de titulacion correspondientes a los grados académicos que otorga
esta universidad serdn obligatoriamente redactados y defendidos
oralmente en el idioma nativo de cada una de estas universidades.

Uno de los problemas o dificultades con que tuvo que encontrarse
el personal de la naciente universidad indigena fue el uso de la
lengua quechua en los espacios de administracion, de autoridades,
estructuracion de la malla curricular, las reuniones de elaboracion
de los estatutos y todo cuanto tenia que ver con los cimientos de
la universidad. En estos eventos de inicio de la universidad. pocas
personas estaban convencidas de que usarian la lengua quechua,
porque asi lo estipulaba el decreto supremo y también estaba en
consonancia con sus sentimientos identitarios. Sin embargo, otra
buena cantidad de personas no tenia fe en ello: se vieron dominados
por la vergiienza, encontraban inconcebible que el quechua pudiese
ocupar lugar alguno en la educacion superior y los ambitos
administrativos, de modo que imaginaron estar desempenando
funciones en cualquiera de las universidades no indigenas de las que
egresaron.

Ya pasaron tres afios de funcionamiento, esta vez en una sesiéon de
la Junta Comunitaria del segundo semestre del afio 2012 se discutid
y decidid crear un drgano de gestion de la lengua y cultura quechua
dentro delauniversidad. A la vez, se emitio una resolucion que instaba
a los funcionarios, docentes y administrativos que no hablaran la
lengua quechua a que la aprendiesen en tres meses. Seria la segunda
vez que se emitia una norma con un plazo de estas caracteristicas en el
seno de la institucion superior indigena. Quedaron al descubierto los
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temores y resignaciones o reacciones contrarias de los profesionales a
esta decision de la autoridad.

Y asi, dependiendo de los esfuerzos de las autoridades ejecutivas y
de gestion de la universidad, emiten comunicados internos que dan a
conocer al personal administrativo y docente la necesidad de utilizar
la lengua quechua en los espacios de la universidad, comunicados
estos escritos en castellano. El tltimo comunicado que instaba a usar
la lengua quechua ya a nivel escrito en el funcionamiento interno
de la universidad fue emitido en enero de 2017 por el rector a.i. de
entonces. Aquel documento fue traducido al quechua por el autor de
este escrito, docente por entonces, y publicado en version bilingtie
para la lectura del personal.

Asi que las autoridades de la universidad siempre han ido insistiendo
al personal docente y administrativo en el uso de la lengua quechua
en los diferentes espacios: las oficinas, las aulas, los moddulos
productivos, las reuniones, etc. Para ello, se han creado también
cursos de lengua quechua dirigidos a todo el personal, con el fin de
facilitar su aprendizaje. Pero nunca se llegd a cumplir, nunca pudo la
lengua quechua implantarse en su plenitud.

4. Ejercicio lingiiistico quechua en espacios de la UNIBOL Quechua
a. Junta Comunitaria

La Junta comunitaria, como instancia superior del gobierno de la
propia universidad, de acuerdo a su estatuto, tenia la mision de
coordinar de forma permanente con la comunidad universitaria®, asi
como de velar por el estricto cumplimiento de la Constitucion Politica
del Estado. Por tanto, convendria revisar los efectos de dicha norma
en relacion a la lengua y cultura, la descolonizacion lingiiistica y
cultural, cientifica y tecnologica, dentro de la Universidad Indigena
Quechua, que desde su inicio deberia haber producido resultados
drasticos y convincentes, mas favorables a los pueblos quechuas.

La presencia de la lengua quechua en las sesiones de la Junta
Comunitaria si se ha puesto en practica desde los inicios de la
universidad debido a la participacion de los representantes de las

3 Estatuto Organico de la Universidad indigena Boliviana, marzo de 2012, Art. 21.

134



La lengua originaria quechua en espacios de educacién superior indigena

organizaciones sociales, puesto que todos eran quechuahablantes,
salvo personas que no se desenvolvieren con claridad en esta lengua.

Ayer mismo yo tenia esa exposicion, ;no?, unos reglamentos
estabamos preparando para la Junta Comunitaria. Me han pedido
que expligue lo que es el reglamento de caja chica en quechua.
Hablo, conozco del tema de contabilidad, todo eso. He expuesto
yo en quechua, o sea las terminologias, todo eso, pero no al 100%,
siempre hay algo todavia que pulirlo, pero estamos en ese avance.
(Entrevista a P. Orellana, diciembre de 2016)

Hasta su ultima sesion realizada a finales de enero del ano 2017,
los miembros de la Junta Comunitaria hicieron uso del quechua
oralmente. En cuanto a la escritura, el organismo utilizaba también el
quechua a través de su secretaria de actas:

Junta comunitaria ghichwa simipi apakun... acta de libropis ruwakun
ghichwa gallupi, gillgikun chaypi. Entonces, pero, astawan fiuga
munayman ghichwa gallupi tukuy ima kananta. (Entrevista a J. C.
Quintanilla, enero de 2016)

(La Junta Comunitaria sesiona en lengua quechua... el libro de actas
también se escribe en lengua quechua. Pero, yo quisiera que todo se
desarrolle en lengua quechua.)

Maychus Junta kagga apakun ghichwamanta i, acta libropis
ghichwamanta liyikun. Qhichwamantapuni apaykachakun i, Junta
kag, ghichwapi parlarikuspa. Nugaykuga Juntapi kachkaspaga
ghichwapi apaykachaq kayku, actatapis ghichwamanta, hermana
Lourdes gillgag i, CENAQ kanku actero. Intuns, paykuna ghichwapi
gillganku actataga. Intunsis mayoria ghichwapi apakun. (Entrevista a
R. J, diciembre de 2016)

(La Junta misma se desarrolla en quechua ;no?, el libro de actas
también se lee en quechua. La Junta sesiona en quechua siempre,
hablando en quechua. Cuando nosotros éramos miembros de la
Junta, la conduciamos en quechua. El acta también se escribia en
guechua, la hermana Lourdes —del CENAQ— la escribia. Es decir,
mayormente se desarrollaba en quechua.)

La lengua quechua se practica oralmente mediante las intervenciones
de los miembros, mientras que la lengua escrita tiene su lugar en
la redaccion del acta, que también se lee en la siguiente sesion. Las
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personas que se encargaron de la redaccion del acta hasta la altima
sesion de la Junta Comunitaria no eran profesionales, contradictorio
a los profesionales miembros de la Junta. En cambio, las resoluciones
emanadas de la Junta Comunitaria son redactadas en lengua
castellana. Algunas veces suelen escribir el titulo en quechua, pero el
contenido es en castellano.

Chay resoluciones apakun castellanopi, llugsin, rectorado jurghun
i, resoluciones kaqgta, maychus trabajag kagkuna, paykuna chay
resolucionesta jurghunku. Piru mana, umallignillan i ghichwaqa,
chanta contenidonga castellanopillugsin. (EntrevistaaR. J, diciembre
de 2076)

(Las resoluciones se escriben en castellano. Emitidas por el
Rectorado, las escriben los que trabajan (funcionarios). Pero no todo
es en quechua. Solo el titulo esta en quechua y el contenido sale en
castellano.)

Documentos llugsin, solamente ... chaytapis churanku como titulo
nada mas, chay kastilla simipi llugsin. Chaypipis pantallanchiktaq.
Pero chay pantaykunapipis ch’'uyanchana, chaypi llamk'ana tiyan.
.. tukuy chaykunata watigmantacha junt'achina kanman ghawarina
kanman. Pero, unaymancha, mana ratu cambiakungachu. (Entrevista
a J. C. Quintanilla, diciembre de 2016)

(Los documentos se emiten en castellano. Solo los titulos se ponen
(en quechua). En eso también estamos mal. Pero esos errores hay
que solucionarlos, hay que trabajar en ello...todo eso habra que verlo
de nuevo para cumplirlo. Pero, es un proceso largo; no se puede
cambiar asi de rapido.)

Junta ukhupi ghawakun...kay Aawpaq pasaqg Juntasllapi, actata sigue
mantinikunanta quechua simipi... Qhichwapi gillgakun, ghichwapi
parlarikunchik.  Pero  siempre, ghawasgamantajina mayoria
castellanota parlanchik. (Entrevista a G. Reyna. B. Enero de 2017)

(En la ultima sesion de la Junta solo se acordd que el acta se siga
escribiendo en quechua... se escribe en quechua, discutimos en
quechua. Pero, segun queda registrado, pareciera que la mayoria
hablaramos en castellano.)

Si alguna vez se emitieron documentos resolutivos escritos en
lengua quechua desde dicha instancia de gobierno de la Universidad
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Indigena, no han sido fruto del trabajo propiamente dicho de los
miembros o de alguna comision perteneciente a la Junta Comunitaria,
sino el resultado de la participaciéon —a solicitud de los miembros—
de algtin docente de lengua quechua que no fue miembro participante
de aquellas sesiones. Por ejemplo, durante una de las sesiones de la
Junta Plurinacional que se desarrolld en La Paz, las traducciones de
unas resoluciones importantes fueron coordinadas a través de correo
electrénico. Uno de los documentos importantes que se tradujo para
la firma de la Junta Comunitaria fue la convocatoria para docentes
2017, que no fue publicada por miedo a que sus destinatarios no la
entendiesen.

b. Espacios administrativos

El sector del personal administrativo en la Universidad Indigena
Quechua es variado y tiene sus propias visiones en cuanto a la préctica
de la lengua quechua dentro de la universidad. Segun algunos
dirigentes y docentes, el ambito de administracion de la universidad
es el que no tiene interés en usar la lengua quechua, argumentando
que la terminologia propia de la gestion econdmica no existe en esta
lengua y que, por lo tanto, es dificil que se use.

Hablando en castellano, ;/no?, o sea, viendo lo que se esta utilizando el
idioma quechua aqui en la universidad, todo eso, mas que todo en el
area de contabilidad, en el drea administrativa casi muy poco, porque
son términos que en quechua no podemos todavia dar, o sea, hallar
esas terminologias, ;,no? El quechua estamos, lo utilizamos, estamos
comenzando ese proceso, estamos comenzando con el saludo, y a
hablar algunas cosas. Porque hay personas también que no hablan
al cien por ciento, ;no? ... Aqui mismo en el area de administracion
poco a poco se estd avanzando con el idioma quechua. (Entrevista a
P. 0., diciembre de 2016)

La dificultad de poner en practica la lengua quechua por parte del
personal de administracion tiene su razén de ser en la carencia
de terminologia contable. Pero, segin lo que sugiere mi propia
experiencia dentro de la comunidad universitaria quechuahablante
hasta finales del afio 2016, la administracion no ha dedicado tiempo
alguno a obtener o producir esa terminologia cuya carencia le
dificulta el uso de la lengua quechua. El aparato administrativo de la
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universidad proyecta la apariencia de no compartir la visién indigena
originaria campesina en las que esta se cimienta y termina reduciendo
a la irrelevancia la lengua quechua en saludos y bromas:

Lo normal, todas las mafianas; ahi vas a escuchar a los compaferos
Allin p'unchaw, bueno eso ya casi ya es... de ahi siempre hay algunas
cosas que nosotros bromeamos entre compafieros a veces hablando
en quechua, todo eso, .. Mayormente aqui, en esta oficina, casi los
cuatro compafieros que estamos hablamos 90% 95% . (Entrevista a
P. 0, diciembre de 2016)

Pasaron buena cantidad de afios y de normas donde se insistio
al personal administrativo a usar la lengua quechua, no solo en
conversaciones orales entre amigos o compafieros o en temas que no
tengan que ver con la gestion de la universidad, sino, sobre todo, en
la misma gestion administrativa y contable.

Ya en 2016 pude atestiguar que la maxima autoridad administrativa
(DAF) delostltimos afios (2015-2017) utilizaba el quechua en contextos
de gestion institucional, ademas de emplearlo normalmente en
conversaciones y sesiones institucionales, lo que le llevd a impulsar la
traduccion (por los docentes de quechua) de la Hoja de Ruta (2017) y
su uso en lengua quechua o bilingiie, ejemplo a seguir por el personal
bajo su cargo.

Pero jpor qué no hablar quechua sin dificultades, tratandose de una
universidad quechua y que permite hablar el quechua? Sencillamente
este sector del personal no concibe el quechua al nivel de otras lenguas
o es la vergilienza y la falta de confianza del quechuahablante en que
su lengua es universalizable.

..uno también se puede molestar cuando le hablas en quechua,
uno se molesta, ¢no? Ellos piensan que les estas ofendiendo o que
les estas diciendo algo malo. Viendo también a la persona..uno ya
conoce quiénes hablan en gran parte el quechua, todo eso, ... segun
a eso, imatag ruwana, firmanachu imananataq, ya, dependiendo...
porque hay personas también, cuando el idioma que utilizas hay
veces no entienden, pueden tomarlo de otra manera. (Entrevista a P
0., diciembre de 2016)

Se percibe que lo que dificulta el uso o desarrollo delalengua quechua
en estos ambitos es la inexistencia o la carencia de equivalencias
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terminoldgicas para la gestion econdmica en quechua, terminologias
y normas en castellano que ya vienen del Ministerio.

O sea, da reglamentos el Ministerio, donde nosotros a veces no
podemos ahi, o sea, hay modelos, formatos, a veces eso un poquito
nos pone trabas para (usar el quechua)... estos son modelos del
Ministerio de Economia que nos dan. Pero si yo preparo en quechua,
no va a ser nada malo para la presentacién, pero no va a estar bien
para el Ministerio. .. O sea, tranquilo nosotros podemos armarlo
Estados Financieros, una contabilidad en quechua, podemos, ¢no?
Pero, al final, ;dénde se presenta eso? No es aqui nomas. Fuera aqui,
yo terminaria todo eso (en quechua), pero no es. Tiene que llegar al
Ministerio, donde tiene sus modelos y nos tenemos que basar en
eso.... Todos nosotros como UNIBOL Quechua deberiamos presentar
en quechua, dice, el POA. A ver, lo llevaremos eso en quechua
(al Ministerio). Ese instante mismo nos lo van a devolver, porque
ellos aprueban cada afio sus directrices, formatos, modelos y nos
mandan. Tienes que mandar, te dice, en este modelo. Por decir, para
reglamentos nos da modelo, solo tienes que cambiar el nombre de la
institucion, no puedes colocar demas ni menos... Por decir, el contrato
que lo haga él, que lo lleve al Ministerio de Trabajo, ;tu crees que el
Ministerio de Trabajo le va a recibir todo gillgado en quechua? No, ;no
ve? O sea, falta desde arriba, cosas claves, la parte legal, econémico,
todo eso, que trabajen ;/no?, ;,como podemos avanzar con la lengua
quechua? (entrevista a P. 0., diciembre de 2016)

Aunque se produjese la terminologia necesaria para el uso de la
lengua quechua en administracion, como ya se tradujo y se usa
hoy la Hoja de Ruta, no seria posible implantarla, puesto que la
universidad depende de instancias superiores o nacionales, como son
los ministerios. Es necesario que tales instancias hagan esfuerzos para
ir implementando el quechua.

La comunicacion relativa a negocios por parte del personal de la
administracion de la Universidad no se realiza en quechua, sino en
castellano. La comunicacion relativa a contratos o cotizaciones se lleva
a cabo absolutamente en lengua castellana. El contratista, la persona
o empresa ganadora de la licitacion, no percibe la presencia de la
lengua quechua en las oficinas y personas a las que debe entregar
bienes y servicios, puesto que primero se publico la convocatoria en
lengua castellana, no se solicitaron conocimientos de habla y escritura
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en quechua, se atendio a las llamadas en castellano e igualmente la
licitacién se desarrolld en lengua castellana.

Al referirse a los asistentes académicos (se nos insiste en no llamarlos
«secretarias»), personal que trabaja en las direcciones de carrera
u otras de atencion al publico, esta en constante contacto con los
estudiantes o cualquier otra persona que se acerque al despacho
de la autoridad. De manera que estas personas son la clave para el
fortalecimiento y practica de la lengua quechua. Sin embargo, hay
fuentes que atestiguan que son justamente estas personas las que no
tienen interés en poner en practica del idioma nativo, rechazando de
forma pasiva o activa la restitucion de esta lengua.

..por fregar (molestar) por arruinar, no me contesta nada.. La NN
todavia habla, pero habia sabido decir ‘ay cémo pues en quechua, tan
feo pues quechua, ;no cierto? {No pues asi!... Porque ellas son clave
también, aunque no crean. Porque los jévenes se estan acercando a
ellas, si ellas no hablan, no les gusta. Incluso, ;de dénde son?, son de
aqui, son de Potosi, de Cochabamba, tienen raices, sus mamas son
quechuas... jqué penal (R. Peralta. O. Testimonio personal, diciembre
de 2076)

En muchas personas, descendientes de los padres y madres de
culturas quechuas que fueron a habitar las tierras del trépico, oriente
y amazonia, es notorio el rechazo a su lengua originaria o ancestral,
como el que se percibe en el testimonio anterior. De esta manera,
la universidad indigena se convierte en el reflejo de preferencias
identitarias diferentes a las ancestrales.

..la universidad es una muestra de como esta nuestra sociedad,
¢no? La sociedad esta llena de contradicciones: la secretaria viene
con tacos, el rector con abarcas (sandalias), ... bueno no tiene nada
de malo ponerse tacos, como tampoco tiene nada de malo ponerse
abarcas. Si nos vamos a remitir a la historia, la abarca es el simbolo
de la dominacion colonial, la pollera (llega con el espafiol) ... Son
las manifestaciones del colonialismo. Yo no veo mal. El asunto es
la actitud de las personas. (G. Guarachi. L. Comunicacién personal,
diciembre de 2016)

Hay que decir que no ocurre asi en todos los casos entre el personal de
los despachos y otros. Hay secretarias (asistentes) que, si les hablan
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en quechua, no tienen ninguin inconveniente en responder y atender
en la misma lengua. Sin embargo, los testimonios evidencian la falta
de voluntad de apoyar el desarrollo de la lengua quechua desde estos
espacios.

Por lo demas, los porteros, los choferes, personal de limpieza y cocina
usan la lengua quechua en su oralidad, entre ellos y con otros. Es decir,
este grupo de personal utilizala lengua quechua sin ninguna dificultad
cuando estan entre ellos, pero dificilmente se los vera relacionarse en
quechua con las autoridades o con sus superiores jerdrquicos. Y atin
mucho mas dificil serd ver a este personal relacionarse en quechua con
los estudiantes mujeres y varones, de igual modo que los estudiantes
tienen dificil relacionarse con dicho personal. Este grupo de personal
no se relaciona en quechua con docentes del drea técnica o ingenieria,
pero si lo hace en presencia de algin docente de lengua o cultura
quechua, concretizando la discriminacién lingiiistica.

c. Espacios académicos

Respecto a la practica del quechua entre docentes y estudiantes,
asi como en las ocasiones en que los directores y asistentes han de
estar en interlocucidon con autoridades, el quechua en las reuniones
de docentes con sus correspondientes autoridades, reuniones o
congresos de estudiantes resulta también dindmico e interesante.

Hasta el 2016, el rector y vicerrector tenian conocimiento del quechua
oral y hasta escrito. De igual manera ocurria entre autoridades, salvo
alguna excepcion. Concretamente, conocian y utilizaban la lengua
quechua dependiendo de sus capacidades y niveles en esta lengua,
pero solo oralmente. Hasta este afio solo se dio un caso en el que
una autoridad maxima no fue capaz de ofrecer alocuciones publicas
en quechua, pero su gestion fue mas favorable a la lengua y cultura
quechuas. Sin embargo, es entre los directores de carrera donde
se presentaron mayores falencias. No todos los directores eran de
habla quechua —mucho menos de escritura— ni lo fueron en todos
los periodos de gestion. En cualquier caso, ninguno de estos cargos
emite directrices o comunicaciones oficiales al personal en quechua.
El Rector, asi como el Vicerrector y los directores de las carreras,
hasta 2016 e inicios de 2017, no llegaron a escribir una sola palabra
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en quechua en calidad de cargos de la administracion universitaria
indigena. Si alguna vez se emitié algun documento para la lectura del
personal e interesados, fueron escritos o traducidos por los docentes
de lengua quechua.

En cuanto a la practica del quechua entre los docentes, la percepcion
de algunas autoridades de la Junta Comunitaria es que utilizan la
lengua quechua.

Apaykachanku yachachigkuna, a veces, pero también, tumpa,
kanchik a llagta ukhupifia o wakinga cambiarinku, avesnin palabranku
chaypi, kastilla simiman, a veces hasta saludospi ima. Pero
chaypipis cambianan tiyan, sino kanan tiyan ghichwa gallullapifia,
yachachigpataga. Pero mana intirunkuchu, kanpuni, kangapuni chay,
si kanchu chunka yachachigkuna, chunkamanta iskaycha kimsachus.
(Entrevista a J. C. Quintanilla, diciembre de 2016)

(Los docentes utilizan (lengua quechua), pero como ya estamos
en centros urbanos, algunas veces al estar hablando en quechua
ya pasan de repente al castellano, hasta en saludos, por ejemplo.
Pero, en eso el docente tiene que cambiar, ya tiene que hacerlo en
guechua. Pero no todos los docentes tienen ese problema, si hay diez
docentes, dos deben tener ese tipo de problemas.)

Valga hacer notar que, desde que empezé a funcionar la Universidad
Indigena Quechua, los docentes estaban distribuidos por carreras,
encuadrandose estos en las dreas de Ingenieria y de Lengua y Cultura.
A mediados del afio 2012, con la gestion ante la Junta Comunitaria,
los docentes de Lengua y Cultura, junto a Antropologia, Sociologia y
de otras ranas afines, se constituyeron en otro 6rgano (Yachay Paqariy
Tampu), con el fin de emprender investigaciones sobre la ciencia y
tecnologia propias* de los pueblos y culturas quechuas. Eso duro
hasta inicios de 2016, cuando las autoridades hicieron que la Junta
Comunitaria disperse a los docentes del area de Lengua y Cultura
entre las oficinas de los docentes del resto de carreras. El fundamento
que utilizaron fue que era necesario que los docentes de Lengua y
Cultura Quechua estuviesen junto al resto de la plantilla para poner

4 Que deentrada es tarea de, absolutamente, todas las areas, porque es Universidad
Indigena Quechua. El problema es que el 98 % de los docentes y el 100 % de los
administrativos no tienen concepcion de los saberes y tecnologias indigenas
originarios a ser desarrolladas en una “universidad”.
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en préactica el uso de la lengua. Tuvieron algo de razén para el caso de
carreras como Ingenieria Agrondmica.

Bueno wakinga, ari kay agronomiapipis, fiugayku sinch'i llawch'iyaypi
kayku, chaypi agrénomos ingenieros manalla munankuchu
parlayta, wakin parlarinkutaq. Jinapis, juk dia parlapayariwarganku,
gayna wata ganimpa wataga... ni imaynitata kaypi parlargankuchu
ghichwataga -Aispa fiiwarganku chay ingenierosga-, kunan gamkuna
jamuptiykichik mas bien kaypi parlakunfia, nipuni parlakurgachu
ghichwaga, fiinku. (R. Peralta. O. testimonio personal, diciembre de
2016)

(Bueno otros seguimos en pelea, en Agronomia por ejemplo hay
algunos docentes que no quieren hablar, otros si hablan (el quechua).
Pero en una oportunidad los docentes me hablan y me dicen que los
afios anteriores no usaban ni una sola palabra de la lengua quechua
en esta oficina, y ahora que ustedes vinieron ya se habla el quechua
aqui. No se hablaba el quechua en absoluto, me dijeron.)

En contraste con la experiencia que tuvieron los docentes de lengua y
cultura quechuas en la carrera de Agronomia, en las otras tres carreras
la cosa resulté distinta. La sola presencia de los docentes de Lengua
y Cultura en las mismas salas que los docentes de carrera ya causaba
molestia e incomodidad al resto de profesores, y mas aun su uso de
la lengua quechua.

Nunca entre los docentes del area de Ingenieria se ha visto que alguno
interactuase con los estudiantes en lengua quechua. Y los estudiantes
son tan conscientes de ello que, al acercarse al escritorio del docente
de Ingenieria, tienen que hablar —y lo hacen— en castellano, pero,
al acercarse al docente de Lengua y Cultura, saben que pueden
o deben hablar en quechua. Y asi lo hacen, como si el docente de
lengua y cultura no supiera hablar castellano, o como si los docentes
de ingenieria ignorasen que trabajan en una universidad indigena
quechua, cuyas normas insisten en el uso de la lengua quechua.
Muchas veces una directora de carrera reproducia esta misma actitud,
al entrar en la oficina de docentes se dirigia a los docentes de areas
no lingtiistico culturales en castellano, pero al dirigirse en especifico
a los de lengua quechua cambiaba notoriamente a esa lengua. De esa
manera, el estudiante se convierte en testigo del desprestigio de la
lengua quechua por parte de los docentes y de algunas autoridades.
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Las veces que se usé la lengua quechua en la sala de docentes fue
siempre entre los mismos docentes de Lengua y Cultura; con
el resto de los docentes apenas se llegd a expresiones de saludo y
conversaciones basicas. Pero todo ello quedd muy lejos de usar la
lengua para tratar temas de educacién superior, ingenieria o retos
propios de la ensefianza y el aprendizaje o la investigacion.

En el grupo del personal docente de la Universidad Indigena Quechua
hay profesionales de diferentes dreas que trabajan desde sus inicios,
conocen las normas —si no las leyeron, se informaron a través de
otras personas— sobre la naturaleza quechua de la institucién y
obligatoriedad del uso de la lengua quechua desde la universidad y
en la universidad. Sin embargo, aun transcurridos tantos afos, estas
personas no llegan siquiera a la conversaciéon basica. El problema
estd, sin duda, en el proceso de contratacion de docentes. Es decir,
los organos encargados de contratar interiorizaron la idea de que
“siempre habra un porcentaje que no hable quechua” —y no es un
porcentaje menor—, que deriva en consecuencias como el rechazo
constante a la lengua quechua y en la influencia negativa de este
tipo de docentes sobre los estudiantes. Muchos de los que fueron
contratados con esta vision siguen ensefiando a dia de hoy en las aulas
de la Universidad Indigena Quechua. Ello merece un andlisis critico y
profundo ya que este tipo de docentes y algunos profesionales de las
areas de Ingenieria califican de negativas las asignaturas de Lengua
y Cultura Quechua dentro del plan de estudios, asi como el uso de la
lengua quechua en la educacion superior. El desprestigio causado a
lalengua y cultura quechuas en el ambito de la Universidad Indigena
Quechua ha llegado a tal grado, como se menciona en la siguiente
cita:

.. que incluso docentes que ahi adentro ensefian empiezan a hablar
de que les estan engafiando con la cultura, con el idioma quechua,
diciendo de que en una universidad en la que forma ingenieros se
deberfa prescindir de ellos. ...y, por lo tanto, (los estudiantes) agarran
ese elemento y dicen: ¢para qué hacer el esfuerzo de hablar y
entender lalenguay cultura quechua? Por lo tanto, estos docentes no
solamente no entienden, sino que dafian, pero absolutamente, ¢no?
Porque el alumno ve reflejado su futuro en lo que dice el docente,
quisiera alguna vez ser como ellos. Entonces, muchos de ellos se
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estan lanzando a ser discriminadores de su propia cultura, de su
propia vida, pero a razon de las ensefanzas de su maestro, en este
caso, los docentes. (Entrevistaa S. V. S, enero de 2017)

Es notorio el rechazo de los docentes de las areas técnicas hacia la
lengua y cultura quechuas, quienes influyen en los estudiantes,
inculcando ideas como estas:

‘El idioma quechua no es determinante para los ingenieros en su vida
de gjercicio profesional'.

‘El idioma quechua es un retroceso para los profesionales’.

‘El transcribir en quechua les perjudica a los estudiantes en sus
avances de tesis y tesinas’. 'Es un atraso escribir en dos idiomas,
quechua y castellano para los alumnos'.

‘El quechua a estas alturas no les sirve a los profesionales’. ‘La cultura
es retroceso para los estudiantes'.

‘Los ingenieros no necesitan saber de la cultura’.

‘Los ingenieros no aplican la cultura en el gjercicio de su profesion,
mucho menos los conocimientos ancestrales, eso es retroceso para
todo profesional. (Recogido por R.RPO. diciembre de 2016)

Y es que, conocidos los testimonios de los funcionarios desde los
primeros anos de esta universidad, se llega a la conclusion de que
los docentes «del drea técnica» (denominacion que ellos mismos se
atribuyen) no concebianlaidea de que en una universidad con carreras
de ingenieria se llegaran a contemplar asignaturas de lengua y cultura
quechua. Esto les resultaba exotico y sigue siendo asi cada vez que se
incorpora un docente nuevo. No admiten la idea de que la lengua
quechua funcione en el ambito de la educacidon superior, aunque el
nombre y principios fundacionales de la universidad insistan en el
adjetivo «quechua». Ese extrafiamiento que abanderan los docentes
de ingenieria logra diferenciar en dos grupos a los docentes en esta
universidad: (i) los del area técnica o de Ingenieria frente a (ii) los del
area de Lengua y Cultura.

De modo que, a menudo, se escucha contar entre los estudiantes que
tal o cual docente les dice que no tomen el quechua como asignatura,
que no la necesitan, que van a ser ingenieros. Todo indica que los
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encargados de dictar clases en la Universidad Indigena Quechua no
estan informados de las politicas lingtiisticas nacionales y regionales
en cuanto a las reivindicaciones de las nacionalidades y pueblos
indigena originario campesinos, aun teniendo a su alcance los medios
para informarse.

Existen docentes que son quechua hablantes que incluso trabajan
desde el propio inicio de la universidad, pero no demuestran seriedad
profesional, sino que faltan el respeto a los pueblos indigenas
originario campesinos.

Juk jatun debilidad kay, bueno, colegaspi a, ingenieros manapuni
parlariy munankupunichu, p'ingakunku, i?, parlaytaga, burlakunku,
ademas; se mofan, finchik, i? castellano gallupiga. Imatapis
jina burlakuspa burlakuspa parlakuchkanku, mana allintachu,
seguramente mana. Allin autoridadeschusjina mana kanchu,
chayraykuchus imachus. (R. Peralta. 0. Comunicacion personal,
diciembre de 2016)

(Esto es una gran debilidad, en los colegas ¢no?, los ingenieros no
quieren en absoluto hablar (el quechua), se burlan, se mofan, decimos
¢no? Cualquier tema estan hablando, pero en mofa y burla, no estan
hablando bien. Parece que no tenemos autoridades drasticas, parece
gue es por eso. Pero, es objeto de burla el tema de lengua (quechua),
hasta cultura también, ;no?)

Sin embargo, no son solamente los docentes del area de ingenieria los
que se burlan del quechua, siendo muchos de ellos quechua hablantes,
sino que incluso algunos docentes del area de Lengua y Cultura® lo
permiten o acceden a ello, reforzando mas la denigracién a la lengua
y cultura quechuas que fortaleciéndolas. Del conjunto de docentes del
area de lengua y cultura quechua, no todos tienen alguna vision para
la reflexién lingiiistica en términos indigena originarios frente a la
colonizaciony el capitalismo. Puede ser que tengan experienciay titulo

5 Yaquicabeaclarar que el requisito para ser docente de lengua o cultura quechua en
una universidad indigena no debiera ser simplemente tener el titulo de Lingdistica,
Idiomas, Ensefianza de Idiomas o Lenguas, sino qué principios y propuesta de
descolonizaciéon en base a su cultura tiene el profesional postulante. Una o un
profesional linglista puede hablar quechua u otra indigena originaria desde la
cuna, pero sus ideas y visiones pueden ser contrarias a los pueblos indigena
originarios, como hemos podido apreciar en la Unibol Quechua.
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en la ensenanza de la lengua, pero ello no es suficiente para trabajar
en descolonizacién lingtiistica y proponer la restitucion lingtiistica
quechua; como prueba, revisadas las cuentas de los docentes en redes
sociales, no se encuentra alguna publicacién en lengua originaria.
Esas expresiones burlescas de parte de los docentes, incluso llegan a
operar cierta estratificacion entre las distintas carreras universitarias:

En la universidad es mas terrible 4no? Y va de orden de mayor a
menor, en las carreras. Mientras mas técnica, mas anticampesina.
O sea, reniegan del idioma (quechua), de la cultura. Por ejemplo, en
ingenieria en Industria de Alimentos, que parece ser una carrera con
mas especialistas, es donde mas se ha notado ;no? Gente que dice
que directamente, ‘qué tiene que ver la cultura con lo cientifico’, y
Acuicultura posteriormente, luego estaria Forestal y Agronomia.
Agronomia un poco, porque hay agrénomos que han palpado la vida
comunitaria. (Entrevistaa S. V., S., enero de 2017)

Pero conviene constatar que no solo los docentes de agrondmica
son los que «han palpado la vida comunitaria». Si se observan los
nombres y los apellidos de los docentes, su procedencia, incluso
el color de su piel, salta a la vista de que provienen de ayllus y de
comunidades indigenas originarias o campesinas. Cuando se entra a
una institucion a trabajar, si esta es de formacion profesional superior,
uno se vuelve aprendiz y reaprende. Eso es lo que significa ser docente
en la Universidad Indigena Quechua: aprender y reaprender. Los
docentes deben reflexionar y reencontrarse con su propia condicion
de personas indigenas, en vez de mofarse y burlarse, en vez de incitar
a los estudiantes a la negacion de la lengua y cultura quechuas.

En cuanto a los estudiantes, en las aulas de la Universidad Indigena
Quechua cursan jovenes y sefioritas procedentes de todo el pais. Su
ingreso no es facil, ni sencillo, de ninguna manera, puesto que hay
gran cantidad de requisitos que tienen que cumplir solo para lograr
inscribirse en los cursos de preparatorio o para la Prueba de Suficiencia
Académica. Entre ellos, dos a tres requisitos estdn estrechamente
relacionados con las organizaciones sociales (de alguna manera,
indigena originario campesinas) y de la comunidad o ayllu de origen
del estudiante. Tales requisitos son dificiles de conseguir en estos
tiempos de ambicion dirigencial.
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Para el caso del andlisis de la lengua quechua, identificamos a los
estudiantes en cuatro grupos. En lo que sigue, recurrimos a las
explicaciones de Revollo (2015):

Al primero, y de forma mayoritaria, pertenecen los estudiantes
guechuahablantes o no quechua hablantes procedentes de las tierras
bajas, trépico, Amazonia (y Chaco). Estos estudiantes son hijos de
padres y madres inmigrantes de las tierras altas y valles ubicados
en los actuales departamentos de Cochabamba, Potosi, Chuquisaca,
La Paz, Oruro. Estos grupos sociales, al asentarse en las tierras
bajas, empezaron a encuadrarse en una organizacion denominada
Colonizadores (Confederacion Sindical de Colonizadores de Bolivia)
(CSCB, 2008), que ahora lleva el nombre de Confederacion Sindical
de Comunidades Interculturales de Bolivia. Otro grupo de los
estudiantes lo conforman los jovenes y sefioritas procedentes de las
comunidades y ayllus de tierras altas y valles de los departamentos
mencionados anteriormente, marcados por un trasfondo cultural
pre-inca y de otras culturas. El tercer grupo estd conformado
por los estudiantes procedentes de pueblos indigenas de tierras
bajas, cuyas comunidades y organizaciones estan afiliadas a la
Confederacion de Pueblos Indigenas de Bolivia (CIDOB), que aglutina
a 34 pueblos indigenas de tierras bajas de Bolivia, junto a estudiantes
de otras culturas y lenguas no quechuas. Finalmente, otro grupo de
estudiantes lo conforman los procedentes de las zonas periurbanas
de las ciudades o centros urbanos, grupo que es reducidisimo.

En la Universidad Indigena Quechua se exige el uso de la lengua
quechua a los estudiantes. Asi, se imparten asignaturas de lengua
quechua en sus diferentes semestres. Y cuando las autoridades hablan
de usar la lengua quechua en la Universidad, piensan principalmente
en los estudiantes y los docentes del drea de lengua y cultura. Asi
que cuando se da cuenta de que no se estd usando el quechua en
la universidad, buscan y encuentran que la debilidad reside en la
diversa procedencia de los estudiantes, y lo definen como causa, o que
la culpa la tienen los docentes de Lengua y Cultura, como si fueran
las instancias de decision de la universidad. Por tanto, autoridades,
dirigentes y algunos docentes interpretan que, ya que el nombre de la
universidad lleva el adjetivo «quechua», solo deberian ingresar a ella
estudiantes «quechuas», equiparando (ellos) el «ser quechua» con ser
una persona quechuahablante, sin contemplar valores, principios,
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vision, actitudes y cultura ancestral de la persona: «no sé por qué
factores han hecho que ingresen tanto alumnos como docentes no
quechuas, o por lo menos que no entienden el quechua, un gran
numero no lo hace» (5. V. S. 4 de diciembre de 2017).

Desde el anterior punto de vista, los patrones que despojaron
territorialmente a los ayllus y esclavizaron a los pueblos ancestrales
(Mato, 2015), los sacerdotes durante la colonia y la republica, las
sefioras y wiraquchas ante los que nuestros ancestros debian
arrodillarse y besarles las manos y los pies; todos ellos, que hablaban
guechua, habrian sido considerados «quechuas» sin tomar en cuenta
sus valores, su actitud ni su procedencia cultural. De este modo, hay
contradicciones evidentes entre lo que manda la norma y lo que
interpretan las autoridades, o incluso entre la norma y la realidad.

Hay una contradiccion: dice intercultural pero no es indigena, y ahi
yo digo, ¢,como hacer una Universidad Intercultural e Indigena?
Entonces, entiendo que son dos palabras chocantes, chocantes que
no se pueden juntar, o es Intercultural o es Indigena. Si es indigena,
asumimos de que esta universidad es para la nacién quechua y todos
los que prescriben la Nacién Quechua, que sean del Beni, que sean
de Santa Cruz, que sean de Argentina, tienen que practicar la lengua
y tienen que practicar sus valores. Porque, si solamente estamos
pensando en la lengua, no tiene sentido. Porque vamos a tener los
mismos resultados, ;no? Los ingenieros mas recalcitrados, digamos
en cuanto a la resistencia, son quechuas, hablan quechua, jse hacen
la burla de la lengua quechua en quechual!... y hablan quechua, pero
su mentalidad es cien por ciento occidental..la sefiora o sefiorita
no sabe ni papas en cuestion de valores y principios, de esos otros
aspectos de la cultura que no se visibilizan, pero que se ven en la
actitud de las personas, pues ella no las tiene. Ahi, de qué le sirve
hablar quechua bien si no practica, y a eso me voy, y es justamente
la parte, como no se ve, yo puedo decir es quechua, porque habla,
como no se ve en los valores en la actitud, entonces, es lo que menos
se considera en la Universidad, porque no se ve. Esta universidad
esta respondiendo, digamos, a la estética, a las cosas que se ven,
a las formas pues, ;no ve?, No estamos agarrando bien lo que es
los valores, los valores generan actitud en las personas... la lengua
sirve, pero si los valores no estéan, no pasa nada. (G. Guarachi. L,
comunicacion personal, diciembre de 2016)
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Es decir, en la Universidad Indigena Quechua el pensar quechua es
muy superficial y colonial, puesto que muchos dirigentes y docentes
departamentalizan o territorializan el hecho lingiiistico estudiantil.
Atribuyen a la procedencia de los estudiantes la falta de uso de la
lengua quechua en los departamentos. Hacen notar que «un gran
porcentaje no habla quechua, de los mismos cochabambinos que
estan dentro del departamento de Cochabamba, no hablan, no hablan
quechua, y peor los de Santa Cruz, los de Beni, Tarija, no hablan
directamente el quechua» (S. V. S. 4 de diciembre de 2017). Asi que,
en cuanto a los estudiantes procedentes de Santa Cruz, Beni o Tarija,
¢a cudl de los grupos de estudiantes anteriormente mencionados
podriamos adscribirlos? Si se esta hablando del primer grupo, resulta
desolador, puesto que sus padres son de habla y culturas quechua. En
cambio, si estamos hablando del tercer grupo de estudiantes, ellos ya
tienen una lengua indigena originaria: el mojefo, el tsiman, el tacana,
el bésiro, el aymara u otra.

En cuanto a esto, hay que aclarar que las lenguas no son
departamentales, no son en base a limites territoriales ni ancestrales
ni coloniales neoliberales; las lenguas y sus culturas traspasan
esas fronteras. La lengua quechua de ninguna manera esperaba
restringirse al departamento de Potosi o Chuquisaca o Cochabamba.
No, la lengua quechua estuvo en estas tierras antes de que fuesen
destruidos los sistemas de gobiernos y territorios de los pueblos
ancestrales; antes de que se concibiese Bolivia, sus departamentos, sus
provincias y municipios. Por lo tanto, no es posible departamentalizar
la lengua quechua: no puede haber un quechua cochabambino, quiza
si un quechua ghuchalu, tomando en cuenta al quechua hablado en
los valles del departamento de Cochabamba, pero los pueblos que
aglutinan Aiquile y Mizque son diferentes a los otros valles y a las
tierras altas de Cochabamba, y asi en todos los departamentos. No
hay un quechua potosino, pues antes de que existiera Potosi como
departamento, el quechua ya estaba en tierras tucumanas de la actual
Argentina. Es a estos aspectos donde no alcanza la comprension de los
circulos de autoridad de la universidad indigena y representaciones
dirigenciales de organizaciones sociales.
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El uso y florecimiento de la lengua originaria entre los estudiantes
de la Universidad Indigena Quechua depende de los grupos en los
que se encuadran. El grupo de estudiantes procedentes de tierras
altas y valles interandinos, o los mismos valles abarcados por el
Tawantinsuyu y la expansion de la lengua quechua durante el Incario
y la Colonia es el grupo que ejerce su lengua quechua con conciencia
y valores. Algtin porcentaje del primer grupo de estudiantes es un
tanto conflictivo, demostrando rechazo a la lengua quechua, quiza
debido a la historia vivida por sus padres al emigrar a las tierras bajas
o como efecto del capitalismo y sus valores. Son estos estudiantes
quienes reniegan contra el quechua. Dicen, “en mi vida profesional
no voy a usar quechua y la cultura, no me estd ayudando en nada. O
sea, siento vacios que los hubiera llenado con mas ciencia y tecnologia
(fordneas). Y, por lo tanto, me han perjudicado. Entonces, lo que yo
recomiendo es que eliminen eso (quechua)” (S. V. S. 4 de diciembre
de 2017). De parte de este grupo de estudiantes es constante escuchar
“;Para qué ya el quechua? Pérdida de tiempo es”.

De las tantas opiniones que se escuchan facilmente de entre los
estudiantes, aqui una seleccion:

‘El quechua es dificil". ‘El quechua no nos sirve para nada'. 'El quechua
es retroceso’. ‘Es quechuita nomas, no tiene importancia’. ‘Las tesis y
las tesinas solo deberian redactarse en castellano y no en quechua,
redactar en los dos es perjudicial, nos quita mucho tiempo'. ‘En la
U solo deberia haber un solo quechua’. ‘Las materias de quechua y
cultura no deberian existir en la malla curricular, en vez de eso se
deberia llevar méas inglés u otras materias’. (Recogido por R. P. O.
Docente de area de Cultura, diciembre de 2016)

En cuanto al cumplimiento del Decreto referido a que los documentos
de titulacion deben estar escritos y ser defendidos en lengua quechua,
en la universidad indigena en cuestion, todos los documentos estan
en lengua quechua para cuando han de presentarse y defenderse.
Sin embargo, segun las practicas que se conocen de los docentes, el
proceso de la investigacién no es en quechua. El decreto y el docente o
tribunal de lengua quechua le dicen al estudiante que todo el proceso,
desde el perfil hasta la presentacion y defensa, debe hacerlo en lengua
quechua. Pero cuando el estudiante se acerca al docente de materia
y a los tribunales de «area», se encuentra con que la investigacion se
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realiza en castellano. Asi que lo que se hace desde el 2012, en cuanto
a los documentos académicos de titulacion, es redactar el perfil y
todo el proceso de investigacion en lengua castellana, practica que no
responde a las normas internas, mucho menos al Decreto de creacion
de las UNIBOL N.° 29664 o al Decreto Supremo N.° 3079.

Se ha reclamado y solicitado sin éxito a estos drganos que el estudiante
deba también trabajar con el tribunal de Lengua y Cultura Quechua.
Como se puede apreciar, los estudiantes entregan al tribunal de
lengua el documento de investigacion redactado en quechua, ya
después de finalizada la investigacidn, resultando ser mas técnica, no
complementaria u holistica. Sin embargo, socializadas las politicas
lingiiisticas y la importancia de la lengua quechua en lo cientifico,
por primera y segunda vez, solo dos tesis fueron elaboradas en
lengua quechua. Estas se defendieron en la Gestion II/2016: la
primera corresponde a Julio Néstor Cardenas Ramos con su trabajo
titulado “Jurinku jap’iy Katanchugqi chhiganpi ch’ufiu ruway ayllu
yachaykunata jughariy”, de la carrera Ingenieria Agronomica; siendo
la segunda elaborada por Evert Quiroz Garcia, con su trabajo “Wilalip
kayninpi enzima lactoperoxidasata kawsarichiqta jallch’aypi chanta
wilali puqusqa ruwaypi ima”, de la carrera de Ingenieria en Industria
de Alimentos. La concrecion del proceso investigativo en lengua
quechua no ha sido facil, segtin cuentan en ambos casos, sobre todo
en la relacién con los tribunales.

Entre las contradicciones también encontramos que los estudiantes
ejercen el quechua en la oralidad y escritura, tanto en tareas y
documentos de titulacion, por ejemplo, como en los numerosos
examenes necesarios para aprobar las asignaturas de lengua quechua.
Pero las autoridades, docentes y administrativos no ejercen la lengua,
y menos aun las instancias externas. Aunque los estudiantes rinden
alrededor de cuarenta examenes, entre practico y tedrico, no son
reconocidos por el Instituto de Lengua y Cultura Quechua - ILCQ, ya
que dicho organismo emite certificaciones con otro costo econdmico,
y ademads menosprecia el desarrollo académico del quechua en la
universidad. “UNIBOLpiqa mana allintachu ghichwata yachachinku,
niwanku” (testimonio W.G., abril de 2017). (En Unibol no ensefian
bien el quechua, me dijeron.)
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5. Conclusiones

El desarrollo de lalengua originaria quechua en espacios de educacion
superior indigena tiene acciones desfavorables parala descolonizacion
lingtiistica y restitucion de la lengua quechua como uso pleno en
esos espacios académicos. Aunque se registre la existencia de leyes
en favor del desarrollo de las lenguas indigena originarias, para el
quechua en espacios de educacién superior hay instancias a nivel
académico, como las autoridades, personal administrativo y docente,
que no coadyuvan en el desarrollo de la lengua quechua, a quienes les
es dificil entender posibilidad alguna de que el quechua esta al nivel
de cualquiera de las lenguas de uso en las ciencias de las areas de una
universidad.
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el Caso de la Escuela Normal Bilinglie e
Intercultural de Oaxaca, México

Gervasio Montero Gutenberg'

Kiriw poch andiiy wiix najiiit kam

Titil aaga najitit kam ajakicheran ngineay ayarich meawan tanomb
nandearak niling akiaacheran latangtang nipilan, kos tengial makiiiib
nej mamb meawan leaw tengial ajliiy, tanomb meawan ajkiiw nandearak
ngomayarich, asokiw ngomajneajiw, axotaraniiwmiilin, nganily niit
kam,, niiing almajliiyiilits, meawan kambaj lamaxaingiw owixaw
mejakicheyej, matiiniw ngineay makiaacheraniiw imiiin wiix ombeayiw
nejiw, aton imitin wiix leaw nejiw andilyiw, kos masey niting akiaacheyej
namixnine mongich lamajitirtiw, lamatiichiw makiaacherantiw wiix
aaga yaj, nganily wiix lapeay kawtiix akiaacheran mbich kiaj almajliiy
naeel kos meawan ombeayeran apilingliw ngomajilir atam kiaj, atnej
andeakiiw teat, miim mondiiy Cortés, Selene y Dietz (nimitiw koikmitiw
ngajpaniiy neat) ajiikichaymitin ngineay ajkiiw monkiajchay monaw titil
tanomb kambaj napateay andiijpiw mamb andily kawiix akiaacheyej,
kos apiiiran aaga noik ajliiy xeneng atiichiw aaga yaj, kiaj tamajtikich
aton, aaga ombeayeran ngomea tengiaj ajntsopiw majaraw, mayarich
titil aaga nadamdam monkiajchay kiaj.

Atkiay, aaga najitit kam tengial majiikich ngineay arangiichn titil
noik niling akiaacheran monkiaach nasoik Escuela Normal Bilingiie e
Intercultural de Oaxaca (ENBIO), aaga yaj kiaj tajntsop, witiiit titit imitin
wiix atiiniw kambaj aton teat monkiaach, kos tanditimiiw majawiiw
makiaacheran wiix ajkiiw monditim makiajchiw namixnine ngineay
mayarich meawan leaw andiiyndily noik noik kambaj aton imitin wiix
ombeayiw nejiw, atkiay aton majiikicheran, aaga ombeayeran alndom
mayarich ngiantasmiiinej, alndom masey titil kawiix, niling tengial
andiiyeran xiyay nawiig.

1 Hablante nativo de la lengua ombeayilts (huave) de San Mateo del Mar, Oax.
Doctor en Pedagogia por la Universidad Nacional Auténoma de México (UNAM).
Principales lineas de investigacion: Antropologia cultural y educacion, educacion
bilinglie, ensefianza de lenguas indigenas como primera y segunda lengua y
variacion dialectal en educacion. Actualmente es profesor-investigador de la
Escuela Normal Bilingle e Intercultural de Oaxaca (ENBIO) y miembro del Sistema
Nacional de Investigadores (SNI). Correo electrénico: monteroikoots@gmail.com
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Netam poch: kawiix akiaacheran, tanomb ombeayeran, tanomb kambaj,
akiaacheran.

(Lengua ombeayitits o Huave)
Resumen

En este articulo se presenta la cuestion de las lenguas indigenas en
educacion superior, enmarcada por las politicas lingiiisticas del momento
y que en muchas ocasiones han llevado a un contexto de aislamiento,
abandono y lano visualizacion de laslenguas indigenas. En la actualidad,
los pueblos indigenas han levantado la mano hacia las exigencias de
una educacion acorde a sus caracteristicas y especificidades culturales y
lingiiisticas. Si bien en la educacién basica se ha logrado desde décadas
atras el establecimiento del subsistema de educaciéon indigena, en
la educacion superior la tematica ha sido de mayor contraste, ya que,
como afirman Cortés, Selene y Dietz (2016), existe un evidente rezago y
disparidad educativa en relacién a los jovenes indigenas que acceden a
educacion superior. Se estima que solo el 1% contintian con sus estudios
en este nivel educativo, ello hace también que la presencia de las lenguas
indigenas sea casi nula.

Por ello, este articulo plantea el caso de la Escuela Normal Bilingiie e
Intercultural de Oaxaca (ENBIO) como institucidon de educacién superior,
surgida desde la exigencia de los pueblos indigenas y del magisterio
de Oaxaca, México, con el objeto de formar a docentes procedentes
de las comunidades indigenas para la atencion de la nifiez oaxaquena
con pertinencia cultural y lingiiistica. En segundo lugar, visibilizar la
importancia de las lenguas indigenas como parte esencial de la ensefianza
en educacion superior.

Palabras clave: Educacion superior, lenguas indigenas, comunidades
indigenas, ensefianza.
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1. Introduccion

La situacion o presencia de las lenguas indigenas en el nivel superior
en México tiene que ver de manera directa con las politicas educativas
y lingtiisticas destinadas a las lenguas originarias, que en su conjunto
han ido o han apuntalado hacia la desaparicion y enajenacion de las
lenguas indigenas a la “cultura nacional” a través de politicas de
asimilacion, segregacioneintegracion (Amadio, 1987). Posteriormente,
de acuerdo a la reforma que se hizo al articulo segundo constitucional
en 2001, derivado de ello y con relacion a la politica lingiiistica, en
2003 se publicoé la Ley General de Derechos Lingiiisticos de los
Pueblos Indigenas (LGDLPI) y posteriormente en 2005, entra en
funciones el Instituto Nacional de Lenguas Indigenas (INALI), el
cual tenia como premisa fundamental “promover el fortalecimiento,
preservacion y desarrollo de las lenguas indigenas que se hablan en
el territorio nacional” (LGDLP], art. 14). Con dichos acontecimientos
como parteaguas en la atencion a las lenguas indigenas en México,
se “superd” ciertas cuestiones de concepcion hacia las lenguas
nacionales. Sin embargo, como afirma Navarrete (2008, p.7), sigue
existiendo “los mapas geografico, politico, social y étnico con los que
concebimos la realidad de México y de la poblacion que habita en
él”. Dicha realidad se ve de manifiesto, y se puede constatar con lo
que plantea el Censo de Poblaciéon y Vivienda que realiz6é en 2010
el Instituto Nacional de Geografia y Estadistica (INEGI), en México,
6.695.228 personas de cinco afios y mds hablan alguna de las 89
lenguas indigenas, dicha cifra representa el 6.8% de la poblacion del
pais. Cerca del 85% de los hablantes son bilingtiies (lengua indigena-
espaniol) y el resto, monolingiies en idioma indigena. Los grupos de
edad con el mayor nimero de estos ultimos son los nifios de cinco a
nueve anos (36.9%) y los ancianos de 65 afios y mas (23%) (Canuto
Castillo, 2013).

Tomando en consideracion lo anterior, y de acuerdo con hablantes
de las lenguas indigenas que tienen la oportunidad de acceder a la
educacidén superior, se sefiala:

Los jovenes que provienen de grupos en situacidon de marginacion
se enfrentan a serios obstaculos para tener acceso a la educacion
superior, permanecer en ella y graduarse oportunamente. Mientras
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que 45% del grupo de edad entre 19 y 23 aflos que vive en zonas
urbanas y pertenece a familias con ingresos medios o altos recibe
educacion superior, Unicamente 11% de quienes habitan en sectores
urbanos pobres y 3% de los que viven en sectores rurales pobres
cursan este tipo de estudios. Por su parte, la participacion de los
estudiantes indigenas es minima. (SEP, 2000, p. 189)

Como vemos, labrecha educativa de acceso y permanencia atin es muy
amplia en relacion a la analogia entre zonas rurales e indigenas con las
zonas urbanas, ya que, como senalan algunos datos, de los ninos que
estudian actualmente la educacién basica, menos del 20% tendran la
oportunidad de llegar a nivel superior y ello hace, que las lenguas de
esos jovenes tampoco tengan eco en una institucion superior, y qué
decir de utilizar la lengua indigena durante su formacion.

Lo que estamos planteando tiene que ver con lo que afirma Schmelkes
(2003):

Las instituciones de educacion superior se encuentran, con muy
pocas excepciones, en zonas urbanas. El acceso de los sectores
rurales e indigenas a estas instituciones supone una erogacion
superior muchas veces a los ingresos totales de la familia. Incluso
suponiendo que los alumnos rurales e indigenas hayan podido
concluir la educacion media en algun lugar cercano a su domicilio
— este nivel educativo, grados 10 a 12, tampoco se encuentra
equitativamente distribuido en términos geograficos -, serfa dificil
esperar su presencia en instituciones de educacion superior. (p. 2)

No obstante, en el afio 2004 en México se dio un nuevo paso hacia
la atencion de las grandes demandas de la poblacion indigena,
con respecto a tener una educacién “con pertinencia cultural y
lingtiistica”. Por tal razon, se crearon las denominadas Universidades
interculturales. Dichas universidades son consideradas como
instituciones de educacion superior (IES) creadas a partir de convenios
entre los gobiernos federal y determinados gobiernos estatales, con la
finalidad de ampliar la cobertura y facilitar el acceso a la universidad
a poblacion que histéricamente ha sido excluida de este nivel
educativo, en particular, pero no tinicamente jovenes pertenecientes
a los pueblos originarios de México. Pero ante esta situacién, como
plantean Cortés, Selene y Dietz (2016):
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No se trata Unicamente de ampliar la cobertura, sino de redefinir el
modelo de universidad, adaptando las carreras a los contextos rurales
e indigenas, ofreciendo una formacion que combine excelencia
académica con pertinencia cultural y lingUistica. Ello también implica
repensar y reformular la combinacion de las tareas sustantivas de
cualquier universidad —docencia, investigacion y vinculacion— para
que las comunidades y regiones anfitrionas se puedan beneficiar
directamente de la presencia de una IES. A diferencia de la tradicion
occidental, urbano-céntrica y de fuertes sesgos clasistas que
arrastra la universidad publica en México hasta la fecha, las doce
universidades interculturales existentes en el pais se crean en el seno
de las regiones indigenas, en contextos rurales. (p. 684)

Por ende, en esta atencion educativa para allanar el ingreso a la
educaciéon superior de la poblacion indigena, desde 2004 se han
ido creando universidades interculturales en varios estados de la
republica mexicana como: Sinaloa, el Estado de México, Tabasco,
Puebla, Chiapas, Veracruz, Quintana Roo, Michoacédn, Guerrero, San
Luis Potosi, Hidalgo y Nayarit. También existen otras iniciativas que
no pertenecen a la Coordinacion General de Educacion Intercultural
Bilingtie (CGEIB), como es el caso del Instituto Superior Intercultural
Ayuuk (ISIA) en Oaxaca, la Universidad Intercultural de los Pueblos
del Sur de Guerrero y la Universidad Campesina Indigena en Red en
Puebla y Chiapas (Schmelkes, 2009).

Ademas, de acuerdo a datos proporcionados por la Asociacion
Nacional de Universidades e Instituciones de Educacion Superior
(ANUIES), s6lo 2% de la poblacién indigena de 18 a 25 afios ingresa
al nivel superior, y de ese porcentaje, apenas uno de cada cinco egresa
y obtiene el titulo correspondiente. En contraste, entre los jévenes no
indigenas, ingresa al nivel superior 22%de la poblacidn y se titula uno
de cada dos. En materia de becas, Navarrete (2009) reporta que los
candidatos indigenas también han tenido que competir en condicion
de desventaja con los no indigenas porque estos presentan “perfiles
académicos mas sdlidos, condicion que deriva no de una diferencia
de capacidades para el estudio, sino de haber contado estos ultimos

con mejores condiciones a lo largo de su trayectoria educativa” (p.
16).
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Las regiones y poblaciones con mayor exposicion histdrica al proceso
de escolarizacion como las regiones zapotecas de Oaxaca (Bertely,
1998) reportan mayor acceso a la educacidon superior que aquellas
como las de Chiapas, donde, por ejemplo, los tojolabales reportan
escasa insercidon escolar a lo largo de la historia (Navarrete, 2009,
p-18). Como se ha sefalado, dentro de estas iniciativas y tendencias,
gracias a las luchas en busca de una educacién con pertinencia
lingtiistica y cultural, el magisterio oaxaqueno en acompafamiento
de las comunidades, a través de sus pugnas politicas y académicas,
logran el decreto para la creacion de una nueva propuesta educativa
de educacion superior, la Escuela Normal Bilingtie e Intercultural de
Oaxaca (ENBIO).

2. Una nueva realidad. El nacimiento de la ENBIO

Después de grandes luchas emprendidas por el magisterio oaxaquefio
en general y en conjunto con el subsistema de educacion indigena a
través de pugnas y marchas a nivel estatal y federal, se pensd y peled
por una nueva realidad educativa. Después de muchas situaciones
y vivencias desarrolladas, Martinez Marroquin (2019, p.150) expone:

La Coordinacion General de Normatividad de la SEP, finalmente se
sensibilizé, o a fuerza de presion aceptd que habia la necesidad de
crear una escuela normal con esas caracteristicas “medio anormal”
en Oaxaca y esa era la ENBIO. Medio anormal, porque como ya
dijeron los actores, era implementar el Plan 97 que regia a todas las
normales del pafs, con la Unica diferencia para esta, que se incluiria
la asignatura o linea de “Lengua y Cultura," a esto, las Autoridades le
llamaron “El Plan 97 Ajustado”.

De esta manera, entra en escenario la ENBIO a través de un decreto
gubernamental el 24 de noviembre de 1999 como una institucion
de educacion superior destinada para la formacién de docentes
provenientes de los pueblos y comunidades indigenas hablantes de
alguna de las 16 lenguas (reconocidas oficialmente) coexistentes en
el contexto oaxaquefio. Una de las principales caracteristicas de la
ENBIO es la atencion de la diversidad lingiiistica y cultural a través
dela formacién de docentes para el medio indigena, por ende, sulema
alude a: “Formar para educar en la diversidad cultural, fortaleciendo
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nuestra identidad”, abre sus puertas para las primeras generaciones
en el ano 2000, teniendo la siguiente matricula:

De un total de 50 inscritos en la primera generacion, de la region del
Istmo se matricularon 31: 21 zapotecos del istmo, 5 ikoots (huaves),
3 ayuuk (mixes) baja, 1 chontal y 1 zoque. Los 29 restantes eran
de las demas regiones del estado. En la segunda generacion, se
matricularon 25 estudiantes del istmo de un total de 59; 18 zapotecos,
6 ikoots (huaves) y 1 chontal. (Martinez Marroquin, 2019, p. 158)

Se habia logrado la creacion de una institucion de educacion superior
destinada principalmente para la atencion y formacion de docentes
indigenas, tinica en su tipo, donde la lengua y la cultural son aspectos
preponderantes e indispensables para la vida académica y social de
la institucion. Por ello, dentro del proyecto de creacion de la ENBIO,
se consideraba que:

La cultura se conceptualiza en esta perspectiva como el conjunto
de valores sociales, las acciones y su importancia en el tiempo
y el espacio, las que se realizan en la practica social dia a dia. La
cosmovisiéon de los pueblos indigenas se expresa en una filosofia
fundamental que tiene una estrecha relaciéon hombre-naturaleza-
hombre. La lengua es la inmediata expresion de la cultura, ésta en
el aspecto oral, y ain mas en el escrito, explora el pensamiento
indigena ubicando su cosmovision cultural. La estrecha relacion se
refleja en el quehacer constante; es decir, en la creencia, en los mitos,
en los ritos, en los simbolos, en el conocimiento de los sabios. Todo
parte de la experiencia y del conocimiento practico bajo el principio
de la vida colectiva, la reciprocidad, la solidaridad, en una palabra, la
comunalidad. (Proyecto de creacién de la ENBIO, s/f)

Hasta la actualidad, 1a ENBIO es considerada como una institucion de
educacion superior que prioriza el trabajo con, desde y a través de la
lengua y la cultura indigena, si bien ha sido tematica recurrente y de
discusion en relacion al curriculo oficial y el curriculo vivido u oculto
en cuanto los Planes y Programas de Estudio se refiere, como se vera
mas adelante. Sin embargo, la diversidad lingiiistica y cultura se sigue
vislumbrando en los espacios y aulas de la normal por la gama de
expresiones de lenguaje que se observa y se escucha en su interior. En
sus inicios solo fue aprobada la Licenciatura en Educacién Primaria
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Bilingiie Intercultural y afios después, en el afio 2010, se apertura la
Licenciatura en Educacién Intercultural Bilingiie.

3. La ENBIO y las lenguas indigenas

En México esta considerado que existe 11 familias, 68 agrupaciones
y 364 variantes lingiiisticas (INALI, 2009), y el estado de Oaxaca es
uno de los que conforma esta diversidad cultural y lingiiistica por la
presencia de 16 lenguas (reconocidas oficialmente) como son: jiomnda
‘amuzgo’, ayuujk ‘mixe’, chat nya ‘chatino’, jau jm ‘chinanteco’,
ngiwa ‘chocholteco’, tsome ‘chontal’, d’bakuu ‘cuicateco’, xuani
‘ixcateco’, e'n yama’ “‘mazateco’, nawatl, ‘nahuatl’ fiuu savi ‘mixteco’,
ombeayiiits ‘huave’, fiuu yutya n# ‘tacuate’, xnajnaj ‘triki’, diza
‘zapoteco’ y angp¢n ‘zoque’, cada una con diferentes niveles de
vitalidad y mantenimiento lingtiistico.

Hoy dia, a meses de cumplirse dos décadas de la creacion de la Normal
Bilingiie, en sus aulas se puede denotar la presencia de la diversidad
cultural y lingtliistica como reflejo de la constitucion plurilingtie y
pluricultural del estado, y esto se contempla en la vida cotidiana de
sus estudiantes y profesores.

En la actualidad, la ENBIO tiene una matricula total de 155
estudiantes provenientes de diferentes regiones y culturas de Oaxaca,
de los cuales 95 pertenecen a la Licenciatura en Educacién Primaria
Intercultural Bilingtie y 60 a la Licenciatura en Educaciéon Preescolar
Intercultural Bilingiie. La matricula de ingreso ha sido fuertemente
disminuida por la reforma educativa de 2013. Uno de los cambios que
se planteaba alli era la no asignacién directa de plazas de educacion
basica a los egresados normalistas, sino que el proceso de ingreso
al servicio educativo seria a través de examen de ingreso. Dicha
situacion provocd que las normales bajaran considerablemente el
numero de aspirantes en cada ciclo escolar, dentro de ellas la ENBIO.
Sin embargo, con los nuevos planteamientos de la reforma educativa
2019, la situacién ha cambiado, como se hara mencion mas adelante.
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Cuadro 1: Licenciatura en Educacion Primaria Intercultural Bilingtie

(LEPIB)
Semestre 2° sem 4° sem 6° sem 8°sem | Total
Ve H M H M H M H M
Ayuuk - 1 1 2 1 1 1 1 8
Chatina 1 1 - 1 1 2 1 2 9
Mazateca -- - -- -- -- - -- 1 1
Chinanteca -- 1 1 & -- -- 1 3 9
Triki - 2 2 - 1 -- & 1 9
Cuicateca - - = = - 1 - - 1
Mixteca -- - -- 1 1 1 1 1 5
Ombeayilts 1 1 -- 1 -- 1 -- 1 5
Zapoteca 3 9 2 7 3 9 1 7 41
Amuzga - - = - - - 1 - 1
Nahuatl - 2 -- - - - 1 -- 3
Total 5 17 | 6 15 | 7 15 | 10 | 17 92

Fuente: Elaboracion propia con base en datos obtenidos del Area de
Linguistica de la ENBIO. Ciclo escolar 2018-2019

Como refleja el cuadro, existe una variedad lingiiistica a través de los
estudiantes que cursan la LEPIB, con un total de 11 lenguas de las
16 coexistentes en Oaxaca, que agrupada cada una de forma general,
es decir, no se separan por cada una de sus variantes dialectales, lo
que refleja o muestra la riqueza que prevalece y concentra la ENBIO.
Por otro lado, también se puede observar que la lengua con mas
presencia es la zapoteca, con un total de 41 estudiantes de segundo
a octavo semestre. Esto tiene una relacion directa con que, a nivel
nacional, la lengua zapoteca es una de las lenguas con mayor namero
de hablantes?, mientras que las lenguas con menos presencia son:
mazateca, cuicateca y amuzga, con un representante cada una.

2 Esto es relativo, ya que también hay algunas variantes del zapoteco como el de
Mixtepec, de Asuncion.
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Por otro lado, en la Licenciatura de Educacién Preescolar Intercultural
Bilingtie (LEPRIB), a comparacién con el cuadro anterior, existe una
presencia de 8 lenguas (cuadro 2), esto tiene que ver directamente
con que esta licenciatura solo puede aceptar un maximo de 30
estudiantes, a diferencia con la LEPIB, que son para 60 matriculas.
Aunque en menor proporcion, se vislumbra nuevamente la presencia
de la lengua zapoteca, seguida de la mixteca, ayuuk y mazateca y con
sOlo un hablante se encuentra la lengua chatina, chinanteca y triki.

Cuadro 2: Licenciatura en Educacién Preescolar Intercultural Bilinglie

(LEPRIB)

Semestre 2° sem 4° sem 6° sem 8° sem Total
Lenguas H|{ M| H| M| H|M/|H|M
Ayuuk - 1 - - - 1 _ 1 3
Chatino - - = 1 - - - — 1
Mazateco -- 1 -- 2 - - -- = 3
Chinanteco - 1 - = - - - - 1
Triki -- - - -- - 1 - - 1
Mixtecos - 4 = 1 - - 1 1 7
Zapoteco -- 6 -- 4 -- 9 2 1 22
Amuzgo 1 - - - - - = - 1

Total 1 13 0 8 0 11 3 B 39

Fuente: Elaboracion propia con base en datos obtenidos del Area de
Linguistica de la ENBIO. Ciclo escolar 2018-2019

Pero también, de acuerdo a la misma dindmica social, cultural y
lingtiistica que prevalece con cada una de las lenguas a nivel general,
también ha repercutido en la ENBIO dicha situacién, ya que, como
refiere la Organizacion de las Naciones Unidas para la Educacion, la
Ciencia y la Cultura (UNESCO), en México, 52 de las 68 lenguas estan
en situacion vulnerable, es decir, que la mayoria de nifios las habla,
aunque su uso se restringe al dmbito familiar. Ademas, 38 lenguas
estan en peligro, es decir, que los nifios no la aprenden como primera
lengua. Asimismo, 32 estan seriamente en peligro, esto es, solo los
ancianos las hablan, mientras que la generacion subsecuente puede
comprenderlas, pero que ya no las hablan entre si ni con sus hijos. Por
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altimo, 21 lenguas se encuentran en situacion critica, es decir, que
los ancianos son los tinicos hablantes, pero s6lo con un uso ocasional.
Esta situacion, como alega Crystal (2001, p. 16) “puede tenerse una
idea comun acerca de la muerte de las lenguas, pero no se tiene idea
de a qué ritmo sucede”.

Dicho escenario la ENBIO lo estd viviendo, porque, durante el
presente ciclo escolar 2018-2019, muchos de los estudiantes que
ingresaron tiene Unicamente el espafiol como primera lengua (ver
grafica 1), sin tener ninguna competencia lingiiistica-comunicativa en
alguna lengua indigena. Ahora bien, en teoria se comenta que tienen
una actitud positiva para el aprendizaje de alguna de las lenguas
presentes en su estatus de segunda lengua. Dicha situacion ha sido
un reto para la misma normal, ya que es la primera situacion que
prevalece durante los casi 20 afnos que lleva. La razén es que no tiene
un programa especifico para la ensenianza de lenguas indigenas como
segundas lenguas, dado que situacion no sucedia durante las primeras
generaciones, porque todos los que ingresaban eran competentes en
las lenguas indigenas, sus primeras lenguas.

Grafica 1: Alumnos del segundo semestre, ciclo escolar 2018-2019

25
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Hablan la LI No hablan ni entienden LI

M Lic. Educ. Prim. Inter. Bil. I Lic. Educ. Preesc. Inter. Bil.

Fuente: Elaboracion propia

Como podemos ver en la grafica, mas de la mitad del grupo de la
LEPRIB no hablan ni entienden la lengua indigena (21 estudiantes).
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Esto ha llevado a enfrentar un doble reto, por un lado, ofrecer
cursos de segundas lenguas para los cuales la normal no estaba
preparada, sino que los profesores mismos van construyendo una
metodologia propia o a través del Area de Lingiiistica: por el otro,
la actitud lingtiistica de los propios estudiantes que no se interesan
en el aprendizaje de la lengua indigena. Esto tiene que ver con lo que
plantean Giles y Ray (1982), quienes definen la actitud lingiiistica
como cualquier indice afectivo, cognitivo o de comportamiento de
“reacciones evaluativas” hacia diferentes variedades de lengua o de
sus hablantes. Son manifestaciones hacia las lenguas que se definen
a partir de una relacion de oposicion: positiva negativa, aceptacion-
rechazo, agrado-desagrado, y por ende, esto repercute directamente
hacia el interés de aprender o no; lo que conlleva a otra problematica,
ya que, para el trabajo recepcional de titulacion, los estudiantes
deben de escribir un documento de forma bilingiie (espafiol-lengua
indigena).

Sin embargo, esta situacion ha cambiado de forma significativa.
Para el préoximo ciclo escolar (2019-2020), nuevamente la ENBIO
cobra relevancia y esto tiene que ver con la derogacion de la reforma
educativa anterior y la aprobacion de la nueva (mayo 2019), por lo
que la presencia de aspirantes y lenguas se ven de manifiesto, como
muestran las siguientes graficas:

Grafica 2: Aspirantes a la LEPIB

MAmuzga M Chatina [ Chinanteca Cuicateca M Mazateca

m Mixe B Mixteca M Ombeayiits M Triki M Zapoteca
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Grafica 3: Aspirantes a la LEPRIB

MW Chatina  m Chinanteca Cuicateca Mixe
M Mixteca M Triki M Zapoteca

Fuente: Elaboracion propia con datos proporcionado por Control Escolar de la
ENBIO, 10/06/2019

Como vemos en las graficas, para la LEPIB existe una presencia de
un total de 68 aspirantes (slo existe espacio para 60) representados
por 10 lenguas distintas, encabezadas por el zapoteco con todas sus
variantes (43%), seguido por el chinanteco (14%), el mixe (13%), el
ombeayitits (9%), el chatino (7%) como los que tienen mayor nimero
de hablantes. Mientras que con la LEPRIB con un total de 24 aspirantes
(con 30 espacios para ocupar), también con una presencia mayoritaria
de la lengua zapoteca (61%), seguido del mixe (18%), chatino (5%) y
sucesivamente. Esto demuestra nuevamente que existe presencia de
estudiantes y, por consiguiente, de las diferentes lenguas y culturas.
Otro punto a resaltar es, de acuerdo con las valoraciones lingiiisticas
realizadas a los aspirantes, la mayoria son hablantes de la lengua
indigena, muchos la tienen como primera lengua.

4. Planes de Estudio y la atencion a las lenguas indigenas

Desde su creacion, como ya se ha sefialado, la ENBIO pretende ser
una educacion distinta a las ya existente, por ejemplo, a las otras diez
escuelas normales existentes en el estado y a las demas del pais, por lo
menos, eso se ha planteado en sus principios de ensefianza (Proyecto
de creacion, s/f), aunque, en la realidad educativa, maneja el mismo
Plan de Estudios 2012 que las demas escuelas normales que trabajan el
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enfoque intercultural bilingiie del pais. Sin embargo, existen practicas
y espacios que hacen de la ENBIO una instituciéon distinta, o por lo
menos es lo que se visualiza, teniendo en cuenta que la normal bilingtie
se ha encaminado a romper esquemas y paradigmas educativas y
académicas. Por ejemplo, uno de los requisitos “indispensables” como
perfil de ingreso es ser hablante de alguna de las lenguas indigenas
del estado (aunque en el ciclo escolar anterior, esto se dejo de lado por
la disminucion de la matricula escolar).

Uno de los espacios que ha proyectado la normal es el Area de
lingiiistica, o como los mismos docentes del area lo denominan, la
Casa de las lenguas. Las otras escuelas normales no lo tienen dentro
de sus areas sustantivas, sin embargo, en el organigrama de la ENBIO
esta considerado, como se muestra continuacion:

Esquema 1: Organigrama estructural de la ENBIO

| ORGANIGRAMADE LAENBIO |
COMITE DE PLANIFICACION ¢ CONSEJO ESCOLAR
- Directivos de la ENBIO. | ASAMBLEA DE COMUNIDAD ESCOLAR | - Directivos,

- Jefes de Areas; - Representacion Estudiantil

(Investigacion, Docencia, ‘ (Comité, Jefes de Grupo y Rep.
Difusién y Extension y . de pueblos)
Lingiiistica y Cultural) DIRECCION - Representacion Sindical.

Y : !

ﬂ SUBDIRECCION ACADEMICA |<7 RE;SESE&A%E?N%%&S H| SUBDIRECCION ADMINISTRATIVA
¥ v
CAMPOS ACADEMIA DE DOCENTES GRUPO DE ESTUDIANTES
FORMATIVOS 19,20, 30, 4°, 5°, 6°, 7°, 8° B 10,2030, 49, 5° 6°, 7°, 8°
AREADE | AREADE AREADE i A v v v
INVESTIGACION DOCENCIA DIFUSION AREA OFICINA DE OFICINADE OFIC. DE REC.
CULT.YEXT.| | LINGUISTICA PERSONAL RECURSOS MAT. Y SERV.
EDUCATIVA Y CULTURAL FINANCIEROS GRALES.
+| PROYECTOS DE INVESTIGACION | l
+| OFICINA DE PSICOPEDAGOGIA |
\d v
—>| OFICINA DE CONTROL ESCOLAR | PROYECTO DE DIFUSION PROYECTO DE DESARROLLO
: CULTURALY EXTENSION LINGUISTICO
—>| OFICINA DE APOYO ACADEMICO | EDUCATIVA

Fuente: Proyecto de origen de la ENBIO

Como se observa en el organigrama, el area de lingiiistica y cultural
es una de las cuatro dreas que conforman la subdireccion académica
y tiene como papel principal formular proyectos de desarrollo
lingtiistico. Esto va acompafiado con otros elementos para detonar
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la atencion de las lenguas presentes en la institucion, es decir, las
lenguas indigenas, el espafol y el inglés como lengua extranjera. Para
ello han planteado seguir las siguientes tareas:

Programacion de los cursos, asignaturas, actividades
académicas que contribuyen en el fortalecimiento de la lengua
originaria del estudiante, tanto como objeto de estudio como
lengua de ensefanza.

Establecer los criterios de evaluacion y seleccion de estudiantes
que aspiran a ingresar a la Normal.

Documentacion de las lenguas originarias (Desarrollo de
un acervo lingliistico de materiales en todas las variantes
de los estudiantes que cursan en la ENBIO: vocabularios,
diccionarios, cuentos, poesia, trabajos académicos, implica
catalogacion sistematica, un espacio para este acervo).

Investigacion de las lenguas originarias como objeto de estudio
y su difusién en publicaciones, participacion en coloquios,
congresos.

Promocion de proyectos y programas para el fortalecimiento
y/o revitalizacion de las lenguas originarias (disefio de
talleres).

Desarrollo de cursos: De lecto-escritura en las lenguas
originarias para maestros en servicio o bien para personas
interesadas en general. De ensefianza de las lenguas originarias
como L2.

Si bien, desde sus inicios, la ENBIO empez6 a funcionar con el Plan
de Estudios 1997, al igual que todas las normales del estado y del
pais, dentro de dicho Plan no contemplaba elementos para la atencién
cultural y lingtiistica que pretendia la ENBIO, sino que, como afirma
Martinez Marroquin (2019) “un parche mal pegado” sobre la cuestion
lingtiistica y cultural. Mas tarde, con la reforma de 2004, surge la
denominacion Licenciatura en Educacion Primaria Intercultural
Bilingiie. En este Plan de estudios ya se desdibujaba la cuestién
sociocultural y lingiiistica, ya que en el plano teérico remarcaba los
siguientes ejes de proyeccion (Plan de Estudios 2004: 29):
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Ofrecer formacién inicial de maestros orientada hacia la
atencion educativa de la poblacion indigena en edad escolar
con pertinencia cultural y lingtiistica.

Contribuir al fortalecimiento de la identidad étnica y
profesional entre los maestros indigenas, para superar los
efectos de historias sociales marcadas por la desvalorizacion
cultural

Conocer y reconocer la existencia de aspectos culturales
distintivos en las nifias y nifios indigenas para favorecer
procesos educativos relevantes y significativos.

Revertir, durante el proceso de formacion, las actitudes de
prejuicio, racismo y discriminacion.

Favorecer el dominio de los contenidos de la educacién
primaria a partir del contexto sociocultural y lingiiistico de
los nifnos.

Restituir el valor de la lengua indigena como medio de
comunicacion y como objeto de estudio.

Favorecer el desarrollo de competencias comunicativas orales
y escritas en lengua indigena y en espanol.

Para la conformacion de este Plan de Estudios, los profesores de la
ENBIO tuvieron participacion activa, principalmente a través del
area de lingtiistica, tal como lo relata Jiménez Aquino (2017):
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Después ya se convirtié en la Direccion de Educacion Superior para
Profesionales de la Educacion que es la DGESPE. Surgid la necesidad
de participar en la discusion de un nuevo plan de estudios del 2004
y ahi podemos decir que, con la escuela normal, tuvimos una amplia
participacion en esta formulacion de este plan de estudios 2004. Por
eso0 en las reuniones nacionales que se tuvieron, varios compaferos
que participamos en algunas reuniones de esta naturaleza, y en aquel
entonces pues ya nosotros ocupando un cargo, como en mi caso la
subdireccion académica y el Mtro. Bulmaro como director asistimos
a esta reuniones pues, no? comisionamos a varios compafieros de
las distintas dreas que estuvieron participando en la reformulacion
del plan de estudios 2004. Por eso, algunos conceptos, algunas
categorias que aqui manejabamos, como es el de los saberes
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comunitarios, como es el asunto de la lengua vy la cultura, fueron
recogidos en este plan de estudios 2004. (Citado por Martinez
Marroquin, 2019, p. 266)

Por ello, en dicho plan de estudios, en los cursos de segundo, tercero
y cuarto semestres, referente a la Lengua y Cultura en los Procesos de
Ensefianza y de Aprendizaje I, Il y III, ya se implementaban aspectos
relacionados directamente con las competencias comunicativas y
lingtiisticas de las lenguas indigenas. Para ello, el 4rea de lingiiistica
desarroll6 la siguiente propuesta de trabajo a partir de las lenguas
indigenas:

Cuadro 3: Proceso de atencion especifica de las lenguas indigenas

1er semestre | 2do semestre | 3er semestre | 4to semestre
Plan de Lenguay Cultura | Lenguay Lenguay
Estudios en los Procesos Cultura en los Cultura en los
1997 de Ensefianza y Procesos de Procesos de
adicional Aprendizaje | Ensefianza y Ensefianza y
(2004) Aprendizaje I Aprendizaje IlI
Plan de Las lenguas Las lenguas
Estudios Originarias Originarias
2012 como Objeto de como Objeto de
Estudio | Estudio Il
Area de Fonética Fonologia Morfologia Sintaxis
Lingtiistica
ENBIO

Fuente: elaboracion propia

De acuerdo al Plan de Estudios 1997 con adicion en 2004 de un apartado
denominado Formacion Especifica para la Atencion Educativa a la
Diversidad Cultural, Lingiiistica y Etnica, este contemplabala atencién
de la lengua a partir del segundo a cuarto semestre, mientras que,
para el Plan de Estudios 2012, sdlo lo contemplaba en dos semestres
(terceroy cuarto). Por ello, el Area Lingtiistica, viendo las necesidades
de analisis y reflexion para con las lenguas indigenas, propuso cursos
especificos para este fin desde el primer hasta el sexto semestre:
Fonética en el primer semestre; Fonologia en el segundo; Morfologia
en el tercero; Sintaxis en el cuarto; Semantica en el quinto. En el sexto
semestre, se proyecta abordar la Pragmatica. No obstante, estos dos
altimos cursos no se han logrado trabajar de forma sistematica.
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Habria que decir también, que adicional a los cursos especificos ya
mencionados, en la ENBIO, a través de la misma area, se desarrolla
el trabajo denominado Taller de Desarrollo Lingtiistico como espacio
destinado para la atencion especifica de las lenguas indigenas, ya sea
como primera o segunda lengua. En ese espacio, los estudiantes son
atendidos por un profesor hablante de la misma lengua (si es el caso,
para los que no la tienen, son atendido por cualquier otro asesor),
y esto ha sido como apoyo para el desarrollo de las habilidades
lingtiisticas de los estudiantes en los diferentes semestres. Alli se
trabaja elementos practicos (cuadro 4), como afirman los profesores,
desde el curriculo vivido, ya que, en lo oficial, no vienen contemplados
aspectos cruciales para el trabajo con la lengua.

Cuadro 4: Elementos de trabajo para el Taller de Desarrollo Lingdistico

3°. semestre 4°, semestre 5°. semestre 6°. semestre 7°. semestre

EL VALOR DE NUESTRA PALABRA

El habla cotidiano

Escribamos y
leamos nuestra

La escritura de
nuestros relatos

La palabras
sabias de nuestros

Conceptualizando
en nuestras

en nuestra orales (las abuelos (el len- lenguas (redaccion
lengua (la escri- | narraciones de guaje ceremonial, | de textos acadé-
tura en lengua | nuestros pueblos) | conocimientos micos desde mi
originaria) cosmovision) lenguaje)
CONTENIDOS
La oralidad La descripcion | La narracion. Contar | El lenguaje dis- Relatos académi-
basica Sucesos cursivo elaborado/ | cos

especializado:
Ritual-Ceremonial
Conceptualizacion
Expresion de

To'on sa'vi ka'an
kachi tsie fiade e
dakua'a tse kuachi

conocimientos

Cosmovision
Hablan sobre ¢ Como es? Nakani: parar + El cambio de
practicas sociales de | ; Como esta? reconstruir autoridades
lenguaje (nchida kuu. Kachi to'on: dime * El saludoy

Nchida kaa) Ndato'on: esta bienvenida a "x"
platicando + Saberes de los
pueblos

* Rezos
Conocer: Estrategia Incluye contextos, | Uso ritualico y
(sociolingtiistica) metodoldgica personajes, ceremonial de las
1. ¢De qué se Esquema: tiempos, sucesos lenguas

habla? organizador y acontecimientos/

2. ;Sobre qué se gréfico noticias

habla?
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3. ;Dbnde se habla? El relato Expresion de
4. ¢ Quién lo habla? Hechos o temas conocimientos/
5. ¢,Como se habla? especificos que saberes
Ejemplo:anuncios cortos incluye narraciones. | comunitarios
|dentificar donde O experiencias,
surgen las practicas analisis
sociales del lenguaje
(Contextos de habla) Comentario:
Un punto de mira
a. Juegos
b. Mayordomia Tuku ka'an
c. Trabajo
PRODUCTOS TEXTOS TEXTOS LITERARIOS | TEXTOS ESCRITOS | TEXTO
ORALES DESCRIPTIVOS | (CUENTO, LEYENDA, | Y/O DISCURSOS ACADEMICO
Cantos tradicionales | (Libros COSMOGONICO, ORALES ANALITICO
Composicion de ilustrados) ETIOLOGICO, ESPECIALIZADOS | ARGUMENTATIVO
cantos, corridos POEMAS...) DESDE LA VISION
Cuentos (Antologia de textos | DE NUESTROS
Historias ilustrados) PUEBLOS

5. A manera de cierre

La situacion de las lenguas indigenas en educacion superior ha sido
objeto de diversas situaciones, desde el hecho que, durante el siglo
anterior, se han visto como ajenas a la vida institucional, mientras que
a partir de 1998, la creacion de la CGEIB condujo a la implementacion
de “nuevas” politicaslingiiisticas en México. Esto llevo posteriormente
a dar origen a las Universidades Interculturales en diversos estados
con la encomienda de retomar y fortalecer la vida comunitaria de
los pueblos. Ello hizo que la presencia de las lenguas indigenas
en educacion superior se visibilizara un poco mas, esto fue casi el
mismo escenario que tuvieron las Escuela Normales que abordan el
enfoque Intercultural Bilingtie, o directamente las Escuelas Normales
Bilingties e Interculturales, como es el caso de la ENBIO.

En este caso, la lengua indigena pasé de ser un ente de obstaculo o
de transicion cultural y lingiiistica a ser parte fundamental de los
programas de ensefianza y aprendizaje. Aqui la lengua indigena
se visualiza como un elemento significativo para el desarrollo de
programas en educacion superior. Ala vez, como afirma Bertely (2011),
lleva a un sentido de pertenencia, a un ejercicio de la comunalidad,
la objetivacion de la historia, cultura y conocimientos propios. Asi
como el fortalecimiento de la relacion simbdlica y/o material con el
territorio, entre otras expresiones.
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Escucharnos en la pantalla grande: Osankevantite
Irira / El Libro de Lila. El proceso de doblaje de
peliculas a lenguas originarias en la comunidad

Amazonia - Bajo Urubamba - Cusco — Peru

Helder Solari Pita, Angela de la Torre Tupayachi,
Marcela Rincon Gonzalez y Alexander Mufioz Ramirez'.

Resumen

El siguiente articulo presenta la experiencia de un proyecto de
revitalizacion de lenguas indigenas a través del doblaje de peliculas
animadas. Fue realizado entre mayo y julio de 2018, coordinado por
la Direccion Desconcentrada de Cultura de Cusco y producido en la
Comunidad Nativa de Timpia (La Convencion, Amazonia del Cusco,
Pert1). Los autores -quienes participaron desde distintos dmbitos y roles
en el doblaje- presentan las etapas que atravesaron en el proceso de doblar
la pelicula animada colombiana EI libro de Lila al matsigenka en una
escuela de Educacion Intercultural Bilingiie (EIB) del Bajo Urubamba.
La metodologia comunitaria permitio la participacion intergeneracional
de sabias, nifias, nifios, adolescentes, maestros bilingties, artesanas y el
Consejo Machiguenga del Rio Urubamba (COMARU). Finalmente, este
articulo es una reflexion en voz alta sobre los desafios, aprendizajes y
cuestionamientos que resultan de iniciativas donde el cine, la cultura y
la educacion logran trabajar juntos, abriendo trochas de revitalizacion
y convocando a escuchar la musicalidad y belleza de los idiomas
originarios en la pantalla grande.

Palabras clave: Doblaje a lenguas originarias, “El Libro de Lila”, Matsigenka,
amazonia, pueblos amazonicos en el Perii.

' Los autores son miembros del Taller Ambulante de Formacion Audiovisual (TAFA).
El Consejo asesor fueron: Erika Chavez Huaman y Wilfredo Rivas Sandoval
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Introduccion

Ustedes, entrafiables amigos, haran posible que la modernidad, que
es analfabeta, no solamente aprenda a leer el libro de la naturaleza,
el libro de la vida, sino también aprenda a respetarla, a protegerla,
amarla y a conservarla. (Roger Rumrill, escritor amazonico)

Esta es una historia que empez6 hace algunos anos atras sobre cémo
el cine comunitario abre posibilidades para articular busquedas
y esfuerzos que se gestan desde diferentes niveles: personales,
comunitarios e institucionales. En ese sentido, por un lado, cabe
reflexionar sobre el proceso que atravesd el proyecto, teniendo
desafios y aprendizajes que se presentaron en el camino y puede
resultar valioso ponerlos en cuestion; y por otro, explorar los sentidos
que un proyecto como el Doblaje de Peliculas a Lenguas Originarias
propone.

Realizar un doblaje de un largo animado a una lengua amazodnica
implicaba un nuevo reto con varios frentes: el fundamental era
la elecciéon de una pelicula que, en tanto artefacto cultural que
colabora con la construccion y difusidon de imaginarios, respondiera
a los publicos que la verian, a los procesos creativos y técnicos
indispensables y deseables, a la cuestion del discurso que la pelicula
construye con su universo ficcional y simbolico. En ese sentido, El
Libro de Lila (Fosfenos, Colombia, 2017) contaba con todos estos
elementos y contaba la historia de una nifia que vive en la selva de
un libro. En resumen, El Libro de Lila promueve el carifio hacia la
lectura, la importancia de la imaginacion en los nifios y el cuidado de
la memoria y el bosque.

Como todo proceso que implica una traduccidn, este también buscaba
hallar el sentido y la forma mads cercana para expresar los didlogos
del castellano de la costa colombiana en una variante del matsigenka
propia de Timpia, la comunidad donde se realiz6 el doblaje. Por
ello, la participacion de la organizacion indigena local fue necesaria
y fundamental desde el inicio del proyecto a través de COMARU,
tanto para asesorar las condiciones y posibilidades que la traduccion
del guion implicaba como para reconocer el territorio y elegir una
comunidad con las condiciones lingiiisticas, culturales, sociales y
técnicas justas para realizar el doblaje.

178



Escucharnos en la pantalla grande: Osankevantite Irira / El Libro de Lila.

El trabajo de produccion se inicié en mayo de 2018 en la Comunidad
Nativa de Timpia, Bajo Urubamba? con la convocatoria y preparacion
del elenco de doblaje, ya que era fundamental encontrar espejos en
las personalidades, en tanto identificacion con los personajes de la
pelicula, asi como reconocer timbres de voz y entrenar la habilidad
de memorizar los textos e interpretarlos viendo la pelicula transcurrir
en la pantalla. Asimismo, se llevaron a cabo distintos niveles de
traduccion, interpretacion y validacidn, realizandose con un enfoque
comunitario mediante un equipo de especialistas matsigenkas
capacitados por el Ministerio de Cultura, sabias, artesanas, profesores,
nifias y nifios de escuelas EIB de la comunidad.

Hacer el doblaje en una escuela EIB de una comunidad amazdnica
fue una decisidon conjunta que tiene que ver con el camino del Taller
Ambulante de Formacion Audiovisual (TAFA) en la comunicacion y
EIB. Esto es, producciones hechas en comunidad, con la comunidad
y para la comunidad como primer espacio de visibilizacion,
producciones que van desde el cine, la radio, el teatro, la animacion y
los nuevos medios hasta la creacion de programas de alfabetizacion
audiovisual en favor del fortalecimiento de la cultura y revaloracion
de las lenguas originarias. El doblaje de El Libro de Lila al matsigenka
fue el encuentro entre la propuesta educativa comunitaria del TAFA
y el proyecto de Doblaje de Peliculas a Lenguas impulsado por la
Direccion de Cultura de Cusco, que para el 2018 tenia dos experiencias
previas de doblaje de peliculas al quechua. Nos deja una experiencia
concreta de afirmacién de la lengua indigena, en la que tanto el
producto como el proceso participativo, es decir, en la comunidad y
con la comunidad, son importantes. Todo ello sienta un precedente
positivo de realizacidon de un trabajo a este nivel en el territorio, con
la participacion de nifios y sus profesores, asi como representantes de
la organizacion indigena, artesanas y sabias.

2 Politicamente la comunidad Timpfa pertenece al distrito de Megantoni, provincia
de La Convencién, Amazonia de Cusco, Peru. Los matsigenka dividen su territorio
surcado por el rio Urubamba en Alto Urubamba, lo que estéd mas alla del pongo de
Mainique, surcando el rio, y en Bajo Urubamba, hoy Megantoni, uno de distritos
mas nuevos del Perd, motivado por el canon de la extraccion del gas de Camisea.
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Grafico 1: Etapas del proyecto

'"VEiT;i‘éc'ON TALLER GRABACION MEZCLAY ESTRENO
Etapas 1y 2 DE VOCES MASTER

PRODUCCION
1DIADE i 1 ETAPA - Hlorarios de STUDIO DE SONIDO - TIMPIA
COORDINACION - Convocatoria elenco por - Edicion - QUILLABAMBA
EN QUILLABAMBA - _ g cibilizacion afio y materias - Montaje - CUSCO
3 DIAS DE PRE - Casting disponibles - Mezcla
PRODUCCION Taller de actuacion Masterizado LA
2SEMANASDE )

TRADUCCION 2 ETAPA
- Construccion de
cabina de grabaciones
- Ensayos
- Grabaciones

\ J

CORRECCION DE TRADUCCION / ADAPTACION / INTERPRETACION (6 versiones de guion)

Imagen 1: Grabacion de voces para el doblaje en la cabina construida en
la comunidad de Timpia
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1. De traducciones, interpretaciones, cambios de lengua y lenguaje.
Cuando el cine y las lenguas indigenas se encuentran

La traduccion es, simultdneamente, un trabajo intelectual y un
trabajo politico. Y es también un trabajo emocional porque presupone
inconformismo ante una carencia que surge del caracter incompleto
o deficiente de un conocimiento dado o de una practica dada.
(Boaventura de Sousa, socidlogo postcolonial)

Las disyuntivas y reflexiones frente al acto de “doblar” nos hacian
recuerdo de las preguntas que surgen cuando se pasa de una lengua
a otra: jes todo traducible o se queda algo en el camino? Muchos han
ensayadorespuestasy siguenhaciéndolo. Ennuestro caso, buscdbamos
una traduccidon “pertinente” en un sentido no tan comun, pues el
sentido mas usual es el académico, donde lingtiistas, antropdlogos y
otros investigadores llevan conocimientos de los indigenas al mundo
académico, esto es, traduciendo de idiomas indigenas a idiomas de
larga tradicion escrita, lenguas con alfabetos propios y no prestados
(como cuando escribimos con el alfabeto latino en lenguas indigenas).
Para completar esta acotacion, nos parece importante recordar que
lenguas como el castellano o el francés que actualmente cuentan con
prestigio y millones de hablantes, antes fueron dialectos -dialectos
del latin, en estos casos. Mismas que fueron construyendo gramaticas
propias en cientos de afos. Nos parece justo recordarlo por la atin
vigente y soterradamente racista manera de denominar como
“dialectos” a las lenguas indigenas. De esta manera, irnos limpiando
de rezagos coloniales que gustan de jerarquizar todo, donde las
lenguas de prestigio europeas son denominadas como idiomas y las
lenguas indigenas amazodnicas y andinas como dialectos.

Dicho lo anterior, llegamos al encuentro de El Libro de Lila, pelicula
animada de Cali — Colombia, una obra que tiene como lengua madre
el castellano dulce y carifioso de la costa pacifica de ese pais. Lila es el
personaje de un libro que repentinamente queda fuera de su mundo
de papel y es atrapada en otro al que no pertenece. Asi inicia esta
aventura donde Lila hard que Ramon, el nifio que solia leerla, vuelva
a creer en la fantasia. Este largometraje de animacion se estreno en
Colombia y a nivel mundial el 2017. Un afio después llegaria a Cusco
y luego de 3 meses, gracias al tremendo esfuerzo del equipo, llegaria
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a la pantalla de cine la primera pelicula hablada en matsigenka
“Osankevantite Irira — El Libro de Lila”.

Las voces de nifas como Lila, su mejor amiga Manuela y Ramon, asi
como de adultos como La Guardiana de la Memoria y El Sefor del
Olvido, implicaban personalidades y caracteristicas especificas. En
este sentido, el caso del canto de la guardiana es un bello ejemplo
de la importancia del trabajo intercultural bilingiie en comunidad.
Resulta que la voz original de La Guardiana fue interpretada por
Leonor Gonzalez Mina, “La Negra Grande de Colombia”, reconocida
cantante afrocolombiana que con su voz no solo le dio vida a este
personaje sino que le otorgd todalamagia de la tradicion musical delas
comunidades del litoral pacifico colombiano, del cual toda su vida ha
sido embajadora; convirtiendo su participacion en la pelicula, en una
suerte de homenaje a su vida artistica y a su significativa trayectoria
como mujer — cantante — afrodescendiente en Colombia. Ademas del
tono grueso de su voz, La Guardiana en uno de los momentos mas
especiales de la pelicula, le canta un canto de proteccion a Lila.

La voz de una mujer afro con estas caracteristicas fue un reto, pues
se alejaba en cuanto al timbre de voz de las mujeres matsigenkas que
aun saben cantos tradicionales, pues estos son especialmente agudos.
Fue aqui cuando se juntaron las historias de dos guardianas, dos
mujeres que quizas no se conozcan en persona, pero que se vibraron
y sus espiritus dialogaron a la distancia. La Guardiana matsigenka
fue Maria Rosa Gomez, mujer amable, humilde y timida en un inicio,
pero que con el transcurrir de los talleres de preparacion de voces
fue tomando posicion sobre sus conocimientos y recordando cantos
magicos de su infancia. Maria Rosa Gomez junto a su tocaya Maria
Rosa Tenteyo, profesora de grado inicial en educacion intercultural
bilingtie, fueron quienes sostuvieron el doblaje, fueron las asesoras en
la comunidad Timpia de las 6 versiones por las que paso la traduccion
y contextualizacion del guion.

La profesora Maria Rosa crecié con las monjas dominicas en la mision
de Timpia, por ello nos explicaba que el matsigenka no lo aprendid
de nifia ni de su mama. Lo aprendié ya mas grande, fuera de la
mision donde aprendié como primera lengua el castellano. Por eso,
si bien conocia el vocabulario y la forma normalizada de escritura

182



Escucharnos en la pantalla grande: Osankevantite Irira / El Libro de Lila.

actual, ya que particip6 en un equipo de elaboracion de materiales
educativos para el Ministerio de Educacion, fue muy sincera y directa
al negarnos dar su voz para personificar a la guardiana, pues no sabia
cantar en matsigenka y mucho menos ese tipo de cantos, dones de
algunas mujeres sabias y curanderas. “De niha no escuché cantos
y nunca los aprendi” nos dijo, y supimos que debiamos respetar
su decisién. La que si habia escuchado cantos de nifia era Maria
Rosa Goémez, la primera persona que nos invitd el sabroso masato
matsigenka a base de yuca, camote y maiz jora. Abuela de Gayle, nifio
deportista y musico del elenco que dio su voz a Andrés. Al inicio,
cuando nos presentamos y le contamos del proyecto, Rosa Maria
Gomez nos dijo que le gustaria participar, pero que no sabia leer,
que habia ido a la escuela solo hasta 2do de primaria. Pasaban los dias
mientras se iban preparando los actores y construyendo la cabina de
sonido y seguiamos conversando, haciéndonos amigos y seguiamos
animandola a cantar.

Un dia nos dijo que la noche anterior se habia puesto a recordar los
cantos de su mama. Algo cambiod en su rostro, lo dijo emocionada,
sabiamos que habiamos tocado una fibra especial, que el hecho de
cantar no era cosa de abrir la boca y ya. Al dia siguiente la cabina
de sonido estuvo lista y la invitamos a hacer una prueba, su voz
nos cautivo tanto como a ella al escucharse por los parlantes. Maria
Rosa sonrid, sensibilizé tanto que se cristalizo en unas lagrimas,
accedid a ser La Guardiana matsigenka. Ello implicaba ayudarnos
en la validacion de sus didlogos, ensayarlos, aprenderlos y, lo mas
importante, hacer una version del canto de proteccion para Lila en
matsigenka basado en el que interpreté6 Leonor Gonzalez Mina “La
Negra Grande de Colombia”. Fue sin duda un gran desafio.
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Imagen 2 y 3: Equipo de revision y validacion: Profesores. Nicodemo
Sebastian Ninasho Pikiti y Yoselin Vargas Merino. Asesoria y revision: Prof.
Maria Rosa Tenteyo Pereira. Traduccion: Profesor Wilfredo Rivas Sandoval

2. ;Qué valor tiene ver una pelicula en un idioma indigena?

Viene en el sentido de lo anterior, pero apunta directamente a una
critica al mercado del cine y los temas que pueden interpelarse desde
una lengua indigena. Las lenguas del cine comercial y las lenguas
indigenas muestran brechas y exponen logicas sin olvidar para qué
hacemos esta critica, pues podria tomarse erradamente como una
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llamada a equilibrar el mercado indigena a sumar una postal mas al
kit de imagenes permitidas por el estado y el mercado (;leiste el Indio
permitido?).

A las preguntas economicistas o de tecndcratas que siempre estan
atentos en cuanto a evaluar de manera numérica el impacto de las
actividades, vemos que si se pretende medir de manera superficial
el impacto, se preguntara a cuantas personas llegara este producto y
qué impacto se lograra con ello. Numéricamente el matsigenka no es
una lengua millonaria. En el Pert, solo el castellano, el quechua y el
aymara pasan del millén de hablantes. En este marco, ninguna lengua
amazonica entraria a doblaje pues su nimero no califica, no llena
salas, no vende. Los criterios megalomanos en la politica son muy
comunes, todo lo que implique “efectos artificiales” de gran impacto
y poco proceso califica. ;Por qué se doblan peliculas al danés que
tiene 5 millones de hablantes en el mundo, y no al runasimi / quechua
que pasa los 10 millones?* No es el criterio de masividad el que cuenta
ahi, es un tema de poder. Menos mal las lenguas no se evaltian por
el naumero de hablantes, asi como un pais no es mas grande por el
numero de personas, de recursos o de kilémetros cuadrados por
separado, sino por lo que logran hacer juntos.

Nos quedaremos con 10 lenguas francas en 100 afios segun las
proyecciones (video de lenguas). La lengua matsigenka esta
considerada por el Ministerio de Cultura del Pert como vital porque
sus distintas generaciones la usan. En Timpia conocimos artesanas
mayores y a los abuelitos de Sandro y Yadira Mincami, quienes eran
monolingues matsigenka, asimismo un profesor y un ASPI shipibos
que habian aprendido lo basico y querian seguir aprendiendo. Todos
ellos se emocionaron con la idea de contar con peliculas en sus propios
idiomas.

3 Asesoria'y comunicacion personal con Aida del Solar en el proceso del proyecto de
doblaje a lenguas originarias 2019.
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Imagen 4y 5: Elenco de doblaje trabajando en las instalaciones de la IE
Fray Julian Masesgosa de la comunidad Timpia

3. Validacion participativa con jovenes del elenco de actuacion

El proceso del doblaje implicé una invitacion hecha salén por salén
desde tercero de primaria hasta segundo de secundaria, a lo que se
sumaron voluntariamente algunas y algunos estudiantes de grados
mayores, conformando un elenco de 26 participantes. Llegamos a
contar con el apoyo de la asociacion de artesanas Eto Tsireri, quienes
sabian mds de cantos y palabras antiguas. Son las que observaron
en la primera version del guion traducido, que era un matsigenka
de otra comunidad distante y de algunos préstamos e influencias del
ashanika.

La validacion del doblaje implicaba, para empezar, una triangulacion
con los hablantes del matsigenka, es decir, entre profesores EIB,
artesanas, madres de familia, jovenes y nifios escolares. Esto permitio
observar la diversidad del habla matsigenka y la cantidad de factores
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que intervienen en las diferentes maneras de escribir, leer y decir.
Se evidenciaba que no se escribe como se habla y que este era un
proceso de interpretar y sentir las palabras en el contexto. Llegado
el momento de las grabaciones, estdbamos en una sexta version
actualizada del guion. Aun asi, los profesores y personas que mas se
comprometieron con sus personajes, como el caso de La Guardiana
Maria Rosa Gomez, continuaban consultando a sus familiares
mayores y trayendo correcciones hasta el tiltimo minuto, correcciones
de una profunda mirada, pues por las noches consultaba sus dialogos
con su suegra, una abuelita monolingiie. Consideramos importante
explicar esta dindmica como parte de la metodologia comunitaria que
los talleristas asumimos para llevar a cabo el doblaje. Es importante
concluir sefialando la participacion clave de los jovenes y nifios del
elenco Osankevantite Irira, quienes revisaron repetidas veces sus
guiones.

4. Amodo decierre. Cuando unapolitica publica, el cine comunitario
y la interculturalidad abren un resquicio

Finalmente, cabe mencionar que el doblaje de esta pelicula en
particular da muestra de las posibilidades que la articulacién
intersectorial (educacion y cultura), de los diferentes niveles del
estado (nacional, provincial y distrital), y con organizaciones de base
(culturales y sociales) permite. Mirando desde una experiencia que
creemos aportante, entendemos esta experiencia como una digna
semilla fértil que buscard comunidad en las abundantes tierras del
Abya Yala, una semilla que en las manos correctas sera generosa
como la vida sabe serlo. Cabe recordar que es una propuesta que
dialoga con el sistema educativo, siendo producida dentro y fuera
del aula dentro de un modelo convocante con pertinencia para
la revitalizacion de las lenguas y procesos de cuestionamiento y
didlogo, investigacion e intercambio de conocimientos. Asimismo,
nos importaba demostrar que es posible un trabajo realizado desde
los propios territorios e instituciones educativas locales. Para este
primer doblaje de una pelicula animada a un idioma amazdnico,
se sumaron esfuerzos fundamentales de la DDC Cusco, COMARU,
Municipalidad Provincial de la Convencion, Municipalidad Distrital
de Megantoni y la escuela EIB Fray Julidn Masesgosa. En este sentido,
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es alentador saber que se han dado este primer doblaje los primeros
pasos para plantearla como politica publica de base comunitaria,
misma que se articularia con politicas lingtiisticas de revitalizacion,
fortalecimiento al sector de la produccion audiovisual local, cuotas
indigenas de pantalla, etc.

Por suerte, el mundo no se acaba en los sonidos a los que estamos
acostumbrados y podemos reconocer, nombrar y designar; el doblaje
es, potencialmente, un medio que puede llevarnos a excavar mas
alla de la seguridad del monolingiiismo y tejer didlogos. Quizd, un
camino para revitalizar lenguas originarias sea apostar por procesos
de dialogo y construccién participativa que convoquen intereses,
busquedas y apuestas colectivas por encontrar un lugar en esa gran
ventana que también puede guardar y esparcir idiomas, sea esta una
pared, un celular o una pantalla de cine. En ese sentido, doblar una
pelicula con un proceso comunitario y articulador es un proceso
largo de negociacion y flexibilidad que convoca y necesita diversas
voluntades, pero que sobre todo es posible. Por todo y por tanto las
palabras de La Guardiana no pueden ser mds precisas: “Esta es la
planta de los libros [las lenguas], su savia son las palabras que brotan
de la memoria mas profunda, sus hojas ponen pasado y futuro, pero
su vida depende del carifio y del recuerdo de alguien”.

Imagen 7: Fotograma del video animado
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Encuentro nacional de activistas digitales de
lenguas indigenas: una oportunidad para los idiomas
indigenas de Guatemala (2018)

Jorge Lopez-Bachiller, DW Akademie (Deutsche Welle), Comité Organizador
del ENADLI; Uskam Camey, colectivo Kaqchikel Winaq; Hugo Chocoj,
Comunidad Linguistica Kaqgchikel; Cristina Chavarria y Lucia Bethancourt,
Centro Cultural de Espana en Guatemala; Pakal Rodriguez, Universidad Maya
Kaqchikel; Eduardo Avila, Rising Voices; y Sara Fratti, Creative Commons
Guatemala’.

Resumen en maya kaqchikel

Ri Molon Amaq’ (ONU) xujikb’a’ ri juna” Wuqu’ Ey (2019) richin nya’
kiqij richin nnimaq’ijiix ri Ach-‘amaq” Ch’ab’adl chi jun ruwach’ulew.
Chupam re nimaq’ijuxik re’ jalajoj taq molojri’il chi jun ruwach’ulew
ntajin nkinuk’ ki’, nkisamajij jalaj6j taq na’osamaj richin nkiya’ rejqalem
ri Ach-‘amaq’ Ch’ab’dl chuqa’ pa Ab’yayala. Ronojel ri na’osamaj re’
ntajin nkinuk” chrij ri kitz'ib’axik ri ch’ab’l, xa e jub’a’ ok yetajin yesamaj
chrij ri k’ak’a taq samajib’al (TIC) ri k’o pa qaq'a” wakami r6j Ach-"amaq’
Winéq richin chanin yeqak’asb’a’, yeqato” ri qach’ab’al pa Ab’yayala.

Ruma ri’, pa 2018 pa Iximulew jun molaj molojri’il, winaqi” to’onela’
xkimol ki’ richin xkisamajij jalajoj taq na’osamaj richin xapon re na’oj
re’, kri’ xalax ri “Kaqchi Kem” na’osamaj, jun moloj akuchi xtzijox chrij
ri na’ob’alil samaj (activismo digital), Ach-‘amaq’ Ch’ab’dl pa Iximulew,
k’ak’a taq samajib’al, solchi’, akuchi chuqa’ xtzijob’ax pa ruwi’ k’ak’a taq
samajib’dl pa k'amaya’l, ch’aga chik na’osamaj.

' El afio 2070 un grupo de voluntarios comenzaron a desarrollar el proyecto
Kagchikel Wikiwuj que creaba y editaba articulos del idioma kagchikel, uno de los
24 idiomas de Guatemala, en la enciclopedia Wikipedia. El proyecto avanzé poco
a poco hasta que en 2017 un grupo de kaqgchikel hablantes y representantes de
algunas instituciones decidieron avanzar. Asi se llevaron a cabo varios talleres
de edicién con el apoyo del activista digital zapoteco Rodrigo Pérez y la la
realizacion del “Encuentro Nacional de Activistas Digitales de Lenguas Indigenas”
en julio de 2018 en el Centro Cultural de Espafia en Guatemala. Las personas
y organizaciones que integran esta agrupacion e iniciativa son: Jorge Lopez-
Bachiller, Jefe de Oficina de DW Akademie en Guatemala jorge.lopez-bachiller@
dw.com; Uskam Camey, coordinador del colectivo Kagchikel Winaqg uskamk@
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Richin xb’an re jun nimasamaj re” k’o chi xxim ri samaj kik’in ri moloj
Sagamaq’, moloj winaqgirem, moloj aj juk’an ya’, winaqi’ to’onela’, ri
samaj pa q'uch re’ xya retal chi toq k’o jun qarayib’al pa junamil yojtikir
ngelesaj utzildj taq na’ojsama;j.

Chupam re jun tzijowuj re’ nutzijoj ronojel ri samaj xb’an richin xnuk’
ri Kaqchi” Kem, ri na’oj achike ruma xb’an, ri molojri’il ri xeto’on, ri
rucholajem, ri Wikiwuj samaj, ri jampe rajil, ri runuk’ik taluxik xb’an,
ri xqaq'i’ chupam, chuqa’ ri kitzij, kina’oj ri xeb’apon pa ri Kaqchi” Kem
samaj.

Chupam re wuj re’ nqatzijoj chuqa’ chrij ri “Ab’ya Yala Moloj chrij ri Ach-
‘amaq’ Ch’ab’dl pa K'amaya'l” (FLII) samana’oj ri xaldx chrij ri Kaqchi’
Kem samaj, pa k’isb’adl k’o ri na’oj xel chupam ri Kaqchi” Kem chuqa’ taq
pixab’anik.

Rik’in ri Kaqchi” Kem samaj xqaq'i’ ri xqajo rik’in, ruma xqak’asoj ri
kirayib’al ri windq epa’al chupam ri moloj Sagamagq’ ri nkisamajij ri Ach-
‘amaq’ Ch’ab’dl. Chuqa’” xtamax jub’a’ chik ri na’oj k’o chrij ri Na’ob’alil
Samaj (activismo digital) kik’in ri windq ri nkisamajij k’ak’a taq samajib’al
pa Kamayal pa Ach-‘amaq” Ch’ab’dl. (Resumen traducido por Félix
Uskam Camey, maya kaqchikel)

Resumen

La Organizacién de las Naciones Unidas declar6 el afio 2019 como
ano internacional de las lenguas indigenas. En ese ambito, muchas
organizaciones nacionales e internacionales estan haciendo propuestas,
eventos o actividades para la revitalizacion de las lenguas indigenas
en Latinoamérica. La mayoria de estas propuestas estan basadas en la
revitalizacion lingtiistica, pero apenas hablan de como las tecnologias de
informacion y comunicacion —TIC- pueden lograr un avance mas rapido
en la recuperaciéon de hablantes usando herramientas tecnoldgicas,
principalmente de hablantes indigenas que residen en casi todos los
paises de Latinoamérica.

gmail.com; Hugo Chocoj, miembro Activo Comunidad Linglistica Kaqgchikel de la
Academia de las Lenguas Mayas de Guatemala hugo.chocoj@gmail.com; Cristina
Chavarria, actual representante del proyecto de inclusion social de UNESCO
Guatemala mc.chavarria@unesco.org; Lucia Bethancourt, coordinadora del
Vivero de Economia Creativa del Centro Cultural de Espafia en Guatemala vec@
cceguatemala.org; Pakal Rodriguez, profesor dela Universidad Maya Kagchikel
pakalbalam@yahoo.com; Eduardo Avila, director de Rising Voices, parte de Global
Voices eddie@globalvoices.org; y, Sara Fratti, Lider Legal de Creative Commons
Guatemala saragtti@gmail.com.
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Por esta razon, en el afio 2018 en Guatemala un grupo de organizaciones
y entusiastas se reunieron para trabajar propuestas que lograran este fin,
y asi naci6 el “Encuentro Nacional de Activistas Digitales de Lenguas
Indigenas”, un evento de dos dias en el que se habld sobre activismo
digital, idiomas indigenas de Guatemala, tecnologia, lingiiistica, y se
presentaron aplicaciones, proyectos e iniciativas relacionadas con estos
temas. Para la realizacion de este Encuentro fue necesaria la coordinacion
con entidades del Estado, organizaciones de la sociedad civil, organismos
internacionales, entusiastas, activistas, voluntarios, demostrando asi que
entre todos con un objetivo comun se pueden conseguir resultados muy
positivos.

El articulo muestra con detalle todo el proceso para la celebracién del
encuentro, desde la conceptualizacidn, las instituciones comprometidas,
la estructura del encuentro, el proyecto Kaqchikel Wikiwuj, el
presupuesto, el programa de comunicacion y las publicaciones realizadas
sobre el mismo, los resultados generales y la opinion de los participantes.
Igualmente se presenta el Festival Latinoamericano de Lenguas Indigenas
en Internet como accién que da sostenibilidad al encuentro, y finalmente
conclusiones y recomendaciones.

El encuentro logrd cubrir las expectativas que se tenian siendo una de
estas despertar el interés de las instituciones del Estado que tienen como
mandado la revitalizacion de las lenguas indigenas. También se expandid
el concepto de activismo digital incorporando asi a mas personas e
iniciativas quienes cada vez mds estan desarrollando aplicaciones,
herramientas, publicaciones en redes sociales en su lengua indigena.

Palabras clave: Activismo digital, pueblos indigenas, idiomas, Guatemala,
TIC, ENADLI, tecnologia, maya.

Al concluir el Encuentro, se decidié conformar un consorcio para organizar el
‘Festival Latinoamericano de Lenguas Indigenas en Internet’, y se integraron
la oficina de UNESCO en Guatemala y la Federacion Guatemalteca de Escuelas
Radiofénicas —FGER.
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1. Antecedentes

Rising Voices Latinoamérica forma parte de los proyectos de Global
Voices y es una organizacion que ayuda a crear y desarrollar medios
ciudadanos en lugares donde no existe acceso a ellos dando asi voz
a las poblaciones mas olvidadas y marginadas a través del uso de la
tecnologia.

Desde el ano 2014, ha coorganizado encuentros de activismo digital
de lenguas indigenas en México, Pert, Bolivia, Ecuador, Colombia,
Argentina, Guatemala y Chile en los cuales retne a activistas
digitales de distintos municipios y lenguas con el objetivo de conocer
nuevas iniciativas para preservar y promover las lenguas indigenas
a través del uso de la tecnologia. Estos encuentros se desarrollan
en coordinacion con organizaciones locales o activistas de distintas
regiones de cada pais, logrando asi crear una red de activistas digitales
en Latinoamérica.

Uno de estos encuentros de activismo digital de lenguas indigenas
se llevo a cabo en el mes de abril de 2017 en el municipio de San
Lucas Toliman, Solold, un municipio que se encuentra en la orilla del
lago Atitlan. Dicho encuentro estuvo coordinado por Pueblo Click,
una organizacion local que se dedica al periodismo comunitario y en
el mismo participaron 25 personas, principalmente de la comunidad
lingiiistica kaqchikel, donde se presentaron varias iniciativas
relacionadas a la utilizacion de la tecnologia para la promocion de las
culturas indigenas.

Durante este encuentro se presento el proyecto Kaqchikel Wikiwuj,
una iniciativa que surgié en 2010 y que consistid en disponer de
articulos en idioma kaqchikel en la incubadora de Wikipedia. Los
participantes manifestaron interés en este proyecto y se sumaron
la iniciativa de continuar editando articulos del idioma kaqchikel
a Wikipedia. Para esto se organizd una hoja de ruta que comenzo
conformando un pequefio grupo de trabajo integrado por Uskam
Camey, Hugo Chocoj y Jorge Lopez-Bachiller.

Los siguientes pasos consistieron en desarrollar un taller virtual de
edicion en Wikipedia con el activista digital Zapoteco 3.0 Rodrigo

192



Encuentro nacional de activistas digitales de lenguas indigenas

Pérez, para paralelamente organizar un editaton de articulos en
Wikipedia en kaqchikel a nivel nacional.

Posteriormente se generaron conversaciones entre los participantes
del encuentro en San Lucas Toliman, el Centro Cultural de Espafia en
Guatemala y Rising Voices, para llevar a cabo un evento de edicién
en Wikipedia y un espacio que reuniera diferentes actores y tematicas
vinculadas a lenguas indigenas y tecnologia. De esta manera se
consolido el Comité Organizador del “Encuentro Nacional de
Activistas Digitales de Lenguas Indigenas (ENADLI)”, integrado por
Jorge Lopez-Bachiller, Jefe de Oficina de DW Akademie en Guatemala;
Uskam Camey, colectivo Kaqchikel Windq; Hugo Chocoj, miembro
Activo Comunidad Lingiiistica Kaqchikel; Cristina Chavarria y
Lucia Bethancourt, Centro Cultural de Espafia en Guatemala; Pakal
Rodriguez, Universidad Maya Kaqchikel; y, Sara Fratti, Lider Legal
de Creative Commons Guatemala.

Dicho encuentro se llevo a cabo del 20 al 22 de julio de 2018 en el
centro historico de Guatemala.

2. Presentacion del ENADLI

El principal objetivo del encuentro era promover la inclusiéon social
a través del uso y acceso de las lenguas indigenas de Guatemala
mediante la utilizacién de las nuevas Tecnologias de la Comunicacion
e Informaciéon (TIC). Este estuvo dirigido a integrantes de las
distintas comunidades lingiiisticas de Guatemala, activistas digitales,
comunidad educativa, ptblico interesado en las TIC, wikipedistas
y organizaciones nacionales e internacionales interesadas en el uso
de las TIC para promover las lenguas indigenas de Guatemala.
Por tal razén, se desarrollaron espacios de didlogo enfocados en la
creacion de capacidades, intercambio de experiencias y generacion
de conocimiento. A su vez, el encuentro permitié crear un puente
intergeneracional de acceso a las TIC y activismo digital.

Finalmente, el ENADLI se convirtié en un espacio de difusion de
iniciativas basadas en lenguas indigenas y de apropiacién, promocion
y difusion del capital lingiiistico en Guatemala.
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Los retos fueron crear una comunidad de activistas digitales de
lenguas indigenas en Guatemala; institucionalizar el tema en las
organizaciones participantes; disponer de un repositorio de iniciativas
vinculadas con lenguas indigenas y activismo digital y promover que
otras comunidades lingiiisticas se interesen por preservar sus lenguas
para formar parte de los idiomas oficiales de consulta en Wikipedia.

3. Colaboracion interinstitucional

Con el fin de alcanzar los retos planteados para este encuentro, se
invitd a distintas organizaciones locales e internacionales a sumarse
en la promocion de la conservacion de las lenguas indigenas.
Las aportaciones fueron diversas, desde unirse como socios en
la promocién del encuentro hasta el patrocinio de becas y apoyo
econdmico para los gastos del mismo ENADLI.

Igualmente, esto sirvi6 para dar a conocer a muchas instituciones de
Guatemalalaimportancia de la revitalizacion de las lenguas indigenas
mediante el uso de la tecnologia, area de trabajo que desconocian
pero que mostraban interés dado el alto crecimiento en el uso de
herramientas tecnologicas por parte de la poblacion de Guatemala,
principalmente la poblacion joven del interior del pais.

El encuentro estuvo organizado por Rising Voices, el Centro Cultural
de Espafia en Guatemala, Kaqchikel Windg, UNESCO, Universidad
Maya Kagqchikel, Creative Commons Guatemala, Academia de las
Lenguas Mayas de Guatemala (ALMG) y DW Akademie, pero ademas
se unieron otros socios como: Alianza por una Internet Asequible
Alliance for Affordable Internet (A4Al, por sus siglas en inglés) de
la World Wide Web Foundation; Fundacion Telefénica; Fundacion
Paiz para la Educacién y la Cultura; Instituto Guatemalteco de
Educacion Radiofénica (IGER); Federacion Guatemalteca de Escuelas
Radiofdnicas (FGER); Centro de Estudios Latinoamericanos de la
Universidad de Vanderbilt (Center for Latin American Studies,
Vanderbilt University); Fundacion Maria y Antonio Goubaud Carrera;
INTCOMEX; Asociacion de Debates Landivar (ADL); Universidad
Rafael Landivar de Guatemala (URL); Universidad San Carlos de
Guatemala (USAC); Ministerio de Cultura y Deportes; Fundacién
Wikimedia; Editorial Maya Wuj; Proyecto Desarrollo Santiago
(PRODESSA).
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Igualmente se cont6 con otros colaboradores como la Sociedad Internet
(Internet Society) capitulo Guatemala; iLifebelt; Estacién de Campo de
Trabajo de la Universidad de Maryland (Field Station, University of
Maryland); Red Tz’ikin; Centro de Politicas Publicas para el Socialismo
de Guatemala (CEPPAS); RanaLabs; Wuqu’ Kawoq Maya Alliance;
Universidad del Valle de Guatemala (UVG); Oficina del Procurador
de los Derechos Humanos (PDH); TV Maya; SocialTIC; Programa
Valentina de FUNSEPA; Observatorio Guatemalteco de Delitos
Informaticos (OGDI); Instituto Centroamericano de Estudios para la
Democracia Social (DEMOS); Guatecambia; Instituto Panamefio de
Derecho y Nuevas Tecnologias (IPANDETEC); Escuela de Ciencias
Lingtiisticas de la Universidad de San Carlos de Guatemala; y la
organizacion Pueblo Click.

Una vez finalizado el encuentro, muchas de estas organizaciones
mostraron interés en darle seguimiento a estas actividades, sobre
todo durante el afio 2019 considerado por Naciones Unidas el afio
internacional de las lenguas indigenas.

4. Estructura del encuentro

Para dar dinamismo al encuentro, hacerlo participativo y presentar
distintas formas de activismo digital de lenguas indigenas, se disefi6
un programa que incluyo talleres demostrativos, conferencias,
paneles, foros, un debate en kaqchikel, uno de los idiomas mayas de
Guatemala, y algunas actuaciones musicales. Para ello se invitaron
a actores clave que lideran las discusiones sobre tecnologia,
lingtiiistica, cultura, comunicacién, entre otras disciplinas afines al
activismo digital, con la finalidad de generar un diadlogo e interaccion
entre los participantes por medio de formatos como conferencias
demostrativas, enfocadas a la creacion de contenidos digitales en
diferentes formatos a bajo costo y a través de dispositivos mdviles,
asimismo referente a temas relevantes al activismo digital y culturas
indigenas; presentaciones de proyectos e iniciativas de tecnologia y
lenguas indigenas; desconferencias o paneles y conversatorios en los
que se discutieron los temas transversales que abordaba el encuentro,
como las condiciones e Internet en Guatemala, creacion de contenidos
en lenguas indigenas, arte y ciencia en pueblos indigenas, ademas del
presente y futuro en las lenguas indigenas.
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El valor agregado de estos espacios fue propiciar sinergias y
colaboraciones para fortalecer el ambito de accidon de cada uno de
los participantes, inspirando a las nuevas generaciones a desarrollar
proyectos tecnoldgicos y de activismo para la preservacion de las
lenguas indigenas.

A continuacion, se presentan los distintos temas que se trataron
durante el encuentro:

Debate en Kaqchikel, este se llevo a cabo el viernes por la noche con
la participacion de 115 personas, cuyo tema fue: “Inclusion social de
las culturas indigenas de Guatemala”, el cual estuvo organizado por
la Agrupacion de Debates Landivar.

Igualmente se llevaron algunas conferencias demostrativas como
estas: Introduccion al Calendario Maya, por Igor Xoyom de la
Universidad Maya Kaqchikel; Epigrafia Maya para principiantes, por
Igor Xoyom, Universidad Maya Kaqchikel; y Seguridad, internet y
violacién a la intimidad, José Leonett, Observatorio Guatemalteco de
Delitos informaticos

Se presentaron algunos proyectos e iniciativas de impacto social, TICy
pueblosindigenas: Google Apps parala Educaciéon por Martha Beltran
del Colegio Americano en Guatemala; Sheva: habilidades tecnologias
para mujeres por medio de teléfonos moviles por Luis Rodriguez de
SHEVA; Proyecto TICAS, ensenianza a nifias el desarrollar las TIC, por
Eugenia Rodriguez del Instituto DEMOS; Programa Valentina y la
insercion de jovenes indigenas al mundo de la tecnologia por Jessica
Hammer; Estudio iLifebelt: Asi es el guatemalteco que se conecta
a Internet por José Kont de iLifebelt; y Software libre para idiomas
indigenas por Fernando Larrazabal de la Asociacion Guatemalteca
de Software Libre.

Se llevaron a cabo algunos paneles como el denominado “Creacion de
contenidos en lenguas Indigenas” con estos temas: cine por Andrea
Ixchiu de la Red Tzikin; editorial por Raxche’ Rodriguez de la Editorial
Maya Wuj; y las radios comunitarias por Walter Cuc de FGER.

O el panel denominado “Arte y ciencia en pueblos indigenas” con
temas como matematica maya en la educacion primaria por Raxkan
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Pedro Monroy; actuacion de Maya Hip Hop por Tzuku Kan; literatura
e interpretacion por Julio Serrano; y artes visuales por Angel Poyon.

También hubo un tercer panel llamado “Internet en Guatemala”
donde se hablé sobre grupo de trabajo de idiomas indigenas en
Internet; redes comunitarias mesh-network; Internet e inclusion
social; y ;como aprovechar las redes sociales para difundir y conservar
lenguas originarias?

Durante los dos dias, se llevaron a cabo algunas conferencias
demostrativas sobre infoactivismo: transformar informacion en
acciéon, produccion de contenidos en dispositivos mdviles, radio
online, herramientas para ser activista digital de idiomas indigenas y
técnicas para realizar podcast, conferencias impartidas por expertos
en esos temas.

Se hicieron algunas presentaciones sobre “Tecnologia en lenguas
indigenas” con estos temas: libros en lenguas indigenas en formato
EPUB para venta digital; fortalecimiento de referencias de mujeres
por medio de aplicacion para uso de comadronas; Tijonik, app para
aprender idiomas indigenas; uso de la app y web “Traductor de
idiomas Guatemala”; una perspectiva diferente para la revitalizacion
de los idiomas mayas de Guatemala; y app inteligencia artificial en
kaqchikel.

El segundo dia se celebré un conversatorio con el tema “Presente y
futuro de lenguas indigenas” presentado por lideres y expertos en
revitalizacion de las lenguas indigenas en Guatemala.

Dentro del formato del encuentro, se decidid crear un espacio de
“desconferencias” donde durante 20 minutos los presentadores
podrian hablar de un tema relacionado con el encuentro, pero de una
manera mas corta y dindmica que una conferencia o foro.

De esta forma, se presentaron los siguientes temas:

“Interpretacion vivencial de espacios mesoamericanos”, por
Danilo Ernesto Callén Alvarez, orientada a formular lineamientos
basicos para comprender espacios de ocupacion urbana de la época
Maya Clasica, con ejemplos del Noreste de El Petén, Guatemala.
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Espacios que por su condicion de “ruina” no necesariamente son
comprendidos por los visitantes.

- "“Aprendizaje de la lectura interactiva bilingiie espanol-K’iche’
con recursos interactivos para nifios de 6 a 9 afos”, por Carmelina
Ixcoy Ledn.

- “Cémo promover la transparencia a través de la auditoria social”,
por Isaias Morales. Ojo con mipisto es un portal periodistico que
relata la manera en que las alcaldias de Guatemala invierten los
fondos publicos. Esta iniciativa integrada por periodistas combina
la denuncia ciudadana y la informacion de los portales de gobierno
para revelar historias de interés publico sobre la gestion de los
recursos de los guatemaltecos de cine

- “La pérdida de identidad cultural maya en zonas urbanizadas”,
por Gerber Camey. Durante los tltimos afios Guatemala ha tenido
un crecimiento poblacional masivo. Debido a este crecimiento
poblacion y la falta de tierra las personas se ven en la necesidad
de migrar de uno lado para otro por esta situacion varias aldeas y
comunidades indigenas de municipios cercanos a la capital se han
ido urbanizado y poblando por diversas colonias.

- “Pasion por crear”, por Felipe Mateo Nicolds. La interaccion de
varias disciplinas permite lograr resultados extraordinarios. Okan,
una herramienta que tiene como objetivo principal la preservacion
de la riqueza cultural de Guatemala, es el resultado de la pasion
y dedicacion de personas que han aprovechado su talento para
aportarle valor al mundo. Los retos que ha presentado el proyecto
permiten evaluar todas las posibles formas de abordar y resolver
una necesidad

- “El traductor de idiomas mayas”, por Julio de Leodn. El traductor
de idiomas mayas, traducird de manera independiente un idioma
maya al inglés o al espafol y viceversa, para los departamentos
donde se hablan varios idiomas mayas se activara un identificador
de idiomas para saber qué idioma habla la persona que desea ser
atendida, para activar el traductor del idioma solicitado.
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- “Periodismo de investigacion feminista en la era digital,
transfronterizo”, por Diana Fuentes, periodista free- lance,
corresponsal en Guatemala de Radio Francia Internacional e
integrante del colectivo Voces de Mujer.

- “Herramientas para ser activista digital de idiomas indigenas”,
por Nef Sacuj.

- “La importancia que tiene nuestro idioma kaqchikel en nuestras
familias, y la discriminacion que adn existe en centros educativos
desde Pre-primaria hasta la universidad”, por Lesli Yanira Socop.

- “La brecha digital — 4rea rural y semi urbana — Guatemala”,
por Harold Rafael Cancinos Arbizu. El incremento de uso de
la tecnologia en los paises en vias de desarrollo ha promovido
una mejora sustancial en el estatus de vida de sus habitantes,
proveyendo de un mejor perfil y habilidades a aquellos que
tienen a la mano las herramientas necesarias para ampliar sus
conocimientos y poder postularse a mejores oportunidades para
mejorar su calidad de vida.

5. Editaton de Kaqchikel Wikiwuj

Wikipedia es la enciclopedia libre y colaborativa mas grande del
mundo, la cual estd traducida a mas de 200 idiomas. En el ano 2010
se cred la pagina de inicio del idioma kaqchikel en la incubadora de
Wikipedia, pero fue a partir del afo 2017 que se reactivo el proyecto
Wikiwuj, al cual se le asigno el codigo ISO-cak.

Con el apoyo de la Fundacion Wikimedia, se realizaron 3 talleres
y editatones (actividad en la que personas crean, revisan y editan
articulos en Wikipedia) con el objetivo de crear una comunidad de
editores activos en idioma kaqchikel que supieran leer, escribir y
editar articulos para Wikiwuj; en el cual participaron en promedio 22
personas.

Durante el ENADLI, se llevo a cabo la Editaton de Wikiwuj, la cual
fue coordinada por Rodrigo Pérez, activista zapoteco, integrantes
de Ciberfeministas Guatemala, Hugo Chocoj y Ajmaq Otzoy
de la Comunidad Lingiiistica Kaqchikel. Durante esta editaton
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participaron 24 personas de las comunidades Kaqchikel, K’iche’,
Q’eqchi’ y Mam, quienes editaron 60 articulos de Wikipedia.

En el altimo taller que se realiz6 en septiembre participaron personas
de las comunidades Kaqchikel y K’iche’, quienes han demostrado
entusiasmo en crear la comunidad de editores en Wikipedia de estos
idiomas.

Durante estas sesiones se destacd la paridad de género en la
participacion de mujeres y hombres, por otra parte, mas del 30% de
la interfaz de Wikipedia estuvo traducida a Kaqchikel y ya existen
mas de 130 articulos en este idioma. Sin embargo, para que Wikipedia
considere como un idioma oficial al kaqchikel se requieren de al
menos 800 articulos, lo cual representa un desafio en el que se debe
seguir trabajando.

6. Comunicacion

Para lograr llegar a mas personas, se disefid una linea grafica para
el encuentro la cual se aplicd a distintos materiales impresos como
tarjetas, stickers, carteles, banners, rollup. Igualmente se hizo un
kit de prensa que se mandd a todos los participantes y a todas las
instituciones. Se grabaron videos promocionales en YouTube en
5 idiomas espaniol, kiche’, kaqchikel, qanjob’al y awakateko® y se
tomaron fotografias que se pueden ver en linea’.

Con el objetivo de tener mas cobertura en redes sociales, se cred una
pagina en Facebook y se disend un sitio en Rising Voices: https://
rising.globalvoices.org/lenguas/encuentros/guatemala-2018/, donde
en los ultimos 90 dias se alcanzaron 2,564 vistas de las cuales el 88%
fueron desde Guatemala, 3% EEUU vy otros paises menos de 1%. El
57% accedié en movil o tablet y el 43% desde una computadora.

Antes, durante y después del encuentro hubo publicaciones en
distintos medios escritos, digitales y television:

https://emisorasunidas.com/guatemala-celebra-el-encuentro-
nacional-de-activistas-digitales-de-lenguas-indigenas/

2 Disponible en: https://www.youtube.com/watch?v=R11S0J48pJg
3 Disponible en https://www.flickr.com/photos/163400603@N04/albums
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https://kaqchikelwinagblog.wordpress.com/2018/06/13/kaqchi-kem-
encuentro-nacional-de-activistas-digitales-de-lenguas-indigenas/
https://www.youtube.com/watch?v=V681180]Lsk

https://www.dw.com/de/guatemala-indigene-sprachen-im-internet-
st%C3%A4rken/a-44941910

http://gtmtecno.com/2018/07/17/agenda-del-encuentro-nacional-de-
activistas-digitales-de-lenguas-indigenas/

https://www.pressreader.com/guatemala/prensa-li-
bre/20180717/281870119215890

http://tger.org/2018/07/23/enadli-2018-tecnologia-para-preservar-los-
idiomas-indigenas/

https://www.tweetbinder.com/report/advanced/en/cef695f2

https://dca.gob.gt/noticias-guatemala-diario-centro-america/las-tic-
para-el-desarrollo-sostenible/

https://almg.org.gt/noticia/encuentro-tecnologico/

http://www.asturiasmaldonadofoundation.org/blog-en-
espantildeol/encuentro-nacional-de-activistas-digitales-de-lenguas-
indigenas

http://es.rfi.fr/americas/20180730-activistas-digitales-se-unen-para-
evitar-extincion-de-lenguas-indigenas
https://cceguatemala.org/actividades/encuentro-nacional-de-
activistas-digitales-de-lenguas-indigenas/
https://eventos.guatemala.com/talleres-conferencias/reunion-de-
editores-de-varias-lenguas-indigenas-en-guatemala-julio-2018.html
https://cceguatemala.org/actividades/encuentro-nacional-de-

activistas-digitales-de-lenguas-indigenas/

https://mzaghi.wordpress.com/2018/07/23/desarrollodigitalgt-
encuentro-nacional-de-activistas-digitales-de-lenguas-indigenas-de-
guatemala/
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7. Resultados generales

A la hora de planificar el encuentro, este presentd varios retos pues
era el primer evento nacional que se hacia de estas caracteristicas.
Entre ellos, el interés por las organizaciones implicadas, la motivacion
de personas interesadas en participar y la cobertura de los gastos que
este suponia. Pero finalmente el encuentro cubrié las expectativas
tanto de los organizadores como de los panelistas, presentadores y
de los participantes.

Para fomentar la participacion de personas del interior de la republica,
se ofrecieron 48 becas las cuales fueron otorgadas mediante la
presentacion de un formulario de interés por parte de los participantes.

El viernes por la tarde se llevo a cabo un debate en kaqchikel, uno
de los idiomas mayas de Guatemala, en el que participaron 115
personas. El sdbado asistieron a las distintas sesiones 210 personas y el
domingo 200 personas. Durante la editatén de articulos en kaqchikel
participaron 24 personas, la mayoria de la comunidad lingiiistica
kaqchikel, pero también personas de habla k’iche’, donde se logrd
llegar a la creacion y edicion de 60 articulos, actividad que se llevé a
cabo durante la mafiana del domingo.

Respecto al formulario que se envié una vez finalizado el encuentro,
este fue respondido por 61 personas.

En cuanto a la relaciéon de mujeres a hombres, esta proporcion fue
54/46. Durante los dos dias que dur6 el encuentro, participacion un
total de 11 de los 22 departamentos o provincias del pais (Quiché,
Quetzaltenango, Solold, Totonicapan, Baja Verapaz, San Marcos,
Guatemala, Huehuetenango, Alta Verapaz, Chimaltenango y Jutiapa).
Entre los participantes hubo asistencia de personas de México, Costa
Rica y Estados Unidos.

8. Retroalimentacion de los participantes

Una vez finalizado el encuentro, se elaboré un formulario en linea
el cual se envid a todos los participantes con el objetivo de obtener
elementos para futuras actividades como la realizacion en 2019 del
“Festival Latinoamericano de Lenguas Indigenas en Internet”. Dicha
evaluacion fue respondida por 61 personas.
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De sus respuestas se obtuvo que para el 91% de los participantes,
el encuentro superd sus expectativas; el 50% le sirvioé para conocer
personas interesantes; el 72% consideré que se llevd nuevos
conocimientos utiles; y para el 59% el encuentro inspird para conocer
y trabajar mas sobre temas relacionados a las lenguas indigenas y las
TIC.

En cuanto a su participacion, el 90% indicaron que asistirian a un
proximo evento de estas caracteristicas.

En cuanto ala comunicacion del evento, el 49% se enter6 por Facebook,
aun 32% se lo contd un amigo y el 6% se enterd por correo electronico.

Respecto a otras recomendaciones, los participantes sugirieron editar
Wikipedia en otras lenguas indigenas, crear una red de activistas
digitales de Guatemala, realizar encuentros regionales en otras
ciudades del pais, tener mas alianzas con organismos publicos o
invitar a grupos de estudiantes universitarios.

9. Sostenibilidad del encuentro

La sostenibilidad es la posibilidad de dar continuidad temporal,
economica, politica y social a los proyectos, sin comprometer la
capacidad de futuras generaciones de promover estos temas y
continuar desarrollando su progreso. Desde las comunidades
latinoamericanas originarias se promueve el “Buen Vivir” o Raxnagqil
K’aslemal (en Kaqchikel) que quiere decir una vida en equilibrio con
las relaciones armoniosas entre personas, comunidad, sociedad y
madre tierra.

De tal manera que continuar promoviendo la insercidon y acceso de
comunidades lingtiisticas a las TIC se convierte en un compromiso
hacia la comunidad y la sociedad, preservar un idioma es preservar
una cultura. Este afio 2019 ha sido declarado por la Organizacion
de Naciones Unidas (ONU) “Afo Internacional de las lenguas
indigenas” por lo que a partir de los resultados del encuentro se
conformé el Consorcio integrado por DW Akademie, Kaqchikel
Windq, Universidad Maya Kaqchikel, Centro Cultural de Espana en
Guatemala, UNESCO, FGER, Rising Voices y Creative Commons
Guatemala, consorcio que se ha ocupado de disenar el “Festival
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Latinoamericano de Lenguas Indigenas en Internet” el cual se llevara
a cabo en octubre 2019 en varios lugares de Guatemala.

El Festival Latinoamericano de Lenguas Indigenas en Internet
FLLII 2019 serd una oportunidad para convocar a activistas
digitales de lenguas indigenas, socios, organizaciones, académicos,
programadores y responsables de politicas de Latinoamérica y mas
alla, para celebrar el progreso que se ha hecho en esta area, pero atin
mas importante fortalecer los lazos que hacen posible y necesario este
trabajo colaborativo. A través de redes cara a cara, podemos crear
confianza y explorar la colaboracion en proyectos concretos. A través
de discusiones, presentaciones, talleres practicos, los participantes
reflexionardn sobre los desafios en curso en términos de la brecha
digital, cuestiones lingtiisticas y técnicas, y lo que este trabajo significa
para las comunidades que estan trabajando para mantener su idioma
y pasarlo a la siguiente generacion.

Mas alla de la sensibilizacion, el Festival apuntara a enviar un mensaje
contundente de que se necesita hacer mucho mas en todos los niveles
y que, mediante la colaboracién en los objetivos en comtin, habra un
efecto domind para los proximos anos.

El Festival contara con tres actividades principales:

Eventos preliminares y mapeo de otras actividades a lo largo del
ano: habra una serie de eventos previos al Festival organizados
por activistas y defensores del idioma local en distintas provincias-
departamentos alejados de la ciudad de Guatemala (Coban,
Quetzaltenango, Quiché), que pueden incluir charlas o talleres.
Para integrar estas actividades con otras personas de toda la region,
el equipo documentard y mapeara estas iniciativas para ayudar a
identificar posibles participantes en el Festival.

Reunion de activistas digitales de la lengua indigena: una invitaciéon
mas pequeina para 40-45 activistas digitales de la lengua indigena
de América Latina para fortalecer capacidades y compartir de
manera mas reducida sus experiencias y de la formacién enfocada a
estrategias. Este evento se llevard a cabo en el Centro de Formacion
de la Cooperacion Espafiola en La Antigua Guatemala. Durante esta
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reunion también se coordinardn otras sesiones con organizaciones
internacionales que estan trabajando estos temas en la region.

Conferencia publica: una conferencia de dos dias abierta al publico en
general e interesados en explorar la interseccion de la revitalizacion
y la tecnologia de las lenguas indigenas, sumando el ambiente tecno-
politico actual, que también incluye el acceso y la adopcion de estas
herramientas, asi como un lugar para mostrar los proyectos que estan
haciendo el cambio en la region. La conferencia se celebraria en el
Centro Cultural de Espafa en Guatemala, en el centro histérico de la
ciudad.

10. Conclusiones

La brecha de acceso a las tecnologias e Internet es muy alta en el
pais, especialmente entre las comunidades indigenas derivado del
racismo y la exclusion social estructural, por lo que es importante,
exigir politicas publicas integrales que incorporen la tecnologia para
la preservacion y revitalizacion de lenguas indigenas.

La falta de contenidos digitales en lenguas indigenas, sumado al
desconocimiento por partedelajuventud guatemaltecaenlautilizacion
de la tecnologia para crear acciones enfocadas a la preservacion de los
saberes indigenas en el mundo digital, da como resultado una falta de
espacios en los cuales se puedan crear capacidades para desarrollar
herramientas, aplicaciones y demas contenidos para fomentar el
activismo digital.

En Guatemala existen entidades publicas, privadas, académicas y
de sociedad civil que velan por la conservacion y uso de las lenguas
indigenas; y otras que fomentan el desarrollo tecnoldgico. Sin
embargo, no hay espacios donde convergen ambas, por lo que es
necesario implementar programas que aborden estos temas.

El trabajo y la formacion digital va creciendo, pero ain es necesaria
la formacién presencial. Como consecuencia, es ineludible crear
capacidades de los hablantes nativos para que contribuyan a la
comunidad de wikipedistas en Guatemala, la cual estd concentrada
en edicion de articulos en espafiol, se debe fomentar el interés en
editar contenidos en los idiomas indigenas del pais para Wikipedia.
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11. Recomendaciones

Con el fin de fomentar el dialogo entre sociedad civil, sector publico y
privado, ademas de promover la insercidon de otros idiomas indigenas
de Guatemala en las TIC, se recomendod el desarrollo de una mesa
técnica que fomentara la conformacion de una serie de procesos de
analisis educativos y politicos durante el afio 2018 y 2019, tomando
en cuenta la coyuntura internacional dictaminada por la ONU
declarando 2019 como “Afio Internacional de las Lenguas Indigenas”.

Durante la gestion del evento se contactd con diversas instituciones
y agentes de sociedad civil que se habian vinculado con espacios
digitales en Internet. Sin embargo, los esfuerzos se diluyeron en
iniciativas aisladas en lenguas indigenas que se difunden en los
espacios que se logran de forma aleatoria.

De tal manera, se recomend¢ la conformacion de una comunidad de
activistas digitales en lenguas indigenas o por comunidad lingiiistica,
que fomente el fortalecimiento y preservacion de estas culturas en
el mundo digital a través de la promocién y difusion mediatica y
comunitaria de éstas e inspiren a nuevas generaciones a la creacion
de conocimiento en sus idiomas natales

Este encuentro permitio evidenciar el interés por parte de las
instituciones nacionales que tienen como mandato la preservacion
de las lenguas indigenas. Sin embargo, se recomendd que tanto la
sociedad civil organizada como los diversos agentes organizados
a través de las TIC, contintien presionando a los representantes
estatales para actualizar, incentivar y promover la creacion en lenguas
indigenas, con el fin de establecer rutas de accién que conlleven
organizacion de sociedad civil para la creacion de politicas publicas
novedosas para el resguardo de las culturas en Guatemala.
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Desde las voces del Pueblo Uru del Lago Poopé:
“estamos recuperando nuestra lengua”

Delicia Escalera Salazar’

T owzta

Xalla ti uru chipay taquki ni uru lago Poopo kumunz amtacha, ti tsemat
taqu yategh$apaki nikanakztaki wakchi ghuysa nizasa p’eqinti¢ha
ninakZ yoqa tanssapa nizasa ninakz yanaka wakisqatsapa xalla ni
cumunapachacha ti taqu yateqhs ancha walizkhi¢cha nizasa gqama
wagqaychis$$apa. Xalla ti langztaki nimakz ghuz thésapacha nizasa ninakz
taqu zinsapa amt’ita, nuzki$ waytucha ni kumunakz ant’ita ghacham
tsemat taqumikhikan yatqakicha nizasa uskanakaki ana suma wakaz
watcha tenghsiki.

Qhan taqunaka: Uru lago Poopd, qamaiia, taqu Zinsapa, wilta taqu wateqs
chipayataqu.

Resumen

Este articulo aborda el tema de (re)aprendizaje de la lengua uru en el
Pueblo Uru del Lago Poopd con sus implicancias, avances y retrocesos.
Los comunarios de este sector decidieron recuperar la lengua uru del
Pueblo Chipaya, ubicados en otra provincia, dentro de un contexto
de migraciones esporadicas por falta de trabajo a causa de cambios
ecoldgicos, climaticos, sequias, entre otros. Asimismo, resaltar la
resiliencia de este pueblo, a pesar de estar en un escenario complejo,
aun persiste la conviccion de (re)aprender el uru. Decision que recae en
varios motivos, como fortalecimiento a su identidad para la lucha por su
territorio y de su pueblo.

Palabras claves: Uru del lago Poopo, identidad, recuperacion lingiiistica, (re)
aprendizaje de la lengua uru.

T Licenciada en Lingdistica Aplicada a la Ensefianza de Lenguas en la Universidad
Mayor de San Simoén (UMSS), después hizo la maestria en Sociolingiiistica, 2da
version, el 2017 en el PROEIB Andes de la UMSS. Ahora esta como técnica del
proyecto de investigacion con la Nacién Uru en la Funproeib Andes, correo
electrénico: descalera@funproeibandes.org — delivert12@gmail.com
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Introduccion

En América Latina y en el mundo, muchos pueblos indigenas estan
perdiendo sus lenguas, algunos hasta el punto de quedar sin ellas.
Seguin David Crystal (2001), 51 lenguas en el mundo apenas cuentan
-0 contaban- con un hablante, lo cual es alarmante ya que estan al
filo de desaparecer. La rapidez con la que estan siendo desplazadas
nos deja en un plano sumamente preocupante, porque la muerte
lingiiistica parece ser inevitable. Pero, ;Por qué las lenguas indigenas
necesitan recuperarse, (re)vitalizarse, (re)aprenderse o fortalecerse?
Cuestionantes que nos llevan a remitirnos a Bopp y Schleicher en
Calvet (1981), quienes afirman que es debido a la actitud del hombre,
porque trata a la lengua como un simple medio de comunicacién y no
asicomo parte de una cosmovision, parte de unlegado de los ancestros
que transmiten un cumulo de saberes mediante las lenguas. Ademas,
la preservacion de las lenguas indigenas o su rescate significaria la
mejora para la humanidad ya que en la cosmovision indigena atin
estan las relaciones comunitarias, respeto y convivencia con el ser de
la naturaleza, aspectos que la humanidad esta olvidando.

Existen afirmaciones de que, a pesar de las diferentes acciones que
se estdn realizando para la preservacion de las lenguas indigenas,
éstas siguen muriendo. La explicacién puede ser que muchas de
las acciones estan quedando en un plano discursivo o que las
planificaciones de recuperacion, de revitalizacion, de fortalecimiento
o de mantenimiento de las lenguas tienen que trascender a contextos
urbanos y periurbanos. Esto por las crecientes migraciones del campo
alas ciudades y la falta dela funcionalidad de estas lenguas en &mbitos
formales, o porque los pueblos con pocos hablantes, con lenguas
casi extintas, que tienen el proposito de “recuperar” su lengua (re)
aprendiendo de otros sectores, necesitan mas atencion y apoyo para
realizar acciones a largo plazo.

Cuando nos referimos al por qué se debe recuperar las lenguas
indigenas, es para la preservacion de la vida y para la permanencia
de los pueblos indigenas, de la diversidad cultural, transmision de
conocimientos y saberes y patrimonio cultural. Por otro lado, quienes
necesitan mayor atenciéon con acciones de revitalizacién son los
hablantes, por ser ellos los primeros agentes revitalizadores, los que
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toman la decision de transmitir la lengua a las nuevas generaciones.
En si, nos deberia preocupar a todos (Walsh, 2003).

1. Antecedentes

Los urus habitaban antiguamente en toda la meseta andina, en los
ejes lacustres desde el lago Titicaca, rio Desaguadero, lago Uru Uru,
lago Poop¢ y lago Coipasa. Un pueblo milenario, considerado por
los mismos urus como mas antiguos que los otros pueblos Aimara y
Quechua. Los “ghas qot sofiis” (Gente de las aguas) en tiempos remotos
habitaban en los totorales “los urus viven en el lago desde el tiempo
de nuestros ancestros. [...] Nuestros padres nos ensefiaron como vivir
en las totoras” (Daniel Mauricio en Wachtel, 2001, p. 221). Esta forma
de vida en medio del agua, en islas, fue lo que los llev6 a denominarse
“Hombres del agua”, ya que todo su entorno de subsistencia estaba
ligado a este recurso natural como: trabajo, comida, vestimenta,
vivienda e incluso su lengua uru.

En la actualidad quedan cuatro asentamientos, tres en Bolivia: Irohito
uru en el departamento de La Paz, Urus del lago Poopo con sus tres
comunidades (Llapallapani, Vilaneque y Punaca Tinta Maria) y Uru
Chipaya con sus cuatro ayllus (Manasaya, Aransaya, Wistrullani
y Ayparavi), ambos el departamento de Oruro, pero en provincias
diferentes; y uno en Pert, los uros de Puno (Qhapi los uros, Qhapi
Cruz Grande, rio Wily y uros Chulluni).

Al pasar el tiempo, la situacion de cada pueblo fue adaptandose a
cada contexto y territorio en el que se encontraba. Es decir, casi todas
las comunidades urus asimilaron otra lengua, por ejemplo, Irohito
y uros Puno aprendieron aimara y los urus de Poopo el quechua,
convirtiéndose estas en lenguas maternas, con excepcion de Chipaya,
pueblo que preservd su lengua uru de manera vital. Cabe aclarar
que en Irohito aun quedan recordantes de su lengua ancestral
uchumataqo, abuelos que recuerdan palabras, frases. A pesar de que
se definié como una lengua extinta, los comunarios de este sector
estdn empecinados a revitalizar su lengua. En cuanto a sus practicas
culturales, vivenciales e identidad, estas se mantuvieron en todos los
pueblos Uru.
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En el caso del sector del lago Poopd, pueblo en el que estara nuestro
foco de atencion y del que se tratard el articulo, como ya se dijo, la
lengua quechua gand posesion en casi todos los ambitos de uso, los
urus de este sector afirman que, a pesar de haber perdido su lengua
ancestral chholo? , ellos continuaron sintiéndose e identificandose
como urus, se siguieron dedicando a la caza, pesca y recoleccion de
alimentos, practicas culturales y modos de vida de sus antepasados,
patrones que marcaban su identidad como uru. Sin embargo, en los
ultimos tiempos sus practicas en torno al agua y modo de vida han
ido quedando cada vez mas reducidas, porque el mismo contexto ya
no es como lo recuerdan los abuelos. Entonces, tomar atencion con
mas énfasis a su lengua ancestral es parte de una reivindicacion y de
reafirmarse como urus.

En la historia de Bolivia, las politicas lingiiisticas fueron excluyendo
o marginando a las lenguas indigenas solo a espacios rurales. Pero,
con la elaboracion de la nueva Constitucion Politica del Estado (CPE)
y desde la creacion del Estado Plurinacional (2009), se da paso a una
nueva etapa para los pueblos indigenas, porque se reconocen a las 36
lenguas indigenas mas el castellano como oficiales del pais. Ademas, se
promulgan leyes y decretos parala proteccion de las lenguas indigenas
como: Ley N° 269, Ley General de Derechos y Politicas Lingiiisticas,
decreto supremo 2477 para su aplicacion de esta ultima ley y para su
funcionamiento el decreto N° 1313, también la Ley N° 070, Avelino
Sifani-Elizardo Pérez en el ambito de la educacion. Asi, como las
normativas legales nacionales, también las internacionales respaldan
y proporcionan condiciones favorables para el fortalecimiento y
revitalizaciéon de las lenguas indigenas, cuyas normativas son: la
Organizacion Internacional del Trabajo —OIT-, la declaracion de la
Organizacién de las Naciones Unidas para la Educacién la Ciencia y
la Cultura ~-UNESCO-. Por tanto, esas normativas dieron luces para
el proceso de etnogénesis del pueblo urus del lago Poopd, ante ese
paragua de amparo legal, decidieron (re)aprender la lengua uru,

2 Segun Wachtel, la variante chholo, en su visita que hizo a este sector en 1974, ya se
habia dejado de transmitir como dos generaciones y solo quedaban recordantes
(Wachtel, 2001, p. 219). La asimilaciéon primero al aimara y después al quechua
se debid a las fuertes opresiones a las que estaban sometidas las comunidades
de Llapallapani, Vilafieque y Pufaca Tinta Marfa por sus comunidades vecinas. Es
decir, estan asentadas en medio de pueblos aimaras y quechuas.
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aunque con mucha dificultad. Si bien tenemos leyes que estan a favor
de las lenguas indigenas en el pais, muchas de ellas se traducen so6lo
en mandatos, porque a pesar de ello las lenguas indigenas siguen
muriendo, es decir, ain no estamos pasando por completo al lado de
las acciones, sino que atin seguimos en el lado mas discursivo.

Los urus del lago Poopd no tienen hablantes propios de su lengua
uru (chholo) ni documentacién lingiiistica, por lo que decidieron
politicamente recuperar® la variante de sus hermanos chipayas.
Cabe aclarar que ambos pueblos (Chipaya y Poopo) estan ubicados
en territorios discontinuos. Proceso aun mds complejo, porque no
se trata de hacer de que las personas mayores transmitan su lengua
a las nuevas generaciones o hacer politicas dentro de la comunidad
para que la funcionalidad de la lengua se amplie a otros &mbitos. Sino
como llevar la lengua, claro junto con ella hablantes, de una region
a otra. Los padres de familia vieron a la escuela como una opcion,
llevando profesores chipayas uru-hablantes al pueblo de Poopo. Pero
estos esfuerzos serian de segundos y hasta de terceros. A pesar de
ello, siguen con los animos de recuperar la lengua.

- El afio 2013 el pueblo Poopd realiz6 una marcha historica
desde Oruro hacia La Paz, con varias peticiones entre ellas: la
proteccion del lago Poopo, el derecho a un territorio, el respeto
a sus derechos y mayor atencién a su cultura ancestral para
evitar su extincién (Coca, 2013). Accién que los visibilizé ante
el Estado y ante el pais, reconociendo que existe otro pueblo
Uru con dedicacién a las actividades dentro del lago desde sus
antepasados y con demandas territoriales, economicas, sociales,
lingiiisticas y educativas.

- El 2014 los padres de familia expresaron que quieren la
ensefanza de la lengua de sus ancestros en la escuela a través de

3 Nosotros entendemos como ‘recuperacion linglistica” un proceso ligado al
aprendizaje de su lengua ancestral. Es decir, los urus del sector Poopé mencionan
gue en algun tiempo de la historia todos los pueblos Uru tuvieron una misma
lengua “uru”, pero al pasar el tiempo y con asentamientos en territorios diferentes,
se generaron variaciones en la misma lengua, y que de ellos llegd a denominarse
como chholo, pero que seguia siendo de la familia linglistica Uru. Entonces,
esta accion no es mas que recuperar “su lengua” un renacimiento en las nuevas
generaciones.
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maestros chipayas, con el fin de recuperarla y que les fortalezca
como pueblo Uru (Ministerio de Educacidn, 2015).

El 2016 se realizé el primer pre-congreso lingiiistico en este
sector para tratar el tema de la recuperacion lingtiistica. En ese
sentido, los comunarios aseguraron que los nifnos y jovenes ya
estan aprendiendo la lengua uru en la escuela, “en mi familia
mi hijo canta, habla, yo también sé poquito, pero casi no
hablamos, si yo hablaria uru, todos hablariamos y aprenderian
mas rapido” (Entr. Comunaria del lago Poopo 06/10/16).

E12016, mismo afio, se hizo el ler Congreso lingiiistico Nacional
de la Nacion Originaria Uru. Uno de los temas centrales de
discusion fue el tema de la lengua vinculada a problematicas de
tierra territorio, procesos de globalizacion, de cambios climaticos
y tecnoldgicos, crecientes migraciones, entre otros. Entonces,
para que la resiliencia* sea atin mayor, los urus decidieron la
recuperacion, fortalecimiento lingiliistico, cultural, como un
mecanismo de sobrevivencia ante este mundo globalizante y
por ende homogeneizante. Por tanto, el desafio para un pueblo
como los urus del lago Poopé implica un proceso de adaptacion
a estas realidades cambiantes, caso contrario, enfrentarse a su
desaparicion.

El 2017° fue un tiempo donde ya se estaban realizando varias
acciones en el pueblo Poop6 para la recuperacion de la lengua
uru. Acciones que conlleva implicancias tanto positivas como
negativas en los esfuerzos de (re)aprendizaje®, las cuales iremos
mostrando en el articulo.

4 Resiliencia entendida como capacidad de la comunidad a sobreponerse a las
dificultades y situaciones de adversidad en su contexto, comunidades que
minimizan los efectos dafinos y transforman en una fortaleza para sequir adelante
(Villalba, 2003).

® Este articulo estd argumentado con la investigacion realizada el 2017 para la tesis
de la maestria en Sociolingdistica, pero con reflexién continua y andlisis del tema
hasta la actualidad.

® Entendemos (re)aprendizaje como un “volver a aprender’, porque los comunarios
de Poop¢ afirman que antiguamente sus ancestros hablaban la lengua uru, por lo
que estas nuevas generaciones estan (re)aprendiendo.
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2. El pueblo Uru del lago Poopé sin la lengua de sus ancestros

Moreno (1998) nos dice que existe una relacion entre la identidad
y la lengua, atin mds cuando se trata de una identidad étnica, pero
no es el tnico patrén que las diferencias de otros grupos étnicos,
ya que existen otros rasgos culturales, como la vestimenta, musica
e incluso el territorio en el que habitan. Un grupo étnico es una
organizacion sociocultural que retroalimenta selectivamente sus
patrones culturales para fortalecer su identidad. La identidad y los
patrones socio-culturales estan basados en su historia, lengua, cultura
y su territorio. Sin embargo, Garcia Canclini (1989) sostiene que no
hay una verdadera y tnica identidad, porque todas son hibridas por
el contacto entre diferentes culturas. Cabe aclarar que tal hibridacion
no es del todo completa, si no, hablariamos de una asimilacion total.
Entonces, la razén y el esfuerzo de recuperar la lengua indigena es
justamente para evitar tal homogeneizacion y para luchar por las
demandas que piden como pueblo en pos de su etnogénesis.

Sin embargo, existen pueblos indigenas que perdieron por completo
su lengua originaria y asimilaron otras, como los yanaconas de Cauca-
Colombia, quienes asimilaron el castellano dejando de lado su lengua
ancestral quechua’, o como el Pueblo Uru del Lago Poopo, quienes
también perdieron su lengua uru chholo y asimilaron primero el
aimara luego el quechua. Entonces, hablamos de pueblos sin lengua
que les identifique, pero con una reafirmacion identitaria, como el
altimo caso tienen una identidad fortalecida por las actividades que
realizan caza-pesca y también por el territorio donde habitan.

Ante este hecho, nos surge la cuestion: ;uno puede considerarse
perteneciente a un grupo indigena, aunque no hable una lengua que
le identifique? Durante las intensas conversaciones con Luis Enrique
Lopez en la maestria 2017, sali6 a flote afirmaciones y respuestas:
“uno no tiene que ser indigena para hablar lengua indigena y uno
no tiene que hablar lengua indigena para ser indigena”. Es decir, un

7 "La recuperacion de la lengua ancestral de los yanaconas ofrece informacion
de primera mano sobre las expectativas de la poblaciéon yanacona respecto a la
necesidad de “reaprender” el quechua y superar su actual condiciéon de pueblo
indigena que habla solo el castellano [..] Los yanaconas ven en ella una herramienta
de reafirmacién de su condicién de yanaconas” (Anacona, 2006, p. 10).
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comunario uru no tiene una obligacién de hablar la lengua uru para
ser uru, con el hecho de identificarse y sentir que es uru, es suficiente.
Pero ;jpor qué la insistencia de (re)aprender la lengua uru? Porque los
urus no creen que es suficiente el sentirse si quieren recibir atencion
del Estado mismo o de otras instancias para hacer escuchar y cumplir
sus demandas como pueblo.

3. Comprendiendo el camino a la recuperacion de la lengua uru en
el pueblo Uru del lago Poopo

La adopcion lingtiistica, segun Coseriu (1978), es entendida como la
adquisicion de una variante, aprender una lengua, es un rehacerse. En
ese sentido, entendemos que la adopcion de una variante lingiiistica
es una decision consciente. Es importante tener presente que “al
hacer la eleccién, los hablantes realizan lo que podriamos llamar
‘actos de identidad’, de modo que eligen los grupos con los que
desean identificarse” (Romaine 1994, p. 54). Por ende, la adopcién de
una variante o de una lengua no es reproduccién mecanica, sino que
es una seleccion, para ello tanto la actitud y la decision cumplen roles
importantes.

También, Coseriu (1978) afirma que uno adopta lo que no sabe, lo
que le conviene o le sirve funcionalmente. Entonces, el adoptar una
variante lingiiistica no es por el mero gusto, sino que se considera la
funcionalidad para varios propdsitos de la comunidad. Los futuros
hablantes deben pasar por la aceptacion de la incursiéon de una nueva
lengua para sus usos, porque les sirve para reforzar su identidad o
para otros criterios. Sin embargo, comprendemos que el adoptar se
relaciona al hecho de tomar como propio una lengua ajena a la suya,
por lo que no es el camino del Pueblo Uru del lago Poopd, porque
ellos consideran que la lengua uru de los chipayas también es de
ellos, ya que pertenecen a una misma nacion.

Otro camino que se analiza es de la recuperacion lingiiistica. Como
ya se aclar¢ arriba, es un camino de volver a tener la lengua de sus
antepasados. Para Elkartea (2010, p. 28) la recuperacion “corresponde
a las generaciones implicadas en la pérdida de una lengua a tomar
la decisién de modificar esa tendencia y comenzar a dar pasos para
su recuperacion. Habitualmente, esta generacion desea vivir o ser en

216



Desde las voces del Pueblo Uru del Lago Poop0: “estamos recuperando nuestra lengua”

su propia lengua y es gracias a ello que supera los obstaculos que
encuentra en el camino de la recuperacion de su lengua”.

Este camino nos lleva por varias sendas para llegar a un mismo fin,
de que se vuelva a hablar la lengua. Estas rutas puedes ser nidos
lingtiisticos, inmersion lingiiistica, aprendizaje de la lengua indigena
como segunda lengua (L2). Por ejemplo, el caso de los nidos inicia
con los maories de Nueva Zelanda denominada como Te Kohanga
(nidos lingiiisticos) programa para nifios en quienes renace una
nueva lengua. La intencion de un nido lingiiistico es crear y propiciar
un espacio o ambiente casi familiar donde los nifios escuchen hablar
solo la lengua originaria de los abuelos que aun mantienen la lengua
y van asi adquiriendo la lengua y cultura maori.

Los nidos linglisticos son considerados como los modelos de
educacion mas exitosos en el mundo y se toma como ejemplo en
muchos lugares en los que se fomenta la revitalizacion de la lengua.
El éxito de estos programas se debe a que se ha buscado promover
la lengua desde la infancia protegiendo la cultura maori. (Marti, 2013,
p. 90)

La inmersion lingiiistica en otro nivel etareo se puede ver con una
experiencia en mapudungun, se trata de un programa de internado
lingiiistico. “Este internado tiene la modalidad colectiva, donde busca
dar un espacio de practica e interaccion de la lengua mapuche con los
comunarios de la region” (Mapudunguaifi, 2018, p. 2). Es decir, se
trata de estar sumergido en medio de la lengua, escuchar e interactuar
lo mas que se puede con los hablantes existentes.

Por otro lado, el aprendizaje de una lengua como L2, segun Baker
(1993), se da en escenarios formales y conscientes, en este caso, un
referente claro es la escuela y talleres de aprendizaje de la lengua,
es decir, con facilitadores, condiciones, materiales factibles para su
desarrollo. Sin embargo, anadimos el (re)aprendizaje de la lengua
ancestral como terceralengua, es decir, los comunarios de Poopo tienen
al quechua como lengua materna, el castellano lo aprenden después
de ingresar a la escuela y también estando en el contexto educacional
estan incorporando la lengua uru, ya sea en la unidad educativa,
talleres, actividades como festivales, o por iniciativa personal (solo).
Cabe aclarar, ademads, que no tienen todas las condiciones necesarias
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o al alcance de hablantes urus® como abuelos a quienes acudir, sino
se apoyan en materiales realizados en lengua uru y aprovechan las
acciones que la institucion FUNPROEIB Andes’ realiza en torno a la
lengua en este pueblo.

Entonces, el (re)aprender la lengua ancestral se acerca mas a
nuestra situacion del lago Poopd. Porque no solo es la prevencion
a la desaparicion de una lengua o el aprendizaje de una lengua que
no es hablada, sino que van a “volver a tener la lengua que antes
técnicamente era propio o suyo”. Es decir, la recuperacion de la
lengua va de la mano con el (re)aprendizaje, claro que con una carga
de obstaculos por la falta de hablantes de la lengua uru en Poopé.

4. Motivos que impulsaron a recuperar la lengua uru a pesar del
contexto desfavorable

El Pueblo Uru del Lago Poopo esta en una encrucijada entre deseos
y la realidad con la que vive. Es decir, los deseos de recuperar la
lengua uru pueden tener las mejores intenciones, desde el corazon
con muchas ideas, pero la realidad a la que se enfrentan los urus
(falta de trabajo, cambio climatico, migraciones esporadicas) juega en
contra de sus deseos y expectativas. Sin embargo, a pesar de todas las
dificultades la comunidad sigue en la posicion de recuperar la lengua
uru y esto se debe a varias motivaciones.

- Como somos urus, a la fuerza tenemos que saber

Uno de los motivos para decidir recuperar la lengua de sus ancestros
es el hecho de ser urus.

Pero como somos urus, a la fuerza tenemos que saber, nos han dicho
también. El asambleista mismo esta diciendo, idioma uru debemos
saber todos, como somos urus, si No, N0 sSon urus, asi, asi nos dicen
pues, entonces, a la fuerza estamos queriendo aprender. (EH .
24/02/17)

8 Con excepcion de la Unidad Educativa de Llapallapani, porque cuenta con un
profesor uru-hablante y Pufiaca Tinta Marfa con un técnico uru-hablante del Instituto
de Lengua y Cultura Uru, que estd constantemente entrando a la comunidad.

9 Fundacion para la Educacion en Contextos de Multilingtismo y Plurilinglismo,
institucion que estéa trabajando desde el 2013 en el tema de revitalizacion lingUistica
y cultural uru en dos comunidades con mas énfasis (Puiiaca Tinta Maria e Irohito).
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Elkartea (2010) menciona que las lenguas son el ADN de las culturas,
es decir, puertas que abren a diferentes mundos, un patrén que les
identifica como pertenecientes a un pueblo. Por tanto, el hecho de
no poseer la lengua denota la ausencia del corazén o ntcleo del
ser uru, por lo que, para ser uru, tienen que hablar una lengua que
les identifique. Hasta la actualidad su identidad histdrica, cultural,
modos de vida fueron suficientes para los urus, hasta el presente
no habian necesitado reafirmar su identidad con la lengua uru. Este
hecho fue reciente, desde un despertar de la conciencia y posibilidad
de recuperar su lengua y mas atin de reafirmarse ante el otro.

Ante esta situacion, esta claro que no todos los comunarios estan
conscientes de ello, sino mas bien es el resultado de concientizaciones
por parte delas autoridades comunales que pasaron por un cargo yasea
de la comunidad o por cargos estatales, en este caso como asambleista,
porque estd mas manifiesto y visible ante el otro y el hablar la lengua
uru es patréon de identidad, mas atin como representante de la Nacién
Uru. En una conversacion entre el asambleista y algunos comunarios,
salio una frase en relacion a la lengua uru “ya me estan fichando
por la lengua también, [entre risas los comunarios le respondieron]
tienes que aprender nomas” (Asambleista, 23/01/17). Entonces, el
aprender la lengua uru gira en torno a como le define el otro, porque
las lenguas sucumben mas en la identidad grupal y en representantes
o autoridades originarias de una comunidad.

Cuando hablamos de “culturas sin lengua”, no estamos tratando
de pueblos o comunidades que no tienen identidad, sino solo es la
ausencia de un patrdn identitario que muchas veces estigmatizamos
como el inico patrén o el masimportante deidentificacion, aunque esto
radique en el agente externo del pueblo, porque para un comunario
no es el tnico ni mas importante, ya que el modo de vida, territorio
pueden ser mds importantes. Por ejemplo, ante los testimonios
brindados anteriormente por el comunario y el asambleista, podemos
verificar que estan conscientes de que siguen siendo uru, aunque
no hablen la lengua uru, porque se auto-identifican como tal. Pero
también es notorio que no es suficiente para la gente externa del
pueblo uru porque un uru deberia hablar uru y no quechua, tal como
sucede en la actualidad.
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Ante ese panorama, Plaza nos dice que el identificarse es una
“cuestion politica, [...] ahora ser quechua como algo innato que no
se transforma no existe, porque es bien relativo, la identidad la alto
identificacion segtin la OIT, uno se puede auto-identificar, uno que es
blanco se puede auto-identificar como negro porque quiere. Entonces,
es cultural, y la cultura se transforma, se cambia” (Entr. Pedro Plaza
13/03/17). Sin embargo, si siguiéramos esta linea de pensamiento,
caeriamos en que las lenguas indigenas no son necesarias para la
identidad, sino méas bien queremos dar peso a que la lengua no solo
es el patron identitario, no s6lo es una caracteristica que diferencia
un pueblo de otro, porque es parte de la cultura, un depositario de
saberes y conocimientos, por lo tanto, es tan importante como todos
los patrones identitarios que cada pueblo considere.

También es importante resaltar que en pueblos sin lengua ancestral
en uso, aun hay huellas o vestigios de palabras que se resguardan
en su contexto, al momento de nombrar, plantas, animales, lugares o
en las actividades que realizan. Por ejemplo, a pesar de que los urus
de Poop¢ afirman haber perdido completamente la lengua uru, hay
vestigios que se conservaron cuando hablan de plantas acuadticas,
alimentos que se encuentran en los lagos y rios o cuando hablan de la
pesca o caza. Es decir, existen palabras que se mantuvieron y que dan
mas consistencia al hecho de denominarse como urus. Por tanto, en
el fondo, la lengua no solo seria determinante para tal identificacién,
sino que existen otros motivos mas para recuperar la lengua como una
reafirmacion identitaria, hacer frente ala discriminacién por no poseer
la lengua, beneficios que se obtendria al poseerla, o recuperacion por
exigencias politicas de la actualidad.

- La lengua chipaya nos va a fortalecer

(Re)aprender la lengua uru es el reclamo para su fortalecimiento
como pueblo: “el, puquina® mas que todo, para encontrarnos
con los chipayas, para hablar como ellos, el puquina también para
la identidad, la lengua chipaya nos va a fortalecer pues” (Entr.
Comunario 23/01/17).

% Haciendo referencia a la lengua uru.
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La lengua como recurso identitario e instrumental ayudaria en el
tema turistico, una alternativa que desde hace varios afios atras estan
buscando. A través de este proyecto, los urus estarian fortalecidos y
reconocidos por poseer el idioma de sus ancestros y no asi olvidados y
discriminados. “Para turista también nos puede servir [el uru] porque
tenemos un albergue aqui, pero en vano hemos hecho, asi es, para
turistas es, vacio se estd, sin cama sin nada, por eso hay que terminar,
falta todavia” (Entr. Comunario 23/01/17).

El 2017 se hablé de atraer mads turistas, se realizaron talleres y
conversatorios acerca del turismo comunitario como alternativa
economica, para lo cual la lengua uru jugaria un papel importante por
la atraccion a turistas. Ademads, ya estarian al nivel de los chipayas,
quienes tienen su lengua viva. Porque el hecho de ser urus sin lengua
los lleva a sentirse aislados y marginados, a diferencia de los chipayas,
por tanto, la lengua seria el lazo de unidad entre los chipayas y
los urus de este sector. “Para encontrar(nos) con los hermanos de
Chipaya, puede servir para nuestros hijos, nietos para que aprendan,
ahora igual nomads estamos juntando, pero no hablamos bien, pues.
Algunas abuelitas también en chipaya ;no? No saben quechua, ya no
saben, entonces no podemos hablar” (Entr. Comunario 23/02/17).

En los encuentros que tienen como Nacién Uru, la lengua en comtn
y vehicular llega a ser el castellano, pero el deseo es que, en algin
tiempo, se converse también en uru, entender lo que hablan los
chipayas. “Yo diria, bienvenido hermanos chipaya que saben hablar,
eso nos va ensefar, nos va fortalecer, tal vez algo mas vamos a
aprender, hermanos” (Entr. Comunario 16/01/17). Los comunarios
piden que se siga dando este proceso, a pesar de estar conscientes
de que no aprenderan o se recuperara la lengua uru de la noche a
la manana, aunque, hasta el momento, hay avances significativos,
porque los jovenes y nifios son quienes estan aprendiendo la lengua
uru con conversaciones basicas, canciones y poemas. Estos avances
dan aliento y fuerza a este proceso.

- Asi nos marginan los chipayas

Ladiscriminacion puede ser unarma de doble filo, porque, porunlado,
puede llevar a que una comunidad abandone su lengua y cultura con
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la esperanza de superar y evadir la exclusion y asimilarse a la lengua
dominante. Pero, por otro lado, esta misma discriminacién puede
llevar a recuperar una lengua que dejaron en el olvido justamente por
esa razon. Por ejemplo, en el caso de los urus de Poopd, antiguamente
eran discriminados por hablar la lengua uru, hecho que desencadeno
en la pérdida casi total de su lengua originaria'’. Pero, enla actualidad,
sienten discriminacion de los chipayas y aimaras por el hecho de no
hablar la lengua uru. Esto genera un motivo mas para (re)aprender
la lengua uru.

Nuestros hermanos chipayas dicen ¢no ve? ah ;ustedes acaso
mantienen lalengua? Asi nos marginan los chipayas. (PFL. 16/02/17)

Nosotros como somos con Chipaya unido siempre, nos humillaba
aqui a Poopd, porque no sabemos pues valorar la cultura, el idioma
de los urus, eso nos decfa. (E. FL.13/02/17)

Para evitar tales discriminaciones, los urus de Poopo estan haciendo
esfuerzos de recuperacion de la lengua uru, y asi poder estar al
mismo nivel lingiiistico que los chipayas. “[El chipaya] siempre esta
pues valorado por su cultura, por su idioma, ;y nosotros? casi no
contamos, en ese caso, hemos pedido recuperar por igualar en idioma”
(E.FL. 13/02/17). Gonzales (1999) hace referencia a comunidades que
estan en disgregacion cultural, que para subsanar aquello optan por
reimplantar su lengua ancestral, aunque como segunda lengua, a
pesar de enfrentarse a una serie de dificultades en el proceso, acciones
que constituirdn mayor reto para los nifios, jovenes, los padres de
familia y comunidad en general.

Esto nos lleva a afirmar que la discriminacion puede llevar, por un
lado, a la pérdida o desplazamiento de una lengua, por otro lado,
también puede ser un motivo mas para recuperar de la lengua
indigena. Es decir, si en un momento de la historia las comunidades
aledafias (aimaras y quechuas) discriminaban a los urus por ser
diferentes a ellos, por hablar una lengua que no entendian, en la
actualidad persiste la discriminacion, pero por el hecho de no hablar
su lengua ancestral u originaria que es el uru, con enunciaciones de

" La pervivencia de algunas palabras de animales acuaticas, plantas acuaticas, de la
caza, de la pesca se aprecia en las conversaciones de los comunarios, quienes dan
cuenta de aquello.
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que “un uru debe hablar uru y no quechua”. Asimismo, pasa con las
constantes discriminaciones por parte de los chipayas a los urus de
Poopo, hecho que produjo una causa también para apostar por (re)
aprender la lengua uru.

Sin embargo, esto no solo queda ahi, es decir recuperar la lengua
para evadir y dejar de ser discriminados, sino también trae consigo
otras implicaciones como afirma una comunaria “ah por nosotros
pues han sabido valorar su cultura, nosotros hemos regalado pues
nuestro idioma, asi un dia puede alzarse, digo, los chipayas, ahorita
serd, por aprovechar, por unidad estan diciendo bonito, pero yo me
doy cuenta” (E.FL. 13/02/17).

Eso significa que los chipayas, en algin momento, les reclamaran,
pero no por no saber la lengua uru, sino porque se apropiaron de su
lengua y nuevamente seran reprochados y reprendidos como urus
con lengua “prestada”. Los comunarios de Poopd estan conscientes de
ello; sin embargo, hasta la actualidad no esta siendo un impedimento
para proseguir el proceso de (re)aprendizaje. Entonces, nos lleva
a pensar que el pueblo urus de Poopo es resiliente, mientras haya
riesgos, obstaculos no seran frenos, sino lo enfrentaran como lo han
estado haciendo hasta ahora, porque son retos e implicancias de
un (re)aprendizaje. Para subsanar esto, desde mi lado idealista y
romanticista, podria ser el “(re)nacimiento de un uru” literalmente.
Es decir, despertar un vinculo entre lengua-territorio-Nacién Uru, tal
vez, esto seria posible con un nifo uru de madre chipaya y padre
uru de Poopo, por lo que el vinculo y apropiacion de la lengua sera
natural y con mas fervor'.

- En mi que se termine todo, la esperanza esta en mis hijos

Un factor muy importante para el proceso de recuperacion lingiiistica
es la responsabilidad en los agentes reanimadores, en este caso, de los
comunarios urus y los padres de familia quienes ponen su esperanza
mas en los jovenes e hijos de la comunidad.

2 |dea que también es compartida por algunos urus, claro que comienza en charlas
con risas, como ideas con alto y dificil alcance porque hasta ahora no se ha dado,
pero como dice el dicho, “sofiar no cuesta nada”.
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Los alumnos sf van a recuperar, pero nosotros casi un poco dificil,
porgue muchos se van [...] Dificil es aprender, podemos aprender, pero
ya no hay tiempo, hay que ir al trabajo, para hacer talleres también
falta tiempo pues, eso es un poquito, algunos no interesan por el
trabajo. Yo he hecho llamar afio pasado para lengua uru hasta padres
de familia, yo queria hacer aprender, hemos hecho dos cursos, han
venido pocos, hemos aprendido algo, saludar por lo menos. (E.H.
24/02/17)

Aqui sf o si hemos dicho, los que recuperen tienen que ser nuestros
hijos, porque nosotros ya hemos perdido totalmente, que aprendan a
hablar, con eso ya podemos defendernos. (PFL. 13/02/17)

Es evidente que la gran mayoria no tiene otra opcion que atender su
trabajo antes de asistir a talleres o cursos de lengua, porque se trata
de llevar alimento a su hogar, lo cual es totalmente comprensible®.
Ademas, los comunarios afirman que tienen que salir a trabajar y
cuando llegan ya es muy tarde, ya no es como antes como cuando
iban a pescar y descansaban dos semanas en su casa. “Cuando habia
el lago, nos quedabamos tres semanas en el lago a pescar, nuestras
esposasibanavender a LaPaz, ellas ya tenian platita, después nosotros
salimos y nos queddbamos una semana entera en la casa arreglando
nuestras redes, ahi hubiera sido bien pues” (E.H. 18/02/17).

Cuando casi todos los urus se dedicaban a la pesca, este proceso
de (re)aprendizaje del uru hubiera tenido mas posibilidades, sin
embargo, entonces el pueblo uru no estaba consciente de que tendrian
que seguir reafirmando su identidad con otros patrones identitarios
como con la lengua de sus ancestros, no estaba atin con el empuje
de las trincheras motivacionales, ya que el ser ghas qot sufii estaba
enmarcado por el modo de vida y actividades que realizaban como
urus. Después del deterioro de las practicas culturales recién salen a
flote tales necesidades.

3 Acciones de (re)aprendizaje, recuperacion, revitalizacion linguistica, entre otras,
tienen que estar ligadas a procesos mas holisticos que incluyan la proteccion de
la naturaleza, su contexto, generacion de economia, lo que supone una inversion
comprometida y a largo plazo. Son nuevas visiones que nos tienen que llamar la
atencion a todos y replantear nuevos caminos.
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La situacién de precariedad econdmica de las familias o falta de
fuentes de trabajo en las comunidades es una realidad comun en
Poopd. Por ejemplo, al participar de las actividades de las familias
y convivir con ellas, uno llega a comprender la preocupacion de los
padres y muchas veces se escucha frases como “todo que se termine
en mi, en mis hijos hay esperanza”.

Asi somos urus, asi tenemos que morir ;qué vamos hacer? [...] En mi
gue se termine todo, la esperanza esta en mis hijos, en los jovenes,
gue no sean como nosotros discriminados, ellos ya van a saber
defenderse, con su sabiduria ya van a trabajar, ya no estar humillados
COMO NOSotros, a nosotros a ver como nos humillan. (E.FL. 13/02/17)

A través de la recuperacion de la lengua uru, los padres de familia
tienen la esperanza y el deseo de que ya no existan discriminaciones y
mejoren las relaciones con los chipayas y aimaras. Entonces, aprender
y recuperar la lengua uru esta direccionado a los hijos, pensando
en el futuro de los jovenes, ya que son ellos quienes seguirdn este
proceso lingiiistico con el fin de mejorar la calidad de relacion con
otros pueblos.

Para que el proceso de recuperacion de la lengua uru no quede solo
en el tema de la lengua, sino que esté tejido con beneficios econémicos
y defensa de su territorio, es necesario realizar y plantear otros
lineamientos holisticos, tal como nos mencionan:

Para estar mas constante en la recuperacion y en el fortalecimiento
de lenguas, se necesita hacer proyectos grandes ¢no? porque usted
muy bien conoce que el lago Poopd se ha secado, mucha gente esta
saliendo, por lo menos traer el pan de cada dia, [..] se necesita hacer
proyectos grandes que les fortaleceria digamos econémicamente
en su familia ¢;no? Entonces, si no es asi, yo creo que va a quedar
asi, escrito en los papeles o tal vez en el discurso va a quedar como
nosotros hablamos, queremos asi. [..] Hacer algunos proyectos en
la piscicultura no sé, entonces ya vayan articulandose la lengua a
las actividades cotidianas, la artesania o tal vez en el turismo vayan
articulando. (C.1. 13/09/17)

En el anterior testimonio, el comunario afirma la necesidad de
hacer un proyecto grande enlazando con el tema de recuperacion
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del uru. En caso de no vincular aquello, seguiremos en el plano de
falta de participacion ligado al compromiso o al mismo deseo. Es
decir, al realizar acciones en cuanto a la recuperacién lingiiistica,
la participacion es escasa debido a los compromisos de trabajo. Por
tanto, este es un proceso de largo aliento, por lo que no tiene que
estar aislado de temas importantes de la comunidad como territorio,
economia, salud, educacion, entre otros.

De esta manera, estar conscientes que es un proceso que atane a todos
los actores de la comunidad y que es parte de la reivindicacion con
miradas y voces de los comunarios, para asi desarrollar las politicas
desde abajo y encender el orgullo y aliento para trabajar por el pueblo
uru, pues, para ello se necesita un trabajo conjunto y colaborativo.

- Los deseos de (re)aprender entre la realidad, lo simbélico y la (re)
apropiacion

Los deseos de volver a aprender la lengua uru se entrecruzan con la
realidad (falta de trabajo en la comunidad, cambio climéatico, sequias,
migraciones y otros) que viven los urus del lago Poopo, es una
realidad que su lengua estd extinta, es una realidad que ya no quedan
ni recordantes™ , es una realidad que tienen deseos de recuperar la
lengua uru de los chipayas, es una realidad que sienten que les va a
fortalecer su identidad y junto con ella otras demandas del pueblo,
pero también es una realidad que se sienten discriminados por sus
hermanos chipayas porque decidieron (re)aprender su lengua y que,
en algin momento, saldran afirmaciones de que les “regalaron su
lengua”, “gracias a ellos se visibilizaron”. Es una realidad que sienten
que la lengua es prestada y no una apropiacion en toda la dimension
de la palabra, a pesar de que el término de “recuperacion” data a
que practicamente es su lengua ancestral, es una realidad que el (re)
aprender atin sigue siendo simbolico, es una realidad que muchas de
las acciones sofiadas, planificadas se quedan la mayoria de las veces
en deseos, por diversos factores ya mencionados y es una realidad
que es necesario el despertar un vinculo relacion lengua-territorio-
hermandad entre urus de la Nacién Uru para una apropiacion

4 Solo existe en la memoria colectiva de que alguna vez tuvieron su propia lengua, la
cual denominaban chholo, pero por presiones de otros pueblos (aimara y quechua
y la conquista espafola) fueron obligados a olvidar.
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completa de la lengua hasta sentirla propia. Sin embargo, todos los
esfuerzos de los diferentes actores, tanto del mismo pueblo como de
externos, tienen su importancia, porque para la recuperacion del uru
en este sector todo sirve, son semillas que se estan sembrando, falta
cuidar, regar para luego tener una gran cosecha, es decir, nuevos
hablantes que renacen en un territorio muy diferente al que era antes
cuando habia lago, con nuevas visiones de fortalecer a la Nacion Uru.

Entonces, caracterizamos a este pueblo como resiliente que, a pesar
de tener contextos desfavorables, sigue luchando por recuperar, los
obstaculos, las consecuencias negativas seran solucionadas. Es un
pueblo que apuesta por un renacer, un nuevo comienzo para las
nuevas generaciones dejando una nueva cancha, un nuevo contexto
para que ya no sean discriminados, oprimidos y tengan armas forjadas
desde su lucha para afrontar la no desaparicion de su cultura, de su
pueblo, ellos quieren seguir existiendo, en la voz de los comunarios
de Poopd.
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Desplazamiento linguistico en contexto urbano en
Buenos Aires: aportes para pensar la revitalizacién
del quechua

Romina Leonor Toranzos'

Pisiyachiynin

Kollasuyumanta runakunaga chayamuyta kallarirqganku kay Argentina
nisqa suyuman iskay waranga watakuna qallarikusaptin.

Kunan pachaga, chay chayamuy qallarikusanmantaqa machkas yachayta
munaspa yachakunku, linguistica nisqa jina.

Puririyku unanchaspa imaynachus chay masichakuy kollasuyu
runakunawan kay Argentinamanta runakunawan ima, chaytaq
t'ukurichiwayku imaynatachus chanta imapajchus apayqachanku
ghichwa qalluta kay jatun llajta Bahia Blanca (Prov. De Buenos Aires)
nisqapi.

Kay llank’ayqa rikuchiyta munan imaynatachus apayqachaspa
kachganku ghichwa qalluta hawpa jamuj chanta gipa jamuj runakuna,
jinallataq imapajchus chanta maygqintachus astawan apayqachanku
(Fasold, 1996) ghichwa qallutachus castilla simitachus.

Chayta yachanaykupajqa tapuykunata waquichispa tapurirqayku
Kollasuyumanta runakunata chantapis paykunawan khuskachakuchpa
khawarispa karqayku kawsayninkuta. Jinallataq, kawsayninkumanta
rimaykunakuna uyarispa ima. Unanchaspa kayqu, mama qallukunaqa
thaskipuyta qallarichqa castilla rimay lawman chayqa masichakusan
mayqin qallukunatachus payquna astawan yupaychqankuwan. Chay
contextupi rikurichiyku wakillan unanchas t'ukunapaj atikuypi uj
kawsanpurachinga runasimikamay.

Chaniyuq rimaykuna: Qhichwa qallu. Kullasuyumanta jamugkuna,
Argentina nisga Suyu. iskay qallu rimajkuna

' Profesora y Licenciada en Letras por la Universidad Nacional del Sur (Argentina).
Estudiante de Doctorado en el Programa Estudios del Lenguaje en la Universidad
Estadual de Londrina (Brasil). Contacto: rominaleonortoranzos@gmail.com
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Resumen

Lallegada de inmigrantes bolivianos a Argentina tuvo inicio a comienzos
del siglo XIX. En la actualidad, son numerosas las disciplinas interesadas
en estudiar las diferentes dimensiones de tal fenémeno, entre ellas, la
lingtiistica. Partimos de considerar las relaciones que se establecen entre
el grupo de inmigrantes con la sociedad receptora para posibilitar luego
reflexiones sobre el rol y el uso del quechua en un contexto urbano
como la ciudad de Bahia Blanca (Prov. de Buenos Aires). El presente
trabajo se propone mostrar los grados de bilingiliismo de la primera
y segunda generacion de los inmigrantes, asi como la distribucion
funcional (Fasold, 1996) del quechua y el espanol. Para proveernos de
los datos necesarios, combinamos la aplicacion de un cuestionario con la
técnica de observacion participante. Asimismo, empleamos estrategias
de aproximacién provenientes de estudios de historia oral. Entre los
resultados, se destaca un desplazamiento de la lengua étnica a favor del
espanol producto de una serie de factores asociados a la valoraciéon de
las lenguas en cuestion. En ese contexto exponemos algunas ideas para
pensar en la posibilidad de una revitalizacion lingiiistica.

Palabras-clave: Quechua, inmigrantes bolivianos, Argentina, bilingiiismo.
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Introduccion

El presente articulo, enmarcado dentro de los estudios de contacto
lingtiistico? brinda un recorrido por algunos aspectos referidos al uso
delalengua quechuaentreinmigrantesbolivianos que, principalmente
por motivos laborales®, se han ido asentando en las tltimas décadas
en la ciudad de Bahia Blanca, localizada en el sudoeste de la provincia
de Buenos Aires.

Cuestiones relativas a la migraciéon de origen boliviano en la
region han sido objeto de estudios de dreas tales como la historia,
la economia, la geografia y la sociologia’. Sin embargo, aun queda
pendiente atender a las cuestiones sociolingiiisticas y, entre ellas, a la
dindmica de conservacién/desplazamiento del quechua, la principal
lengua hablada por los bolivianos radicados en Bahia Blanca®.

Partimos de considerar las relaciones que se establecen entre el grupo
de inmigrantes con la sociedad receptora para posibilitar luego
reflexiones sobre el rol y el uso del quechua en un contexto urbano
como la ciudad de Bahia Blanca (Prov. de Buenos Aires). El presente
trabajo se propone mostrar los grados de bilingiiismo de la primera
y segunda generaciéon de los inmigrantes, asi como la distribucion
funcional (Fasold, 1996) del quechua y el espanol, a fin de repensar
algunas fortalezas que permitan considerar la posibilidad de
implementar futuras acciones en busca de la revitalizacion.

La recoleccion de los datos se logrdé por medio de la aplicaciéon de
un cuestionario compuesto por veintiocho preguntas, planteadas
para indagar aspectos del conocimiento de las lenguas en contacto

2 En el presente articulo se exponen algunos datos recolectados en el marco
del trabajo de campo para la obtencion del titulo de Licenciada en Letras, en la
Universidad Nacional del Sur. Agradezco a la profesora Lidia Flores y al profesor
Gumercindo Mamani Salas por el auxilio en la traduccion al quechua del resumen.

8 El laboral resulta uno de los principales motivos del traslado de los grupos de
bolivianos a la Argentina (v. Ferrelli et al., 2011).

4 Destacamos aqui, por su relevanciay los datos aportados para nuestro trabajo, los

estudios realizados desde el drea de la Sociologia: Zalles Cueto (2002), Sassone
(2007), Pizarro (2009).

5 Se reconoce en la ciudad una fuerte presencia de bolivianos provenientes de las
zonas de Oruro y Cochabamba, en las que la lengua indigena mayoritaria es el
guechua.
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y de su uso segun ambitos y relaciones de rol, asi como tendencias
actitudinales. Junto con ello, utilizamos la técnica de observacion
participante y estrategias de aproximacion provenientes de estudios
de historia oral (Hernandez, 2010).

Para el estudio, contamos con un total de veinticuatro consultantes,
distribuidos de acuerdo con el entrecruzamiento de las variables de
generacion inmigratoria y sexo. Ponderamos la variable generacion
inmigratoria (de acuerdo con la cual distinguimos a los inmigrantes
mismos de sus hijos) dada la relacion con el objetivo de abordar un
proceso de mantenimiento y cambio de lengua. La segunda variable,
el sexo, resulta relevante por cuanto existen marcadas diferencias
sociales entre hombres y mujeres, asi como una circulacion especial
de representaciones sobre unos y otros.

1. La migracion boliviana en Argentina

El proceso de migracion de ciudadanos bolivianos hacia Argentina
tuvo sus inicios a comienzos del siglo XIX. Algunos estudiosos como
Sassone (2007, pp. 3-5) y Grimson (2011, pp. 36-42) ordenan ese
aflujo por periodos, sefialando para cada uno tanto las principales
caracteristicas como su correlacion con hechos socio-politicos de
Bolivia y Argentina.

Entre los afios 1880 y 1930°, el principal motivo por el cual arribaron
al pais fue la demanda de mano de obra para las cosechas estacionales
en el noroeste argentino. La etapa de los afios 1930-1950 muestra
una permanencia ya mas prolongada, puesto que los inmigrantes
aprovechaban la finalizacion de la cosecha de cafia de aztcar para
continuar con la cosecha del tabaco, hecho que propicid la extension
de su estancia en el pais. Para 1950, época marcada por el fuerte
incremento en la demanda de mano de obra de bajo costo en la
Argentina, comenzaron a trasladarse hacia Buenos Aires a fin de
emplearse en actividades de la construccion.

En el periodo comprendido entre 1960 y 1970, se operd un
desplazamiento de los inmigrantes desde las areas extrapampeanas

® Seguimos en nuestra exposicion la periodizacién propuesta por Sassone (2007,
p.3), yaque la descripcidn que ofrece se ve estrictamente reflejada en las respuestas
e historias de los miembros de la comunidad que entrevistamos.

234



Desplazamiento lingiiistico en contexto urbano en Buenos Aires

a las zonas patagonicas y el traslado de familias completas empez6
a verse como parte del proyecto migratorio. Entre 1970 y 1985 los
bolivianos constituyeron el grupo que mayor nimero de migrantes
limitrofes arroj6 enla Argentina. Comenzaron a intercalar temporadas
de trabajo en tareas agricolas con periodos de permanencia en la
ciudad, junto con trabajo de tipo ambulante.

Ya en el ultimo periodo, posterior a 1985, la tercera parte de los
migrantes se encuentran localizados en el area metropolitana de
Buenos Aires y se observa una alta difusion de bolivianos por todo
el territorio argentino. En esta época, comienzan a generarse lo que
se conoce como enclaves bolivianos, barrios conformados por un alto
numero de familias bolivianas, hecho que promovié la difusién de
actividades culturales y un deseo de mostrar su identidad cultural y
étnica (Grimson, 2011, p. 41).

Revisando los datos estadisticos, y comparando con los datos oficiales
del ultimo censo, en la actualidad la comunidad boliviana constituye
la segunda en importancia numérica de las de inmigrantes limitrofes
en la Argentina, luego de la paraguaya (INDEC, 2010).

1.1. Bahia Blanca: arribo y permanencia

La llegada a Bahia Blanca acontecio6 en la década de 1970, época en la
que los primeros inmigrantes arribaron a la zona del valle bonaerense
del Rio Colorado. Incentivados por familiares y amigos algunos se
fueron ubicando en los alrededores de Hilario Ascasubi, Pedro Luro
y Juan A. Pradere’, y otros en Bahia Blanca.

En cuanto a las cifras para la mencionada ciudad, el ultimo Censo
realizado en 2010 en la Argentina ubica a los chilenos como la
comunidad mas numerosa de inmigrantes limitrofes (8.802), seguida
de los bolivianos (682) y paraguayos (521), como lo muestra el
siguiente grafico:

7 En esta zona en particular, las actividades que se destacan son el cultivo de la
cebolla y en menor medida del morrén, el tomate y otros productos (De la Fuente,
2010, p. 2).
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Grafico 1: Censo Nacional de Poblacion, Hogares y Viviendas 2010

Poblacién total nacida en el extranjero
(solo paises limitrofes)

m Chile mBolivia mParaguay M Uruguay m Brasil

85%

Fuente: INDEC

Entre otros aspectos, nos hemos preocupado por conocer cudles son
las actividades en torno a las cuales la comunidad de bolivianos se
nuclea. Asi, la principal actividad que realizan esta relacionada con el
aspecto religioso. La fiesta dela Virgen de Urkupifia, que es impulsada
por la Pastoral boliviana y realizada en el mes de agosto, convoca a
cientos de inmigrantes radicados en la zona. El carnaval constituye
la segunda actividad que congrega al grupo y tiene como punto de
encuentro, mas informal, los patios de las casas de los vecinos. Cabe
aclarar que en la ciudad de Bahia Blanca hay en la actualidad mas de
setenta barrios. Algunos de ellos, como Loma Paraguaya y el barrio
Thompson, retinen mayor cantidad de bolivianos que otros. También
existe en ellos un gran niamero de negocios atendidos por bolivianos
que se dedican a vender comidas tipicas los fines de semana y ofrecen
sus patios como espacio de baile y encuentro. Ademas, se llevan a
cabo ceremonias de bautismos y casamientos. En el caso de los
primeros, algunos conservan el tradicional ritual del corte de pelo
del nifio. El ultimo aspecto, esta relacionado con la musica. Varios de
los jovenes bolivianos participan en grupos de bailes tipicos como la
saya, el caporal, el tinku y la morenada. Ademas, un grupo reducido
de jovenes conforman bandas musicales que tienen como principales
ritmos la cueca y el wayno.
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2. Bilingiiismo y diglosia: algunas consideraciones previas

Para nuestro trabajo, hemos utilizado como base teérica los aportes
realizados desde los estudios sobre mantenimiento y cambio de
lengua. Para ello, abordamos y analizamos el grado de bilingiiismo
observado en (y reportado por) el grupo étnico, asi como también la
distribucion de las lenguas por ambitos de uso.

Autores como Appel y Muysken han entendido el bilingiiismo social
como aquellas situaciones en las que “en una sociedad se hablan dos
lenguas o mas” (Appel y Muysken, 1996, p. 10). La problematica
que aqui nos ocupa queda implicada dentro del tercer tipo de
bilingtiismo social propuesto por los autores. Esto es, “donde un
grupo es monolingtie y el otro bilingiie”; especificamente tratan el
caso en que “este ultimo grupo es minoritario (...) [y] desde una
perspectiva socioldgica es un grupo no dominante u oprimido”
(Appel y Muysken, 1996, p. 10). Para complementar, entendemos
el bilingiiismo como un doble continuum en el que existen grados
de frecuencia de uso y de competencia relativa para cada una de las
lenguas, pero ademas grados de diferencia entre ellas (Mackey, 2005).
Nos interesa particularmente la reflexion de este autor sobre el status
de las lenguas, ya que puede resultar iluminadora respecto de la
relacion entre el quechua y el espanol: la distribucion y las funciones
de las lenguas en una comunidad se liga al status relativo de las
lenguas y, a su vez, su desigualdad puede perpetuar la desigualdad
social de los hablantes.

En relacion con los grados de bilingiiismo que nos interesa analizar
en este trabajo, destacamos la vigencia del aporte realizado por
Rubin (1968), reiteradamente referido hasta la actualidad. La autora
distingue entre bilingiies coordinados (personas que comprenden y
hablan “muy bien o bien” ambas lenguas), bilingiies subordinados
(que comprenden, pero saben hablar solo “un poco”) y bilingiies
incipientes (que no saben hablar una de las dos lenguas, aunque la
comprendan “bien”).

También son relevantes para nuestro abordaje las nociones de
etnicidad y de grupo étnico. Barrios (2008) define la etnicidad, en
coincidencia con Edwards (2009), como un tipo de identidad grupal
derivada de lazos culturales comunes. Siguiendo a la misma autora,
un grupo étnico es definido de la siguiente manera:

237



Romina Leonor Toranzos

[Un grupo étnico] Comprende a aquellos individuos que cuentan con
un vinculo cultural comun heredado y que se reconocen a si mismos
y son reconocidos por los demas a través de su identificacion real o
simbdlica con atributos como la religion, la lengua o las tradiciones.
Atributos que adquirirdn mayor o menor importancia como
marcadores grupales, en funcion del tipo de situacion de contacto
planteada. (Barrios, 2008, p. 25)

El concepto de diglosia experiment6 cambios a lo largo de las décadas.
En su aporte pionero Ferguson (1959) la entendié como una situacion
relativamente estable en la que, ademas de los dialectos basicos de la
lengua, existe en el marco de la misma otra variedad -muy divergente,
altamente codificada y en general mas compleja estructuralmente—
utilizada en las situaciones formales, tanto orales como escritas, pero
no en la comunicacién cotidiana. Anos mas tarde, Fishman (1967)
distinguid entre bilingiiismo y diglosia y defini6 al primero como la
capacidad individual de emplear mas de una variedad lingiiistica;
en cambio, precisé que la diglosia es un tema de socidlogos y
sociolingtiistas y la explico remitiendo a la especializacion de las
variedades para diferentes funciones. Por otro lado, y a diferencia de
lo propuesto por Ferguson, Fishman reconocié que podian implicarse
mas de dos variedades lingiiisticas y que, ademas, estas podian ser de
cualquier tipo, i.e. podian ser también lenguas distintas. Para ambos
autores, no obstante, es central ala definicién de diglosiala distribucion
complementaria de las funciones asignadas a cada variedad. Sobre
esa base, Fasold (1996) reformuld la definicién del término para
proponer lo que denominé diglosia amplia: asi concebida, consiste en
preservar para situaciones de tipo formal una seccion del repertorio
lingiiistico aprendida normalmente a través de la educacion formal,
no coincidente con la adquirida espontdneamente en los primeros
anos de vida, en tanto que esta ultima —segin Fasold, la menos
valorada- es utilizada para las relaciones que se perciben como “mas
informales e intimas” (Fasold, 1996, 100).

3. Grados de dominio en la lengua étnica

Para organizar el texto, nos referiremos a la evaluacion del
conocimiento de la lengua étnica manifestada por los consultantes
entrevistados: siete varones y siete mujeres de primera generacion
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inmigratoria, y cinco varones y cinco mujeres de segunda generacion.
Aunque con distintos grados de fluidez, todas las consultantes mujeres
de primera generacion manifiestan hablar el quechua. Ya en el caso de
las consultantes de la segunda generacion, existe una disminucién en
el grado de dominio de la lengua étnica. A continuacion, los graficos
exponen:

Grafico 2: Competencias en quechua declaradas por las mujeres de
primera generacion inmigratoria
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Grafico 3: Competencias en quechua declaradas por las mujeres de
segunda generacion inmigratoria
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Los graficos plasman con claridad los resultados, y realizando
una comparacion entre ambos se observa particularmente que
de una generaciéon femenina a otra disminuye de modo notorio la
competencia en la lengua oral.

Sobre la competencia relativa en la lengua étnica para los varones,
puede observarse en los graficos expuestos a continuacion, una
marcada disminucién de varias de las competencias.

Grafico 4: Competencias en quechua declaradas por los varones de
primera generacion inmigratoria
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Grafico 5: Competencias en quechua declaradas por los varones de
segunda generacién inmigratoria
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Para el caso de la segunda generacion masculina incide, ademas del
tiempo de residencia en el pais, la insercion laboral. En hombres de
50 afios en adelante encontramos que el grado de mantenimiento de
la lengua varia segun la actividad u oficio al que se dediquen, ya que
esto implica relacionarse principalmente con otros bolivianos o no. En
paralelo, los jovenes que tienen menos de diez afios de residencia en
la Argentina son los que mas mantienen la lengua. Sobre los jovenes
bolivianos empleados en la construccion -albailes, ceramistas,
yeseros—, se destaca el contacto con los “paisanos®”’, lo que facilita y
promueve el mantenimiento del quechua.

A diferencia de lo relevado en el caso de las mujeres de segunda
generacion inmigratoria, el interés por aprender la lengua étnica no
se registra entre los varones. En Cualquier caso, no obstante, tanto
mujeres como varones de la segunda generacion manifestaron
conocer y poder pronunciar algunas frases hechas y/o los nombres de
algunas comidas.

Es posible pensar que el proceso de retroceso o pérdida de la lengua
étnica podria estar motivado principalmente por la estigmatizacion
sufrida por los bolivianos y sus descendientes. Con relacion a la idea
de grupo oprimido mencionada por Appel y Muysken (1996, p.10)
al tratar el caso del bilingiiismo social, diversos autores coinciden en
describir situaciones de discriminacion ocurridas en la Argentina, en
ciudades donde se han asentado grupos de bolivianos®.

Descubrimos entonces que mientras que la primera generacion de
mujeres declara altos niveles de eficiencia para hablar y entender,
la segunda generaciéon presenta una notable disminucién sobre

8 En repetidas ocasiones durante las entrevistas, el término “paisano” fue utilizado
por los inmigrantes bolivianos para referirse a sus connacionales.

9 Pizarro (2009, p. 352) sefiala: “Esta discriminacién es justificada por un discurso
que atribuye de manera natural y general ciertas caracteristicas fisicas vy
psicoldgicas negativas a un contingente poblacional sumamente heterogéneo”. En
tanto, Beheran menciona: “En tercer lugar, se ubican las practicas discriminatorias
explicitas que, como las demads, se sustentan en una vision cosificada de la cultura,
pero en las cuales se agrega un fuerte componente racista. A partir de este tipo
de tratamiento de la poblacion migrante, las practicas docentes se ven escindidas
de su funcién educativa y se transforman en reproductoras de las formas de
discriminacion, que tienen lugar en los espacios sociales que trascienden a la
escuela” (Beheran 2009, p. 6).
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todo para hablar la lengua, aunque no para entenderla. Para el caso
de la segunda generacién inmigratoria en general, y sobre todo en
la femenina, puede notarse que, si bien no hubo una transmision
intergeneracional directa, hay un interés y un esfuerzo explicitos, en
particular por parte de ellas, para llegar a comprender la lengua. Este
es el caso de una de las consultantes, que nos relat6 la adquisicién
de diccionarios y libros en quechua con el fin de aprender de modo
autodidacta.

Aunque en general la mayoria de las mujeres de ambas generaciones
no lee ni escribe, exceptuando algunos casos en que consideran
hacerlo “mal”, la lectura de modo “regular” resalta para algunas
consultantes de la primera generacion femenina. Este hecho bien
puede entenderse en el marco de una ausencia de formacién escolar
formal en la lengua indigena.

Acerca de las repuestas del grupo masculino se evidencié que la
primera generacion posee competencias para hablar y entender
la lengua étnica, aunque, como sefialamos anteriormente, no para
leerla y escribirla. El dominio del quechua se ve favorecido por el
contacto de los inmigrantes con los familiares que han quedado en
Bolivia y, en algunos casos, los viajes frecuentes al pais de origen. En
la segunda generacion, un nimero escaso de varones expresd poder
entender “bien” el quechua, mientras que respecto de las habilidades
para hablar la lengua étnica la mayoria de ellos dijo hacerlo “mal”.
Sumado a ello, ha sido expresa la falta de interés por parte de esta
segunda generacion para el aprendizaje y transmision de la lengua.

Si comparamos ambas generaciones inmigratorias, asi, observamos
que existen diferencias vinculadas con la variable género: las mujeres
muestran un interés mucho mayor respecto de los hombres por
conservar y continuar con la transmision de la lengua.

Para finalizar nuestro primer apartado, y en vista de los resultados
y analisis obtenidos, podemos afirmar que el bilingliismo social
del grupo tiene un cardcter regresivo (Ammon, 2005, p. 489) y en
varios de los casos hasta residuales (id.). Esto es, se ha constatado
que para la segunda generacion solo se conservan una serie de frases
tijas y expresiones utilizadas para ocasiones especiales, que han sido
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transmitidas de padres a hijos y conservadas en el tiempo como
simbolo de la identidad étnica®.

4. Ambitos y funciones

¢Qué ocurre en las comunidades en las que se hablan varias lenguas?
(COmo se las arreglan esos hablantes para hablar las lenguas
simultdneamente? ;Cuando se emplea cada una de las lenguas y por
qué? ;Qué consecuencias tiene el contacto lingiiistico para las lenguas
implicadas? Recuperar estas primeras preguntas planteadas por
Appel y Muysken (1996) en su libro, nos conduce a pensar otra serie
de aspectos. Para responder a ellas es preciso referirnos al concepto
tedrico de diglosia. Desde los inicios del uso del término, este posee
una espina dorsal: la distribucion funcional de las variedades en la
sociedad. Asi, Fasold (1996, p. 84) diferencia una variedad A, utilizada
principalmente en situaciones formales, generalmente relacionadas
con espacios publicos, y una variedad B, reservada para situaciones
menos formales y mas personales, que podrian llamarse privadas.

Interesa destacar que, en todos los casos, los bolivianos que arribaron
a la Argentina procedian de una situacion digldsica previa. Una vez
radicados en este pais entraron en contacto con grupos y personas
monolingties en espafiol por lo que el quechua —lengua materna para
algunos, segunda lengua para otros— paso a ser utilizado solo en unos
pocos d&mbitos y con determinados interlocutores.

Los datos obtenidos por la aplicacion del cuestionario sobre las
preferencias lingtiisticas por ambito y relaciones de rol (pregunta 19)
dan cuenta de una fuerte oscilacion en la utilizacion de ambas lenguas
para distintas situaciones comunicativas. El empleo del espariol fue
mayoritario para el caso del &mbito familiar, mientras que solo unos
pocos dijeron utilizar el quechua todos los dias en sus hogares, sobre
todo en las situaciones de enojo con su marido/mujer (pregunta 19.a).

9 Dreidemie sefiala que el estudio del mantenimiento del quechua en algunos barrios
de la ciudad de Buenos Aires (e.g. Liniers, Morén y Flores) constata un progresivo
abandono del quechua a favor del espafiol en la transmision intergeneracional.
Simultdneamente, se da una serie de procesos paralelos: por un lado, la retraccion
de la lengua de herencia vy, por el otro, procesos innovadores donde el espafiol se
introduce en el habla cotidiana de las personas, lo que emerge como una especie
de “sincretismo lingdistico” (Dreidemie, 2008, p. 164).
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La preferencia por el espanol para el &mbito doméstico, por otra
parte, se origina en lo que se evalia como un fuerte nivel de prejuicio
por parte de los hijos hacia la lengua étnica:

[Con los hijos hablamos] en castellano, porque como no saben, nos
critican. (Consultante 16)

[Nuestros hijos] no hablan en quechua, nos dicen “jhablen bien!”, nos
dicen. (Consultante 5)

Asimismo, hemos notado que el uso del quechua es mas fuerte en
las relaciones parentales cuando estas se mantienen a la distancia y
en los casos en que los padres que viven en Bolivia son monolingiies
en quechua. Eso lleva a sus hijos a explicitar el deseo por mantener
la lengua para poder continuar comunicados con los mayores.
Comentarios idénticos encontramos en las entrevistas con los
jovenes de la segunda generacion: aunque no pueden mantener
una comunicacion fluida con los abuelos que viven en Bolivia, y en
muchos casos no comprenden lo que dicen, expresan el deseo por
aprender la lengua.

Sibienlos consultantes han explicitado el deseo de quelas generaciones
futuras conozcan la lengua étnica'’, es de notar el resultado obtenido
a través de la pregunta sobre la lengua que se utiliza con los hijos
(19.e): ninguno de los entrevistados de la primera generaciéon dijo
comunicarse con ellos en quechua, lo que estaria indicando el cese de
la transmision de la lengua.

En paralelo aeste hecho, se evidencia unareferenciaala discriminacién
y a la vergiienza, relatada por un gran numero de consultantes para
los que la eleccion lingiiistica estaria determinada por la situacion
y el ambito en que se desarrolla la comunicacion®. A continuacion,
transcribimos algunos de esos comentarios:

1 Acerca de los comportamientos contradictorios de los hablantes en relacién con el
prestigio desigual de las lenguas, véase Kremnitz (1990, p. 107).

2 Giles et. al. (1977, p. 310) proponen un andlisis estructural de la vitalidad
etnolingUistica en el que reconocen el status social como una variable a considerar.
Respecto de estas conductas, Hudson (1981, p. 209) sefala: “la gente utiliza su
habla con el fin de identificar el grupo social al que pertenecen (o querrian que se
pensara que pertenecen), de modo que sean valorados por los demés de acuerdo
con el modo en que los Ultimos evalidan los grupos en cuestion”.

244



Desplazamiento lingiiistico en contexto urbano en Buenos Aires

Mi hija me decia: “;Por qué no nacieron ustedes aca?". La diferencia
que le hacian [en la escuela], porque era morochita y mis papas
también. Ella siempre venia mal (..). Después le digo: “Hija, vos no
tenés que hacerte problema, vos sos hija de bolivianos, no tenés que
sentirte mal. Dios no eligi6 al rubio, para Dios somos todos iguales; si
te quieren bien, y si no, también”. (Consultante, 21)

Las maestras discriminan, por ser de otro pais; quedan mas alejados
ly] en vez de ayudarlos, los hacen a un lado. (Consultante 22)

Los comentarios acerca de las experiencias atravesadas por los
migrantes y sus hijos respecto del quechua en el dmbito educativo
ponen de manifiesto lo que también Sichra (2020) registré sobre los
diversos pormenores y matices implicados en el complejo escenario
de revitalizacion que enfrentan algunos actores en Cochabamba:

Ambos ambitos, el privado y el institucional estdn simbodlicamente
alineados, discursivamente en sintonia. Ambos espacios estan
intervenidos por la colonialidad en la sociedad y el poder de la
institucién educativa. Tal como en los inicios, el poder institucional,
su prestigio y valor se impone sobre la colonialidad de la familia, aun
cuando haya condiciones favorables de participacion comunitaria
(Sichra, 2020, p. 179).

El ocultamiento de un marcador identitario como la lengua se
encuentra relacionado con la vergilienza, el temor a la burla y al
rechazo, por lo que muchos miembros de la comunidad tienden a
ocultar la lengua étnica para pasar desapercibido o para ser aceptado.
Asi, tanto la inclinacidn por el espafol y la marcada indiferencia hacia
el quechua, como la preferencia por usar la lengua étnica en lugares
privados, estarian revelando una actitud desfavorable hacia la lengua.
Ello nos conduce al siguiente interrogante: shasta qué punto los tres
factores mencionados anteriormente garantizan o hacen peligrar
(Fishman, 1974, p. 403) la lealtad al grupo? Los siguientes fragmentos
permiten observar los mecanismos que operan en ese sentido:

Mi mama si hablaba el quechua, pero yo por verglienza no, yo la fui
perdiendo (...). El [boliviano] que habla es muy cerrado y al ser tan
cerrado, no sé cual serd el miedo, verglienza a que te expongan, ser
juguete. (Consultante 13)
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Por ahi voy al hospital, me saludan en quechua, les contesto en
guechua; no me da verglienza, como yo sé que esa persona no sabe
hablar castellano o por ahi se siente mas comodo si le hablas en
castellano y no aclaras bien, por ahi se ponen nerviosos, te quedan
mirando. Yo también por ahi me pongo nerviosa, pero ;,qué vas a
hacer? (Consultante 21)

En el &mbito familiar, en el que se esperaria, siguiendo la division
tradicional de los &mbitos en una situaciéon de diglosia, la utilizacion
dela variedad lingiiistica menos prestigiosa, en el caso que analizamos
se emplea en cambio extensamente el espafiol de la sociedad
receptora. En las relaciones de amistad la situacion es distinta, ya que
los consultantes explicitan la preferencia de hablar en quechua con
sus paisanos®, dado que se sienten mas “comodos”; incluso algunos
mencionaron que, al hacerlo, se sienten mas cerca de su tierra natal.

Con algunos si, con otros no, casi la mayoria siempre quiere hablar
el quechua, directamente te hablan en quechua y vos le contestas
en quechua. Al principio, éramos contados los bolivianos, ahora hay
cantidad. (Consultante 2)

Nos juntamos sobre todo para las fiestas. Algunas veces, si, con los
compatriotas hablamos en quechua. (Consultante 5)

Grupos que se reunen, asi... bolivianos y hablan, si, hablamos algunas
partes en quechua y otras palabras en castellano. Por ejemplo, asi...
En las fiestas nos reunimos conocidos y empezamos a hablar en
qguechua. En fiestas de la virgen de Urkupifia o un casamiento o
bautismo, nos encontramos y empezamos a hablar en quechua.
(Consultante 14)

En cambio, en relacion con el ambito educativo (pregunta 19.)
registramos la inclinacion undnime por el uso del espafol. El
siguiente grafico resume los resultados arrojados por la aplicacion del
cuestionario y permite observar la ausencia total del uso del quechua
para las relaciones con los hijos y en el &mbito educativo, aunque no

asi con los amigos bolivianos:

' Lapreferencia de algunos consultantes por hablar lalengua étnica solo en presencia
de sus paisanos puede estar relacionado con lo que De Fina (2009: 1) denomina
identidades sociales: “las identidades se construyen concretamente a través de
practicas lingiisticas que a su vez estan integradas dentro de otras practicas”.
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Grafico 6: Preferencias linglisticas en el uso

CON LA MAESTRA EN LA ESCUELA
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CON SU PADRE

CON SU MADRE

CON SUS HIJOS

CON EL MARIDO EN PRESENCIA DE SUS HIJOS
CON EL MARIDO CUANDO ESTA ENOJADA

CON EL MARIDO EN LA CALLE

CON EL MARIDO EN LA CASA TODOS LOS DIAS
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Las observaciones que desarrollamos de modo directo corroboran
y amplian los resultados expuestos. Durante la realizacion de la
fiesta de la Virgen de Urkupina a la que asistimos apreciamos, por
ejemplo, que un grupo de bolivianos que hablaban en quechua
paso de inmediato al espanol al notar la presencia de personas no
pertenecientes a la comunidad.

Sobre las observaciones realizadas en el ambito de la iglesia, en
oportunidad de bautismos, pudo verificarse que, en este tipo de
eventos, al ser abiertos (en el sentido de que participan de ellos
vecinos de la familia y amigos que no pertenecen a la colectividad
boliviana), es dificil oir hablar la lengua étnica.

Por todo lo expuesto, no podemos ignorar el cuidado con que manejan
el cambio de cddigo los hablantes bilingiies, puesto que queda
confirmado que, en presencia de personas no bolivianas y ajenas a su
comunidad, evitan la utilizacion del quechua. Este hecho se condice
con sus declaraciones: hay una decision tdcita de utilizar la lengua
solo en dmbitos donde se encuentren entre “paisanos”.

Por otra parte, realizamos observacion participante también en
ensayos de grupos de baile y de bandas de musica, conformados
generalmente por miembros de la segunda generaciéon. En todos
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los casos, la tinica lengua que se utilizd fue el espafol, lo que se
condice con las respuestas obtenidas de los bolivianos de la segunda
generacion.

En el caso que nos ocupa, ninguna situacion supone el uso especial
del quechua, y solo un dambito muy formal exige el espafiol en
exclusividad. La especializacion funcional supuesta por la nocion de
diglosiarige enestetlltimo caso, peronoenlosrestantes, lo que dificulta
caracterizar el bilingtliismo social presentado por esta comunidad
como digldsico. Resulta interesante, en cambio, el acercamiento a la
eleccion lingtiistica mediante la teoria de la acomodacién. Desde esa
perspectiva, tal eleccion no se explica adecuadamente remitiéndose
solo a factores situacionales, sino que el énfasis se coloca sobre todo
en la relacién entre los participantes (Giles et al., 1977.

Situaciones en las que padres que hablan o intentan hablar a sus hijos

en quechua en contextos intimos y estos contestan en espanol pueden
ser explicados por la teoria mencionada anteriormente. De acuerdo
con ella, el significado social de una lengua no depende solo del
hablante ni del oyente sino del comuin acuerdo entre ellos, es decir, es
el resultado de una negociacion en la que median no solo intereses,
sino sobre todo actitudes y valoraciones acerca de las lenguas en
cuestion.

Puede que la serie de negociaciones llevadas a cabo entre padres e
hijos haya afectado la transmision intergeneracional del quechua.
Asi, encontramos hijos nacidos en la Argentina y otros que llegan
desde Bolivia que, una vez incorporados y adaptados a la sociedad
receptora, han decidido resignar la lengua de sus padres para ser
aceptados en los diversos ambitos: escuela, puesto de trabajo, frente
a los amigos. Incluso una de las consultantes cuya lengua materna
fue el quechua expresa que realiza un esfuerzo para lograr un mejor
dominio del espafol:

Yo sihablo mal [el espafiol] desde chiquita, Lengua [materia curricular]
me la llevo desde que existid Lengua en Bolivia y me corrigen. No
sé por qué. Cualquier palabra me sale cualquier cosa, lo pronuncio
mal; para escribirlo no, para hablarlo. Yo si hablo, parezco bruta y me
dicen “no, no se habla asi”. (Consultante 18)
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Para completar nuestro andlisis, consideramos conveniente
incorporar en este punto algunos de los aportes realizados por
Muntzel y Cambell (1989), quienes proponen cuatro tipos de
desplazamientos de las lenguas. Nos interesa destacar el tercero de
ellos, dado que aqui, el desplazamiento ocurre desde los contextos
caracterizados como mas intimos (o desde abajo) hasta los contextos
rituales'. Esto es, la lengua comienza a ser cada vez menos utilizada
en los contextos familiares, para finalmente retenerse solo en
discursos rituales como alabanzas o rezos (Muntzel y Cambell,1989).
Este altimo punto se constata en nuestro estudio: el &mbito en el que
mas se ha conservado la lengua resulta ser el religioso.

También Madera (1999) recupera tales cuestiones y propone explicar
las diferencias a partir de las funciones de las lenguas. De este modo,
la funciéon comunicativa se evidencia cuando la lengua actiia como
medio de comunicacion en la interaccion diaria de una comunidad,
mientras que la funcién simbdlica permite pensar en situaciones
de contacto donde la funcién comunicativa de una lengua ha
desaparecido, pero los hablantes retienen cierto grado de apego hacia
ella, con lo que conserva un rol como simbolo de identidad grupal.
A partir de ello, nos es posible analizar algunos aspectos observados
a lo largo de nuestro trabajo de campo en el plano de lo religioso y
todo lo que atafie a la organizacion y celebracion de la Fiesta de la
Virgen de Urkupifia, donde existe una fuerte presencia de la funcion
simbolica.

Aunque la funciéon comunicativa ha sufrido fuertes cambios en
favor de un paulatino desplazamiento y ha dejado de ocupar un
lugar importante en las vidas de los consultantes bolivianos mas
jovenes, observamos que la funcidén simbolica mantiene un papel
preponderante. Sirve en algunos casos como marca distintiva para
indicar una identidad (como en el nombre de los grupos de bailes
que se presentan cada afio con motivo de la Fiesta), como elemento
que mantiene viva la memoria y tradicion (este es el caso de los

4 Sobre la conservacion de las diversas festividades bolivianas tipicas, véase Sichra
(2003, p. 65).
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novenarios'® donde se presentan oraciones y letras de canciones en
quechua) y, en ocasiones, como elemento que los conecta con su tierra
natal (en el caso de las musicas). Para el caso de las comidas, estas
vienen a cumplir un rol étnico: ya no son solo los miembros de la
primera generacion quienes conocen y utilizan nombres en quechua
para algunas comidas, sino que es algo que se ha transmitido a los
hijos. De este modo, el uso de nombres, canciones y frases en quechua
dentro de los novenarios, entre otros indicadores, permite constatar
la supremacia de lo simbolico por sobre lo comunicativo.

Con el objetivo de indagar sobre el aspecto puntual de la ensefianza
de la lengua étnica, realizamos la siguiente pregunta (pregunta 23):
en caso de existir la posibilidad de que sus hijos aprendan quechua,
(cudl le parece que seria el mejor lugar para ensefiarla? Entre las
respuestas obtenidas encontramos:

Convivir con ellos, estar con ellos, en la comunidad y aprender de la
culturay un poco mas de ellos. (Consultante 11)

Y yo pienso...no sé si el mejor lugar, pero hasta ahora por el momento,
el nico lugar que nos queda es por parte de los abuelos y las abuelas,
que ellos le ensefen y ver si ellos lo aceptan y le presten atencion.
(Consultante 7)

En los barrios. Porque la mayoria de la gente esta ahi. Yo digo qué
lindo serfa decir una oracion cortita en quechua. (Consultante 20)

Y serfa en las reuniones que uno tiene con los compatriotas, en las
fiestas. En alguna casa. (Consultante 16)

En la casa. Sihabrfa un lugar donde ensefiar quechua, habria muchos
chicos que quisieran aprender. (Consultante 21)

Ante una realidad como la descrita en las primeras paginas de este
trabajo, en que los datos apuntan a un desplazamiento de la lengua
étnica por el espanol, consideramos que estos tltimos comentarios

5 Emitidos por la Pastoral Boliviana con motivo de las fiestas patronales, los
novenarios presentan el titulo-lema del afio corriente escrito en primer lugar en
espafoly a continuacion en una traduccion, primero en aimara y luego en quechua.
De este modo, pareciera que se intenta unir lo religioso con la tradicion, ya que en
los diversos novenarios encontramos referencia a la importancia de los ancianos
como sujetos conocedores de las costumbres.
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por parte de los informantes, nos colocan delante de una tarea. Nos
referimos a la importancia de pasar “de lo simbdlico discursivo a la
accion” (Sichra, 2020), recuperar y poner el acento en la dimensién
interpersonal. En este sentido, tal como sefiala Lopez (2015) se vuelve
imperante considerar la nocién de lo comunitario y lo familiar.

Se parti6 con la premisa que la revitalizacion idiomatica apunta a la
recuperacion de dominios de uso y de funciones comunicativas que las
lenguas en peligro han perdido, pero a la vez también se busca ganar
nuevos espacios de uso para estas lenguas. En dicha recuperacion se
recurre a diferentes estrategias que tienen sobre todo a la familia y la
comunidad como protagonistas; y, para abrir nuevos y mas espacios
de uso, se promueven procesos de adquisicion y aprendizaje de
lenguas, en los cuales puede también intervenir la escuela (Lopez,
2015, p. 228).

Frente a lo que pareceria indicar una disminucién en la transmisiéon de
la lengua y un reconocimiento explicito de los adverso del contexto,
nos encontramos con respuestas que indican un sentimiento diferente.
Y en ese movimiento que pareceria mostrarse contradictorio, parece
haber algo de esperanza. La existencia de comentarios como los
que hemos citado, sumado a diversas practicas concretas en que
los jovenes muestran un alto nivel de compromiso y participacion,
habilita imaginar otros caminos posibles. Esto es, estan dadas las
condiciones favorables de participaciéon comunitaria y de cohesion
necesarias para pensar en acciones que apunten a la revitalizacion.
Nos referimos a la oportunidad de proponer acciones comunitarias
que apunten a un trabajo sobre la imagen negativa, que generan un
espacio de empoderamiento y fortalecimiento, de reconocimiento y
valoracion de los elementos identitarios de la comunidad boliviana.
De este modo, el recorrido trazado por los revitalizadores y los
hablantes de diversas lenguas en América Latina nos anima a creer
que los talleres y experiencias en otros contextos pueden aportar
ideas para revertir la realidad descrita al sur del continente.

5. Consideraciones finales

A partir del andlisis completo de los datos, hemos caracterizado la
situacion de contacto como un caso de bilingiiismo social con caracter
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regresivo. Esto se desprende de los datos aportados por la primera
generacion de mujeres, quienes declaran altos niveles de eficiencia
para hablar y entender, en tanto que la segunda generacion presenta
una notable disminucion sobre todo para hablar la lengua, aunque no
para entenderla. Sobre las competencias para el grupo de hombres,
las diferencias también son significativas. Se evidencié que la primera
generacion posee competencias para hablar y entender la lengua
étnica, aunque no para leerla ni escribirla. Ya la segunda generacion
de hombres declaré no hablarla o hacerlo incorrectamente.

Mas adelante, confirmamos que factores extralingiiisticos como la
discriminaciéon sufrida en diferentes contextos de actuacion han
llevado a los hijos de bolivianos radicados en la ciudad de Bahia
Blanca a optar por el uso exclusivo del espafiol. De esta manera,
quedo evidenciada la falta de uso efectivo de la lengua étnica para la
comunicacion de padres a hijos.

Ademas, la eleccion de una lengua u otra puede verse como el
resultado de una serie de negociaciones entre los hablantes, en el
marco de una situacion en la que el bilingiiismo social no se adecua
estrictamente a una caracterizacion digldsica.

No ignoramos la urgente necesidad de politicas que promuevan la
concientizacion por parte de la sociedad receptora en su conjunto,
para la valoracion y el respeto por los grupos de hablantes y los
elementos que hacen a su identidad. Creemos, por otro lado, que los
resultados revelados en estudios sociolingiiisticos que involucran
lenguas étnicas en procesos de desplazamiento y las consecuentes
propuestas de revitalizacion pueden servir como instrumentos y
vehiculo para iniciar procesos de revitalizacion al interior de la
comunidad de migrantes bolivianos.
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Merken?, zomoce werken / Merken, eres mensajero de las mujeres
decididas

Nvxamkafegen, fij kewon zugukey/ Por ser conversador hablas todas
las lenguas.

Kimvn miawvlkey mapuce poyen/ Llevas los conocimientos y el amor
mapuche

Wajontu mu mvlen/Por todo el mundo.

Introduccion

En el presente articulo se analizan tres tensiones que afecta la
Educacion Intercultural Bilingiie EIB, en Chile: el retroceso de la
politica publica en la implementacidon de la EIB, la vulneracion del
Derecho a Consulta Indigena en la Consulta de las Bases Curriculares
y en la Consulta del gobierno para la modificacion de la Ley 19.253
o ley indigena; y la escasa visibilidad de las mujeres indigenas en la
defensa de la cultura, lengua e identidad. El objetivo de este analisis
es reflexionar los procesos, identificar debilidades, fortalezas y
proponer estrategias de accion desde una mirada de mujer indigena.

En el Ano Internacional de las Lenguas Indigenas, es importante
destacar la importancia histérica de las mujeres indigenas, en la
defensa de la lengua y la cultura, presente en las organizaciones,

T Académica del Departamento de Educacion de la Universidad de Chile y profesora
externa de la Pontificia Universidad Catdlica de Chile. Activista por los derechos
de los pueblos indigenas en Chile. Presidenta de la Convencion Constitucional de
Chile. Correo: Elisa.loncon@usach.cl

2 Merken nombre de un producto mapuche creado por las mujeres a base de aji
tostado y molido. Se usa para dar sabor a las comidas y su importancia radica en
ser un producto que sale y entra a la comunidad, se ha globalizado sin perder su
sabor.

257



Elisa Loncon Antileo

mas alld de las comunidades, a nivel nacional y global; visibilizar
sus aportes y potenciar su liderazgo estratégico en la revitalizacion
lingiiistica.

En varios paises de Latinoamérica no se ha podido avanzar en materia
de derechos lingtiisticos, al contrario, los pueblos viven un marcado
retroceso de sus derechos colectivos, como es el caso de Chile y de
otros paises como Honduras y Brasil (IWGIA, 2019). Esta situacion
no ha permitido dar realce a la fecha desde los gobiernos ni desde la
institucionalidad estatal; actualmente en Chile son las comunidades y
organizaciones locales las que mantienen viva la lucha por las lenguas
con poca o nula interlocucion estatal.

Para ello, se abordan las tensiones y oportunidades existentes en
los pueblos indigenas considerando el caso de Chile y la del pueblo
Mapuche en particular. La defensa de la lenguas indigenas no es
sOlo una lucha culturalista, como muchos han querido comprender;
defender las lenguas indigena es defender el territorio que por cierto
esta nombrado en las misma lenguas; es defender las aportaciones
de cientos de mujeres que han resistido la castellanizacién para
seguir teniendo las lenguas vivas; es también denunciar y detener el
extractivismo de los recursos naturales como de los conocimientos; es
ejercer la creatividad que entrega la lengua materna.

Por ello, es necesario proyectar la defensa estratégica del idioma
articulado el tema con la lucha en contra el epistemicidio, con las
luchas de movimiento de mujeres indigenas y con los proyectos
politicos filosoficos del buen vivir.

1. Las lenguas indigenas de Chile y las tensiones con las politicas
estatales

La poblacién indigena en Chile segun el ultimo Censo (INI, 2017)
alcanzé a 2.185.792 habitantes, de un total de 17 millones personas.
La poblacion mapuche es la mas numerosa y alcanzo6 a 1. 745.147
personas. Le siguen los aymara con 156.754 personas, los quechuas
con 30.868; likan antay con 30.669, los colla con 20.744 y los rapa nui
9.399. Entre los pueblos con menos poblacion se encuentran el pueblo
Yagan, que registra 1.600 personas, los kawesqar 3.448. En el Censo
no figuran los selknam porque atin no son reconocidos. Estas cifras
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varian de censo en censo y segun las preguntas que se aplique. El
ano 1992, la poblacién indigena alcanzo6 un total de 998.385, es decir
el 10,3 % de la poblacién chilena; el afio 2002, en cambio, la cifra bajé
a 692.192, 4,6% de poblacion. En el Censo del 1992 se pregunto6 solo
por la “pertenencia cultural” a los pueblos Mapuche, Aymara, Rapa
nui porque los otros ain no estaban reconocidos. En cambio, el afo
2002 se pregunto por la “pertenencia a pueblos originarios Kawesqar,
Atacamenos, Aymara, Colla, Mapuche, Quehua, Rapa nui, Yagan”
(Valdés, 2016), la misma pregunta visibilizo a los pueblos.

Las lenguas de los pueblos estan en condiciéon de riesgo debido a la
falta de hablantes (Gundermann et al.,2009), y a la falta de politicas
lingiiisticas que las promuevan (Loncon, 2013). En la actualidad, las
nuevas generaciones de indigenas han cambiado su lengua, los nifios
nacen hablando castellano, aunque sean hijos de padres bilingiies.
Entre las lenguas indigenas que tienen hablantes nativos adultos
y ancianos se encuentran las lenguas aymara, quechua, rapanui,
mapuzugun. Las lenguas kawesqar, selknam y yagan son las lenguas
patagonicas de Tierra del Fuego, de ellas, el kawesqar no tiene mas de
50 hablantes, el selknam tiene hablantes jévenes en formacion, es decir,
personas que estudian por sus medios en los registros orales escritos
y con esporadica interaccion con hablantes de Argentina porque no
hay programas oficiales que lo ensefie. La lengua yagan tiene una
sola hablante nativa, la Sra. Cristiana Calderon. También hay lenguas
que no tienen hablantes y tampoco tienen registros escritos de su
gramatica, es el caso de las lenguas likan antay, diaguita, colla, las tres
se encuentran en el norte de Chile o cerca del desierto de Atacama.

En el caso del mapuzugun, segin Encuesta CEP (2016), los hablantes
de castellano van en aumento, desde el ano 2006 al 2016, el porcentaje
de mapuche que solo habla castellano aumento es un 11%. El afio 2006,
los mapuches que reconocieron hablar solo castellano alcanzaron a
un 56% y el ano 2016, la cifra fue de 67% (Loncon, 2017).

La politica publica gubernamental en torno a las lenguas indigenas
comienza a gestarse en 1994 con la Ley Indigena, aunque la insercion
oficial de las lenguas indigenas en curriculum nacional se realizd
después de 15 afios de aplicar programas pilotos, proyectos de
mejoramiento educativo, proyectos culturales o programas electivos.
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El afio 2009 se firmo el Decreto 280 que crea el sector de Lengua
Indigena y formaliza la figura del Educador Tradicional para la
ensenanza de las lenguas respectiva (Castillo et al., 2016). El Decreto
nace con la restriccion de la ensefianza de las lenguas a cursos con
presencia indigena por encima del 20%, hecho que no ha sido posible
modificar. El mismo afio se incorpord la Educacion Intercultural
Bilingiie (EIB) en la Ley General de Educacion LGE, gestada por la
movilizacion de las organizaciones sociales. La LGE garantiza la EIB,
pero mantiene la restriccion del modelo de interculturalidad solo
para los pueblos indigenas.

En el ambito escolar, hasta el afio pasado las escuelas con la asignatura
de lengua indigena eran aproximadamente 1300 establecimientos
a lo largo del pais, hoy la cifra ha disminuido considerablemente,
debido al cambio de politica de gestion de la EIB. Anteriormente el
propio MINEDUC era el érgano encargado de pagar a los educadores
tradicionales, hoy se debe realizar mediante convenio entre el
MINEDUC y las Municipalidades y hasta la fecha la institucion no ha
firmado ningtin convenio, por lo que los educadores no cuentan con
recursos para trabajar en las escuelas.

Otra entidad gubernamental que realiza acciones para las lenguas
indigena son las Academias de las Lenguas que existen para las
lenguas aymara, rapa nui y mapuche. Estas academias son entidades
que no se dedican a la planificacion lingiiistica de corpus ni estatus
de las lenguas, sino que aplican las politicas gubernamentales
de la Corporacion Nacional de Desarrollo Indigena, CONADI,
especificamente a la ensefanza de las lenguas. En el caso del
mapuzugun, existen tres academias de lenguas, estas tienen bajo
impacto académico, politico y lingiiistico y bajo presupuesto para su
accionar.

Como se puede ver, el Estado tiene su politica bilingiie intercultural y
la emplea para sus propdsitos, los avances son pocos, los programas
son reflejo del limitado reconocimiento de los derechos de los
pueblos. Segun las politicas de turno, se acercan o se alejan mas del
movimiento social, como también ocurre para dar cumplimiento al
ejercicio de los derechos de los pueblos.
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Después de més de una década de implementacion de la LGE y
del Sector de Lengua indigena, no hay una evaluacion del nivel de
impacto del programa para la mantencion de las lenguas indigena.
En el dmbito intercultural, el Ministerio de Educacion encargd un
estudio para la evaluacién del programa y este establecid entre las
debilidades:

* La falta de un plan de desarrollo lingiiistico y ausencia de
orientaciones metodoldgicas para la ensefianza de las lenguas
indigenas.

* TFalta de participacion indigena en la gestion de la EIB.

* Lafaltadeunavisiéndeinterculturalidad al interior del sistema
educativo. Aunque se llame intercultural, su implementacién
estd limitada solo para indigenas (Loncon et al, 2017).

* Las organizaciones sociales no tienen ningtin control sobre el
programa.

De igual modo, es evidente que en el proceso de reforma educativa se
postergaron los derechos lingiiisticos de los pueblos, y hoy se vive un
retroceso en la materia en las politicas del actual gobierno.

Las comunidades mapuches, organizaciones sociales y colectivos
tienen su propia agenda de revitalizacion lingiiistica con un accionar
auténomo y colectivo. Emergieron el afio 2007, en el marco de la
discusion de la Ley General de Educacién, articulados por la Red
por los Derechos Educativos y Lingtiisticos de los Pueblos Indigenas
de Chile. Los logros de estas entidades han sido mas efectivos y
significativos para la valoracion de la lengua, la cultura (Castillo y
Mayo 2018) y parala promocion de los derechos lingiiisticos. Se valora
ampliamente el trabajo que realizan en las comunidades, porque los
participantes no solo logran ensefiar y aprender la lengua, sino que
forman agentes educativos (Mayo, 2017), sobre todo a los jovenes.
Estas organizaciones logran movilizar el interés de la gente en torno
a la importancia del idioma, aunque todavia a baja escala. Tanto
en Santiago como en las regiones del sur hay organizaciones que
han producido neo-hablantes del idioma, jovenes pertenecientes a
generaciones cuyos padres olvidaron el idioma, cuyas hijas e hijos han
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sido capaces de aprenderlo. Estos colectivos y organizaciones forman
parte de los que Castillo y Mayo llaman Movimiento Auténomo por
la Lengua Mapuche (2019).

Cuadro 1: Organizaciones que se movilizan por las lenguas
segun ario de nacimiento

2007 2011 2015
- Asociacion de profesores - Asociacién Indigena Mapuzuguletuaif
mapuche Kimeltuchefe. Azkintuken. - Kimeltuwe
- ldentidad territorial Lafkenche. | - Colectivo de - Otras.
- Red por los Derechos estudiantesmapuche. Consejo territorial de

LingUisticos de - Pueblos otras Galvarino
Indigenas de Chile.

- Kom Kim mapuzuguayifi waria
mew.

- Comunidad de Historia
mapuche.

Entre las estrategias que desarrollan estas organizaciones y colectivos
se encuentran:

1) Vinculo con la organizacién social, con las comunidades y los
territorios.

2) Promocionar las lenguas como derecho junto con la autonomia y
autodeterminacién de los pueblos.

3) Ensenar y formar agentes educativos que posteriormente ensefien
las lenguas.

4) Oficializaciéon de la lengua mapuche en la comuna de Galvarino,
IX Region.

Estas entidades auténomas han avanzado en la ensefianza
de la lengua, en la formaciéon de neohablantes-recuperantes,
fundamentalmente jovenes, han incorporado el uso de las nuevas
metodologias de ensefianza y uso de TICS para el aprendizaje de la
lengua, promocionando el uso de la lengua y la cultura en espacios
publicos e institucionales y han ofrecido cursos online con apoyo del
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Ministerio de las Culturas y del Patrimonio (Castillo y Mayo, 2019).
Hay otros importantes avances en el ambito de la literatura bilingtie
y monolingiie en mapuzugun (Loncon, 2019).

2. La vulneracion del Derecho a Consulta Indigena en la Consulta
de las Bases curriculares de la Asignatura de Lengua Indigena

Chile es el tnico pais que no ha reconocido constitucionalmente a los
pueblos indigenas, situacién que hace mas compleja la relaciéon del
Estado con los pueblos y, sobre todo, para formular politicas publicas
en materia de derechos indigenas, no hay un mandato constitucional
que las exija y en este vacio se escudan los gobiernos para hacer lo
minimo o no hacer nada en materia indigena.

El dia 28 de marzo de 2019, en la Consulta y en didlogo con las
autoridades del Ministerio de Educacion representada por el Sr.
Subsecretario de Educacién, Sr. Raul Figueroa, el pueblo Mapuche
participante y representante de 11 Regiones de Chile, se decidio
bajarse de la Consulta sobre las Bases Curriculares para la asignatura
de Lengua Indigena. Esto debido a que el gobierno vulnero todos los
acuerdos consensuados en los territorios, incluso los ya conversados
con su misma cartera institucional sobre los propdsitos y objetivos de
la Asignatura de Lengua Indigena; entre estos acuerdos se encontraba
la ensenanza de las lenguas indigenas para todos los indigenas y para
todos los chilenos.

Contraria a la voluntad de los representantes indigenas, el
Subsecretario propuso unaagenda paralela que considera: a) Mantener
la aplicacion de la asignatura de Lengua Indigena, solamente cuando
haya presencia del 20% de estudiantes indigenas en la sala de clases;
b) Crear un Sector o Asignatura de interculturalidad separada en
el curriculum nacional; y c) Sostener que la obligatoriedad de la
Asignatura de lengua indigena queda a voluntad de los sostenedores
y directores de los establecimientos educativos. La delegacion de
representantes mapuche considerdé que la propuesta del Ministerio
de Educacion es técnica, politica y éticamente impresentable por
no respetar los acuerdos previamente consensuados por los nueve
pueblos originarios presentes en la Consulta, como consta en las actas
en el sitio: www.consultaindigena.mineduc.cl. Alli, todos los pueblos
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manifestaron y decidieron que la Asignatura debe ser impartida a
todos(as) los(as) estudiantes del pais, independiente de su pertenencia
cultural, e implementada en todos los establecimientos existentes;
pero el gobierno se negd a este avance.

Este hecho golped profundamente a las organizaciones indigenas. El
hecho dejo en evidencia la falta de apoyo del gobierno y del Estado
a la revitalizacion de las lenguas. La decepcién fue mayor por el
hecho de que las regiones con menor presencia de indigenas habian
depositado toda su esperanza en la Consulta para que las nuevas
generaciones tuvieran la oportunidad que las otras no tuvieron de
aprender la lengua indigena en la escuela.

La poblacién mapuche estd distribuida a lo largo del pais y las tinicas
regiones donde hay comunas que tienen sobre 20% de nifios indigena
se encuentran en la VIII, IX y X regiones respectivamente; la politica
gubernamental solo atenderd parcialmente a estas tres regiones de las
quince existentes; incluso queda fuera la Region Metropolitana que
se caracteriza por tener la poblacion indigenas mas alta, el 70% de los
2.700.000 indigenas viven en Santiago, sin embargo, en ningin colegio
de la capital se supera el porcentaje considerado por el gobierno.

Cabe senalar que, en Chile, la consulta indigena no es vinculante, el
gobierno establecid el Decreto 124 del Ministerio de Planificaciones
que define su condicién no vinculante; siendo asi, el gobierno de
turno tiene en sus manos hacer la politica que estime a su favor,
independiente de la decision indigena; asi la Consulta es solo un
trdmite que el gobierno usa para legitimar su politica, no importando
el dafo olas consecuencias de esas politicas para los pueblos indigenas
como en este caso.

- La Consulta de la Ley 19.253 o Ley Indigena de 1993

El 3 de abril de 2019, el ministro de Desarrollo Social, Alfredo Moreno
dicto la resolucion exenta n°241 para el proceso de consulta de la Ley
Indigena. Esta ley es la tinica legislacion que el Estado tiene para los
pueblos indigenas. Entre sus articulos permite la compra de tierras
para los indigenas y prohibe la venta de estas a los no indigenas,
garantizando asi una leve proteccion del derecho a la tierra, aunque

264



Revitalizar las lenguas indigenas con voces de mujeres

no impide el arriendo de tierra por 99 afios, politica heredada por la
ley 2568 de division de tierras impulsada por Pinochet.

Con la Consulta anunciada, el gobierno busca la modificacion de los
articulos de proteccion a los derechos indigenas, como el Articulo 13 de
la ley. Las comunidades indigenas se oponen a la Consulta porque tal
modificacion permitiria que las tierras se puedan arrendar e hipotecar
y con ello facilitar las instancias de inversién privadas (Acevedo 2019),
como mineras, hidroeléctricas, madereras, sin importar los derechos
territoriales de los pueblos, menos aun la gestion comunitaria de la
tierra. Pese al nivel de divisién avanzado en que se encuentran las
tierras, alin existe organizacion y decision comunitaria. La Consulta,
ademas, tiene un vicio de forma, no ha sido libre ni informada y sus
propositos se ha manejado en las sombras, lo que no augura nada
bueno para las comunidades y de ahi su rechazo.

Como anteriormente se senalo, la Consulta indigena no es vinculante
en Chile como lo es en Ecuador y Pert, por lo que, en vez de favorecer
los derechos indigenas, se utiliza para favorecer la politica del gobierno
y los intereses de los empresarios que el gobierno establece con las
transnacionales, que mantiene en la mira el control de los recursos
naturales de suelo, agua, mineros que estdn en territorio indigena.

A lo anterior se une el asesinato en manos de carabineros Chile
del joven mapuche, Camilo Catrillanca en noviembre de 2018 y
posterior proceso judicial ain no concluido. Camilo fue asesinado
por Carabineros de Chile en un camino comunitario. El gobierno
en un inicio negd su responsabilidad en el hecho, el ministro del
Interior y Seguridad Publica y la ministra secretaria General de
Gobierno justificaron el accionar de carabineros aludiendo un
falso enfrentamiento. Los carabineros participantes del asesinato
son miembros del “Comando Jungla” (Grupo de Fuerza Especial)
instalado en la region de La Araucania desde el 28 de junio de 2018
por mandato del presidente de la Republica, Sebastidn Pinera. Para
justificar en medios de comunicacién la instalacion del Comando,
el gobierno reiteradamente solia usar la frase que “en la Araucania
se queman iglesias, muchas veces con mujeres y ninos dentro”.
Finalmente, esto fue desmentido en un programa de television del
Canal 13 por el panelista Mauricio Jiirgensen. No obstante, con este
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lenguaje que no corresponde a los hechos ni a la forma de accionar
del movimiento indigena, instalaron un sistema represivo en las
comunidades que mantiene la violencia estatal en la VIII y XI Region.
Por las irregularidades del procedimiento en el Caso Catrillanca, la
Céamara de Diputado cred una Comision Especial Investigadora sobre
Actuaciones del Ministerio del Interior, de la Policia de Investigaciones
y de Carabineros, respecto de la muerte del Sefior Camilo Catrillanca®.
Cabe destacar que, por ese caso, hay 4 carabineros presos; en tanto los
ministros involucrados no han asumido la responsabilidad politica
en los hechos.

3. Las voces de las mujeres indigenas

En el mundo, los indigenas son 370 millones aproximados; de ellos
50 millones se encuentran en las Américas, de esta cifra, la mitad son
mujeres (25 millones) ;Cudntas de estas mujeres han sido reconocidas
en la esfera nacional y global por sus liderazgos e incidencia en la
politica? Muy pocas. En el continente conocemos a Rigoberta Menchu,
Premio Nobel 1992. Otras como Berta Caceres, mujer indigena lenca,
a quien, a pesar de ser reconocida por su liderazgo medioambiental,
no le respetaron la vida. El ano 2015 recibe el premio Goldman por la
defensa de los rios en su pais y es asesinada 02 de marzo de 2016. En
Chile, Macarena Valdés, activista en contra de las represas en el sur
de Chile, en territorio mapuche, también es asesinada en agosto 2016,
sin que aun la investigacidn arroje datos sobre los culpables.

Las politicas estatales gubernamentales han tratado a las mujeres
indigenas como sujetos de asistencia, incapaces, analfabetas, parte del
atraso de la sociedad; informes de esta naturaleza son abundantes,
en Chile las encuestas CASEN vy a nivel internacional, los informes
ONU, por citar algunos. Las mujeres indigenas son las que tienen
menos derechos.

Los gobiernos y las corrientes politicas occidentales de izquierda,
derecha, centro, incluso el movimiento feminista blanco, europeo, no
ha escapado de la mirada de victimizacion de las mujeres indigenas
(Cume, 2012 y Loncon, 2019). Sin embargo, a partir de los 500 afios
de resistencia indigena, también se inicia una incidencia organizada

3 Enlinea en: www.camara.cl/pdf.aspx?prmID=60213&prmTIPO=ACTACOMISION
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de las mujeres en la politica global, asi lo destaca la lideresa quechua
Tarcila Rivera del Pert en entrevistas y conversatorios. Hoy se suele
decir que hay voces de mujeres indigenas discutiendo en diferentes
foros internacionales y nacionales.

Un tema importante de esta discusion es si las mujeres indigenas
forman parte el movimiento feminista o no. Para ello hay maultiple
respuesta, porque no existe un solo modo de ser mujer indigena y
tampoco existe una sola corriente del feminismo. El feminismo
blanco ha posicionado el tema de género como lo mas importante,
dejando de lado las problematicas de raza, clase y etnia que violentan
los derechos de las mujeres indigenas; pero no solo eso, hay violencia
colonial sufrida por los pueblos indigenas desde la llegada de los
conquistadores; todas son claves para comprender las demandas
de las mujeres en la actualidad, como la demanda por el idioma,
la cultura, los saberes, la defensa de los rios, las montafas. Por
eso, muchas mujeres indigenas incluidas mujeres mapuches no se
definen como feministas ni se identifican con la agenda de género
que hoy predomina o con la lucha contra el patriarcado, si contra las
otras opresiones coloniales que destruyen la naturaleza, porque el
patriarcado no es el tinico sistema de dominacién que ha violentado
a las mujeres, también lo es el racismo, la dominacién de clase que
tienen su base en el sistema colonial.

Las mujeres indigenas desde la historia y desde diferentes visiones,
perspectivas y posicionamientos con mucha fuerza han venido
hablando y denunciando problemas que afectan a las mujeres, pueblos
indigenas y comunidades; su papel en la mantencion y desarrollo
del saber comunitario es mas permanente que en los hombres, los
hombres salen con mas frecuencia y al ocupar cargos politicos, o al
salir a lugares donde predominan los hablantes de la lengua oficial,
establecen los primeros contactos con la lengua de prestigio. En estos
casos, las mujeres se quedan en las comunidades a cargo del hogar y
cuidado deloshijos (Villena, 2019). Pero su dedicacion por mantener el
tejido familiar y de los conocimientos son invisibilizados de multiples
formas. Si lo vemos en la escritura de lengua indigena, Loncon y
Villena (2019) sostienen que las obras escritas por mujeres mapuche
aparecen recién hace 30 anos, en el mejor de los casos, su contribucion
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a la mantencién de la oralidad ha sido mediatizada por los hombres
dentro de la tradicion escrita temprana (Villena, 2019). En mas de 400
anos de tradicidn lexicografica, no aparece ninguna mujer indigena
que haya aportado en estos conocimientos. La invisibilizacion de
la mujer mapuche también ha sido fomentada por las instituciones
académicas y estatales; sobre todo, porque los estudios existentes las
ubican como victimas mds que sujetos portadoras de saberes (Loncon
2019).

En la historia de evangelizacién de los mapuches hubo practicas
concretas para destruir los conceptos y conocimientos asociados a lo
femenino y a la naturaleza. Se prohibieron palabras, juegos, practicas
de higienes de los mapuches para no provocar al cristianismo;
entre ellos se prohibio el concepto de illan o pijan (segin alfabeto
Ranguileo) ‘poder del volcan, en el diccionario se definié6 como
“demonio” (Febre, 1765); el pijan es una fuerza espiritual primigenia
que formo los volcanes, el fuego, es de gran valor para el pensamiento
mapuche. Se prohibié que las mujeres jugaran a la palin (juego de
pelota mapuche). En 1688, el obispo de Santiago, Bernardo Carrasco
y Saavedra, prohibe el juego porque incluye a la mujer, que segun €l
provoca “atentado a la moral..., ofendiendo gravemente la modestia
y la decencia cristiana”. Los bafios de las mujeres en los rios también
fueron prohibidos por la misma moral.

Tendran que pasar 308 afos de esa historia y de escritura del idioma
mapuzugun para que emergiera la figura de la mujer mapuche como
autora de sus propios textos, destacaindose Camila Llanquinao y
Maria Angélica Relmuan (1981) con la publicacion de jPapeltuaifi
mapudungu meo!, compilacion de relatos tradicionales mapuches. En
1983 le sigue Elisa Loncon quien publica la revista Pelquitun donde
escribe bajo su autoria cuentos tradicionales y sobre el weupin "historia
social’; mas tarde, Maria Catrileo (1988) publica Mapudunguyu. Curso
de lengua mapuche (Villena, 2019). En la actualidad hay mujeres
escritoras, poetas que producen en la lengua mapuche, se destacan
Maria Teresa Panchillo, Isabel Lara Millapan, Graciela Huinao y otras
(Mora, 2010).

Las mujeres indigenas han estado presentes en el trabajo en sus
comunidades, organizaciones y familias; ellas han participado
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siempre y han dado continuacién al saber asociado a las mujeres, a
la lengua, la cultura, filosofia indigena, la medicina; su labor ha sido
incansable, y la cultura hoy permanece gracias a ellas. El trabajo de
las mujeres esta orientado a mantener la relacion con el otro y con
la naturaleza a partir de los principios de complementariedad entre
diferentes, el equilibrio entre seres humanos con la naturaleza, son
valores que estan presente en todos los pueblos indigenas, en las
mujeres aymaras, quechuas (Rivera, 2010), maya (Cumes, 2019)
purepecha y otras.

En el caso de la mujer mapuche, la oralidad, el epew ha ensefiado
sobre el valor de la naturaleza, de los animales, los péjaros y ha
ensefiado que los espiritus femeninos de la naturaleza acompanan
el caminar de las mujeres (Loncon, 2019). Ellas no estan solas, las
acompana la naturaleza. En la cultura originaria, el ser humano
no es el centro del universo, la persona es quien debe actuar para
cuidar y proteger la tierra manteniendo valores de reciprocidad, as{
como esta le da el bienestar para la vida. Es importante la persona, ce
‘gente’, una palabra inclusiva tanto del hombre, la mujer, los nifios,
de otras identidades sexuales, todas son ce, todos son personas. Las
personas se rigen por los principios y valores del az mapu, ‘visién
del mundo mapuche’, que define normas éticas para la convivencia.
Para ser persona, es necesario ser kimce ‘sabio’, norce ‘justo’, newence
‘tener fuerza’, no la fuerza fisica sino actuar con la fuerza del espiritu,
poyence ‘ser afectivo, carifoso’ (Quilaqueo, 2006). La persona también
puede tener diferentes identidades sexuales y no dejan de ser personas
por ser diferentes, entre ellas existen; malen o domo ‘mujer’, wenxu
‘hombre’, weyun o weye "homosexual, alka zomo ‘mujer lesbiana’, zomo
wenxu ‘mujer hombre’, wenxu zomo "hombre mujer’. Las personas gay
o lesbianas pueden ejercer los roles comunitarios como los demas,
mas alld de su identidad sexual, una/un machi cuenta con el respeto
de la gente.

No hay que desconocer que también las identidades sexuales en la
culturamapuchehansido afectadas porel patriarcado y la colonizacion
del pensamiento. Producto del contacto y valoracion del mundo
occidental cristiano, hoy hay mapuches que rechazan la diversidad
sexual; sin embargo, todas las identidades sexuales reconocidas en la
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cultura entran en la categoria del ce o persona, y todas deben cumplir
con la ética de los valores del ce, mereciendo el mismo respeto. Su
participacion en la vida comunitaria debe contribuir al equilibrio de
la vida y la naturaleza.

El liderazgo de las mujeres siempre ha estado presente en las
comunidades indigenas (Cumes, 2019). En las mujeres mapuches, a
lo largo de la historia existen autoridades originarias mujeres, es el
caso de la machi o persona medicinal que también puede ser hombre;
la pillan kuche, lider religiosa ceremonial; existen logko mujeres, hoy
tiene este cargo la logko Juana Cuante, por ejemplo, mujer williche. En
los afios “80, las mujeres chilenas se organizaron contra la dictadura
de Pinochet. Para entonces, la organizacion indigena mapuche ya
contaba con lideresas no tradicionales como Isolde Reuque, Elisa
Avendano, Ana Llao, Sofia Painequeo, entre otras, en organizaciones
como el Centro Cultural Mapuche, Ad Mapu, Newen Mapu, Folilche
Aflayay. Estas mujeres rompieron los esquemas del patriarcado
dentro de sus propias organizaciones y proyectaron un discurso por
la tierra, la cultura, la identidad de manera publica, tal cual lo hacian
los hombres mapuches. No abrazaron el feminismo blanco por la
practica colonial escondida de la clase, la raza, la etnia. Las alianzas
entre las mujeres indigenas y movimiento feminista han sido diversas
y complejas (Cabezas, 2012) y marcada por las relaciones de exclusion
étnica y de clase que han experimentado las mujeres indigenas con
las no indigenas

Hoy las mujeres indigenas en el mundo han tomado conciencia de
su capacidad de lucha y de su capacidad de denunciar la opresion
del sistema a partir de su condicion. Ello las ha llevado a incursionar
en el feminismo y han levantado algunos significados y definiciones
propias, como es el caso del feminismo comunitario, del feminismo
aymara en Bolivia, que se caracteriza por su critica profunda al
entronque patriarcal, entendido esto como la union del patriarcado
indigena preconquista con el patriarcado colonial del colonizador;
sin embargo, y como se pregunta Aura Cumes, ;fueron todas las
culturas indigenas de origen patriarcal? Al parecer no; los relatos
orales mapuche sobre el origen de los pueblos hablan de relaciones
compartidas y no de hegemonia de género. También se conoce el
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feminismo indigena de las mujeres zapatistas, quienes luchan con
el patriarcado en su doble expresion como sistema de opresion y
explotacion del ser humano y de la naturaleza.

Desde las diversas corrientes, el actual movimiento de mujeres
indigenas sigue posicionando su voz para la lucha por los derechos
de sus pueblos. El avance del movimiento de mujeres indigenas
ha alcanzado a las organizaciones internacionales como es el Foro
Internacional de Mujeres Indigenas FIMI, un espacio de las mujeres
dentro del Foro Permanente de los Pueblos Indigenas de Naciones
Unidas, patrocinado por el sistema ONU que nace el anio 2000. Existen
otros organismos como el Enlace Continental de Mujeres Indigenas
de las Américas — ECMIA, organismo que surge 1993 en Canadd
como espacio de encuentro y unidad entre las mujeres indigenas
del continente. Ambas entidades han promovido la participacion de
la mujer y su incidencia en la politica global mediante el trabajo de
redes, reuniones, debates, incluidos proyectos de empoderamiento
de mujeres organizadas en diferentes pueblos, en el caso de FIMI.

El trabajo de estos organismos no esta exento de criticas; entre ellos,
se critica la poca autonomia del FIMI de la propia ONU (Cabeza,
2012). Sin embargo, es una instancia necesaria y corresponde que alli
estén las mujeres indigenas para poner en agenda sus problemas,
demandas y sus perspectivas.

Desde una perspectiva integral de la lucha de las mujeres indigenas o
desde el feminismo interseccional del cual hablan las mujeres negras,
es importante que los movimientos de mujeres indigenas tomen las
demandas de la revitalizacion de las lenguas, de los conocimientos
propios porque en ellas se encuentra la clave comunitaria, identitaria,
antipatriarcal de pensamiento anticolonial que requieren los pueblos
indigenas para seguir existiendo.

4. A modo de cierre

Los gobiernos neoliberales como el de Chile no estan interesados en
las demandas de las lenguas indigenas; han pospuesto el tema y lo
volveran a hacer porque su foco es el desarrollo del modelo econdmico
neoliberal que es opuesto al deseo de los pueblos indigena de cuidar,
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proteger la naturaleza, para el cual anhelan proyectar sus lenguas,
filosofias y culturas.

La revitalizacién de las lenguas indigenas convoca a desarrollar
procesos comunitarios, territoriales que movilicen el compromiso
de aprender las lenguas y de ensenarlas; procesos auténomos
necesarios de ser agendados junto a la lucha por las tierras, territorios,
conocimiento, valores y lenguas. Porque sin lengua no hay pueblos
indigenas; al perder la lengua, se pierden los contendidos que definen
lo indigena, se pierde el alma.

La presencia femenina indigena y su incidencia en la politica nacional
y global esta llamada a incorporar organizadamente las demandas de
defensa de las lenguas indigenas en el plano local, nacional, global.
Como se ha analizado, la lucha de las mujeres indigenas no es solo
contra un tipo de opresion, sino es una lucha por el Buen Vivir, donde
tiene valor y sentido la defensa de la tierra, de la cultura y la lengua.

Las mujeres indigenas cuentan con marcos de accion colectiva
en trabajo comunitarios, experiencias de intercambio, de didlogo
y de negociaciéon de su rol en la familia, en la comunidad, en las
organizaciones. Esta experiencia historica les permite proyectar su
accion politica mas alla de lo local, el trabajo en redes, que sin duda
son estratégicas para desarrollar acciones en torno a la revitalizacién
de las lenguas indigenas.

También sera necesario articular la lucha por las lenguas indigenas
con la emergencia de las nuevas epistemologias, la filosofia indigena,
la defensa de la naturaleza y de su espiritualidad. Ampliar el
marco teorico de defensa de la lengua incorporando la lucha por el
territorio, la lucha de las mujeres por conocimientos propios contra
el extractivismo.
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Educacion intercultural bilingluie en Ecuador: ; modelo
revitalizador de las lenguas indigenas?

Silverio Chisaguano’

Tantachishka yuyaykuna

Kay mushuk yachay pankakunapika niukanchik ishkay shimipi yachana
winarishkamanta pacha, imashina kikin runa rimaykunata mashna
Ecuador mama llaktapi sinchiyachishkatami rikushun. Kayshina
yachaykunata, killkashkakunata mashkashpaka ashallatami tarinchik,
manatak asha tiyanchu; chaimantami jatun ishkay censo nischa
yupaikunapi willaykunatawan llankashun. Kashnashina willaykunami
imashinalla fAukanchik shimipi rimanakunata allichinakunaka
illashkatami yachanchik, ashtawankarin ashka runakunami fia manatak
fiukanchik runa shimipi rimanchikchu nishpami kutichikkunakashka,
chaytami chunka watayallipi muyurishkata riksikunchik.

Yallika, runakunami kanchik nishpapash paipak kikin runa simitaka
manatak rimanchikchu nishkatami rikunchik, jatun llaktakunapikarin
ashtawan manatak rimankunachu, runakuna kawsanatapash
kunkakunashkami, ayllu  llaktakunapillami  runa  shimitaka
rimankunakashka, chashnaka fiukanchik runa shimipi rimanakunapakka
achka llakimi, asha asha chinkarikunmi, quipa watakunapika fha man
pitakpish rimankakunachu yuyanimi.

Resumen

El presente estudio tratard de aproximarse al impacto de la
institucionalizacion del sistema de la educacion intercultural bilingiie
en los procesos de revitalizacion de las lenguas de los pueblos en
Ecuador. El analisis busca dar respuesta a un vacio empirico a partir
del procesamiento y descripcion de informacion recopilada durante los
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en Asuntos Indigenas por la Facultad Latinoamericana de Ciencias Sociales,
Licenciado en Educacién Técnica por la Universidad Central. Con experiencia en
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indigenas en el Ecuador, impulsor de las estadisticas con enfoque intercultural en
el Ecuador. Correo electrénico: chisaguano@hotmail.com

Generalmente prefiero el término “idioma”, sin embargo, por el uso generalizado y
en el mundo cientifico recurriré a término “lengua”.
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ultimos censos del pais. Datos que permiten concluir que las iniciativas
de revitalizacion lingiiistica en Ecuador no han sido formuladas desde la
practica y sus efectos se evidencian en el comportamiento de la lengua
entre la poblacion indigena y no indigena por un periodo de mas de
10 afos. Aun cuando el nimero de personas que se autoidentifican se
incrementa en el pais, el uso de las lenguas estd en declive. Sobreviven
en sus demarcaciones territoriales, pero no han logrado penetrar en la
colectividad.

Palabras clave: Educacion intercultural bilingiie, lenguas indigenas,
revitalizacion lingiiistica.
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Introduccion

Las estrategias educativas cambian en dependencia de las necesidades
e intereses de las sociedades y han respondido a las luchas histdricas
de los pueblos. El escenario educativo se modifica conforme la historia
y el contexto. Por ejemplo, desde finales del siglo XIX y en respuesta
a la realidad de las naciones y los pueblos latinoamericanos, se ha
incorporado el enfoque intercultural en los ordenamientos juridicos
con la intencidn de dar respuesta y mantener la diversidad cultural de
la region y de cada pais en especifico.

La interculturalidad se ha convertido en un eje transversal en los
sistemas educativos y ha acompanado a otras de las principales
conquistas de los pueblos indigenas: la educacion intercultural
bilingiie. Esta educacién en sus ideales, fomenta la diversidad
cultural y pretende romper con la hegemonia que ha prevalecido en
los sistemas educativos. El rechazo a la asimilacién ha cedido a la
finalidad de incluir y respetar a las minorias.

La educacién intercultural bilingiie (EIB), aunque estuvo excluida
y desconocida por un tiempo, ha despertado el interés de diversos
actores y se ha generalizado en los sistemas educativos nacionales. En
Ecuador, se reconocié de manera oficial en 1992 con la promulgacion
de la Ley 150 que facilité el surgimiento de la Direccion Nacional
de Educacion Intercultural Bilingiie (DINEIB). Esta institucion se
concibié como una Institucidon con autonomia financiera, técnica
y administrativa, descentralizada y gestionada por los pueblos
indigenas. Sin embargo, no fueron pocos los problemas que enfrentd
(Chisaguano, 2005; Rodriguez, 2011).

Desde 2011, la EIB no es una institucion auténoma del pueblo
indigena. Con la aprobacion de la Ley de Educacion Intercultural se
impuso un nuevo entramado institucional bajo la exclusiva rectoria
del Ministerio de Educacion. La participacion de las organizaciones
indigenas ha ido decreciendo, hasta concretar en la participacion
de una sola organizacién indigena. En 2018 surgio la Secretaria del
Sistema de Educaciéon Intercultural Bilingiie como resultado del
dialogo entre el poder ejecutivo y la Confederacion de Nacionalidades
Indigenas de Ecuador (CONAIE).
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La ampliacidon de las bases juridicas y la creacion de la estructura
institucional en el paisnohan erradicado las posiciones encontradas en
relacion a la EIB. Sus resultados son evidentes mas con la formalidad
que con la efectividad de sus estrategias. La participacion de los
pueblos indigenas en la administracion del sistema se ha cuestionado
debido a las constantes limitaciones y a la ain imposicion cultural
(Chisaguano, 2005).

La situacion de Ecuador no es particular dentro de la region. En
América Latina, el reconocimiento y respeto a la diversidad en los
sistemas educativos ha transitado por varios hitos, donde destaca
una homogenizacion cultural y lingiiistica. El interés de transformar
esta realidad ha impulsado el enfoque intercultural que no ha estado
exento de problemas y resistencias (Abarca, 2015).

En este contexto, el estudio sobre la EIB no se ha consolidado
en Ecuador, prevaleciendo fundamentalmente una perspectiva
cualitativa en los andlisis. No se han encontrado estudios que
realicen una evaluacion evolutiva y comparativa de la EIB en el
pais. Las propuestas precedentes se han concentrado en el rol de las
organizaciones y su inclusion-exclusion en los cambios institucionales
(Chisaguano, 2005; Rodriguez, 2011), en algunas de las fortalezas y
debilidades del sistema educativo (Conejo, 2008) y en la propuesta de
indicadores de evaluaciéon y monitoreo (Mufioz, 2017).

La presencia de un vacio empirico en los acercamientos cientificos
existentes sobre la EIB justifica la realizacion del actual estudio. No se
ha determinado el verdadero impacto de la educacion intercultural
en la revitalizacion lingtiistica. Aunque la informacién al respecto
no es muy actualizada, el Instituto Nacional de Estadistica y Censos
de Ecuador (INEC) publica informacion de utilidad para realizar un
analisis de este tipo.

Elobjetivodelestudioesdeterminarelimpactodelainstitucionalizacion
de la EIB en la revitalizacion de las lenguas indigenas en Ecuador.
En un primer momento se exponen los resultados de la revision
bibliografica realizada para identificar algunos de los fundamentos
de la EIB y del trayecto seguido por esta propuesta en Ecuador. En
un segundo momento se expone el procedimiento metodoldgico
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que guio el estudio y finalmente se presentan los resultados de la
investigacion de acuerdo a los objetivos planteados.

1. Educacion, interculturalidad y lengua

La educacion debe erigirse sobre bases que permitan y promuevan la
igualdad de oportunidades en y desde las instituciones. El respeto a
la diversidad no solo debe ser una cuestion logica y formal; también
requiere fuertes componentes operativos. De ahi que la educacion
intercultural bilingiie se ha entendido y asumido como el enfoque que
favorece este trayecto, a partir de la interaccion de diferentes culturas.

La pedagogia intercultural es una practica que no se encuentra
ajena a constantes procesos de construccidon. La interculturalidad,
“mas que un simple concepto de interrelacion, significa el proceso
de construccién de una sociedad a otra” (Walsh, 2009, p. 232). Por
lo tanto, es importante que se asuma como practica y no como un
proceso acabado o agotado. Es proclive a cambios y adaptaciones que
son consecuencia de la dindmica imperante en los espacios cotidianos
y de las identidades de grupos plurales.

Para Trujillo (2005), la interculturalidad es comprendida desde dos
perspectivas. Por ejemplo, puede hacer referencia a la comunicacién
interpersonal o a la interaccion culturalmente distinta. Otros autores
(Viafia, Tapia, & Walsh, 2010) se han centrado en su clasificacién,
reconociendo que no existe un solo tipo de interculturalidad. Es
posible identificar una interculturalidad relacional, funcional y critica.
La primera hace referencia a la interaccion entre culturas. La segunda
alude al proceso de inclusion en el contexto social y la tercera ratifica
una construccion de lo distinto en un escenario de poder jerarquizado.

El enfoque intercultural de las politicas publicas no puede
conceptualizarse como sindnimo dela EIB, entendida como modalidad
educativa. Segun Corbetta et al. (2018), como modalidad implica
una concepcion restringida que se circunscribe a directrices, planes,
proyectos o politicas que son iniciativa y que estan bajo la tutela del
Estado. En América Latina, muchos de los programas se pueden
enmarcar dentro de la condicion de modalidad educativa que se une
a otros lineamientos para dar respuesta de forma compensatoria a
grupos histéricamente excluidos.
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Bajo esta perspectiva puede reconocerse una distincion. La educacion
intercultural bilingiie da respuesta a una demanda de los pueblos
indigenas, mientras que la interculturalidad como enfoque es una
educacién que incluye a todos con el fin de romper con las asimetrias.
Por lo tanto, ante el interés de una educacion con enfoque intercultural
es imprescindible la busqueda de estrategias o la propuesta de
alternativas y acciones para que se valore y reconozca la cultura de
los pueblos indigenas (Corbetta, 2016).

La interculturalidad no puede ser un fendémeno impuesto como
consecuencia de manuales o politicas estatales (Alsina, 1999). La
lengua en relacién a la interculturalidad favorece los procesos de
socializacion a través del reconocimiento y respeto a la diversidad
(Byram & Risager, 1999). En dependencia de la fuerza lingtiistica y
cultural de los diferentes contextos en los que se institucionaliza la
educacioén intercultural bilingiie, se promueve no solo la ensefianza de
estas lenguas, sino también la transmision de contenidos curriculares
sobre los pueblos (Abarca, 2015).

Como parte de lo cultural, se ha reconocido la importancia de la
lengua, por lo que los sistemas educativos se han propuestos ampliar
sus horizontes. Una disertacion y un analisis de la vigencia de la EIBno
puede realizarse alejados del rol que ha desempefiado el movimiento
indigena en su desarrollo. El inicio de esta educaciéon se enmarca
en los planes de vida surgidos de estos pueblos. La revitalizacion y
la generalizacién de las lenguas es una demanda comunitaria que
poco a poco fue rompiendo con las barreras espaciales, temporales y
hegemonicas.

La iniciativa indigena, en el caso de América Latina, ha trascendido
las fronteras de estos pueblos y desde la actuaciéon gubernamental
se ha propuesto su inclusion en los sistemas de educacion. De esta
forma, se promueve una educacion intercultural bilingiie que debe
dar respuesta a las demandas de garantia de una politica educativa
para que se desarrollen entornos de aprendizaje coherentes con los
derechos de estos pueblos.

Reconocida como un modelo, esta educacidn se basa en un proceso
que “democratiza y potencia la participacion de todos los actores
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sociales” desde el reconocimiento y fomento a la diversidad cultural
(Farfan, 1994, p. 146). En los centros de educacion intercultural
bilingiie se impulsa un proceso de ensenanza-aprendizaje basado
en estas caracteristicas y otorga relevancia a la identidad cultural
“centrada en el uso de la lengua”.

Los programas tienden al fomento de un bilingiiismo aditivo, de la
valoracion y del conocimiento de las culturas. Estas pueden ser objeto
de revitalizacidon en los procesos educativos, pero también pueden
emplearse con fines didécticos (Martinez, 1998) para que las clases sean
mas contextualizadas y cercanas a las realidades de los estudiantes.
Desde esta perspectiva, el sistema educativo y sus dinamicas
debiera contribuir a la reivindicacién de los derechos educativos de
todos los seres humanos y a la transmisién y mantenimiento de los
conocimientos, costumbres y tradiciones ancestrales (Quishpe, 2001).

Las lenguas indigenas, como parte de esta educacion, evidencian
un reconocimiento de la identidad de estos pueblos. Las lenguas
son una expresion simbdlica de lo cultural que ayuda a eternizar los
principales rasgos culturales, es decir, lo que se “es, se siente y se
cree” (Haboud, 1998, p 134). Por lo tanto, en el proceso de ensefianza-
aprendizaje, la educacion intercultural bilingiie no puede concebirse
solo como la ensefianza de una lengua mas. Alejadas del mecanicismo,
es necesario que las lenguas se asuman como un elemento cultural
que identifica y define a los paises y a sus ciudadanos (Nieto, 1993).

A pesar de lo anterior, en el Modelo del Sistema de Educacién
Intercultural Bilingtie (MOSEIB, 1993) se ha estipulado que esta
educacidn se concentra en el progreso de la expresion oral y escrita,
con la finalidad de consolidar procesos de comunicacion entre
culturas distintas. El aprendizaje no presta atencion e importancia a
las estructuras gramaticales.

Los programas de estudio han insertado el bilingiiismo con la
intencion de que el castellano no siga contribuyendo a la desaparicion
de identidades culturales. En el caso ecuatoriano, esta educacion esta
orientada hacia la generacion de procesos organizados y articulados
en funcion de demandas sociales. El interés principal de las peticiones
ha sido un reconocimiento y un fortalecimiento de lo étnico, a partir de
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la institucionalizacion y concientizacion de que el mantenimiento de
la riqueza y la diversidad cultural no corresponde solo a los pueblos
indigenas (Vélez, 2006).

Sin embargo, su promocion e inclusion en los sistemas educativos
no se ha caracterizado por una efectividad. No solo se han
identificado problemas en la formulacion e implementacion del
modelo educativo. Otras dificultades operativas como la seleccion
y formacion de los docentes, asi como los recursos didacticos, la
politizacién y monopolizacion en los procesos de participacion y la
importancia concedida en el curriculo son algunos de los aspectos
que atentan contra su real desarrollo (Canulef, 1999). Los docentes,
por lo general, mantienen la hegemonia del castellano en sus clases,
ensefian el kichwa y no en kichwa. Solo realizan actividades centradas
basicamente en el vocabulario sin que exista detrds del proceso de
ensefianza-aprendizaje una intenciéon verdaderamente cultural, lo
cual afecta el reconocimiento y la autoidentificacion.

2. Tras la ruta de la educacion intercultural bilingiie en Ecuador

La educacion indigena en Ecuador ha tenido una orientacion muy
particular. El trayecto no ha sido homogéneo, ni ha sumado a los
mismos actores. En cuanto al impacto también muestra diferencias.
Las distinciones en los grados de la cobertura, ya sea local, regional o
nacional, han sido visibles. No obstante, pueden reconocerse algunos
hitos que permiten identificar sus avances o retrocesos de una ruta a
favor de la cultura y la educacién indigena.

El accionar de los propios interesados bajo la tutela de las
organizaciones o iniciativas grupales no puede obviarse al momento
de marcar el punto de partida de la educacion intercultural bilingtie
en Ecuador. Sus luchas aisladas o coordinadas constituyen manantial
de la historia. Su labor trazé el camino para el reconocimiento
e institucionalizacion de un sistema educativo ajustado, por lo
menos en lo ideal, a la revitalizacién de su herencia cultural y a la
propagacion de su conocimiento. Los primeros indicios se ajustan a
las particularidades de los contextos y otorgan importancia a la labor
en escenarios propiamente locales. El desarrollo de estas iniciativas
marco también las primeras respuestas ante los modelos pedagogicos
y lingtiisticos convencionales (Torres, 1994; Conejo, 2008).
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La mencién a la labor de Dolores Cacuango a partir de los afios 1940
esreiterada en la literatura. La “madre” dela EIB en Ecuador estimuld
la educacion propia de los pueblos indigenas. Veinte afios después,
este trabajo se complementaria con el funcionamiento de las Escuelas
Radiofonicas Populares del Ecuador y el sistema radioféonico Shuar
que fomentd el auge de los programas de alfabetizacion en la lengua
nativa.

Estas iniciativas propiciaron que los tltimos 20 afios del siglo XIX se
caracterizaran por un impulso de “la reivindicacion de las culturas
y de las sociedades indigenas” (Canulef, 1999, p.82). Se recurri6 a
sistemas educativos, que si bien presentaron un campo de accién
fundamentalmente familiar, fungieron como base del posterior
proceso de institucionalizacion y reconocimiento estatal. En estos afios
se establecieron convenios de cooperacion entre las organizaciones
indigenas (Confederacion de Nacionalidades Indigenas del Ecuador,
CONAIE; Consejo de Pueblos y Organizaciones de Indigenas
Evangélicos del Ecuador, FEINE y Confederacion Nacional de
Organizaciones Campesinas, Indigenas y Negras, FENOCIN) y el
Ministerio de Educaciéon para crear material didactico en lengua
indigena para los centros educativos existentes (Chisaguano, 2005).

Esta realidad se extendi6 durante el gobierno de Jaime Roldds (1979-
1981). La alfabetizacién bilingiie a nivel nacional marcd el periodo y
motivd otras iniciativas politicas. Rodrigo Borja (1988-1992) también
ejecutd un proyecto de alfabetizacion en lengua kichwa que se
extendio al resto de los pueblos indigenas en el pais, respetando sus
respectivas lenguas.

Con la institucionalizacion de DINEIB, se cerraron los circulos
de la primera etapa. Las organizaciones indigenas iniciaron la
implementacion de mecanismos para asegurar su intervencion en
la gestion educativa que desde esta Direccion se realizaria. Como
resultado, surgio el Consejo Nacional de Educacion Intercultural
Bilingiie.

Desde el Consejo se disefiaron e implementaron politicas publicas para
elfortalecimientodelainterculturalidad enlasociedad ecuatoriana. Sin
embargo, los problemas de funcionamiento, asi como las limitaciones
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en la participacion y en la generalizacion de las propuestas quebraron,
poco a poco, la razon de ser de esta instancia. La Direcciéon Nacional
obvio la intervencion de las organizaciones indigenas. Su inclusién se
redujo a cuestiones de cardcter administrativas (Chisaguano, 2005),
lo que motivé la disolucidn del Consejo y la creacidon de la Comisiéon
Nacional de Educacion Intercultural Bilingiie en 1999.

Tal instancia trataba de dar respuesta a lo dispuesto en el art. 69 de la
Constitucion de 1998 donde se establecia que “el Estado garantizara
el sistema de educacion intercultural bilingtie; en él se utilizard como
lengua principal la de la cultura respectiva, y el castellano como
idioma de relacion intercultural” (Asamblea Constituyente, 1998,
p- 23). Ademas, se reconocia al sistema de educacion intercultural
bilingiie como un derecho colectivo en un Estado pluricultural y
multiétnico.

La aprobacion de la Constitucion de la Republica del Ecuador de
2008 transformo el escenario de actuacion de la DINEIB. El Estado se
arroga la responsabilidad de:

Garantizar el sistema de educacion intercultural bilingie, en el cual
se utilizara como lengua principal de educacion la de la nacionalidad
respectiva y el castellano como idioma de relacion intercultural, bajo
la rectorfa de las politicas publicas del Estado y con total respeto a
los derechos de las comunidades, pueblos y nacionalidades. (Art.
347, numeral 9, Asamblea Nacional, 2008, p. 107)

La intervencién del Estado en la gestion de la EIB se reforzé con la Ley
Organica de Educacion Intercultural de 2011, donde quedan definidas
todas las disposiciones nacionales y las facultades y funciones en
correspondencia con los diferentes niveles de esta educacién en el pais.
A partir de este cambio institucional, la EIB es una dependencia de la
autoridad nacional, lo cual resta autonomia y limita la participacion
de las organizaciones indigenas. La centralizacion de la gestion
(aunque se reconoce el derecho de la lengua de los pueblos) busco
la “unificaciéon del sistema educativo nacional”, pero, realmente ha
causado no pocos estragos en el principio de autodeterminacion
educativa de los pueblos (Rodriguez, 2011). De cuya evolucion en la
gestion institucional se describe en la Figura 1.
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Figura 1: Evolucion en la gestion de la EIB en el Ecuador
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Intercultural Bilingiie
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Subsecretaria del SEIB
(Art. 83 LOET)
Consejo Plurinacional de
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por Ministro de Educacién

Consejo Plurinacional de
EIB (Autoridad Nacional,
Pueblos y Nacionalidades,
Sub. SEIB, Director del
Instituto de Idiomas,
Director DINEIB)

Decreto 445
2018

Sistema de educacion
Intercultural Bilingiie
(Dialogo Gobierno - pueblos
indigenas)
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pedagogica, operativa,
financiera y administrativa

|| Secretaria del SEIB (Art. 1)
Consejo Plurinacional de
Educacién Intercultural
Bilingiie - no funciona

|| Secretario nominado por el
Gobierno

Comision Asesora (MEduc,
MIES, SENPLADES;
SENECYT, Economia
y finanzas, pueblos y

nacionalidades

Elaboracion propia

El Sistema de Educaciéon Intercultural Bilingtie (SEIB) en Ecuador
comprende varios niveles de ensefianza. Inicia con la Educacion
Infantil Familiar Comunitaria (EIFC) y se extiende hasta el nivel
superior. Con su modelo (MOSEIB), este sistema se enmarca en la
“construccion del Estado plurinacional e intercultural” (Ministerio
de Educacion del Ecuador, 2013, p. 13), lo que pudiera identificarse
como una contradiccion. El art.1 de la Constitucién de la Republica
reconoce que el Ecuador es un Estado intercultural y plurinacional
(Asamblea Nacional, 2008).

Cuadro 1: Educacion intercultural bilingtie en Ecuador

Institucion rectora

Revitalizacion lingiiistica

Destinatarios

Secretaria  de  Educacion
Intercultural Bilinglie, adscrita
al Ministerio de Educacion y
que forma parte del Sistema en
Ecuador. Comprende desde la
estimulacion temprana hasta el
nivel superior.

La Constitucion  dispone el
desarrollo,  fortalecimiento y
fomento de los idiomas de los
pueblos y nacionalidades del pais.

Mencién expresa a los
pueblos indigenas

Fuente: Ministerio de Educacion del Ecuador (2019)
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En Ecuador se ha reconocido que cada nacionalidad tiene derecho
a una educacidn propia que se ajuste a sus necesidades, practicas e
intereses. Se busca la revitalizacion del conocimiento y la sabiduria
ancestral en cada pueblo (Ministerio de Educacion del Ecuador,
2013). Pero, ;realmente se materializan estas intenciones en la
practica? ;La institucionalizacion y las modificaciones juridicas de
la educacion intercultural han impactado en la revitalizacion de las
lenguas indigenas? Las posibles respuestas a estas preguntas guian
los préximos analisis.

3. Ruta metodoldgica

Los estudios sobre la EIB en Ecuador no emplean con frecuencia
informacion cuantitativa en sus analisis. Contrario a esta tendencia,
la presente investigacion pretende determinar el impacto de la
institucionalizacion de la EIB en la revitalizaciéon de las lenguas
indigenas a partir de un analisis descriptivo de datos provenientes de
los altimos censos (2001 y 2010). La fuente principal de informacién
es el INEC y de sus bases de datos se extrae informacion sobre los
pueblos indigenas, lenguas y autodefinicién en tomas diferentes.
Aunque el interés es conocer si hubo avances en la revitalizacion de
las lenguas indigenas luego de los cambios institucionales acontecidos
en el pais en cuanto a la EIB, también se explora la evolucion de estos
pueblos. Por ello, se parte de una contextualizacion y luego se realiza
la evaluacion comparativa.

Institucionalizacion no es revitalizacion

La poblacion indigena en Ecuador crece de 1990 a 2010 (Figura 2).
Sin embargo, las variaciones metodoldgicas de las fuentes pueden ser
un justificativo de este incremento. La medicion en 1990 se hizo en
base a la variable lengua hablada, mientras que en 2001 se empled
la autoidentificacion. En 2010 se mantuvo esta variable, pero segin
cultura y costumbres. Los resultados del censo en este afio evidencian
un incremento de la poblaciéon indigena (187.758). Las politicas de
inclusion, el reconocimiento del Estado pluricultural y multiétnico
en 1998 y del Estado intercultural y plurinacional en 2008 pudieran
explicar esta evolucion. No obstante, también se debe considerar en
ese analisis que la poblacion indigena se resisti6 a participar de forma
masiva en el censo de 1990.
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Figura 2: Evolucion de la poblacion indigena (afio censal)
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Fuente: INEC

Las mujeres predominan entre la poblaciéon indigena ecuatoriana.
Aungque la diferencia entre el porcentaje de mujeres y de hombres no
es muy significativa, si se reporta que mas de la mitad de la poblacién
indigena es femenina. Segiin se muestra en la figura 3, el incremento
de esta variable no fue relevante de 2001 a 2010.

Figura 3: Poblacién indigena por sexo (afio censal)
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Fuente: INEC
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Aunque se reporta un incremento de la poblacion indigena en Ecuador
de 2001 a 2010, la representacién porcentual crece levemente. La
variacion en un periodo de nueve afnos es muy discreta (Figura 4),
lo cual puede deberse a dos posibles factores. La poblacion indigena
realmente no crece o cada vez menos son los indigenas que se
autoidentifican como tal.

Figura 4: Poblacién indigena (%) respecto a la poblacién
nacional (afio censal)

2001 2010

Fuente: INEC

Del 2001 al 2010 se registra un desplazamiento dela poblaciénindigena
de las zonas rurales a las urbanas (Figura 5). Aunque se mantiene un
predominio de la ubicacion rural, la poblacion se trasladé hacia las
ciudades. En Ecuador, son principalmente los motivos laborales los
que justifican el traslado. Debido a los desplazamientos, es necesario
que en las ciudades se desarrollen otros programas bilingiies con
enfoque intercultural.
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Figura 5: Poblacion indigena (%) respecto a la poblacion
nacional (afio censal)
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Fuente: INEC

La migracion es una de las causas que impactan en la pérdida de la
identidad cultural. Alejado de sus comunidades y ante la ausencia de
estrategias de integracion y fortalecimiento cultural en las ciudades,
los indigenas deben asimilar y adaptarse a nuevas pautas culturales.
Las lenguas indigenas se pierden ante la hegemonia cultural. Si
bien no se disponen de estudios centrados especificamente en el
comportamiento de los hablantes de las lenguas indigenas, el art. 2
de la Constitucion de la Republica establece que el castellano es el
idioma oficial del Ecuador.

El kichwa y el shuar son idiomas oficiales de relacién intercultural
(Asamblea Nacional, 2008). El resto de los idiomas ancestrales no entra
en esta clasificacion, pero se reconoce su oficialidad en los respectivos
territorios. Al Estado le corresponde el respeto y el estimulo de su
empleo y conservacion. Cumpliendo con este rol, se dispuso en el
pais que el sistema de educacion intercultural bilingiie se extenderia
a todos los centros educativos de manera progresiva (Ministerio de
Educacion del Ecuador, 2013). Este proceso de generalizacién no
termina, pero se pueden obtener algunas pautas sobre su impacto a
corto plazo.
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Figura 6: Poblacién indigena que habla lengua nativa (afio censal)
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Fuente: INEC

Los programas, las estrategias o las iniciativas desarrolladas en
Ecuador respecto a la revitalizacion de la lengua indigena fueron mas
efectivos a finales del siglo XX y el inicio del siglo XXI, lo cual puede
estar relacionado con el funcionamiento de DINEIB. La poblacion
indigena que habla lengua indigena crecié mas en el intercensal 1990
al 2001 que de 2001 a 2010, aun cuando en este tltimo afio se alcanza
el mayor crecimiento de la poblacién. Solo el 63.0% de las personas
que se autoidentifican como indigenas hablaban lengua nativa en
2001y 2010 (Figura 6 y 7).

Figura 7: Lengua y autoidentificacion (afio censal)
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Fuente: INEC
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La estabilidad en la relacion habla-autoidentificacion corrobora que
no se han desarrollado modelos efectivos para que se incremente el
reconocimiento de la poblaciéon indigena tanto a nivel personal como
social. Los procesos de ensefianza-aprendizaje parecen no fortalecer
este elemento simbdlico de la cultura. Los resultados alcanzados con
las estrategias implementadas no son los esperados.

En el afio 2001 era mas comun que la poblacion indigena hablara dos
de los idiomas oficiales del pais. El resto de la poblacion no habla en
esta lengua como se muestra en la figura 8. Los indigenas han tenido
que asimilar otros idiomas, mientras que la mayoria de la poblacion
ecuatoriana no se ha insertado en la practica de la cultura de los
pueblos indigenas.

Figura 8: Lengua y autoidentificacion (afio censal)

Solo lengua indigena: Indigena; 118.856 M
Castellano y lengua indigena; Indigena; 405.280

Castellano y lengua indigena; Mestizo; 31.753
Castellano y lengua indigena; Mulato; 1.593
Castellano y lengua indigena; Blanco; 5.036

Castellano y lengua indigena; Negro (Afro-americano); 841
Castellano y lengua indigena; Otro; 363

|Solo lengua indigena: Negro (Afro-americano); 1.076

I Solo lengua indigena: Mestizo; 14.880 M
| Solo lengua indigena: Mulato; 577 M

| Solo lengua indigena: Blanco; 2.176 M

| Solo lengua indigena: Otro; 111 M

m Solo lengua indigena Castellano y lengua indigena

Fuente: INEC

El empleo de la lengua indigena sigue circunscrito a espacios muy
privados, principalmente en las ciudades. Su uso se reserva para el
hogar y muchas veces solo intercambian las personas adultas. Las
aperturas de didlogo con otros ecuatorianos casi resultan imposibles,
porque los indigenas aprenderieron el castellano, pero, el resto de la
sociedad no acepta la lengua indigena.
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Estudios anteriores identificaron que en zonas con alta poblacion
indigena no existen profesores hablantes de la lengua propia de
esos pueblos. La intervencidon de asesores culturales o autoridades
tradicionales da cumplimiento al propodsito nacional de responder
desde lo formal a un eje transversal de la politica nacional, pero,
las condiciones o efectos son contraproducentes (Abarca, 2015).
Los recursos diddcticos son escasos y muchas veces los profesores
no poseen la preparacion pedagogica necesaria para desarrollar el
modelo educativo aspirado.

Aunque en Ecuador existe representacion de algunas de las lenguas
mas importantes de Ameérica, todas se encuentran bajo riesgo
de desaparecer. A veces, la prensa se hace eco de esta realidad y
publica titulares como: Las lenguas en Ecuador, entre la vitalidad y
la vulnerabilidad y Ocho lenguas ancestrales de Ecuador, en peligro
de extincidn. Sin embargo, desde estos medios también se asume y
socializa una postura eminentemente hegemonica.

Figura 9: Poblacién indigena monolingtie y bilinglie (afio censal 2010)
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mOtros = Monolingiie lengua indigena = Bilingiie lengua indigena y castellano = Monolingiie Castellano

Fuente: INEC

El monolingiie castellano prevalecié en Ecuador tanto en el afio 2001 y
2010. Con el primer censo del siglo XXI se identific6 una alta presencia
del bilingiiismo (lengua indigena y castellano) que se incrementd.
En 2010 se registra un aumento de la lengua indigena acompanada
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por el castellano, lo cual desde cierta perspectiva contrasta con los
resultados anteriores.

Sin embargo, la informacion presente en la figura 10 conlleva a una
pregunta: ;Educacion intercultural para todos en Ecuador? Durante
los afios en estudio, el avance en la sistematizacion de saberes no se
evidencia en las estadisticas. La poblacion indigena es la que habla
su lengua, sin que sea evidente una estrategia a favor del desarrollo
integral en varios sentidos y niveles. Al parecer, el enfoque tiende a
sesgarse hacia los pueblos, sin que se evidencie un intercambio de
simbolos y signos entre culturas.

Figura 10: Tasa de analfabetismo de la poblacion entre 15 y 24 afios
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Fuente: Popolo (2017)

La importancia y las fragilidades de la EIB en Ecuador quedan
evidenciadas con la informacion presente en la figura 10. Si bien el
analfabetismo ha disminuido considerablemente en los pueblos
indigenas, su prevalencia corrobora una brecha étnica en el pais. La
hegemonia cultural no solo se evidencia en la lengua, también en la
ausencia de igualdad de oportunidades. A pesar de estos resultados,
no puede promoverse el pesimismo, pero si una postura critica ante
los acontecimientos y las desviaciones del trayecto que en Ecuador ha
tomado el modelo de educacion intercultural bilingtie.
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4. Conclusiones

Las iniciativas de revitalizacion lingliistica en Ecuador no han
sido formuladas desde la practica y sus efectos se evidencian en
el comportamiento de la lengua entre la poblacion indigena y no
indigena por un periodo de mas de 10 afios. Aun cuando el nimero de
personas que se autoidentifican se incremento en el pais, el uso de las
lenguas se disminuye. Sobreviven en sus demarcaciones territoriales,
pero no han logrado penetrar en la colectividad. Las lenguas tienden
al debilitamiento o a la desaparicion en un contexto sociocultural que
se ha impuesto como mayoria.

La conexion entre interculturalidad y educacion bilingtie en Ecuador
tuvo su base en el caracter constitucional. Bajo este reconocimiento
se realizaron reformas en el pais con la intencion de consolidar
la dimension intercultural. Sin embrago, la modalidad educativa
intercultural bilingiie rompié por varios afios con sus verdaderos
actores, asumiendo el Estado una rectoria total de todos los procesos,
mecanismos e instituciones.

Los discursos y la creacion de instituciones no son ni han sido
suficientes para desarrollar un efectivo modelo de educacion
intercultural bilingtie. La participacion de las organizaciones y de los
propios actores de los pueblos indigenas se ha visto truncada con la
concentracion del poder en el pais y desde entonces, no se ha avanzado
en la realidad, sino en lo formal, en la creacion de instituciones de
papel o de fachadas.

En Ecuador se ha reconocido que cada pueblo indigena tiene derecho
a una educacion propia que se ajuste a sus necesidades, practicas e
intereses. La revitalizacion del conocimiento y la sabiduria ancestral
en cada pueblo se ha enarbolado de forma constante desde el discurso
politico y el escenario juridico, sin que realmente ocurriera en el pais
un fortalecimiento lingiiistico.

294



Educacion intercultural bilinglie en Ecuador: ;modelo revitalizador de las lenguas indigenas?

Referencias

Abarca, G. (2015). Educacioén Intercultural Bilingtie: Educacion y Diversidad.
Apuntes (9), 1-16.

Alsina, M. (1999). Comunicacion Intercultural. Barcelona: Anthropos.

Asamblea Constituyente. (1998). Constitucion Politica de la Republica del
Ecuador. Quito: Juridica.

Asamblea Nacional. (2008). Constitucion de la Republica del Ecuador. Asamblea
Nacional: Juridica.

Byram, M., & Risager, K. (1999). Language Teachers, Politics and Cultures.
Clevedon: Multilingual.

Canulef, E. (1999). Introduccion a la Educacion Intercultural Bilingtie de Chile.
Santiago de Chile: Pillan.

Chisaguano, S. (2005). La educacion intercultural bilinglie: una propuesta
educativa de los pueblos indigenas del Ecuador. Avances, limitaciones
y desafios. Quito: FLACSO.

Conejo, A. (2008). Educacion intercultural bilingtie en el Ecuador. La propuesta
educativa y su proceso. Alteridad, 64-81.

Corbetta, S. (2016). “Aca tiene la escuela: arréglese”. La migracion Qom (toba) y
las politicas de Educacion Intercultural Bilingiie en la ciudad de Rosario,
Santa Fe. Argentina (1990-2014). Buenos Aires: Universidad de Buenos
Aires.

Corbetta, S., Bonetti, C., Bustamante, F., & Vergara, A. (2018). Educacion
intercultural bilingtie y enfoque de interculturalidad en los sistemas
educativos latinoamericanos. Avances y desafios. Santiago de Chile:
CEPAL.

Farfan, M. (1994). El sistema de escuelas indigenas de Cotopaxi, en:
Interculturalidad y Educacién Bilinglie, encuentros y desafios. Quito:
COMUNIDEC.

Haboud, M. (1998). Quechua y Castellano en los Andes ecuatorianos: los
efectos de un contacto prolongado. Quito: Ediciones Abya Yala.

Ministerio de Educacion del Ecuador. (2013). Modelo del Sistema de Educacion
Intercultural Bilingtie. Quito: Ministerio de Educacion del Ecuador.

Ministerio de Educacion del Ecuador. (2019). Educacion Intercultural Bilinglie.
Obtenido de https://educacion.gob.ec/educacion-intercultural-bilingue-
princ/

295



Silverio Chisaguano

Mufoz, M. (2017). Educacion intercultural bilingle: elaboracion de indicadores
para la evaluacion y el monitoreo. Revista lllari, 8-16.

Popolo, F. D. (Ed.). (2017). Los pueblos indigenas en América (Abya Yala):
desafios para la igualdad en la diversidad. Santiago de Chile: CEPAL.

Quishpe, C. (2001). Educacion Intercultural Bilingtie. Quito: Instituto Cientifico
de Culturas Indigenas.

Rodriguez, A. (2011). El Derecho a la Educacion Intercultural Bilingle en el
Ecuador. Educacion y Cultura, 54-61.

Torres, V. (1994). Interculturalidad y Educacion Bilingiie. Quito: COMUNIDEC.

Trujillo, F. (2005). En torno a la interculturalidad: Reflexiones sobre cultura y
comunicacion para la didactica de la lengua. Porta Linguarum, 1-15.

Vélez, C. (2006). La interculturalidad en la educacion basica: reformas
curriculares de Ecuador, Pert y Bolivia. Quito: Abya-Yala.

Viafa, J., Tapia, L., & Walsh, C. (2010). Construyendo interculturalidad critica.
La Paz: Universidad Andrés Bello.

Walsh, C. (2009). Interculturalidad, Estado, sociedad. Luchas (de) coloniales de
nuestra época. Quito: Abya-Yala.

296








