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Presentacion

Las demandas indigenas en términos de educacion propia, asi como en la transmision y
preservacion de las lenguas indigena-originarias se sustentan en los estandares
internacionales vigentes que, como el Convenio 169, reconoce el derecho que tienen los
pueblos originarios de contar con su propia institucionalidad educativa y se fundamentan en
el horizonte ético, politico y pedagodgico del Buen Vivir. En este sentido, en el presente boletin
se abordan experiencias de vida explorando tres ambitos cruciales: lengua, cultura y

educacion.

Desde estas perspectivas, se recuperan narrativas autobiograficas que identifiquen las
posibilidades para una interculturalidad transformativa (Lopez, 2022), que incida en la
actuacion cotidiana de los miembros de las comunidades, sobre todo en lo que atafie a la
implementacion de politicas lingiiisticas y educativas, asi como su relaciéon con las

organizaciones y pueblos indigenas.

Por tal motivo, se presentan investigaciones y experiencias de vida que, de manera auto-
reflexiva, sittian los siguientes topicos: el bilingiiismo a partir de la experiencia personal, el
posicionamiento de las y los sujetos con respecto a la identidad cultural y lingiiistica, los
efectos de la discriminacion en la trayectoria de vida, las y los sujetos como agentes
educativos en la formaciéon de nuevos cuadros de profesionales indigena-originarios, asi

como los procesos de apropiacion de la lecto-escritura en espafol y lenguas indigenas.

El Boletin Educar en la diversidad #11 se denomina “Tejiendo memorias y saberes: voces y
experiencias educativas desde pueblos originarios de América Latina”. En este nimero
participan colegas del GT Educacion e Interculturalidad y colegas invitados, cuyo objetivo
consiste en aportar al abordaje de tematicas emergentes surgidas en los contextos de

diversidad cultural y lingtiistica en Latinoamérica.

El primer articulo “El papel de las juventudes indigenas y el restablecimiento de los vinculos
intergeneracionales para la revitalizacion cultural y lingiiistica” del Dr. Luis Enrique Lopez
nos sitlla en un panorama general sobre las lenguas amerindias y el riesgo severo y critico de

silenciamiento en el que se encuentran. Focaliza el analisis en los casos de Bolivia y Pert.



No obstante, ofrece estrategias que podrian contribuir a retomar y mejorar los vinculos

intergeneracionales y a su vez a aprender o reaprender los idiomas indigenas amenazados.

El siguiente trabajo “Pedagogias propias y lenguas indigenas: reflexiones y experiencias
desde la diversidad, corresponde a Jazmin Nallely Arguelles Santiago, quien expone acerca
de las pedagogias propias e iniciativas de revitalizacion lingiiistica y cultural desarrolladas
en escenarios multilingiies. Su texto aborda la experiencia en pueblos originarios del centro
y sur de México, el uso de lenguas indigenas en el entorno universitario y los retos para la

pluralidad de epistemes desde el contexto latinoamericano contemporaneo.

En el tercer articulo “Activismo digital en lenguas indigenas. Reflexiones desde el Ecuador”,
Soledad Guzman aborda en primera instancia el Programa de ensefianza y aprendizaje del
Kichwa, Posteriormente, denota aspectos clave de la revitalizacion lingiiistica en el ambito
comunitario e institucional. Luego, brinda distintos casos de revitalizacion lingiiistica en el
ambito virtual. Asimismo, profundiza en el activismo de los jovenes como herramienta de
resistencia y revitalizacion de lenguas indigenas. Sostiene que la revitalizacion de las lenguas

originarias implica revitalizar mundos de vida.

El cuarto texto “Jcha’ tajba xchu’uk sopebal ku’un. Encuentro con mi memoria: lengua,
cultura y resistencia tsotsil en Chiapas” de Lucia Moshan Vargas presenta una investigacion
cualitativa que busca explorar y comprender los significados, experiencias y perspectivas que
emergen en la autobiografia. Para ello, muestra una interesante narrativa que permite analizar
la identidad indigena, la resistencia cultural, el bilingiiismo, y los desafios frente a la

discriminacion.

El quinto trabajo, “Neyeiyari nemitaxata neniukik+. Mi vida en mis palabras: tejer historia e
identidad desde el pueblo wixarika”, pertenece a Monica Vasquez Robles, quien enfatiza en
los conocimientos, saberes y valores que se construyen en los diversos procesos de ensenanza
y aprendizaje realizados desde nucleo familiar, la participacion de los agentes educativos que
impactan en el desarrollo de las y los nifos, asi como las dificultades que enfrentan las
personas indigenas por ser hablantes de un idioma minorizado y la imposicion del idioma

castellano por las instituciones escolares.



En sexto lugar, “Ar filiu m’nzaakiga. Los caminos de mi vida: bilingliismo, identidad y
educacion desde una comunidad otomi”, de Teresa Ramos Gonzalez posiciona el analisis de
las historias de vida como metodologia cualitativa en diferentes etapas: la formacion
educativa dentro la comunidad como base primordial. Mas tarde, la escolarizacion y el
contacto lingiiistico con el castellano. Posteriormente, la migracion a la Ciudad de México

donde actualmente continta el redescubrimiento como persona indigena.

Para cerrar, en el séptimo articulo “Noh nemihlis. Narrativa autobiografica sobre el nahuatl
como lengua materna y el desplazamiento lingiiistico por la escuela”, Ana Graciela Torres
Merino sefiala los contrapuntos importantes que marcaron su historia de vida y aborda los
desafios del nahuatl frente al espafiol. Torres argumenta que la revitalizacion de las lenguas
indigenas debe llevarse a cabo mediante una planificacion lingiiistica, en la cual participen

todos los hablantes.

Los trabajos presentados nos llevan a la reflexion y la accidon para una educacion propia,
critica, anti-racista y transformativa con impacto social, que potencie iniciativas para la
revitalizacion lingtiistica y cultural en diferentes territorios y con distintas voces del Abya

Yala.

Jazmin Nallely Arguelles Santiago

David Silvestre Delgadillo Zerda

Miembros del GT Educacion e Interculturalidad
Coordinadores del Boletin #11

CLACSO



El papel de las juventudes indigenas y el restablecimiento de los vinculos

intergeneracionales para la revitalizacion cultural y lingiiistica!

Luis Enrique Lopez?
Instituto Iberoamericano de Lenguas Indigenas

Introduccion

Como es de amplio conocimiento hoy en dia, un alto nimero de lenguas amerindias se
encuentra en riesgo severo y critico de silenciamiento (Sichra 2009, Moseley 2010) debido a
un sinnumero de factores politicos, econdmicos y sociales entre los que destacan los efectos
nefastos de las politicas econdmicas extractivistas en la sostenibilidad de los habitats de los
Pueblos Indigenas, los cuales cada vez menos constituyen ambientes sanos y seguros en los
que se pueda reproducir una vida indigena digna. A tales politicas se anaden el limitado
interés de los estados nacionales por detener la erosion y debilitamiento creciente de los
conocimientos y lenguas indigenas y la discriminacion y el racismo atavicos que imperan en
el continente. Todos estos factores influyen en las decisiones que toman las comunidades y
familias indigenas respecto a la crianza de las nuevas generaciones y al traspaso o no a ellas
de la lengua heredada de sus mayores (Lopez, 2021). En otras palabras, la creciente
interrupcion de la transmision intergeneracional de las lenguas amerindias que hoy
observamos guarda estrecha relacion con un conjunto de factores extracomunitarios y
extralingiiisticos que llevan a abuelos y padres a adoptar la lengua hegemoénica como idioma
de uso preferente en el hogar e incluso como lengua predominante o unica de las nuevas

generaciones.

Revitalizacion cultural y lingiiistica: emprendimiento comprehensivo e integral

! Estas reflexiones son fruto de una conversacion virtual que tuvo lugar a inicios de diciembre de 2023 con un
grupo de jovenes indigenas de algunas comunidades y barrios urbanos de los seis paises andinos atravesados
por el Qhapaq Nan, el sistema de caminos prehispanicos. Los interesados en esta temética pueden consultar una
version argumentada y ampliada de las estrategias que ahi proponemos para la apropiacion o reaprendizaje
autonomo de un idioma indigena, que fue publicada en Lima en marzo de 2025 (cf. Lopez, 2025).

2 Sociolingiiista y educador peruano especializado en educacién intercultural bilingiie (EIB). Cursé estudios de
postgrado en lingiiistica aplicada y sociolingiiistica en la Universidad de Lancaster, Inglaterra. Coordinador del
Instituto Iberoamericano de Lenguas Indigenas (IIALI), desde el Fondo para el Desarrollo de los Pueblos
Indigenas de América Latina y el Caribe (FILAC), miembro del GT Educacion e Interculturalidad de CLACSO.
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Como se puede colegir, las decisiones lingiiisticas que toman las familias distan de ser
arbitrarias pues mas bien responden a condicionamientos externos y al deseo comprensible
y valido de proteger a sus nuevas generaciones de las penurias y sufrimientos que ellos
experimentaron por ser, pensar, sentir y vivir de manera particular y diferente en un contexto
de vida marcado por un ethos monocultural y monolingiie. En ese contexto, es notorio como
las nifias y niflos, en particular los de menor edad, tienen hoy como lengua materna al idioma
hegemonico del pais en el que viven, y de ello dan cuenta los datos censales. Por ejemplo, en
los casos boliviano y peruano resulta evidente que las hijas e hijos de padres aymara y
quechuahablantes son socializados en variantes locales del castellano y tienen a una de estas
variantes como su lengua materna (Lopez 2021, Vigil 2023). Este hecho genera procesos de
distanciamiento afectivo y cognitivo entre abuelos y nietos, con las consecuencias que ello
tiene para la continuidad y sostenibilidad de la cohesion social comunitaria y, como es obvio,
también para la diversidad idiomatica. No obstante, en el hogar estos mismos nifios pueden,
en casos, escuchar la lengua de sus abuelos de boca de sus hermanos mayores y de sus padres,

asi como a nivel comunitarios sucede en los ambitos festivos, rituales y agricolas.

Como es de esperar, la interrupcion de la transmision intergeneracional de las lenguas
indigenas es una cuestion a la cual hay que prestarle cuidadosa atencion, pues, en pocas
décadas, incluso aquellas habladas por millones de personas, como el quechua, pueden verse
seriamente afectadas en la medida que Unicamente la poblacion mayor de veinte afios la
hable. Por el papel que en estas sociedades historicamente cumplian las mujeres en su
condicion de guardianas de la sabiduria y de las lenguas, se ha naturalizado el hecho que toda
mujer indigena contintia asumiendo este rol; empero, los resultados censales estarian
poniendo en cuestion la continuidad de esta practica. Al parecer, actualmente, las mujeres
indigenas menores de veinte afios, que habitan tanto en el campo como en la ciudad, estarian
socializando a sus hijas e hijos en la lengua hegemonica. De otra manera, no se explica por
qué la nifiez habla cada vez menos la lengua patrimonial de las comunidades a las que
pertenecen. Al respecto, cabe destacar que en todos los paises latinoamericanos el
monolingiiismo de lengua indigena esta en franco retroceso y en muchos lugares las mujeres
indigenas han dejado la condicion de monolingiies para ser al menos bilingilies de lengua
indigena y castellano, si no hablantes pasivas de su lengua patrimonial; entre otras razones,

por el avance significativo de la escolarizacion.



Frente a esta indiscutible realidad, en la actualidad resulta igualmente evidente la existencia
de numerosas mujeres y hombres jovenes, sea de origen indigena o hijos o nietos de quienes
en su dia fueron criados a través de una lengua indigena, que hoy pasan por procesos de
etnogénesis y recuperan o reconstruyen su indigeneidad, echando manos de distintos medios
y lenguajes (Lopez, Guarayo y Condori 2022). En muchos casos, se trata de jovenes que
habitan en ciudades y son de segunda o tercera generacion, que han sentido la necesidad o
tomado la decision de recuperar o, como muchos de ellos lo afirman, de reaprender la lengua
de sus mayores. Para hacerlo, algunos se reconectaron con sus abuelas y adquirieron las

lenguas con su ayuda.

Tales con los casos, p. €j., de raperos o mas bien raptivistas como Liberato Kani, Renata
Flores y Taki Amaru ampliamente conocidos por su produccién musical y por su activismo
en favor de la cultura y la lengua quechuas, asi como por sus reclamos respecto a los efectos
nocivos que tienen sobre las sociedades indigenas cuestiones como la violencia contra la
mujer, la deforestacion y la contaminacion del agua, entre muchas otras (Lopez, Guarayo y
Condori 2022). Como ellos, muchas y muchos otros jovenes en América Latina interpelan el
status quo lingiiistico y por ello nos ofrecen luces de esperanza en cuanto a la aparentemente
inevitable mudanza lingiiistica y a la pervivencia de la diversidad cultural y lingiiistica con

la que los estados nacionales americanos vieron la luz.

Reasumir una indigeneidad contemporanea, pero indigeneidad al fin, debe haber llevado a
estos jovenes a transitar por procesos complejos de sanacion y de fortalecimiento de su
agencia individual y social, y tales transitos deben haber motivado la reconexion
intergeneracional. En rigor, la recuperacion de la memoria histdrica y la sanacion constituyen
factores que estan inextricablemente vinculados con la recuperacion y el fortalecimiento de
las lenguas, culturas e identidades indigenas (Lopez, 2018). Ello nos lleva a concebir la
revitalizacion cultural y lingliistica no como una accion aislada ni unicamente centrada en
los temas de lenguas, sino mas bien como un emprendimiento comprehensivo e integral
vinculado directamente con la vida, el quehacer, el sentir y la situacion actual de los hablantes
y de las comunidades a las que pertenecen. Actualmente, existe consenso respecto a que, en
rigor, mas que de revitalizar lenguas se trata de revitalizar a las sociedades y a sus hablantes,
para que con agencia fortalecida transformen el ethos monocultural y monolingiie

predominante.



Desde esa perspectiva integral, se observa que los emprendimientos juveniles de
revitalizacion cultural y lingliistica adoptan diversas modalidades y matices. pero todos, de
una forma u otra y en mayor o menor medida, echan mano de las nuevas tecnologias de la
informacion y la comunicaciéon (TIC). A través de las TIC y de otros lenguajes y medios,
estos jovenes indigenas se aproximan a la lengua y cultura de sus mayores y utilizan lo que
saben de la lengua para promover su uso y también para seguir aprendiéndola en la medida

que la hablan y la usan cada vez mas.

A partir de estas dos constataciones -la pérdida de hablantes infantiles y la reclamacion de la
lengua por las juventudes indigenas- no cabe duda que la continuidad cultural y el aprendizaje
e incluso el reaprendizaje de la lengua de los mayores reposa sobre la reinstauracion de la
transmision intergeneracional de la sabiduria y conocimientos indigenas, lo que supone una
necesaria reconexion intergeneracional. Por su parte, los procesos de etnogénesis que
experimentan las juventudes indigenas abren nuevas perspectivas para las lenguas indigenas
y a su vez nuevas posibilidades para su sostenibilidad, pues se trata de personas que en un
futuro préximo podrian constituir familias que retomen la crianza y socializacion primaria

en la lengua originaria.

Estrategias para la apropiacion o reaprendizaje de los idiomas amerindios amenazados

Con base en estas dos premisas, identificamos diez estrategias que podrian contribuir a
retomar y mejorar los vinculos intergeneracionales y a su vez a aprender o reaprender los

idiomas amerindios hoy amenazados.

1. Primera estrategia: reflexiones autobiograficas. Emprender un ejercicio de reconstruccion
autobiografica, que recupere la memoria familiar, identificando con la ayuda de los abuelos
y padres las motivaciones que llevaron al abandono total o parcial de la lengua indigena como
vehiculo natural de relacionamiento intergeneracional en el seno familiar. Con base en ello,
los jovenes deberian identificar las razones por las cuales desean aprender o reaprender la

lengua originaria.

2. Segunda estrategia: objetivos y derroteros claros y explicitos. Determinar las necesidades
objetivas y subjetivas que subyacen a la decision personal, grupal o colectiva de emprender
la apropiacion de la lengua de sus mayores, ayuda a las personas a fijar su atencion y reforzar
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su motivacion. Dado que quienes lo intentan son por lo general jovenes que hablan, leer y
escriben en castellano y que, incluso, pueden tener conocimientos de una lengua extranjera,

es necesario saber para qué y con qué fines se busca retomar la lengua de sus mayores.

3. Tercera estrategia: motivacion, compromiso y militancia. El aprendizaje de una lengua
subalterna requiere de determinacion personal, actitudes respetuosas y favorables hacia
quienes la hablan, asi como disciplina para dedicar al menos una hora y media y dos horas
diarias a esta tarea. Ademads, exige voluntad y deseo de reconectarse con aquello que se

considera parte de la herencia cultural y un rasgo fundamental de la identidad indigena.

4. Cuarta estrategia: aprendizaje natural y autonomo. Las personas que desean apropiarse de
una lengua que es todavia hablada o, al menos, recordada en el entorno familiar, amical,
vecinal y/o comunitario tienen que pasar por un proceso de desaprendizaje y dejas atras la
idea de que las lenguas se aprenden Unicamente en ambitos formales y producto de la
interacciéon maestro-alumno. Hacer un ejercicio introspectivo sobre como cada quien
aprendio a hablar ayudara a la toma de consciencia respecto a que una lengua se adquiere en
un contexto natural de uso en el cual se expresan necesidades comunicativas y a la vez se
resuelven situaciones de la vida cotidiana entre quienes saben ya hablar y quienes recién

estan aprendiéndola.

5. Quinta estrategia: reconexiones socioculturales y comunicativas con las y los mayores.
Reconocer a las personas mayores como depositarias de la sabiduria indigena y de las lenguas
que vehiculan estos conocimientos supone superar las brechas generacionales y ganar la
confianza y el carifio de las abuelas y abuelos. En ese proceso serd necesario identificar
actividades de interés comun que propicien conversaciones con las abuelas y abuelos
mientras limpian la casa, cocinan, tejen, juegan o trabajan juntos, por ejemplo, en la chacra.
En estos contextos, las y los jovenes puedan apropiarse de palabras, frases y expresiones que
los mayores emitan en el desarrollo de las actividades que desarrollan. En ese contexto, los
aprendices aprenderan a preguntar y repreguntar para gradualmente incrementar su repertorio

lingiiistico en la medida que se encarifian con la sabiduria y los relatos de sus mayores.

6. Sexta estrategia: inmersion en situaciones culturalmente significativas. En vinculacion con
lo anterior, las actividades espirituales, rituales y celebratorias cobran un sentido particular

en la vida comunitaria y contribuyen a la cohesion social, el fortalecimiento de lazos de
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solidaridad e intercambio, e incluso de redistribucion de bienes y servicios. De ahi que estas
ocasiones de profunda raigambre cultural se constituyan en ocasiones de sinigual
oportunidad para un aprender compartiendo y sintiendo, lo que redundaré en un aprendizaje
natural y mas facil de los distintos tipos de mensajes, registros y lenguaje que se despliegan

en cada una de estas situaciones.

7. Sétima estrategia: recuperacion de vinculos familiares e intercambios de experiencias de
vida. De igual importancia es promover encuentros familiares en los que se involucre a las
abuelas y abuelos, se propicie su participacion activa y se revalore su papel como portadores
de conocimiento y sabiduria. En estos encuentros las y los jévenes que estan aprendiendo o
reaprendiendo la lengua originaria a la vez promueven el uso cada vez mayor de este idioma

en estos encuentros intergeneracionales.

8. Octava estrategia: comunidades de practica y aprovechamiento al méximo de las TIC. En
la web se encuentran diversos materiales en lenguas indigena, tanto desde paginas web y
portales, como por medio de aplicativos y redes sociales. Las y los aprendices de lenguas
pueden recurrir a estos medios en busca de estos materiales, asi como de exposicion
complementaria a la lengua que buscan aprender. La ventaja de recurrir a estos medios es
que los materiales se pueden mirar y visionar una y otra vez. Ademads, con fines de practica
se pueden configurar comunidades de préctica utilizando WhatsApp, Goole Meet, Microsoft
Teams y Zoom entre otros, asi a través de videollamadas se puede contactar tanto a personas
que hablan la lengua fluidamente como formar grupos de aprendices que se apoyan

mutuamente.

9. Novena estrategia: aprendizaje por aproximacion y desde el uso cotidiano de lo aprendido.
Apropiarse de un idioma nuevo de uno que se ha escuchado exige no solo motivacion y
voluntad politica, sino también seguridad personal. Por ello, perder el miedo a hablarlo es
indispensable, aun cuando el conocimiento que se tenga de este idioma sea limitado y parcial.
Se aprende a hablar una lengua hablandola y usandola lo mas que se pueda, con quien sea y
donde sea. En ese proceso no cabe tampoco tener miedo a equivocarse. Hay que considerar
el error como una sefial de aprendizaje y de avance, pues uno aprende de los errores que

comete.
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10. Décima estrategia: motivar a otros a sumarse al proceso. A quienes se apropian o re-
aprenden una lengua originaria les corresponde cumplir un rol modélico para comprometer
a otras personas de su entorno a emprender procesos comparables de reconexion
intergeneracional en aras del fortalecimiento de la cohesion social de sus familias y
comunidades. En ese contexto, a las personas aprendices les toca demostrar con el ejemplo
que no solo es posible aprender un idioma indigena sino ademas convencer a los demas sobre
las ventajas del bilingliismo y del multilingliismo. En otras palabras, las y los aprendices
deben echar mano de su capacidad de agencia para propiciar cambios en sus familias,
comunidades o barrios y asi rebatir las ideologias lingiiisticas contrarias a las lenguas

indigenas y a su aprendizaje y uso.

Estas diez estrategias suponen una reconexion con el territorio, pues es ahi donde las culturas
y las lenguas indigenas se han reproducido historicamente de manera natural. Ello supondria
la inmersion en los ambitos naturales de uso de estas lenguas y, por ende, el desplazamiento
por algunas semanas o meses a los lugares de origen de las familias indigenas, hecho que
ademas contribuiria a establecer vinculos afectivos y cognitivos con aquellas personas
jovenes que optaron por quedarse en la comunidad o que no pudieron migrar hacia las
ciudades. El retorno de la ciudad al campo con el afan de reconectarse con sus mayores para
reaprender las lenguas indigenas serviria de acicate para la revaloracion de las lenguas en el

plano comunitario.

Conclusiones

Dicho esto, es necesario tomar en cuenta que los territorios indigenas se han ido
reconfigurando hasta constituirse hoy de manera discontinua, extendiéndose desde el campo
hacia las areas urbanas y también hacia el mundo digital. Cabe por ello hacer todo esfuerzo
posible para que las lenguas originarias ganen mas presencia y audibilidad en las ciudades y
en el mundo digital, pues en la medida que ello se logré las juventudes indigenas podran
incidir en el comportamiento y en las actitudes de sus pares no indigenas respecto a la valia
de la diversidad cultural y lingiiistica asi como a la superacion del racismo en contra de los
hablantes de lenguas indigenas pero también respecto de sus formas de vida, de sus

conocimientos y epistemes.
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Para temporalmente cerrar estas reflexiones resulta necesario llamar la atencidon que las
sociedades que han logrado fortalecer e incluso despertar a los idiomas que habian sido
silenciados asumieron la defensa de su legado cultural y lingiiistico, por medio de una
militancia activa. En el caso indolatinoamericano, la militancia y el activismo lingiiistico
resultan indispensables ante la vigencia de la colonialidad del poder, del saber, del ser
(Quijano, 1992, 2000) y hasta del gustar y del hablar que condicionan el futuro de los idiomas

indigenas y de sus hablantes.
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Pedagogias propias y lenguas indigenas: reflexiones y experiencias desde la diversidad

Jazmin Nallely Arguelles Santiago?
Universidad Nacional Autonoma de México
Introduccion

En el presente trabajo se denotan las pedagogias propias e iniciativas de revitalizacion
lingiiistica desarrolladas en contextos de diversidad. Se parte de la experiencia situada, cuyo
lugar de enunciacion corresponde a distintos pueblos originarios y al uso de lenguas
indigenas en el entorno universitario. En este sentido, se reflexiona desde las actividades
académicas, de investigacion y/o de activismo que permiten exponer algunas aproximaciones
a los fenomenos de discriminacién y racismo, asi como caracterizar la hegemonia del
conocimiento occidental y las posibilidades de educacion propia en el nivel superior. Aunado
a ello, se explicitan algunas experiencias que llevan a la comprension de una metodologia
basada en pedagogias propias y el fortalecimiento de la identidad cultural y lingiiistica. La
finalidad de este articulo consiste en poner sobre la mesa algunos retos para impulsar
“pedagogias propias”, lenguas indigenas y pluralidad de epistemes desde el contexto

latinoamericano contemporaneo.

I. Aproximaciones a los fendomenos de exclusion y racismo.

En las tltimas dos décadas he realizado actividades de investigacion con el compromiso
profesional y ético para atender problematicas sociales y educativas mediante la
implementacion de proyectos de investigacion y revitalizacion con comunidades rurales y
pueblos indigenas. Porque histéricamente, en nuestra region de América Latina, las
experiencias curriculares y de socializacion desarrolladas en el ambito familiar y comunitario
han sido excluidas o llevadas a la clandestinidad bajo la denominaciéon de educacion

“informal”.

3 Doctora en Pedagogia por la Universidad Nacional Auténoma de México (UNAM), Investigadora por México
de la Secretaria de Ciencia, Humanidades, Tecnologia e Innovacion (SECIHTI), comisionada al Instituto de
Investigaciones sobre la Universidad y la Educacion (IISUE), jarguelles(@secihti.mx, miembro del GT
Educacion e Interculturalidad de CLACSO.
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Desde este caminar, me interesa comprender los avances en la construccién de una Educacion
Propia de base comunitaria en los sistemas educativos y en particular, analizar la respuesta
institucional de las IES sobre las demandas y necesidades de la poblacion indigena-originaria,
analizar la pertinencia cultural y lingliistica de las propuestas educativas e identificar las
concreciones del accionar politico pedagogico del curriculo universitario. Toda vez que la
educacion propia en el nivel superior plantea una perspectiva distinta de las universidades
convencionales, en tanto pretende abrir posibilidades para un pluralismo epistemoldgico
[pluralidad de epistemes, conocimientos, criterios de validez] (Olivé, 2013), que revierta el
eurocentrismo-racismo imperante. Algunos ejemplos de mis aproximaciones a los

fendmenos del racismo:

e cn la denominacién de las carreras (universidades convencionales y algunas
interculturales) todavia existe el sesgo occidental, es decir, como excluyente del
pluralismo epistemoldgico a través de denominaciones, nomenclaturas que son
determinantes en el curriculum y formacién de nuevos cuadros de profesionales.

e En el trayecto historico, como pueblos indigenas se nos ha visto como incapaces de
constituirnos en sujetos del curriculum y llevar adelante mallas curriculares

sustentadas en las pedagogias propias.

Hemos visto el cambio de la Licenciatura en Gobiernos locales a la Licenciatura en Derecho
con Enfoque de pluralismo juridico. En otro caso, en el sur de México tenemos la
Licenciatura en Ciencias Comunitarias que cuestiona la ciencia en singular y alin no cuenta
con el registro o certificacion. Estamos ante la denominacion de universidad que alude a una
Unica vision de mundo y no a la pluriversidad que denota pluralidad de epistemes, sabidurias,
conocimientos, otras formas de educar y educarse. Esta ultima se observa en Ecuador con la
implementacion de la Pluriversidad Amawtay Wasi, en donde se aprende en la sabiduria y el

buen vivir.

Por otro lado, la evidencia denota que en varias universidades convencionales e
interculturales existen logicas de asignacion de plazas por meritocracia (titulos,
certificaciones), no hay contratacion de sabias y sabios ain siendo un experto médico
tradicional o hablante nativo (pese a las recomendaciones de la Conferencia Regional de

Educacion Superior 2018, en la que se expresa que los pueblos indigenas tienen derecho a la
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contratacion de agentes educativos en consonancia con sus métodos de ensefianza y
aprendizaje). Incluso las plazas se otorgan mediante circulos de poder y sus convocatorias.
Ademas, existe invisibilizacion de la produccion académica del personal originario

cualificado, por lo que su voz atn es suplantada desde la academia

El pluralismo epistemoldgico resulta nodal ya que lleva a superar la posicion absolutista en
la cual “solo puede haber un Unico pensamiento correcto, una Unica manera correcta de
entender el mundo, por consiguiente, un tnico conjunto correcto de criterios de evaluacion
epistémica” (Olivé, 2013, p. 36). Como ha venido sucediendo con la idea de que el unico tipo
de conocimiento racional es el llamado conocimiento cientifico. Estamos ante todo ante un
racismo epistémico dentro de la colonialidad del saber, el poder, el ser (Quijano, 2000), asi
como un racismo lingtiistico (Lopez, 2021). Este giro y posicionamiento respecto del racismo
y no racismo lleva a la concepcion pluralista de la educacion (educaciones), conocimientos,

racionalidades y otras formas de inteligibilidad.

I1. Sobre la hegemonia del conocimiento occidental y las posibilidades de

educacion propia

Segtin Daniel Mato (2023), el racismo, como ideologia y régimen de poder, es crucial en la
generacion de desigualdades generalizadas de todas las sociedades contemporéaneas. A lo
largo de la historia los sistemas e instituciones de educacion superior han jugado funciones

significativas en la naturalizacion y reproduccion del racismo.

Para revertir estas acciones ha sido imprescindible analizar y comprender la participacion
cada vez mayor de las juventudes indigenas como hablantes de lenguas originarias en
universidades no convencionales, es decir, desde universidades de base comunitaria, se trata
de instituciones ubicadas en contextos rurales donde la demanda y necesidad de educacion
superior requiere el reconocimiento de la lucha por una educacion autodeterminada,

territorializada, con pertinencia epistémica, cultural y lingiiistica.

La puesta en marcha de estas universidades de base comunitaria tiene incidencia en la
preservacion de las lenguas originarias y la reconfiguracion étnica de las y los jovenes y

articula su posicionamiento politico. Se intenta aportar al conocimiento y configuracion de
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la Educacion Superior Comunitaria desde la agencia de los sujetos sociales y educativos
inmersos en los procesos autonomicos gestados por la emergencia de los pueblos originarios

desde realidades contemporaneas.

De tal modo, la ESC permite avanzar hacia una Interculturalidad transformativa en la
sociedad; es decir, a reinscribir, segiin Lopez: “las lenguas y culturas indigenas y ofrecer
posibilidades renovadas para una accion politico-pedagogica autonoma desde la accion
cotidiana de los individuos y las instituciones” (Lopez, 2021, p. 59). De esta manera, se
sientan las bases para la implementacion de una pedagogia universitaria que reconozca la
educacion propia, las pedagogias indigenas y los saberes locales, los cuales han sido
desplazados por el euro-centrismo como racionalidad tnica desde la invasion, conquista y
colonizacion del continente. Segun Lander (2000), esta situaciéon de desplazamiento y
exclusion aun se evidencia a partir de caracterizar las expresiones culturales “tradicionales”
0 “no-modernas”, como en proceso de transicion hacia la modernidad, pues con ello se les
niega toda posibilidad de légicas culturales o cosmovisiones propias: “Al colocarlas como
expresion del pasado se niega la posibilidad de su contemporaneidad” (Lander, 2000, p. 26).
En este sentido, la Educacion Propia plantearia vias o posibilidades para re-pensar, co-
construir e implementar practicas educativas desde procesos de ensefianza y aprendizaje para
“un mundo donde quepan muchos mundos” (CDSL, 1996,p. 1), lo cual traza como horizonte
la reflexidon y concrecion de caminos para alcanzar los todavia no cumplidos Acuerdos de
San Andrés Larrainzar, en la busqueda de una educacion desde y para los Pueblos Indigenas

segun los proyectos politico-pedagogicos de las comunidades hacia el Buen Vivir.

III. Pedagogias propias y lenguas indigenas

Mi experiencia de impartir cursos y talleres sobre conocimientos, saberes y pedagogias
propias se ha realizado desde el Centro Universitario Comunal de Santa Maria Yaviche
(UNIXHIDZA) y el Instituto Superior Intercultural Ayuuk (ISIA) en Oaxaca y, recientemente
en la Universidad de las Lenguas Indigenas de México (ULIM) en Ciudad de México. En
Unixhidza he acompafiado a estudiantes de la carrera de Ingenieria Comunal, invitada como

facilitadora externa para impartir tematicas orientadas a la ensefianza de lenguas originarias,
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taxonomia local y produccion de materiales didacticos. En este abordaje ha sido necesario
retomar las categorias surgidas en lengua xhidza a modo de recuperar los sistemas de
conocimientos desde la comunidad, coadyuvar en el uso de la lengua originaria, escuchar las

voces de las y los estudiantes y colaborar en el quehacer universitario.

Por otra parte, desde la Etnoeducacion en el ISIA, en cada generacion he participado en la
reflexion y construccion de saberes con los estudiantes de la Licenciatura en Educacion
Intercultural. En este espacio ha sido enriquecedor el trabajo con alumnos de diferentes
pueblos y lenguas originarias. En particular, estudiantes de los pueblos mixe, zapoteco y
huave, quienes asumen un papel agentivo hacia la recuperacion de saberes y conocimientos,
el inicio de acciones para la revitalizacion lingiiistica y el compromiso é€tico-politico hacia

sus comunidades de origen.

Con el fin de caracterizar la configuracion del curriculum en IES a partir de las demandas,
necesidades, expectativas y planteamiento politico educativo de los actores locales,
desarrollo la investigacion colaborativa con autoridades, docentes y estudiantes (ULIM) de
los pueblos zapoteco, mixe, otomi, tzotzil, mazahua, wixarika, tlapaneco, purépecha, mixteco
y nahua. Como Catedratica CONACYT comisionada al CIESAS Pacifico Sur desarrollé el
Proyecto “Politicas de interculturalidad en educacion superior en Oaxaca: proyectos
educativos etnopoliticos” y "Biogobernanzas frente a la pandemia COVID-19 en
comunidades indigenas" de la entidad oaxaquena. Actualmente, contintio como Investigadora
por México en el Proyecto "Pedagogias propias en contextos de diversidad cultural y

lingiiistica en México y América Latina".

IV.  Tequio pedagogico e iniciativas de revitalizacion lingiiistica

Al observar como la educacion propia es excluida o minimizada desde el plan de estudios
oficial, comprendi que la educacion propia y anti-racista no puede caducar en la escuela. En
la Huasteca Veracruzana colaboré en la recuperacion de la fiesta del maiz con la Asociacion
civil “Huitzitzilin, unidos por la cultura, Tepetzintla, Ver”, donde sembramos identidad de
manera intergeneracional. Inclusive la recuperacion de saberes, conocimientos, uso de la

lengua nahuatl y metodologias basadas en pedagogias propias nos permitio la co-autoria del
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libro Veracruz la entidad donde vivo, implementado en los ciclos escolares 2020, 2021 y
2022 del catalogo de libros de la Comision Nacional de Libros de Texto Gratuitos
(CONALITEG) y como miembro fundador del Consejo Consultivo Cencalli: casa del maiz
y la cultura alimentaria en el proyecto prioritario Chapultepec, Naturaleza y Cultura en el

Complejo Cultural Los Pinos, CDMX.

Por otra parte, en las IES comunitarias, mi actuar como facilitadora tuvo cabida a raiz del
tequio? pedagogico, es decir, las acciones de trabajo docente para apoyar a los estudiantes en
reciprocidad, no de forma vertical del modo occidental, sino en colaboracién con la
universidad y sus actores. El fequio como estrategia comunitaria para la ayuda mutua o
reciprocidad, se traslada también al espacio universitario y asi, el tequio intelectual y
pedagbgico permite abrir oportunidades de didlogo, colaboracion intercultural (Mato, 2008)

e inter-aprendizaje (Gasché, 2010).

Mi experiencia como facilitadora enfrent6 dos desafios importantes. Por un lado, comprender
que “en el rendimiento desigual de los diversos aprendizajes intelectuales, lo que todos los
alumnos aprenden mejor es lo que ningun maestro puede explicarles, la lengua materna”
(Ranciére, 2003, p. 8). Asi que mi tarea consistid en coadyuvar al uso de las lenguas
originarias en el aula y motivar procesos que involucraran las decisiones de los hablantes
respecto del status, corpus y adquisicion de la lengua indigena, ya sea como lengua materna

o segunda lengua.

Considero que las acciones para una planificacion lingiiistica en lenguas originarias deben
comenzar por sus hablantes. En este caso, por los estudiantes, quienes manifiestan su aprecio
por la diversidad cultural y lingiiistica, asi como la necesidad de desarrollar procesos de
revitalizacion de las lenguas indigenas. Es de igual relevancia el asumo de una lealtad
lingliistica hacia las lenguas originarias; pese a los intentos de exclusion del Estado-nacion
[monolingiie, monocultural y castellanizante], los castigos por hablar la lengua materna en la
escuela y la escasa alfabetizacion en lengua originaria. La evidencia demuestra que algunos

jovenes se acercaron a la escritura y comenzaron practicas de literacidad en lengua indigena

4 “Tequio” deriva del término nahuatl “zekit!”, que significa trabajo. Este caso, se refiere al trabajo pedagogico
realizado por los docentes invitados a la universidad.
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en el nivel medio superior, mientras que otros Unicamente en el superior, por ejemplo, al

llegar a estas universidades de estudio.

En el reto de respetar la diferencia y valorar la diversidad, debi enfrentar al desafio de
posicionarme como docente investigadora indigena, perteneciente a un pueblo originario -en
algunos casos- distinto de los estudiantes. Es decir, compartir con el alumnado, mi
pertenencia al pueblo nahua de la Huasteca®. Considero que este posicionamiento identitario
étnico me permitié brindar herramientas a las y los estudiantes para llevar al acercamiento

de otras culturas de México, incluso permitié su posicionamiento politico y agencia juvenil.

La metodologia para desarrollar los procesos de ensefianza y aprendizaje se basé en
tlamachtia, como concepto nahuatl que refiere a la pedagogia propia, la cual se basa en el
nimitsmachtiti® (te ensefio) y el nimomachtiti’ (me ensefio) en una relacion horizontal de
respeto y disposicion para la construccion de saberes y conocimientos® (Arguelles, 2010).
Asimismo, la motivacion para la recuperacion y sistematizacion de la experiencia en el aula
tuvo como referente la reflexion transcultural: “se refiere al efecto evocador que se deriva de
la exposicion a los conocimientos, las practicas y los significados que caracterizan la
endoculturacion en grupos, comunidades o sociedades distintas o similares a las de quienes
se exponen a esta reflexion” (Bertely, 2017, p. 27). Esta reflexion transcultural en el aula tuvo
como base: te cuento como sucede en mi cultura y ti me cuentas como sucede en la tuya,

esta ha sido la perspectiva de trabajo que he llevado a cabo.

3 El sur de la region Huasteca abarca los estados de San Luis Potosi, Hidalgo y Veracruz. Segtin el INEGI (2020)
se encuentran 114 586 hablantes de la variante ndhuatl de la Huasteca veracruzana, perteneciente a la agrupacion
lingtiistica nahuatl y la familia lingiiistica Yuto-nahua (INALIL, 2007).

¢ Ensefiar es una accién que involucra por lo menos dos personas: una en condiciones de respeto, obediencia y
atencion hacia quien transmite la sabiduria; otra en una situacion de disposicidn, paciencia y seguridad de lo
que ensefia. “Tlamachtia” es el verbo entendido como “ensefar” y “nimitsmachtiti” se refiere al proceso en que
alguien ensefia a otro alguien a asimilar y construir las practicas culturales de la familia y la comunidad.
(Arguelles, 2010, p. 228).

7 En lugar de encontrar “aprendo”, encontramos “me ensefio”, “nimomachtiti”. Este proceso se construye en el
medio social porque supone el encuentro con otras personas (padres, expertos, hermanos...) a la par de un
proceso individual que consiste en construir conocimientos sobre las dimensiones natural, humana y espiritual;
habilidades dentro del hogar y en los espacios de cultivo; actitudes respecto de los seres vivos que habitan en
Totlaltipak; valores destinados al buen vivir segin cada momento de vida y sentimientos que estrechan los
nexos con las dimensiones en las que los huastecos se desenvuelven. (Arguelles, 2010, p. 226)

8 La interrelacion entre “nimitsmachtiti” y “nimomachtiti” lleva a la construccién de saberes y la reproduccion
de la cultura en un proceso de “ida y vuelta” por cuanto involucra situaciones que enfrentan, ejecutan y delimitan
al menos dos personas en condiciones de complementariedad. (Arguelles, 2010, p. 2029).

21



Asimismo, mediante mi contribucion en la formacion de nuevos cuadros de profesionales en
Humanidades, Ciencias, Tecnologias ¢ Innovaciéon (HCTI). Desde el Proyecto "Pedagogias
propias en contextos de diversidad cultural y lingiiistica en México y América Latina" (2024),
Eje Programatico Investigacion de Frontera y la Ciencia Bésica en todos los Campos del
Conocimiento, contribuyo en la linea Educacion, Pueblos Indigenas y Curriculum. Cuyo
objetivo consiste en analizar las pedagogias propias que promueven la construccién de
saberes y su relacion con las propuestas curriculares en IES de México. Realizo actividades
de docencia e investigacion en la Universidad de las Lenguas Indigenas de México (ULIM)
y el Programa Universitario de Estudios de la Diversidad y la Educacion (PUIC-UNAM).
Asimismo, se busca comprender el enfoque epistémico y pedagogico de las propuestas
curriculares de las IES a partir del manejo de otras formas de conocimiento, aprendizaje,
ensefianza, innovacion, evaluacion y otras formas de inteligibilidad, por ello, las
publicaciones giran en torno a la recuperacion de Saberes locales, ESC, Pedagogias propias,
Interculturalidad, Bilingiiismo, Lengua originaria, Lengua materna (L1), Segunda Lengua
(L2) y produccion de materiales educativos. Considero que es necesario implementar
acciones para una educacion propia, critica, anti-racista y transformativa con impacto social,
que potencie la inclusidon, equidad, pertinencia, pluralidad e interculturalidad en sentido

amplio.
Conclusiones

Existen suficientes elementos para impulsar pedagogias propias desde el contexto
latinoamericano actual. En principio, para una pedagogia anti-racista desde la educacion
superior me parece fundamental situar a las lenguas originarias como medio de comunicacion
y no s6lo como una asignatura en la malla curricular. Asimismo, instar la formacion docente

en el desarrollo integral de nuevos cuadros de profesionales indigena-originarios en la region.

Finalmente, desde las IES reconocer las pedagogias propias situandolas desde los
significados profundos en nuestras lenguas originarias con el fin de mantener y preservar los
sistemas educativos propios, los conocimientos y sabidurias como pueblos indigenas en
sociedades contempordneas. A proposito, les comparto las Ueuetlajtoli (consejos de los
ancianos), en la traduccion e interpretacion de Julia Herndndez (+) y Nallely Arguelles, desde

la variante nahuatl de la Huasteca:
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Ueuetlajtoli
Ipan ni tlaltipaktli amo tleno toaxka, En esta tierra nada nos pertenece,
san se tlalochtli tiistokej, nada mas en una carrera estamos,
aman tikamatitokej hasta ahora nos ha gustado,
mostla amo tijmatij pero el mafiana no lo sabemos.
Kemaj timikisej Cuando vayamos a morir
amo tleno tijuikasej, nada nos llevaremos,
nochi tlamantli tlami todas las cosas se acaban,
nochi tlamantli mopatla todas las cosas cambian.
Kuatinij uajkij, Si los lefios se pudren,
tepostli palani, el metal se enmohece y
tetl poxoni, las piedras se parten,
(Uan kenijkatsa tojuantij axtipalanisej? (Que no nos puede pasar a nosotros los

seres humanos?

La evidencia demuestra que las iniciativas para la revitalizacion cultural y lingiiistica toman
su punto de partida desde y en la colectividad. Por ello, es necesario que las nifias, nifios y
jovenes conozcan y transmitan la lengua y sabiduria de nuestros pueblos para preservar la
memoria, cultura e identidad en nuestro paso por el mundo. Ma tikamatikan. Konemej,
ichpokamej uan telpokamej moneki kiixmatiseh totlahtol wan nochi totlajlamikilis.

Tlaskamati miak ika nochi noyolo.

Referencias bibliograficas

Arguelles, Jazmin Nallely (2010). El maiz en la identidad cultural de la Huasteca

veracruzana. Plural Editores.

23



Bertely, Maria (2017) Introduccion. Analisis y propuestas para el fortalecimiento del
Programa de Educacion Inicial del Conafe: Una mirada antropoldgica. Maria Bertely
Busquets (Coord.) CONAFE/UNICEF/ CIESAS, pp. 21-32.

Comité Clandestino Revolucionario Indigena-Comandancia General del Ejército Zapatista
de Liberacion Nacional. (1996). Cuarta De claracion de la Selva Lacandona. Montafias
del Sureste Mexicano. Enero de 1996.

Gasché, Jorge (2010). De hablar de educacion intercultural a hacerla. Revista Mundo
Amazénico, 1, pp. 111-134.

Lander, Edgardo (2000). Ciencias sociales: saberes coloniales y eurocéntricos. En Lander,
Edgardo (comp.). La colonialidad del saber: eurocentrismo y ciencias sociales (pp.
11-40). Clacso, Unesco, Ediciones Faces, UCV.

Lopez, Luis Enrique (2021). Hacia la recuperacion del sentido de la Educacion Intercultural

Bilingtie. Revista Ciencia y Cultura, 25(46), 41-66. https://bit.ly/3S5JL.31

Mato, Daniel (2008) No hay saber “universal”, la colaboraciéon intercultural es impre
scindible. Alteridades, 18 (35), pp. 101-116

Olivé, Leon (2013). Hacia un modelo de sociedades plurales de conocimientos y el
pluralismo epistemoldgico. En Hernandez, S. E. (coord.), Educacion intercultural a
nivel superior: reflexiones desde diversas realidades latinoamericanas (pp. 35-50).
UIEP, Ucired, UPEL.

Quijano, Anibal (2000). Colonialidad del poder, eurocentrismo y América Latina. En Lander,
E. (comp.), La colonialidad del saber: eurocentrismo y ciencias sociales (pp.201-242).
Perspectivas Latinoamericanas. Clacso, Unesco, Ediciones Faces, UCV.

Ranciere, Jacques (2003) El maestro ignorante. Cinco lecciones sobre la emancipacion

intelectual. Trad. Nuria Estrach. Barcelona, Laertes

24


https://bit.ly/3S5JL3I

Activismo digital en lenguas indigenas. Reflexiones desde el Ecuador

Soledad Guzman®

Universidad Politécnica Salesiana
Introduccion

Vengo de la Universidad Politécnica Salesiana. Trabajo es una carrera de licenciatura en
Educacion Intercultural Bilingilie. Esta carrera tiene ya 30 afos formando educadores
indigenas tanto de la Sierra como de la Amazonia ecuatoriana. Trabajamos con poblacion
kichwa, shuar, achuar, waorani, con poblacion afro y también con poblacion mestiza. Fruto
de este trabajo, a la fecha contamos ya con mas de 1500 egresados, docentes de educacion
intercultural bilingiie; 30% de los cuales son varones y 70% son mujeres, en su mayoria

madres de familia y cabezas de hogar (Guzman y Rodriguez 2025 pp.229-260).

El afo 2020 pusimos en marcha un programa de ensefianza del kichwa para la modalidad en
linea en vista de que la Carrera cambié de una modalidad a distancia y semipresencial a la
modalidad en linea. De la misma forma, con esta accion respondimos también al nuevo perfil
de estudiantes que ingresaban a la carrera, quienes presentaban fuerte desplazamiento
lingliistico hacia el castellano en desmedro del kichwa. En la carrera hacemos algunos
esfuerzos por atender a las otras nacionalidades, pero lamentablemente no de la forma como
deseariamos. En el caso de la poblacion achuar nos apoyamos en colaboradores externos a la
carrera para poder brindar acompanamiento esporadico a nuestros estudiantes en su territorio
y fortalecer sus habilidades lingiiisticas, principalmente escriturarias. Para el caso concreto
de los estudiantes waorani y shuar recientemente hemos desarrollado talleres intensivos de
fortalecimiento de la lengua, que en realidad fueron talleres de interaprendizaje de la lengua,

ya que lamentablemente no contamos con docentes hablantes de estas lenguas.

Programa de ensefianza y aprendizaje del kichwa

° Educadora con formacién en Ciencias de la Educacion y Pedagogia, realizé estudios de maestria en Educaciéon
Intercultural Bilingiie en la Universidad Mayor de San Simon de la ciudad de Cochabamba-Bolivia. Trabaja
con comunidades indigenas y en instituciones de educacion superior en temas de educacion, curriculo,
formacion de maestros, ensefianza de lenguas y educacion en linea. Profesora-investigadora de la Universidad
Politécnica Salesiana (UPS) con sede en Quito, Ecuador. Miembro del GT Educacién e Interculturalidad de
CLACSO.
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El programa de kichwa consta de cinco niveles de formacion, son cinco asignaturas
curriculares y en la actualidad trabajamos con dos grupos, por cada nivel, segun el nivel de
conocimiento de la lengua que tengan los estudiantes: el primer grupo lo conforman los
hispano hablantes de lengua materna y el segundo los kichwa hablantes de lengua materna.
En ese sentido, se trabaja en la ensefianza y aprendizaje del kichwa desde cero, por un lado;
y en fortalecimiento de habilidades orales y el reforzamiento de habilidades lectoescriturarias

en los hablantes de kichwa, por el otro.

El programa de ensefianza y aprendizaje del kichwa que llevamos adelante en nuestra Carrera
de EIB fue construido colectivamente, el equipo estuvo conformado por profesionales con
solidos conocimientos de la lengua, del mundo kichwa y de elementos pedagogicos, con
muchos afios de experiencia, entre ellos estuvo el profesor Luis Montaluisa, la profesora
Aurora Iza y el profesor Fernando Garcés; ademas contamos con el apoyo de un profesional

que nos brindd apoyo técnico en todos los aspectos referidos a la educacion en linea.

El programa est4 basado en un método propio que fue adecuado para la modalidad virtual;
es secuencial y completo; se trabaja tematicas del ciclo vital y el ciclo agroproductivo.
Contamos con una serie de recursos de autoaprendizaje como videos, audios, textos,
actividades ludicas y otros que se orientan al desarrollo de las cuatro destrezas comunicativas.
Con este programa tenemos ya 300 estudiantes que culminaron el proceso de aprendizaje del

kichwa con resultados muy alentadores.

En términos generales la modalidad en linea nos ha brindado una serie de oportunidades para
lograr nuestros objetivos formativos. Con esta modalidad hemos superado, de alguna forma,
las barreras de tiempo y espacio que limitaban a muchos jovenes acceder a una formacion

universitaria desde sus realidades rurales distantes y desde sus tiempos laborales restringidos.
La lengua indigena en la formacion de educadores en EIB

Por su parte, se ha posicionado la importancia de la lengua indigena en la formacion de
educadores en EIB. Con este programa se ha despertado en los estudiantes una conciencia
lingiiistica a favor del kichwa, en algunos casos de apropiacion, en otros de recuperacion y
en otros de fortalecimiento; en definitiva, se ha contribuido al orgullo identitario.

Paralelamente hemos identificado que el programa ha incidido en el entorno familiar de
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nuestros estudiantes. Un efecto no previsto, no planificado anticipadamente fue que en el
momento de la pandemia las familias de nuestros estudiantes, padres, madres, hijos,
hermanos se mostraron deseosos de conocer la lengua y de practicarla; pensamos que ese
fendémeno se dio porque nuestros estudiantes realizan sus actividades formativas en sus
hogares, en compafia de sus respectivas familias, alli, ellos escuchan y son participes de las
diversas actividades que se promueven en la asignatura. Ese es un elemento singular que te

da el mundo virtual, entra a intimidad de los hogares y forma parte de la dindmica cotidiana.

Hace un par de afios, dimos a conocer algunos aspectos de este trabajo, todavia en una fase
inicial. Hoy quiero mencionar que seguimos trabajando y seguiremos trabajando,
aprendiendo de nuestros errores y afianzando nuestros logros y aciertos. Ahora bien, sefialo
la articulacion que existe entre este programa de kichwa en linea y la carrera misma en la que
esta inserto ¢ Por qué un curso de kichwa al interior de una carrera universitaria en Educacion

Intercultural Bilingiie?

Esta pregunta me lleva a recuperar los objetivos primarios de la EIB, no s6lo en el Ecuador,
sino en toda la region del Abya Yala. Recordemos que la EIB fue y es parte de un proyecto
politico, un proyecto reivindicativo de las poblaciones indigenas, de los pueblos y
nacionalidades. Un proyecto politico en tanto se buscaba y se busca transformar las logicas
excluyentes de la educacion formal; se buscaba recobrar la dignidad y el valor de las lenguas
y los conocimientos propios de los pueblos; la EIB buscaba preparar a los nifios y jovenes
indigenas, y con ello ir transformando, de a poco, la escuela y la sociedad excluyente,

discriminadora, eurocéntrica y homogenizante.

Se avanzd mucho, se lograron grandes cambios, a nivel normativo, a nivel politico, a nivel
practico, a nivel pedagdgico, a nivel cultural. Esta rdpida mirada historica de la EIB nos
permite identificar logros que hace 50 o 70 afos fueron impensables. Pero que hoy dia estan
aqui. Estan aqui, no por arte de magia, no por regalo u obsequio de nadie. Estdn aqui gracias
al trabajo, esfuerzo y lucha de las mamas y los taytas, de mucha gente que puso el hombro,

que puso sus ideas y puso sus vidas para lograr pequefios cambios en el camino.

La Iucha de los pueblos y nacionalidades ha sido y es permanente. Se apostd por la
transformacion de la escuela tradicional formal, alienante y blanqueadora. Para ello era

importante formar educadores, en ese objetivo hemos estado trabajando en la Universidad
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Politécnica Salesiana. A veces lo hemos hecho bien, otras veces no tanto, pero lo que nos
queda claro es que los esfuerzos que hemos sumado en estos 30 afos de vida fueron
apuntando a fortalecer ese proyecto politico de las poblaciones indigenas. Nosotros también
apostamos por este proyecto cuando usamos la lengua indigena en los procesos formativos,
cuando exigimos el aval de las organizaciones comunales a los jovenes que querian formarse
en la carrera; cuando realizamos investigacion colectiva o autoinvestigacion
reencontrandonos con conocimientos ancestrales; cuando como docentes innovamos
didactica y metodoldgicamente en las aulas para responder a las caracteristicas de nuestros

estudiantes.

Con los afios, hemos presenciado que muchos jovenes indigenas lamentablemente
abandonaron la lengua de sus padres y abuelos y, con ello, abandonaron conocimientos,
saberes, practicas, logicas de pensamiento, abandonaron la posibilidad de enunciar su voz,

su palabra; es decir, abandonaron la posibilidad de reivindicacion.

Lo que hacemos en la Universidad Salesiana es un granito de arena mas que se suma a todos
los esfuerzos que se realizan, en distintas partes del pais, orientados a la revitalizacion de las
lenguas; el nuestro es un trabajo inserto en una institucion formal, tiene sus reglas de juego,
nos podemos mover en un marco normativo determinado y desde alli tratamos de incidir en
los sentires y pensares sobre las lenguas indigenas; primero que nada, en la misma carrera,
luego, en la universidad y, de alli, a los estudiantes, comunidades y otras instancias. A partir
del programa de ensefianza del kichwa en linea se abrié un curso en el Instituto de idiomas
de la Universidad Salesiana orientado a cualquier persona que quiera aprender esa lengua. Se
motivo a los docentes de la propia carrera a realizar ese curso, de ahi tenemos a varios
docentes de la carrera que se acercaron al conocimiento de la lengua y con ello se motiva
constantemente al uso de la lengua en el dia a dia, para ello algunos de los docentes hemos
creado un espacio informal semanal de practica de la lengua que le denominamos “kichwa
shafiu” (café quichua) donde realizamos conversaciones informales, reflexiones, etc. de

nuestra cotidianidad laboral y tratamos de hacerlo totalmente en kichwa.

Por su parte, el Instituto de idiomas de nuestra Universidad oferta semestre a semestre los
cinco niveles de kichwa para cualquier persona que desee estudiar esta lengua, lo puede hacer

virtualmente.
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Trabajar desde una instancia institucional como es una universidad ciertamente tiene sus
ventajas, pero también tiene sus limitaciones. Si bien, se ha creado una serie de recursos y
materiales para el programa de kichwa, a los docentes nos gustaria seguir produciendo
material de apoyo, por ejemplo, o acompanar este proceso con investigaciones lingiiisticas,
sociolingiiisticas del kichwa o investigaciones pedagogico didacticas sobre ensefianza de
lenguas indigenas. Vemos que son necesarias, hacen falta, pero la dindmica institucional no
permite realizar esas acciones debido a la falta de tiempo por las distintas responsabilidades
que nos toca asumir, esa es una limitante con la que nos movemos semestre a semestre. Los
docentes de kichwa también damos otras asignaturas en la carrera y realizamos actividades

administrativas y de gestion; es decir, nos movemos en los espacios que logramos gestionar.

Como pueden apreciar, en esta partecita de Ecuador estamos trabajando por las lenguas y
para las lenguas indigenas. Sabemos que no estamos solos, en el contexto nacional otras
universidades estdn trabajando en la ensefianza y aprendizaje del kichwa, por ejemplo la
Universidad Central del Ecuador desarrolla cursos de kichwa, la Universidad Amawtay Wasi
aparte de fortalecer también otras lenguas originarias en su procesos formativos, la
Universidad San Francisco de Quito ensefia kichwa, la UNAE (que es la universidad publica
enfocada a la formacion de docentes) también lo hace, la Universidad Nacional de

Chimborazo, Universidad Técnica de Cotopaxi y la Universidad Andina Simo6n Bolivar.
Revitalizacion lingiiistica en el Aambito comunitario e institucional

En el ambito institucional también podemos encontrar escuelas de EIB, sobre todo en
contextos urbanos que hacen opcion explicita por la ensefianza de la lengua. Paralelamente a
estos esfuerzos instituciones formales existen también personas e instituciones que trabajan
desde las propias comunidades, organizadamente motivando/estimulando el uso y la

transmision de sus lenguas en los territorios.

Aqui cabe mencionar, por ejemplo, el importante esfuerzo que realiza la Asociacién de
Jovenes Kichwas de Imbabura (AJKI) que trabaja en la preservacion de la identidad kichwa
y la transmisioén intergeneracional de saberes ancestrales. Fomenta la revitalizacion del
kichwa a través de iniciativas comunitarias que integran lengua, conocimientos, practicas y
valores propios. Esta Asociacion impulsa 4 proyectos enfocados en la revitalizacion de la

lengua y la difusion cultural a través de la Radio comunitaria [luman, a través del Centro
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lingiiistico Winay Kawsay mediante talleres, documentacion, transmision intergeneracional
y creacion de recursos educativos. De la misma forma, a través de la Escuela kichwa Antonio
Ante promueve la ensefianza del kichwa en un espacio vivencial para nifios y jovenes. Y
finalmente, a través del proyecto Kichwata Sisachishpa trabaja en la formacion de activistas
en revitalizacion del kichwa a través de cursos de capacitacion y formacion de lideres en

preservacion lingiiistica principalmente desde la transmision intergeneracional.

El trabajo que realizan José Maria Vacacela y Gabriela Albuja, extraordinarios educadores
indigenas que, en Saraguro, realizan procesos educativos en una escuela comunitaria
alternativa trilingiie donde se forma a nifios y nifias con un modelo alternativo basado en los
principios del enfoque Pestalozzi. Estas son experiencias sumamente importantes que se

deben valorar.

Por otro lado, estdn también algunos proyectos liderados por Marleen Haboud, gran
lingiiistica, estudiosa incansable y amante del kichwa, por ejemplo, ella trabajo en el Proyecto
Hampi Kiwakuna (Jambij Yuracuna/Plantas que Curan), proyecto de documentacion activa
y revitalizacion de conocimientos medicinales ancestrales a través del kichwa, donde
participaron Comunidades kichwa hablantes de Imbabura, Cotopaxi y Pichincha. Con esta
modalidad de trabajo se articuld investigacion con revitalizacion lingiiistica, cultural y
epistémica. El intercambio intergeneracional en este proyecto fue muy significativo, asi
como la creacion de recursos bilingties/trilingiies. Novedosamente en este proyecto resalta la
valoracion de hablas y escrituras locales juntamente a la escritura normatizada/kichwa

unificado.

Estos son solo algunos ejemplos de revitalizacion lingiiistica en el &mbito comunitario e
institucional, seguramente hay otros mads, pero aqui s6élo menciono unos pocos. Como
escucharon estas iniciativas y experiencias articulan las acciones con las comunidades de

habla.
Revitalizacion lingiiistica en el ambito virtual

Por su parte, también existen iniciativas y experiencias de revitalizacion lingiiistica en el

ambito virtual, éstas han ido creciendo y proliferandose en los tltimos afios.
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Actualmente encontramos esfuerzos de disefio de aplicaciones moviles para el aprendizaje
de algunas lenguas indigenas, plataformas de ensefianza y aprendizaje, paginas de Facebook
que comparten materiales de aprendizaje y se constituyen en espacios de interaccion, uso y

desarrollo de la lengua y otras mas.

En una pequefia investigacion que hicimos, hace 3 afios atras, conjuntamente con compafieros
de Peru y Bolivia, en el &mbito de las redes sociales Facebook, Tik Tok, Instagram y Y otube,
constatamos que en Ecuador existen 122 iniciativas de activismo digital en lenguas indigenas,
es muy probable que esa cantidad haya crecido hasta el dia de hoy (Garcés y otros 2024).
Alli se identifico la presencia de lenguas como el Awapit, Tsafiki, Shuar y también Kichwa.
La mayor parte de estas iniciativas son personales y voluntarias, la mayoria son iniciativas
autofinanciadas y de cardcter particular. Aunque también existen unos pocos casos de
experiencias colectivas, ligadas a comunidades o espacios institucionales; sin embargo, la
mayoria de estos espacios son creados y empujados por voluntades personales, por activistas
que le dedican tiempo, esfuerzo y carifio a un trabajo que no siempre puede medir el impacto
en cuanto a nimero de personas que aprenden o rescatan la lengua, pero gracias a las
métricas, a los comentarios y reacciones se puede dimensionar la importancia de estos

trabajos.

Uno de esos ejemplos es el trabajo de Santiago Utitiaj que realiza activismo en lengua shuar
por medio de su pagina de Facebook. Cabe mencionar que esta es una de las pocas iniciativas
en esa lengua. Por su parte, se tiene también a José Luis Maigua que, a lo largo de pocos afios
ha configurado una plataforma de ensefianza y aprendizaje del kichwa. De la misma forma,
en Youtube se puede encontrar una cantidad impresionante de musica en lenguas indigenas,
pero sobresale, por ejemplo, la musica en kichwa amazdnico, que es una variedad distinta
del kichwa de la sierra ecuatoriana, y que es la que tiene mas presencia en los medios

virtuales.

Me gustaria resaltar también aqui algunas experiencias singulares, como la de un joven
sacerdote salesiano, Jaime Pastufia, que, aunque no trabaja desde una explicita intencién de
revitalizar la lengua, su persistencia en usar la lengua lo convierte en un activista con un

impacto impresionante en las comunidades, sobre todo por la enorme cantidad de videos que
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publica donde conversa con la gente (hombres, mujeres, nifios, jovenes, ancianos) sobre la

cotidianidad de la vida y lo hace usando la lengua kichwa.

Seguramente hay muchos otros ejemplos mas de experiencias e iniciativas que en este mismo
momento estaran desarrollandose en el Ecuador, aqui s6lo he querido mostrarles unos pocos
ejemplos, pero debemos reconocer que no conocemos la situacion de otras lenguas, esas
lenguas de nacionalidades con menor nimero de hablantes, que son minorizadas,

inaudibilizadas y silenciadas en el contexto nacional.
Silenciamiento de las lenguas indigenas vs activismo digital

Con respecto al silenciamiento de las lenguas indigenas... Como ustedes sabran, hace poco
en Ecuador se vivid un paro nacional debido a que el gobierno emitié un Decreto Ejecutivo
con el que se elimind el subsidio al diésel. Este paro se extendio por 31 dias y las poblaciones
indigenas y campesinas de la sierra fueron quienes se movilizaron con mayor fuerza. Durante
ese tiempo las poblaciones indigenas y campesinas vivieron una exagerada represion policial
y militar. Compaiieros indigenas de Imbabura, sobre todo, sufrieron y denunciaron fuertes
atropellos a sus derechos humanos. Detenciones arbitrarias, desapariciones de personas,
golpes, maltratos, insultos, abuso de poder; mas de 400 personas heridas, algunas de mucha
gravedad que hasta ahora siguen en hospitales luchando por sus vidas y, lamentablemente, 3
compaiieros fallecidos, 2 de ellos debido a proyectiles de bala. En medio de este escenario se
dio también un sistematico acallamiento de las voces y la palabra de las poblaciones. Se quito
la posibilidad de comunicacidn, se restringio la energia eléctrica, se quitod la sefial de internet;
es decir, desde el gobierno se procedid a acciones violentas de caracter bélico causando

miedo, angustia y desesperacion en la poblacion.

En estos 31 dias de paro se despertd, en algunos sectores de la poblacion, reacciones de
caracter racista, se escucharon palabras y se vieron acciones discriminadoras contra la
poblacion indigena kichwa. Lo que el Estado habia podido transformar tibiamente al interior
de su estructura colonial, gracias a tantos afos de lucha reivindicativa de los pueblos y
nacionalidades, gracias a la resistencia y tenacidad de los pueblos, en cuanto a educacion,
lengua y derechos de la poblacion indigena, en el Paro Nacional este gobierno lo desvanecio
de golpe. El Estado declarativamente democratico, intercultural y plurinacional mostr6 su

peor cara.
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Este gobierno utilizé los grandes medios de comunicacion para desinformar a la poblacion
ecuatoriana, este gobierno invisibilizo la lucha indigena, tuvo una politica de negacion y
minimizacion de las reivindicaciones populares, se neg6 totalmente la posibilidad de didlogo
0 comunicacién, con ello se invalido la existencia y legitimidad de las organizaciones

indigenas.

En este paro nacional se trat6 de silenciar las voces indigenas; la clausura temporal e
intempestiva de un medio televisivo comunitario (TV MICC) y una radio comunitaria (Radio
[lumén) durante los dias del paro nacional por parte de la Agencia de Regulacion y Control
de Telecomunicaciones en el pais es muestra clara de ese silenciamiento. No obstante,
muchos activistas y no activistas insistieron, con la tenacidad que caracteriza a las
poblaciones originarias, insistieron en generar informaciéon y comunicacion de lo que se
estaba viviendo en Otavalo, Cotacachi y otras poblaciones kichwas de Imbabura. Alli jugaron
un rol fundamental las redes sociales, los medios alternativos de comunicacion, el espacio de
lo virtual; alli se uso la lengua no s6lo para organizarse en la resistencia, sino también para
documentar los atropellos, para evidenciar el autoritarismo y la represion; y sobre todo se

uso6 también para fortalecer la identidad, el orgullo y la dignidad de ser indigena.

Por eso decia antes, que quizés no se puede contabilizar cudnta gente aprende o recupera la
lengua indigena a través de la accion de las iniciativas de activismo digital virtual; pero,
considero que si se logra dimensionar la importancia de cada uno de esos pequefios espacios
virtuales donde los activistas independientemente articulan las realidades que esta viviendo
la poblacion indigena con la necesidad de enunciar su palabra, de gritar su voz, de ser

escuchados.

En este sentido, pienso en la importancia de plantearnos el activismo digital en lenguas
indigenas no como algo aislado del mundo material, fisico. Considero que es necesario pensar
en el activismo digital como una parte integrante del activismo concreto, fisico. Quizas en
estos momentos lo virtual es una parte muy significativa, porque el momento que vivimos de
desarrollo tecnoldgico nos empuja a ello; no obstante, no podemos caer en la equivocacion
de pensar que lo virtual es la respuesta a los problemas de silenciamiento de las lenguas

indigenas.
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En principio porque el silenciamiento de las lenguas indigenas es inherente al modelo de
sociedad de herencia colonial reforzado atin mas por un modelo econémico capitalista y
depredador en que vivimos. Y segundo, porque la lengua de un pueblo no sélo es un sistema
de comunicacion gracias al cual las personas nos comunicamos, es eso ciertamente, pero
ademas la lengua encarna dimensiones profundas de la existencia humana y el conocimiento

colectivo.

Desde un plano filoséfico, por mencionar algo, las lenguas representan cosmovisiones que
configuran el ser, la existencia; es decir la ontologia y la ética humana. En las lenguas
indigenas estan presentes términos, formas, palabras que encapsulan un tipo de relacion con
el resto de la naturaleza, opuesta al antropocentrismo occidental. Ahora bien, en el &mbito
epistemologico, las lenguas son contenedoras de conocimiento, en el caso de lenguas
indigenas dichos conocimientos desafian el eurocentrismo y enriquecen la produccion
epistémica universal de saberes acumulados durante milenios, producciones epistémicas
basadas en la oralidad, la intuicion y la reciprocidad con el entorno a diferencia del
colonialismo epistémico que impone una sola forma de conocimiento. Y finalmente, en el
plano cultural, las lenguas son el nucleo de las identidades colectivas que permiten la
continuidad de las civilizaciones. La memoria cultural que existe en los mitos y en los ritos

permite preservar formas y practicas de cohesion social.

El silenciamiento de las lenguas indigenas es sinonimo de eliminacién material y simbolica
de sus hablantes. El no poder enunciar la voz, el no poder decir la palabra es igual a dejar de
existir, dejar de producir conocimientos, dejar de pertenecer a un grupo, en definitiva, dejar
de Ser. Con estos argumentos es fundamental reconocer el valor de las iniciativas y
experiencias de revitalizacion lingiiistica en los medios virtuales. De ahi el otro elemento que
quiero enfatizar en esta oportunidad es la estrecha conexion que existe entre el mundo virtual

y el mundo fisico, material.
Revitalizar lenguas indigenas es revitalizar mundos de vida

Hace alglin tiempo se planteaba que el mundo virtual, mediado por plataformas digitales,
algoritmos y redes, denominado mundo online era un simple remedo de la vida, era como

una protesis que permitia construir mundos paralelos, alternos, imaginados. Por tanto,
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desconectados del mundo ofline, el mundo de la vida cara a cara, corporal, contextual. Se

pensaba que estos mundos se desarrollaban paralelamente, sin mayores implicaciones.

No obstante, esa nocion ha cambiado en los Gltimos afios. Las acciones que realizan los
activistas en distintos temas, como el ambiental, el de las reivindicaciones de género y el de
las lenguas indigenas, por supuesto, nos estan demostrando que ya no se puede pensar esos
mundos como paralelos, aislados o independientes. En la actualidad nos damos cuenta de que
ambos mundos se interrelacionan, se retroalimentan, se influyen entre si. Ya no podriamos
hablar de dos mundos, sino de un mundo de vida que es construido por lo online y por lo
offline. En ese sentido, se esta pensando en la nocion de onlife, el mundo de vida, como aquel
espacio de construccion de una comunicacion auténtica; es decir, de establecer ese
pegamento invisible de la sociedad, aquello que compartimos para vivir juntos, aquello que
edificamos en la interaccion que nos hace ser mientras somos y estar mientras estamos. Esta
idea de lo onlife apela también a la busqueda de superar las dicotomias entre lo individual y

lo social.

Por ello es importante valorar los trabajos de tantos y tantas activistas que trabajan
independiente y autonomamente, pero no en aislamiento; es importante visibilizar que el
trabajo de los activistas es un trabajo de construccion de su SER y de su ESTAR en el mundo
de la vida. El activismo digital en lenguas indigenas, como ya lo dije antes cobra sentido

cuando es parte integrante del activismo fisico, corporal, contextual.

Entonces, a partir de estas ideas pienso que revitalizar lenguas indigenas es revitalizar
mundos de la vida enteros; es decir, no solo revitalizar palabras, estructuras sintacticas,
léxico, sino que es revitalizar formas de pensar, formas de relacionarse, formas de ser y
existir. Para todos aquellos que estamos en la tarea de revitalizacion de las lenguas indigenas,
sea en el ambito que sea, es bueno no perder de vista que revitalizar las lenguas indigenas es
revitalizar a los hablantes de esas lenguas, es devolverles vida a los hablantes, devolver

dignidad a su existencia, a su ser.

Activismo de los jovenes: herramienta de resistencia y revitalizacion de lenguas

indigenas
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Otro elemento que es importante sefalar aqui es el protagonismo de los jovenes, ya que son
ellos los que estan dinamizando la mayoria de las iniciativas y experiencias de revitalizacion
lingiiistica en el mundo virtual. Los jovenes estan haciendo muchas cosas a favor de sus
lenguas, siguiendo sus propios medios y sus propias logicas, a través de la musica, el arte,
las imagenes, a través del rap pero también a través de los ritmos tradicionales, a través de
la fiesta y de la denuncia politica. Las formas que adoptan los jovenes son propias de su
naturaleza juvenil; salen de los cdnones que venimos trabajando en el mundo de la politica
lingtiistica formal, que es un mundo de adultos.... Por ello es 16gico que estas nuevas formas
sean distintas. Deben ser distintas. Lo bueno es que ellos se arriesgan, se lanzan, cambian y

renuevan la resistencia, la lucha por la lengua y la cultura.

El activismo que realizan los jévenes en Ecuador y en América Latina es una herramienta de
resistencia y revitalizacion de las lenguas indigenas, cuestiona la supremacia del espafiol
como lengua dominante. Ese activismo digital es una chakra, una cementera, un terreno de
cultivo que estd abonandose, nutriéndose con cada esfuerzo aislado y que se retroalimenta
con el activismo fisico de tal manera que, mas temprano que tarde, seremos participes de una
cosecha abundante gracias a la minka de voluntades donde los pueblos indigenas se

revitalicen y por tanto sus lenguas también lo hagan.
Conclusiones

Debemos aprender de lo que hacen los jovenes y apoyar sus iniciativas, muchos de ellos
comprenden mejor que nosotros la dinamicidad de una lengua viva; se mueven sin
encasillamientos puristas, desarrollan en la practica las nociones de translingiiismo donde las
ansias de comunicacion movilizan TODOS los recursos lingiiisticos que tenemos, no sélo en
una lengua, en todas las lenguas que conocemos. No podemos negar que estamos en una
época en la que el contacto de lenguas a nivel planetario es inevitable; por tanto, las
influencias entre las lenguas son inevitables y permanecer con una vision purista quizas nos
llevaria al estancamiento de las lenguas. Recordemos que las lenguas viven mientras se
movilizan, cambian, se renuevan, innovan. Por ello, cuando hablamos de lenguas ancestrales
habria que decir que son ancestrales, pero al mismo tiempo decir que son contemporaneas

para borrar de una vez la idea de que son lenguas del pasado.
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Kunanka kichwa shimipi rimakrisha, wakin mashikuna ichapish kichwa shimita mana
yachankichik, shinaka kishpichiwaychik. Kay tantanakuypi tawka yuyaykunata rikukrinchik
uyakrinchik, imashina kay mamashimikunata shukti shukti markakunapi, ayllu llaktakunapi
llamkakunchik, imakunata rurakunchik, kay yuyaykunata uyashpa kipaman fiukanchik
llaktakunapi, yachanawasikunapi, ayllukunawan ashtawan sinchiyachishpa katinkapak,
ashtawan mamakunata kayani wiksamanta pacha fiukanchik shimita yachachishpa katina
kanchik, takikunawan, kushilla shimikunawan, sisayashka shimikunawan rimashpa

yachachina kanchik.

Finalmente, la tozudez y terquedad de hablar en lengua indigena en todo lugar posible y con
todas las personas posibles es y tiene que ser una forma de ensordecer el poder colonial que
nos silencid y nos silencia sutil y abiertamente cuando echamos al viento las palabras
kichwas, las palabras aimaras, las palabras tojolabales, las palabras de las voces indigenas de

Abya Yala. Yupaychani!
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Jcha’ tajba xchu’uk sopebal ku’un. Encuentro con mi memoria: lengua, cultura y resistencia

tsotsil en Chiapas

Lucia Moshan Vargas'?

Universidad de las Lenguas Indigenas de México

Introduccion

Esta investigacion cualitativa de corte etnografico se centra en Adolfo Lopez Mateos,
Municipio de Huixtan-Chiapas, busca explorar y comprender los significados, experiencias
y perspectivas que emergen en la autobiografia, priorizando su valor cultural, lingiiistico y
social (Pérez, 2002). Asimismo, mediante la autobiografia se ofrece una rica narrativa que
permite analizar la identidad indigena, la resistencia cultural, el bilingliismo, y los desafios

frente a la discriminacion.

A través de mis vivencias y experiencia como profesional indigena-originaria, muestro la
importancia de la educacion y el papel de la familia en la preservacion de la lengua materna.
Mi trayectoria como intérprete y traductora refleja mi compromiso con la revitalizacioén de
mi lengua y el apoyo a mi comunidad, demostrando que hablar y escribir en tsotsil es un acto

de resistencia y orgullo.
Ruta metodolégica

Hablar en mi lengua, es entrelazar mi personalidad con mis ancestros quienes, con sabiduria
y amor, sembraron en mi, la riqueza de nuestra lengua indigena. Gracias a ellos por transmitir
no solo palabras, sino la esencia de nuestra historia, nuestras tradiciones y nuestra forma de

entender el mundo.

En este articulo se empleard un andlisis narrativo, centrado en las historias, eventos y
reflexiones presentadas a partir de la autobiografia y hallazgos obtenidos en trabajos de

campo desde la etnografia educativa. Este disefio nos permite interpretar como se construye

10 Licenciatura en Interpretacion y Traduccion de Lenguas Indigenas. Lengua tsotsil. Universidad de las
Lenguas Indigenas de México (ULIM), moshanvargas(@gmail.com
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la identidad y como se transmite la experiencia en torno al tsotsil (como lengua, cultura y

resistencia. Se identificaran temas principales y subtemas relevantes, tales como:

Identidad lingiiistica y cultural.
Experiencias de discriminacion y resistencia.
Rol de la familia y la comunidad en la preservacion cultural.
Barreras y oportunidades en la educacion bilingiie.
Transmision intergeneracional de la lengua y la cultura.
El anélisis de esta autobiografia permitira:
o Resaltar la importancia del tsotsil como un acto de resistencia cultural.
e Profundizar en los desafios que enfrentan las comunidades indigenas en la
preservacion de sus lenguas y tradiciones.
e Generar insumos que promuevan la sensibilizacion hacia la diversidad lingiiistica y

cultural en México.

I.- Cha’ tos K’op xchu’uk bu ti ech’em xchanele. Bilingiiismo y Diglosia en la

experiencia.

Mi bilingiiismo es desde cuna (Sichra, 2006), a una edad muy temprana, mis padres me
ensenaron a hablar en nuestra lengua materna que es el tsotsil, mi mamé es monolingiie de
esa lengua, por ello la comunicacion con ella debia ser nada més en dicha lengua. No
obstante, mi padre también sabia hablar en espaifiol, por lo que a mis hermanos y a mi, nos
inculco a hablar de ambas formas. Solia decir que era importante hablar en espafiol, porque
en la escuela nos iban a ensefiar a leer y escribir en esa lengua. El estuvo trabajando en un
convento en donde convivido mucho tiempo con los sacerdotes, con quienes mantenia

comunicacion constante en espafiol, asi que no dudé en ensefarnos lo bésico del castellano.

Hablar en tsotsil era comun en la comunidad por la mayoria de los habitantes. Eran contadas
las personas que hablaban el castellano, eso hacia que se dificultara su aprendizaje, sobre
todo porque en la comunidad vecina habia otra lengua de contacto que es el tseltal. Asi que
por la relacion y distancia que habia entre mi comunidad y ésta tuvimos que aprender a
comunicarnos y comprender el tseltal, cabe mencionar que ahi cursaba la primaria en dicha

localidad.
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II.- Jbi xchu’uk jtalel. Nombre e identidad.

Mi nombre es Lucia Moshan Vargas, naci el 10 de marzo de 1986, en la comunidad de Adolfo
Lépez Mateos, en el municipio de Huixtan, cuya traduccion seria “lugar donde abundan las
espinas”, y que conforma uno de los 124 municipios del estado de Chiapas, con una extension

territorial de 181.3 km cuadrados, tiene la mayor poblacion dentro del municipio.

Los habitantes de Huixtan son conocidos como coyotes, ya que por esa zona hay una gran
fauna de estos animales y el ok’il (coyote) es el salvador o protector e incluso Nahual de
algunos habitantes Huixtecos. En este pueblo existen varias celebraciones como el dia de
muertos y el nacimiento del nifio Dios, pero los mas importantes son el dia del santo patrono
San Isidro, que se celebra el 15 de mayo y que retne a todos los pobladores provenientes de
las mas de 60 comunidades del municipio, para pedirle al santo que interceda ante Dios por
las 1luvias y las nuevas siembras; asi como el dia de San Miguel Arcangel, que se celebra
cada 29 de septiembre, para agradecer las cosechas que se obtienen durante el afo ademas

de la proteccion que brinda a sus hijos.

En el municipio los nombres mas comunes son Maria, Manuela, Micaela, Sebastidn, Pascual
y Lucia, por lo que le atribuyo a que mis padres me hayan puesto este nombre, en tsotsil se
traduce como Slus. Durante el tiempo que estuve en la escuela, pocas veces me llamaron por
mi nombre, pues se dirigian a mi por el primer apellido, incluso, los conocidos o amigos de
la familia siempre me decian k’ox Jmoxan (pequefia Moshan) y lo hacian porque mi papa era
bastante conocido en la comunidad y en el municipio, por lo que me fui acostumbrando a que

me llamaran por mi apellido paterno y asi es como me identifico.
III. K’utik ik’ot ti pasel sventa p’ajele.Efectos de la discriminacion.

En mas de una ocasion escuché a varios de mis compaiieros de estudio decir que no hablaban
una lengua indigena, en ese entonces ain no comprendia el por qué. Conforme pasaba el
tiempo muchos de ellos dejaron de comunicarse en su lengua originaria con sus padres,
mientras que éstos hacian un esfuerzo por responderles en espafiol a sus hijos, aun cuando
les costaba expresarse en castellano. Tal como sucedia en otros contextos: “Todo iba bien en
la carrera de lingiiistica. Me llamo6 la atencion la falta de interés para aprender la lengua

quechua por parte de mis compafieros” (Guaraguara, 2016, p.155). Con el transcurso del
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tiempo al pasar de un grado a otro, era constante ver y escuchar a jévenes entre 15 a 18 afios,
decir que si entendian una lengua indigena pero que no la hablaban y mucho menos sabian
escribir en dichas lenguas, e incluso hasta les apenaba ponerse el traje tipico de sus

comunidades.

A partir de ese momento cai en cuenta que ellos negaban sus lenguas y origenes para no sufrir
discriminacion. En una ocasion, platicando con mi mama, me contd que, siendo ella apenas
una nifa, se daba cuenta de que la segregacion era evidente. Al asistir a misa con su abuelita,
las mandaban hasta en la parte de atras de la iglesia, ya que las bancas o los asientos eran
exclusivamente para las xinulas (sefioras que hablaban el castellano), incluso las trataban
como si ellas valieran menos, y les decian “hazte para alld hija, deja que se sienten las
sefioras”. Por esta razon mi mama tampoco pudo asistir a la escuela, puesto que, en ese
tiempo, las mujeres indigenas solamente debian dedicarse al hogar y a cuidar a los animalitos

que tenian en casa.

Por lo que a mi respecta, recuerdo que a finales de los afnos 90’s, cuando aun era estudiante
de secundaria, me toco ver que muchas de las chicas de mi edad tenian que trabajar en las
casas de las xinulas para asi poder sostenerse econdomicamente. Y a pesar de que ellas
realizaban diversas actividades en la casa de estas personas, no recibian un sueldo como tal
puesto que, a juicio de sus patrones, el hecho de brindarles hospedaje y comida ya era
suficiente apoyo. Existia, ademas, la obligacion de dirigirse a sus empleadores solo en
espafol. Aunque las familias entendieran el tsotsil, nunca se comunicaban con ellas en su

propia lengua.

Estas y otras acciones han conllevado a que las lenguas originarias se hayan ido perdiendo
con el paso del tiempo. El espafiol se asumi6 como la nica lengua oficial y la inica manera
de sobresalir y mejorar el estatus social, asimismo propicio que el desplazamiento urbano
haya crecido dia con dia. De los jovenes que tuvimos la oportunidad de estudiar el
bachillerato, s6lo unos cuantos regresaron a sus pueblos y la mayor parte se quedaron en la
ciudad a buscar nuevas oportunidades de crecimiento. Y aquellos que tuvieron la dicha de

ser padres, decidieron no ensefiarles sus lenguas a sus hijos.

La falta de informacion y la escasa valoracion (status) de las lenguas indigenas en los

diferentes dmbitos sociales han hecho que muchas personas nieguen sus origenes y no deseen
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seguir transmitiendo su cultura, lengua y costumbres a las nuevas generaciones, lo que trajo
como consecuencia, que gran parte de las lenguas se estén extinguiendo o que cada vez mas,

terminan siendo absorbidas o desplazadas por el idioma espafiol.
IV.-  Antsa-vinik ti laj jchapanune. Mujeres y Hombres nos formaron.

Fueron mis padres y mis abuelos los que nos ensefiaron a mis hermanos y a mi a hablar tsotsil
al ser esta su lengua nativa, han sido ellos los transmisores de nuestra cultura, tradicion y
conocimientos originarios (Martinez, et.al. p. 27). Pero mi papd ademas dominaba en cierto
modo el espafiol, por lo que no dudo en inculcarnos el comenzar a leer y escribir en dicho

idioma, por lo menos lo que €l sabia, ya que s6lo pudo cursar hasta el tercer grado de primaria.

El comienzo de mi aprendizaje de la lecto-escritura en la lengua espafiola, fue en la escuela
primaria de la comunidad de Chempil, también perteneciente al municipio de Huixtén,
Chiapas. Al principio, debiamos aprender las vocales, luego el abecedario, y mas adelante,
silabas y palabras sencillas. La escuela a la que asisti era de tipo bilingiie, puesto que, si bien
la mayor parte de los maestros hablaban lenguas indigenas, la ensefianza en las aulas solo era
en espanol. Recuerdo bien que nos entregaron libros de texto en tsotsil, pero nunca llegamos
a utilizarlos. Cada uno de nosotros llegamos a hojear esos libros en casa e incluso, recuerdo
que yo los veia con mi madre y ella me preguntaba qué decian las palabras que contenian
imagenes coloridas, porque los textos eran muy pobres y sencillos en los contenidos, no
tenian mas que el nombre de algunas frutas u objetos, asi como pequefias frases o lecturas

muy cortas.

En 1998, ingresé¢ a la escuela secundaria técnica, ubicada en el municipio de Huixtan. A estas
alturas, ya teniamos que haber aprendido el espafiol para comunicarnos con el personal
docente, porque ninguno de ellos hablaba nuestro idioma. Si acaso recuerdo que, el maestro
de fisica y quimica era el unico que decia pequefias frases en tsotsil. Posteriormente,
habiendo concluido la secundaria (2001), me integré en un grupo local del Consejo Nacional
de Fomento Educativo (CONAFE), en donde brindé servicios educativos a comunidades

marginadas del propio estado.

En la primera comunidad donde me tocd participar, aunque los papas de algunos alumnos

eran zinacantecos, predominaba el espafiol sobre su lengua nativa. Mientras que, en otro de
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los pueblos donde también presté mis servicios, los nifios y padres de familia hablaban sélo
su propio idioma. Eran pocos los alumnos que apenas entendian o conocian el espanol, la
mayor parte de la clase era en tsotsil, lo que me ayudé a entender un poco mas la variante de
aquella region (noroeste). Asimismo, ya fungia como intérprete, aunque en ese tiempo no

sabia que existiera ese término, pues a mi entender, yo solo era la mediadora entre dos sujetos.

En 2002 ingreso al bachillerato, en donde la mayoria de los estudiantes eran bilingiies,
hablantes de lenguas indigenas, aunque a ninguno de ellos se les escuchaba hablar en su
lengua materna para no sufrir discriminacion, también en la escuela nunca escuché hablar de
inclusion o pluriculturalidad, para los jovenes era muy facil desplazar sus leguas por el
espafol. A pesar de que los municipios colindantes a San Cristébal de las Casas eran
hablantes de lenguas indigenas e incluso San Cristdbal es un municipio plurilingiie, nunca se

escuchd hablar de una educacion bilingiie en las escuelas.

En lo personal, reconozco la labor de mis padres, de mis profesores, asi como de mis
antepasados y también aquellas personas que me motivaron a aprender a leer y a escribir
tanto en tsotsil como en espafiol. Han hecho un gran trabajo al haberme ensefiado a hablar y
a escribir en ambas lenguas, ya que, sin la colaboracion de cada uno de ellos, nada de esto
hubiera sido posible. Tal y como he visto en muchos casos, niflos y jovenes olvidan sus
lenguas porque los papas o abuelos no les transmiten la lengua. Especialmente las nifias son
las que mas sufren, no las dejan asistir a la escuela por la antigua creencia de que, al ser
mujeres, su lugar esta en la casa y la crianza de los hijos. Por mi parte, tuve la fortuna de que
mis padres me apoyaran para lograr forjarme en este &mbito, asi como el privilegio de hablar,

leer y escribir en ambas lenguas.

Ahora que soy madre de dos grandes seres, siento que tengo la necesidad de ensefarles mi
lengua, asi como lo hicieron mis abuelos y padres conmigo con la finalidad de seguir
revitalizando mi lengua, mi cultura y la riqueza de mi pueblo, transmitirles la importancia de

mantener vivas las lenguas indigenas, aunque este proceso sera largo, pero valdra la pena.

V.- K’utik ti laj jchan xchu’uk laj ku’unine.Apropiacion de la literacidad.
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Debido a la ensefianza obtenida en diferentes escuelas fue que aprendi a escribir y a leer en
espanol, ademas de la necesidad de comunicarme con mis compaieros, profesores y mi
entorno social. Comencé a dominar la escritura y la lectura en tsotsil cuando tenia entre 13 y
15 afios, motivada por la curiosidad, el amor que despertaron en mi los textos escritos en
dicha lengua y porque tenia una conexion con la lengua de mi familia desde pequena. Es por
ello que, cuando tuve la oportunidad de contar con materiales hechos en tsotsil, no dejé pasar
la oportunidad. Mi madre me llevaba a la iglesia catdlica, en donde se leia la biblia en dicha
lengua. Yo quedaba maravillada por aquellas personas que tenian ese don de leer de manera
tan fluida, y como mi mama se dio cuenta de mi interés por aprender a escribir y a leer en

nuestra lengua, no dudé en comprarme una biblia similar.

Alla por los afios 2002-2004 yo ya sabia un poco mas de la lecto-escritura en la variante de
nuestra comunidad, por lo que no dud¢ en participar en las lecturas de la iglesia, o bien, eran
los colaboradores de dicha iglesia los que me buscaban cada domingo para participar con
ellos. Tiempo después de haber concluido mi bachillerato, me integré a un equipo de trabajo
local que se dedicaba a atender a las comunidades indigenas con proyectos especialmente
para ellos, por lo que, cuando llegaban las instituciones estatales, habia que hacer la labor de
interpretacion, para entablar la comunicacion entre los integrantes de la comunidad y los

servidores publicos. A partir de ese momento comence a fungir como intérprete.

Unos afios mas tarde, como mujer independiente y una familia a cuestas, me mudé a la Ciudad
de México, y es aqui que empecé a colaborar con algunas instituciones como el INALI,
INMUIJER, SEPI y la CNDH para hacer traducciones de material y campafias informativas
del espafiol a mi propia lengua. Asi como la participacion en un programa del canal 11 para

contar mi historia como hablante de una lengua indigena.

Actualmente, he aprovechado el conocimiento de ambas lenguas para seguir prestando mis
servicios como traductora e intérprete, asi como asistir a otras personas monolingiies en
lengua originaria, en sitios tales como centros de salud, hospitales, juzgados y otras
instancias. Asimismo, he seguido colaborando con instituciones como la CNDH, SEPI,
INALI y el INE, para la traduccion de comunicados, promocionales y spots informativos,
para su difusion a las comunidades indigenas. Todo esto ha marcado gran parte de mi vida 'y

me ha hecho ver la importancia de dominar ambas lenguas para poder apoyar a los que
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necesitan de un intérprete-traductor y, en la medida de lo posible, se hagan valer los derechos

de los pueblos indigenas.
Slajeb. Conclusiones

Mirando hacia atrés, cada paso en mi camino, por més dificil o alegre que haya sido, me ha
enseflado la importancia de mis raices y mi lengua. Hoy, soy una persona orgullosa de mi
historia y comprometida con preservarla. Agradezco a mi familia y a mi comunidad por ser
el pilar que me sostiene y por enseflarme a valorar lo que soy, mi lengua, tsotsil, es el regalo

mas grande que me han dado, y con orgullo lo llevo en mi corazén.

A través de esta autobiografia, quiero inspirar a otros a valorar sus raices, culturas y todo el
conocimiento heredado por los ancestros; Mi compromiso es seguir aprendiendo,
compartiendo y preservando nuestra cultura para que las proximas generaciones también
puedan sentirse orgullosas de quiénes son; seguir luchando dia a dia para que nuestras voces,
tradiciones y culturas sean reconocidos en todos los ambitos, asi como crear un conjunto

entre comunidades, gobiernos y organizaciones.

Contar mi historia es mi manera de decir que nuestras raices son nuestra fortaleza, y que
mientras sigamos hablando nuestra lengua y viviendo nuestras tradiciones, nuestra cultura

vivira para siempre.
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Neyeiyari nemitaxata neniukik+. Mi vida en mis palabras: tejer historia e identidad desde el

pueblo wixarika

Monica Vasquez Robles!!
Universidad de las Lenguas Indigenas de México

Introduccion

La vida de una persona es una historia tinica. Todo lo vivido es un aprendizaje constante y a
través de estas experiencias se construyen conocimientos y saberes. El camino que recorre
cada ser humano se basa en enfrentar las adversidades para forjarse y en conjunto, es decir,
en su trayectoria, esta formacion influye en el actuar de dia a dia como parte de un nicleo
familiar y comunitario. Esta experiencia de vida nos puede llevar a tejer historias particulares

con el objeto de expandir nuestros horizontes.

Aqui se abordan experiencias basadas en la adquisicion de la lengua materna, puesto que fue
el primer acercamiento de comunicacion que se obtuvo -en este caso mediante la oralidad- a
una menor para sostener la lengua originaria con sus semejantes. En este articulo, se expone
respecto de la vida de una persona indigena desde su infancia, analizando la experiencia
desde el nucleo familiar como parte fundamental de su formacion y las dificultades que
enfrenta por el hecho de ser hablante de un idioma minorizado, asi como la imposicion sobre
del idioma castellano en los entes educativos basicos y media superior provocando que el uso

del idioma originario se vaya desvaneciendo.
Aspectos metodologicos

La presente investigacion se lleva a cabo de forma cualitativa retomando los aportes de
Pérez (2002), ya que para practicar la investigacion cualitativa son necesarios conocimientos
sobre la subjetividad y el inconsciente (psicoanalisis), los significantes y los significados de
las palabras y los signos (lingiiistica, semiologia), el sentido de los mismos (semantica), la

interpretacion de los simbolos (hermenéutica), la cultura (antropologia), la percepcion de la

" Licenciatura en Interpretacion y Traduccion de Lenguas Indigenas. Lengua wixarika. Universidad de las
Lenguas Indigenas de México (ULIM), robles.iyari8450@gmail.com
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realidad (fenomenologia) y sobre la sociedad (sociologia), con sustento en las historias de
vida, donde se narran las experiencias de impacto para la formacion de un individuo. Segiin
Mallimaci y Giménez (2006) la historia de vida constituye el estudio de un individuo o
familia, y de su experiencia de largo plazo, contada a un investigador y/o surgida del trabajo
con documentos y otros registros vitales. En este trabajo nos percatamos de los
conocimientos, saberes y valores que se construyen en diversos procesos de ensefianza y
aprendizaje desde el nucleo familiar, la aplicacion de la ética de los agentes educativos como

parte de estos procesos que impactan en el desarrollo de los nifos.

I. Huuta niuki meta ke’ane m+rayu’iwa nenuiwame tsiepai hatinet+ka - Bilingiiismo y

diglosia en mi experiencia personal.

Soy mujer wixarika, madre de dos nifios. La lengua materna me es transmitida desde la cuna
a través de mi madre. Mis padres son una familia Wixarika que se dedica a conservar sus
costumbres, tradiciones transmitidas desde su nacimiento a través de sus antecesores. El
inicio en la practica de mi lengua fue con mis padres, abuelos y hermanos. Conforme pasaban
los afos, al tener contacto con mis familiares adquiri con mas naturalidad el tinico medio de
conversacion que tenia con mis semejantes, en esos tiempos todavia no cursaba la educacion

basica, me era imposible hacerlo por escrito.

Esta lengua nos fue transmitida a través de los antepasados, tal como se expresa en este
horizonte: “Comprendi que mis abuelos y antepasados me habian heredado su cultura y su
lengua, una cultura que quizéds yo no practicaba en su totalidad, pero que la habia visto y
ahora la comprendia, ahora si me sentia quechua, no s6lo hablante quechua, sino quechua."
(Catalan, 2016, p. 61). Valoro mucho esta herencia que practico. La existencia de otras
lenguas me era desconocido porque mi entorno solo se enfocaba en mi familia, mi localidad
y comunidad. Agradecida estoy con toda mi comunidad, por mostrarme esta forma de

observar el universo es algo indescriptible, asi como lo menciona Otondo (2016):

Mi infancia ha sido marcada por una directa internalizacion y socializacion
quechua de la cual me siento inmensamente agradecida y orgullosa. Desde mi

tierna infancia he convivido con pautas culturales simbolicas y practicas
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seguidas, obviamente, de la adquisicién natural y espontinea de la lengua
quechua en contextos de uso real. Esta situacion vino seguida también de un amor

entrafiable a mi cultura. (Otondo, 2016, p.167)

Mi interés en la preservacion de la lengua es visible, razén por la cual empecé con mis hijos
para minimizar la pérdida de la lengua materna a través de la practica, escuchar a mis hijos

hablar en wixarika y lograr un cambio, aunque sea minimo.

II. Ke’ane neh+k+ meta kenetitewa hapa+na keneranuiwax+ - Mi nombre y mi

identidad.

Mi nombre registrado ante la autoridad es Monica Véasquez Robles, en wixarika me llamo
iyari (corazon), soy originaria de la sierra norte de Jalisco. Naci en una localidad llamada
nueva colonia de la comunidad de Santa Catarina Cuexcomatitlan (tuapurie), municipio de

Mezquitic, Estado de Jalisco, México.

Soy hija de Rosalio Véazquez Carrillo y Marcela Robles Carrillo, una pareja que se ha
dedicado a continuar con sus tradiciones inculcadas desde su infancia, han realizado
actividades en su comunidad como: tener cargos que duran de cinco a diez afios en el centro
ceremonial keuruwit+a (Las Latas) y agente local de 1a localidad Nueva Colonia con duracion

de un afio.

Mis padres realizan sus ceremonias tradicionales cada afio en donde se encuentra nuestro
xiriki (casa sagrada) como familia, el lugar se encuentra a una distancia de 60 minutos
caminando de Nueva Colonia. El asentamiento antes mencionado tiene como caracteristica
de contar con una pariya (casa de los dioses) y niwetsika xirikieya (casa del maiz) que tiene
como cubierta zacate seco mismo que se cambia cada cinco afios como actividad de alto
respeto, para llevar a cabo esta actualizacion se realizan actividades tradicionales existentes
y practicadas por los wixaritari, dentro del xiriki se encuentran las jicaras sagradas (matrices
de la familia). Para el cuidado de esta matriz solo una mujer cuidadora que se entrega al
cuidado y respeto con el fin de salvaguardar, logra garantizar la salud de todos los

pertenecientes a la familia seglin la cosmovision wixarika.
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III. Tsewiximarika matineika y+k+ tete’uniuka yaxeikia tekwate’uyeiyarik+

hatinet+katsie m+k-+titatiyewapar+me tahetsie - Efectos de la discriminacion.

Las adversidades que enfrenta una persona hablante de una lengua indigena son muchas
provocando la dificultad en emigrar, pero el interés de querer superarse profesionalmente, asi
como laboralmente nos motiva. En esta etapa un hablante lengua de indigena enfrenta varios
retos. Por ejemplo, la discriminacion y marginaciéon por el simple hecho de no hablar igual

que los castellanos, con burlas y malas caras.

Estos acontecimientos impactan en el sentir de las personas pertenecientes a los pueblos
originarios y hablantes de lenguas indigenas. Pues existe el cuestionamiento sobre si mismo,
es decir, qué hizo para que lo traten de esa forma. Estos sucesos impactan tanto que
empezamos a modificar el hablar en publico en nuestra lengua, nuestra forma de vestir con
el simple hecho de vivir el rechazo, con tal de conseguir trabajo para poder obtener algin

ingreso economico.

En mi caso, la migracion a la ciudad fue un cambio drastico, aunque hablaba un poco en
castellano en educacion baésica, el desconocimiento era muy obvio porque el espafiol es muy
extenso, existen palabras desconocidas para mi lengua materna. A pesar de todo lo sucedido,
la discriminacion vivida, en particular, las burlas por mi forma de hablar, provoc6 un cambio
dréstico logrando que hablara solo en casa, conversara en mi lengua con la familia, gracias a

ellos la practica sigui6 alimentando, evitando el olvido.

Ahora me doy cuenta que el desconocimiento provoca que se burlen de algo que jamas
podréan comprender. No debemos cambiar por sentir que no somos aceptados, al contrario,
debemos seguir preservando nuestras lenguas y sentirnos orgullosos, enfrentar el

desplazamiento en varios dmbitos e implementar las reflexiones como sefiala Mandepora
(2016):

El hecho de conocer y compartir con compatfieros de otras culturas y lenguas me
ayudo a descubrir que muchas lenguas indigenas estaban en la misma situacion
de desplazamiento. A partir de las reflexiones tedricas comencé a tener

conciencia lingiiistica, entendi que la subsistencia de los idiomas indigenas
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dependera de su uso en diferentes situaciones comunicativas, es decir, dependera

de la practica que hacemos sus propios hablantes, sobre todo en nuestras familias,

en la comunidad y finalmente dependera de la capacidad que tengamos para

transmitir nuestra lengua a nuestros hijos. (Mandepora, 2016, p. 227)
Con base en estas teorias y experiencias que son alimento para la reflexion respecto a la
valoracion que debemos darle a nuestra lengua, es de suma importancia no dejarnos
manipular con actitudes externas, es fundamental concentrarnos en nosotros y en seguir

practicando nuestra forma de entendernos con nuestros similares.
IV.  Ter+warika meta ‘ut+arika neretimatsie — Aprendizaje de la literacidad.

En el afio 2000 ingresé a educacion basica, donde los catedraticos wixaritari nos daban clases
y uno de los primeros ejercicios era hacer gusanos en el cuaderno, por consiguiente, las
vocales, abecedario y silabas. Recuerdo que las clases las daban en castellano, lengua
dominante como medio ensefianza. He aqui donde me ensefiaron las diferentes formas de
escritura que existen para el espaiol tal como expresa Alarcos (1970) sobre el perfecto simple
y perfecto compuesto: “se usa la forma compuesta cuando el sujeto es presente, y la simple
si el sujeto es pasado"(p.). Un corpus desconocido para mi sin duda, pero ahora es parte de

nuestra superacion.

En la misma escuela habia libros traducidos en la lengua antes mencionada, donde mas o
menos ayudaba que uno como alumno e interesado aprendiera en como se escribian las
palabras que deciamos en wixarika, aunque la verdad no apoy6 tanto porque faltaba que el
maestro nos instruyera para comprender mejor, pero el interés de que nosotros como nifios
aprendiéramos a escribir en nuestra lengua lo ignoraban, en consecuencia, adopté mas el
castellano. Estas actitudes de nuestros maestros son los que provocan el desplazamiento

como argumenta Arguelles (2023):

En México, todas las lenguas originarias se encuentran en riesgo. Las
instituciones educativas como la escuela de corte occidental han sido factores de
desplazamiento lingiiistico de las lenguas indigenas por el espafol, lo que ha
llevado a la pérdida de saberes y sus hablantes. (Arguelles, 2023, p. 309)

Terminé la primaria y después mi padre no quiso que siguiera estudiando. Me dediqué a

cuidar a mis hermanos. Al pasar de los afios, cuando ya tenia veinte afios, hice mi secundaria
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abierta en la ciudad de Guadalajara, Jalisco. Continte superandome de tal manera que a los
veinticuatro afios terminé mi bachillerato en modalidad abierta en la Ciudad de México.
Posteriormente, cursé la Licenciatura en derecho, pero me hacia falta aprender més sobre mi
lengua materna, porque toda la educacion fue en castellano. Actualmente, en la Licenciatura
en Interpretacion y Traduccidon en Lenguas Indigenas en la Universidad de las Lenguas
Indigenas de México, continio con el interés de poder aportar a mi comunidad como

retribucion, aunque sea un poco de lo mucho que me ha dado.
Conclusiones

Ser una persona indigena conlleva enfrentar muchas dificultades tanto académicas como
laborales en la sociedad, desde discriminacién, desconocimiento del castellano, cambios en
la forma de vestirse para poder encontrar trabajo, desplazamiento de la lengua originaria. En
esta autobiografia puedo reflexionar que todo lo que he enfrentado me ha vuelto la persona
que soy, con el interés de apoyar a mi comunidad en los ambitos que ellos me permitan para
la reflexion de que podemos mejorar apoyandonos como comunidad y crear bases

confortables que nos favorezcan sin cambiar nada de nosotros.

Es importante la interculturalidad transformativa en la sociedad actual, para que se sensibilice
en esta situacion, porque una persona indigena no es menos inteligente, productiva, etc. Las
personas hablantes de lenguas originarias también son seres humanos, que tienes las mismas
caracteristicas que todos. Esta diversidad en paises o estados posee otra forma de percibir el
universo y eso no deberia ser motivo de exclusion, todo lo contrario, respetar las diferentes
formas de pensamiento constituiria un avance para eliminar la discriminacién en cualquier

situacidn que se suscite.
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Ar filiu m’nzaakiga. Los caminos de mi vida: bilingiiismo, identidad y educacion desde una

comunidad otomi.

Teresa Ramos Gonzalez

Universidad de las Lenguas Indigenas de México

Introduccion. N’doi

De acuerdo con (Charriez, 2012) el anélisis de una historia de vida se constituye en una
metodologia cualitativa, la cual visualiza la conducta humana, lo que las personas dicen y
hacen, como el producto de la definiciéon de su mundo. En este texto comparto mi experiencia
de vida en sus diferentes etapas: la formacion que tuve dentro la comunidad como base
primordial de mi educacion. Mas tarde, la escolarizacion desde educacion primaria en donde
empecé a tener contacto con la lengua castellana, de esta manera inicia mi formacion
académica. Posteriormente, la migracion a la Ciudad de México donde actualmente sigo

redescubriéndome como persona indigena.

Para delimitar el contenido basico de la historia de vida, Pérez (2000) identifica tres grandes
dimensiones: a) las dimensiones basicas de vida, como la biologica, cultural y social; b) los
puntos de inflexion o eventos cruciales en los que el sujeto altera drasticamente sus roles
habituales, ya que se enfrenta con una nueva situacién o cambia de contexto social; y c) el
proceso de adaptacion y desarrollo de los cambios, lentos o rapidos, que se van sucediendo
en el proceso de su vida. Esta reflexion me permite un autoconocimiento, quizas de una forma
mas profunda como nunca lo habia hecho. Al mismo tiempo me pregunto ;para donde voy y

cual es mi meta en estos momentos?

I. Yoho ya hiio. Bilingiiismo y diglosia

La adquisicion de la lengua materna fue desde bebé (bilingliismo de cuna). Sin embargo,
empecé a tener contacto con la segunda lengua, es decir, el espafiol (cuando ingresé a la

primaria). Posteriormente, llegué a la Ciudad de México a los 18 afios y tuve que empezar a
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hablar solamente en espafiol, para poder comunicarme con los habitantes de la ciudad. No

obstante, en mi nucleo familiar solamente se hablaba la lengua otomi.

Simultdneamente comencé a hablar las dos lenguas (bilingliismo equilibrado). La lengua
originaria dentro de la familia y el espafiol en los espacios publicos. En la practica de mi
bilingiiismo (Sichra, 2016) siento que he aprendido a pensar mas en espafiol porque en mis
conversaciones, practico mas mi segunda lengua por necesidad. A mis hijos no les ensefi¢ a
hablar mi lengua, pensando que asi evitaria la discriminacion para ellos. En mi nifiez y
juventud hablar una lengua indigena, era muy discriminado por los hispanohablantes.
Actualmente, mi lengua otomi ha ido en recesion, no porque no la hable sino porque no tengo

con quien conversar.

El peligro de extincion de una lengua indigena y por ende de su cultura radica
también en la forma coémo los hablantes privamos a nuestros propios hijos de esta
herencia segura del conocimiento y practica de nuestra lengua indigena en la vida

cotidiana de la ciudad. (Otondo, 2016, p.189)

En la actualidad los jovenes y los nifios ya no hablan la lengua otomi, en las ultimas
generaciones se ha dejado de transmitir la lengua materna del mismo modo los valores,

tradiciones y cultura.

II. Tuhu ner k’o0i. Nombre e identidad

Soy originaria de un pueblo llamado Santiago Mexquititlan Amealco Querétaro, mi nombre
es Teresa Ramos Gonzalez pertenezco a la comunidad otomi. Creci en el campo aprendi a
sembrar la tierra, amo la naturaleza todo lo que hay en mi entorno porque formo parte de ella.
Los primeros dieciocho afios de vida vivi en mi comunidad aprendiendo todos los quehaceres
del lugar, el principal rol de la mujer es aprender las labores domésticas como hacer tortillas,
bordar, cuidar los animales, ir a la escuela. Estudié la primaria en mi comunidad y para la
secundaria tuve que trasladarme al municipio porque en mi pueblo no habia secundarias,
conforme fui creciendo me di cuenta de que habia reglas y disciplinas que cumplir. Todo

esto lo aprendi de las personas mayores dentro de la familia y de la misma comunidad; la
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educacion se hace de forma oral y visual, todo esto conlleva a que el mismo pueblo

autorregule su forma de vivir en comunidad para el bienestar de todos.

Fotografia 3. Teresa y su hermano Daniel (el mas pequefio). Santiago Mexquititlan,

Amealco de Bonfil, Querétaro, Archivo personal, 1980.

I11. Di sientega di n’nanoga. Efectos de la discriminacion

En los afios 80’s vine a la Ciudad de México con la intencion de estudiar el bachillerato. Sin
embargo, desde el momento que llegué, no me senti bien. Extrafiaba mucho mi pueblo, alla
estaba mi gente, mis abuelos. Sobre todo, mi vida social, mis amigos; juntos habiamos
crecido. En cuanto pude entrar a la escuela siempre me senti diferente. Fue dificil
relacionarme con los jovenes de la ciudad, ademas, en mi nacleo familiar, la economia era
muy escasa, no podiamos cubrir nuestras necesidades basicas. Por otra parte, recuerdo que
en la calle donde viviamos, los vecinos nos decian “los inditos” y eso me hacia sentir mal,

por ende, nunca pude integrarme socialmente. Mi Uinico refugio eran mis hermanos.

Y como estaba en su auge la comediante, quien era conocida artisticamente como la “India
Maria”, a toda mujer indigena nos llamaban igual. En los afios 80’s la discriminacion era muy

marcada, mucho més que en la actualidad. Comunicarnos en nuestra lengua materna era
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motivo de burla: te miraban como un ser raro. Por lo tanto, era preferible tratar de hablar en

espafiol.

Toda la discriminacion que vivi me hizo tomar la decision, de no transmitir mi lengua materna
a mis hijos, con la creencia de evitarles que fueran discriminados también, sin embargo, mas
tarde reflexioné, y quise ensefiarles a mis hijos o sobrinos, pero, no sé como hacer para que
se interesen; en estos momentos de los cinco hijos que somos soy la unica que habla la lengua
materna, cabe precisar que soy la mayor de todos los hermanos. Este panorama denota la

situacion de riesgo de las lenguas originarias, tal como sefiala Arguelles (2023):

En México, todas las lenguas originarias se encuentran en riesgo. Las
instituciones educativas como la escuela de corte occidental han sido factores de
desplazamiento lingiiistico de las lenguas indigenas por el espafiol, lo que ha

llevado a la pérdida de saberes y sus hablantes. (Arguelles, 2023, p. 309)

IV. Ya mbeiio ne yan nde nu bi utiga jor mbica. Mujeres y hombres que nos formaron

Desde que tengo uso de memoria, tal vez tenia unos tres anos, recuerdo que era mi abuelita
quien me cargaba con su rebozo en la espalda; entre flashazos recuerdo también a mi abuelito
con mucho carifio porque, todas las noches sentados cerca de una fogata nos contaba cuentos;
todos los nifios de la casa estamos muy atentos porque era la mejor forma de pasar el tiempo
con ellos. Mi abuelo y abuela fueron las primeras personas que influyeron en mi formacion
y una de mis tias, hermana de mi papa, también fue muy importante ya que ella fue quien me

ensend a moler el nixtamal en el metate para finalmente hacer las tortillas.

El abuelo Julio Ramos también me ensefid a sembrar el maiz, asi como arar la tierra con una
junta de caballos; a cortar la hierba para los animales, para cada integrante de la familia habia
labores que realizar. Otra etapa que marco mi vida y fue parte de mi formacion fueron mis
grandes maestros de la primaria, conoci otro mundo a través de los libros era tan bonito todo
principalmente sus imagenes en cada pagina era vivir una aventura, pero, sobre todo aprendi
a leer, todo era fantastico descubrir que a través del abecedario se podia formar palabras en

otra lengua, fue el inicio de adquirir otros conocimientos muy diferente a lo conocido.
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La misma comunidad y mi gente también fue parte de mi formacion, en mi lengua materna
viene implicito mi raiz, mi cultura y educacion ya que habia normas y disciplinas establecidas
de forma oral, que se debia de cumplir para vivir de forma ordenada con un bienestar comtn,
en los adultos se recibia los ejemplos y acciones a seguir, ademas a través del comportamiento
se sabia si eras un joven educado o no. Los adultos mayores eran muy respetados por ser

considerados como personas con sabiduria.

V. Da meyaga ar t’ofo. Apropiacion de literacidad

Ala edad de ocho afios me inscriben en primero de primaria, en una escuela de mi comunidad,
¢ramos muy pocos nifios los que asistiamos a clases ya que la mayoria de los mismos, eran
ocupados para pastar a los animales caballos, vacas, puercos etc., era el afio 1973, en donde
por primera vez asisto a la escuela para aprender a leer y escribir con mis maestros que venian
del Estado de Hidalgo eran bilingiies; a partir de ese momento segui con mi aprendizaje

terminando la primaria y contintie con la secundaria.

Al terminar la secundaria vine a la ciudad para continuar estudiando sin embargo mi vida dio
un giro total y ya no pude continuar con el estudio; en la pandemia del COVID 19 por el
encierro aproveche para estudiar el Bachillerato en Linea y pues aqui estoy nuevamente para

terminar la Licenciatura y es asi como continud con las practicas de la escritura.

Tengo la sospecha de que, en esta Universidad, mas que nunca pondré en practica la lectura
y escritura como resultado; espero adquirir mas competencias y saberes para un mejor

desempefio en mi vida personal y profesional.
Da k’uaca. Conclusiones

En este recorrido que hice nuevamente de mi vida y al mismo tiempo las reflexiones
implicitas de las diferentes etapas que he vivido; me permite reconocer mis fortalezas y
debilidades, paralelo a ello un reencuentro conmigo misma, en donde existe un ser lleno de
tradiciones, cultura y valores recibidos de las personas que nacieron antes que yo. Por lo
tanto, mas que nunca reconozco mi origen, pero también he aprendido a vivir, a tener un
hogar y una familia en este espacio urbano que es la ciudad de México con la esperanza de

un futuro mejor.
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Noh nemihlis. Narrativa autobiografica sobre el ndhuatl como lengua materna y el

desplazamiento lingiiistico por la escuela

Ana Graciela Torres Merino'2

Universidad de las Lenguas Indigenas de México

Icpehua tlahtolli. Introduccion

El contenido del siguiente texto es para dar a conocer los contrapuntos importantes que
marcaron mi vida, en ello encontraran parte de mi historia, desde como empecé a hablar en
nahuatl y espafiol, quiénes contribuyeron en mi educacion y aprendizaje. La historia de vida
es extensa (Ferrarotti, 2007), solamente puedo destacar que no ha sido facil, llegar a esta

etapa y exponer los sucesos significativos que forman parte de mi existencia.

Me causa mucha emocion al recordarlas, son sucesos tanto alegres como tristes, que me
hubiera gustado cambiarlos, pero al mismo tiempo, agradezco haber vivenciado cada uno de
ellos. Cada uno de los sucesos vividos, me han permitido mirar hacia adelante, sin olvidar
mis raices, ya que ahora se han convertido en inspiraciones, trazando nuevos caminos para

seguir escribiendo.

En este documento, encontraran informacion interesante, desde el significado de la
comunidad de donde soy originaria, y se daran cuenta de que detrds del nombre estan
guardados muchos conocimientos, costumbres, tradiciones, sabidurias, cultura y un gran
misterio acerca de cdmo empezaron a establecerse en este lugar, y de como vivieron los
primeros pobladores. Ademas, conoceran los factores principales del desplazamiento
lingiiistico que ha hecho que muchos de nosotros adaptemos otras lenguas, y dejemos de
practicar nuestra lengua materna. También abordaré los autores (Lopez, 2021) que han
contribuido en la revitalizacion de las lenguas, y nos han ensefiado su verdadero valor, los

conocimientos y la sabiduria de nuestros pueblos.

Quenic onih sahsalotia tlahtolli. Metodologia

12 Licenciatura en Interpretacion y Traduccion en Lenguas Indigenas. Lengua nahuatl. Universidad de las
Lenguas Indigenas de México. anatorresmerino 1 89(@gmail.com
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Esta construccion metodologica inicia en la comunidad de San Juan Cuautla, en lengua
nahuatl, la investigacion que realicé fue cualitativa, de corte etnografico (Rockwell, 2009) y
sustentada en una historia de vida. Me adhiero a los postulados de Ferrarotti (2007), quien
uso las historias de vida para explicar como los momentos historicos influyen en la vida de
las personas. Asimismo, exploré una revision documental para conocer el contexto de mi

comunidad.

Para contar la version original de la historia, se requiere de mas tiempo, ya que cada persona
es autor de su propia vida. Para escribir una buena historia, debemos analizar y reflexionar
el tiempo pasado, para contar la mejor version de si mismo. Algunas veces lamentamos
nuestras vivencias, pero nos hace falta ver mas alla de las circunstancias, para entender por
qué suceden. Ahora me doy cuenta que cada una de mis experiencias pueden servir para

superacion personal y para iniciar acciones de revitalizacion lingiiistica.

1.Quenic onimomachtitia nihtlapoas omeh tlatolli. Bilingiiismo y Diglosia en la
experiencia personal

Desde pequefia aprendi a hablar tanto en mi lengua materna, que es nahuatl y también el
espafiol, hablo las dos lenguas dependiendo la situacion en la que me encuentre. En la escuela
hablaba en espafiol con los maestros, en cambio, con mis compaieros y amigos hablaba en
nahuatl en la hora del recreo. En la casa con mis papés y hermanos siempre he hablado en

nahuatl.

La mayor parte del tiempo he hablado mas en ndhuatl que en espafiol, ya que, al estar en mi
comunidad, utilizo mas mi lengua materna (nahuatl) y solo cuando es necesario, dependiendo
de las personas y la situacion en la que me encuentre hablo en espanol. En muchas de las
escuelas, nos han prohibido hablar en nuestra lengua. Y al no entendernos con personas no
hablantes de lenguas indigenas, se torna en un insulto hacia su persona, los maestros han
contribuido que poco a poco vayamos dejando de practicar nuestra lengua, para adaptar el

espafiol.
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Es necesario reconocer que “en el rendimiento desigual de los diversos aprendizajes
intelectuales, lo que todos los alumnos aprenden mejor es lo que ningiin maestro puede
explicarles, la lengua materna” (Ranciere, 2023). Considero importante y valioso aprender
nuestra lengua originaria, a partir de ella vamos adquiriendo poco a poco, conocimientos,
saberes, costumbres, tradiciones, aprendizajes que, aunque pasen los afios no olvidaremos,

ya que forman parte de nuestra vida diaria.

I1. Notoca ifah canipofi. Nombre e Identidad

Mi nombre es Ana Graciela Torres Merino, mi nombre significa bendecida por dios, soy de
la comunidad de San Juan Cuautla, perteneciente al municipio de Coyomeapan, del estado
de Puebla. Cuautla quiere decir, arboleda, monte, bosque, derivada de cuahuitl, arbol o palo.
También se dice que afios atras existio un ave, parecido al aguila, muy grande, que se robaba
a ninos chiquitos y se los comia, de nombre cuaut! que significa pajaro del bosque, y San
Juan por el santo patréon San Juan Bautista. En la comunidad de San Juan Cuautla la mayoria
de la gente: adultos, jovenes y nifios hablan néhuatl, la comunidad se encuentra a una hora
del municipio de Coyomeapan en la Sierra Negra de Puebla. El 24 de junio es la fiesta
patronal, en honor a San Juan Bautista, en donde toda la comunidad se organiza, para celebrar
al santo patrén, un comisionado se encarga en recolectar una cooperacion y en preparar la

comida para todas las personas que asisten a la fiesta. Dura una semana la fiesta patronal.

II1. Quenic otech tohtohtihque. Efectos de la discriminacion

En el transcurso de la primaria, secundaria y bachillerato, recuerdo que las maestras y
maestros nos prohibian hablar dentro del salon, en nuestra lengua materna. Los alumnos que
hablaban en nahuatl dentro del salon eran castigados, ya que los maestros lo tomaban como
una ofensa. Esta situacion ha ocurrido no solo en la Sierra Negra de Puebla sino en todo el
territorio de México: “Las instituciones educativas como la escuela de corte occidental han
sido factores de desplazamiento lingiiistico de las lenguas indigenas por el espafiol, lo que ha

llevado a la perdida de saberes y sus hablantes” (Arguelles, 2023, p.309).
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La escuela influencié mucho para que las lenguas originarias se fueran perdiendo poco a
poco, al no permitir que se practicaran las lenguas dentro de las aulas, ya que, a consecuencia
de ello, los alumnos tuvieron la necesidad de aprender a comunicarse en espafiol y hasta la
actualidad tristemente se sigue viviendo la misma situacion, en muchas de las comunidades

del pais, y no se ha podido cambiar esa realidad.

Empecé¢ a adquirir conocimientos de lecto - escritura, a partir de los cuatro o cinco afios de
edad, gracias a mis padres y hermanos que me dedicaron tiempo, paciencia y, sobre todo, por
el amor y los animos que me daban para seguir avanzando. Ademés de mis maestras y
maestros de todos los niveles, que también contribuyeron en mi educacién, y me apoyaron

para reforzar mis conocimientos.

C Loy — .

Después de mucho tiempo, he reflexionado acerca- como fue que aprendi a hablar el
espafiol, y como fue que muchos de los nifos y jévenes han dejado de hablar en su lengua
materna. En este sentido, coincido con Arguelles (2023), puesto que todos los alumnos que
estan dispuestos a rescatar nuestra lengua, docentes, autoridades y demas miembros de la
comunidad debemos de trabajar en conjunto, impartir talleres para lograr el proposito, que es

revitalizar nuestras lenguas.

Fotografia 4. La comunidad de San Juan Cuautla, Archivo personal, 03/11/24
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Como manifiesta Arguelles (2023), la planificacion también debe considerar a los
estudiantes, quienes, al manifestar su aprecio por la diversidad cultural y lingiiistica, tienden
areconocer la necesidad de desarrollar procesos de revitalizacion y la lealtad lingiiistica hacia
las lenguas originarias; pese a los intentos de exclusion del estado- nacion, los castigos por

hablar la lengua materna en la escuela y la escasa alfabetizacion.

V. Quenic onimomachtitia nihtlihcuilos ifan nihpoastlahtolmeh. Apropiacion de
la literacidad

Mis padres me ensefiaron a escribir, por medio de caligrafias, transcribiendo vocales,
abecedarios, silabas y palabras cortas, también me agarraban de las manitas para apoyarme a
escribir. Al mismo tiempo me enseflaron a leer cuentos cortos, mediante dibujos, que
observaba inventaba historias, aprendi escuchando lo que leian y yo me las memorizaba para

después contarlas a mi manera, también aprendi a través de la imitacion.

Es muy importante tener claro que, para poder revitalizar las lenguas, debemos llevar a cabo
una planificacion lingiiistica, en la cual participen todos los hablantes, para que poco a poco
se vayan sumando mas personas, de nuevas generaciones, y asi poder rescatar nuestras
lenguas y sus variantes. Puesto que la planificacion lingiiistica en “lenguas originarias debe

comenzar por sus hablantes” (Arguelles, 2023, p. 306)

Tlasohcamatilistli. Conclusiones

Gracias a todas las personas que influyeron en mi educacion, he logrado cumplir cada uno
de mis metas, por su apoyo, amor y los animos que me han dado, siempre he salido adelante,
siempre llevo presente los principios y valores que me inculcaron mis padres, que me han

ayudado en abrir nuevas puertas para desarrollarme como persona.

Siempre recordaré con carifio a todas las personas que estuvieron para mi, en cada etapa de
mi vida, que me ayudaron a confiar en mi, en descubrir mis habilidades, y ponerlos en

practica, que me han ayudado a ser una persona positiva, sin importar las circunstancias en
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las que me encuentre. Aprendi a ser una persona independiente, que lucha por sus suefios,

siempre tengo presente mis raices, y orgullosa del lugar de donde vengo.
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