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Introduccion

as comunidades triquis de Chicahuaxtla forman parte de la cultura tri-
qui; en su globalidad constituyen uno de los 16 pueblos indigenas que
habitan el estado de Oaxaca, México. Entre los triquis de Chicahuaxtla
se habla el Nanj nin’in, que es el nombre que los propios hablantes le han
otorgado a su lengua, también llamada “lengua triqui” en ¢l contexto nacio-
nal. Nanj nin’in significa en espanol “lengua completa” Otra lengua hablada
en estas comunidades es el espafiol, que es la lengua nacional dominante,
usada como segunda lengua, sin embargo, actualmente esta lengua comien-
za a ser la mas aprendida y usada por los nifios y jovenes triquis, causando
conflictos lingiisticos entre los hablantes de la lengua propia, el Nanj nin'in.
En la actualidad, el uso mas intenso del espanol entre los ninos y jovenes
triquis resulta preocupante debido a que implica el desuso, y por consiguien-
te, la pérdida, de la lengua materna en estas nuevas generaciones, reducién-
dose asi la diversidad lingiiistica existente, pero sobre todo, coartando el
derecho de la poblacién a seguir aprendiendo y conservando una lengua que
por siglos habia sabido prevalecer en nuestra cultura. Aqui nos referimos a la
coartacién porque el hecho de dejar de hablar una lengua por otra, no obe-
dece simplemente a una eleccion de qué lengua ensenar, aprender o hablar,
sino que detras de ello existen factores que promueven el uso del espanol y
el desuso del Nanj nin'in. Estos factores son, entre otros, aquellos que ocu-
rren en las comunidades triquis, principalmente los que se enmarcan dentro
de los “procesos de modernidad”, por ejemplo los cambios socioculturales y
sociolingiiisticos que se producen en las comunidades a partir dela introduc-
cion de la escuela, o los ocurridos por los constantes procesos de migracion
de las familias.
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LALENGUA COMPLETA, USOS Y SIGNIFICADOS

Son estos aspectos los que se plantean en este libro, resultado de las inves-
tigaciones realizadas en las comunidades triquis de Chicahuaxtla en los afios
2007 y 2008. El estudio tuvo como eje central “los usos del Nanj nin'in y del
espanol en las pricticas comunitarias propias y no propias de las comunida-
des triquis, asi como el comportamiento lingiiistico de nifios y jovenes triquis
en los procesos bilingiies”

La lengua completa, usos y significados. El caso de las comunidades triquis de
Chicahuaxtla es, para el contexto en donde se lleva a cabo, el primer libro de su
tipo. Si bien han existido otros textos sobre educacion bilingiie, a partir de las
investigaciones realizadas por Munoz y otros (1999), o por Sandoval (2005),
éstos se enfocan a los procesos de ensenanza bilingiie en las aulas y escuelas
primarias triquis, analizando principalmente las formas de ensenanza y sus
consecuencias en el alumnado.

A diferencia de las investigaciones mencionadas, la presente se aleja de las
dindmicas de las lenguas y su ensefianza en las escuelas (sobre todo, de las practi-
cas aulicas) para analizar los usos de las lenguas desde su ambiente mds natural,
es decir, analiza los hdbitus de la lengua triqui y del espanol en las distintas prac-
ticas comunitarias de las comunidades triquis de Chicahuaxtla.

Con este libro es posible entender las dindmicas bilingties que ocurren en
los distintos espacios y practicas de las comunidades triquis de Chicahuaxtla,
no consideradas en los procesos de Educacion Intercultural Bilingtie (£18)
que se desarrollan en las escuelas de estas comunidades. Al mismo tiempo,
también nos lleva a entender que la 18 no es ni debe ser solo una propuesta
que se aborde en las escuelas, sino una practica comunitaria; de lo contrario,
las lenguas v las culturas indigenas como el triqui ya no serdn lenguas ni cul-
turas en el futuro. En consecuencia, el hecho de hablar del debilitamiento y
pérdida de la lengua triqui en pleno auge de la 18 resulta hasta cierto punto
paradéjico, pero real; contribuye en esto el hecho de querer hacer E1s en el
aula, cuando la lengua y la cultura no se habla ni se practica en este espacio
sino en todos los rubros de la vida comunitaria.

Otro aspecto sustancial que demuestra este libro es que existen factores
y prdcticas comunitarias que se dan fuera de los dmbitos escolares, pero que
juegan un papel fundamental en la ensenanza, aprendizaje y uso de las len-
guas. Por ello, las acciones de la €18 no deben reducirse a lo que ocurre con
la lengua en el aula o en la escuela, sino deben necesariamente trascender la
escuela para convertirse en acciones de indole comunitaria.



Sin duda que existen elementos centrales de la educacion bilingiie que
oscurren en la escuela, al menos los relacionados con la planificacion de la len-
zua triqui, que si bien son précticas saludables y necesarias, no siempre son
¢l camino adecuado a seguir para hacer una 1B que coadyuve a la preserva-
c16n de la lengua triqui en medio de los procesos de modernizacion actual, al
menos si tenemos en cuenta que historicamente la escuela ha sido un vehicu-
lo que ha propiciado la pérdida de las lenguas y culturas indigenas; por tanto,
mientras no se encaminen acciones comunitarias de Ers, insistimos, nuestras
lenguas y culturas no tendran un futuro asegurado.

Cabe sefialar que para su sustento tedrico-metodologico, la investigacion
motivo de este libro considerd en parte la teoria del Control Cultural (Bonfil
Batalla, 1988) para analizar los usos de la lengua en los distintos espacios y
practicas de la comunidad. Asimismo, al tratarse de un estudio de corte etno-
grifico, es posible ubicarlo en el Paradigma Interpretativo, es decir, dentro de
un enfoque antropolagico, ello debido al andlisis que se hace de la lengua a
partir de las pricticas comunitarias y culturales.

Para efecto de una lectura mds sistematica, el texto se ha dividido en tres
partes: en la primera, abocada a los aspectos tedricos, se analizan temas como:
la educacién bilingiie, el control cultural, la planificacion lingtiistica y las for-
mas propias de educar en la cultura triqui. Su lectura es indispensable para
entender el siguiente apartado, debido a que plantea algunas bases conceptua-
les que permiten acceder a la comprension de las dindmicas socioculturales y
sociolingifsticas de las comunidades triquis. En la segunda parte, se presentan
los resultados propios de la investigacion, divididos en cinco subapartados: en
el primero, se hace una breve introduccion a las caracteristicas socioculturales
de los triquis de Chicahuaxtla, poniendo atencion en sus modos de relacion y
su organizacion territorial; en el segundo, se analizan aspectos epistemol6gicos
de la lengua triqui, dando a entender que la lengua expresa conocimiento y
cultura; el tercero, trata sobre los usos de la lengua triqui y el espafiol en la
comunidad y en la escuela; el cuarto, en tanto tema derivado del punto anterior,
aborda los conflictos que existen entre la lengua triqui y el espafiol, asimismo
el desplazamiento que ha sufrido la primera; por tiltimo, el subapartado cinco,
recupera los procesos de planificacion y revitalizacion lingiiistica que se vienen
dando en las comunidades triquis de Chicahuaxtla como parte de los procesos
de la E1B, en éste se destaca la idea de la participacion comunitaria en las accio-
nes de planificacion lingiistica.
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LA LENGUA COMPLETA, USOS Y SIGNIFICADOS

La tercera parte del libro, a manera de conclusion, presenta los principales
hallazgos y reflexiones teoricas en torno a la investigacion y su relacion con la
Educacion Intercultural Bilingiie (E1B).

Con este libro se pretende ofrecer a los lectores, y sobre todo, a las escuelas
v las comunidades triquis, un acercamiento a los usos de la lengua triqui y
del espanol en las practicas de las comunidades triquis de Chicahuaxtla. Si
bien en él se abordan temas que atafien directamente a la lengua y cultura del
pueblo triqui, consideramos que el estudio realizado puede hacerse extensivo
a las dindmicas sociolingiiisticas y socioculturales que suceden en otros con-
textos multilingiies. Asimismo, esperamos que este texto sea una puerta de
entrada para futuras investigaciones encaminadas a entender las dinamicas
de la lengua y la cultura en el contexto de las nuevas relaciones sociales carac-
teristicas del mundo contemporaneo.



PRIMERA PARTE

i Fundamentos del bilingiiismo'

ara la poblacién indigena de América Latina, la educacion bilingiie es

una propuesta educativa que toma forma como tal a partir de la tercera

y cuarta décadas del siglo xx. Su auge se debié principalmente a las poli-
ticas integracionistas que pretendian, por medio de la ensenanza y aprendi-
zaje en lengua indigena, implantar en los pueblos indigenas el uso franco de
la lengua castellana y a su vez el dominio de la llamada “cultura occidental”

En este sentido, la educacion bilingiie aparece como el proceso mediante el
cual se ensenan y se aprenden dos lenguas, cuyos fines dependerin de la politica
de Estado que la promueva. De este modo, la educacién bilingie en las comu-
nidades indigenas de hoy estd encaminada a fortalecer y conservar la lengua
indigena en su propio contexto, al mismo tiempo que impulsa el desarrollo
de competencias comunicativas en una segunda lengua (como puede ser el
castellano en paises latinos, el inglés en Estados Unidos o el portugués en
Brasil). Aunque al respecto es necesario aclarar que en muchas ciudades lati-
noamericanas de hoy también se fomenta una educacién bilingiie para la
adquisicion y el aprendizaje de lenguas extranjeras como el inglés, el francés,
el aleman, etcétera.

En la actualidad, la educacién bilingiie se ha convertido en una necesidad
debido a los acelerados procesos de globalizacién y modernidad que pro-
vocan cambios sociales y de hdbitus en todos los contextos mundiales. Las
migraciones del campo a la ciudad, de pais a pais; los cambios provocados
por la llamada “era de la informacion y comunicacion”, con su componente
bésico, el internet; las politicas de trabajo y de estudio que exigen el dominio
de mas de dos lenguas, son solo algunos de los fenomenos que provocan
el crecimiento de la educacion bilingiie. Por otro lado, en América Latina,

FIDEL HERNANDEZ MENDOZA
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EL CASO DE LAS COMUNIDADES T}

debido al auge de los movimientos indigenas y el reclamo por el respeto de
las lenguas indigenas, la educacion bilingiie se ha generalizado en estos con-
textos con la finalidad de atender pedagégica y lingiiisticamente dos lenguas:
la indigena y el espanol. Aun asi, las interrogantes en torno a las nociones
teoricas y practicas del bilingtiismo son muchas. En lo subsiguiente nos acer-
caremos a algunas de éstas.

Bi]ingiiismo

El bilingtiismo implica el dominio y/o uso de dos lenguas. Baker, un su ensayo
“Fl bilingiiismo: definiciones y distinciones™ (1993), parte de dos preguntas
para mostrar las complejidades que encierra el acto de ser bilingtie, en sus pro-
pias palabras: “;Es bilingiie una persona si tiene fluidez en una lengua aunque
tenga menos que en la suya propia?, jes bilingiie quien rara vez, o nunca, usa
una de sus lenguas?” (Baker, 1993: 29). La respuesta a lo anterior esta en las
caracteristicas, fines y contextos en que se quieran aplicar estas preguntas. Sin
embargo, cabe hacer algunas definiciones y aclaraciones generales en relacion
con este tema.

Capacidades lingtisticas

Baker establece cuatro capacidades lingiisticas: escuchar, hablar, leer y escri-
bir, divididas en dos dimensiones: destrezas receptivas y productivas, oralidad
y literacidad (Baker, 1993). De esta manera, una persona puede no dominar
todas estas capacidades y destrezas en una de las lenguas que habla, como el
caso de las lenguas indigenas, que por lo general son habladas pero no escri-
tas. Por lo que, cuando intentamos definir quién es bilingtie, indudablemente
debemos de considerar estas capacidades lingiiisticas.

Si se pregunta a una persona si habla dos lenguas, el planteamiento es ambiguo.
Quizi pueda hablar dos lenguas, pero tienda en la practica a hablar sélo una.
O quiza hable con regularidad dos lenguas, pero teniendo menos competencia
en una de ellas, Otra persona usard una lengua para la conversacion y otra para
escribir y leer. La distincion esencial es entonces entre capacidad y uso (Baker,
1993: 30).



Es el caso de las lenguas indigenas, éstas son generalmente lenguas habladas,
pero no escritas, siendo el castellano la lengua que se utiliza para la escritura. Por
ejemplo, en las asambleas comunitarias realizadas en las comunidades triquis, la
lengua triqui es por excelencia la utilizada en su forma oral, pero el espafiol nunca
queda fuera de estas reuniones, porque es la lengua en que se escriben y se leen
los acuerdos que de la asamblea emanan. Por lo tanto, es importante distinguir
los usos de la lengua, porque como hemos visto en el ejemplo de las asambleas,
el triqui es la lengua que se usa para hablar y el espaiol la que se usa para escribir.
Situaciones como éstas constituyen los factores que intervienen en la dis-
tincién de quién es bilingiie y quién no. En este apartado, como se ha dicho,
la pretensién no es definir las caracteristicas para estas distinciones, sino dar
cuenta de ellas, por lo que siguiendo con Baker, anotaremos las siguientes:

« Bilingtiismo minimo. El bilingiiismo minimo se refiere a un bilingliismo
incipiente, es decir, concierne a hablar, escribir o entender unas cuantas
palabras de otra lengua.

« Bilingiiismo equilibrado. Se refiere a la capacidad lingiiistica similar en dos
lenguas y en varios contextos.

En opinién de Baker, todas estas distinciones son refutables a la hora de esta-
blecer quién es o no bilingiie. Pero como la intencion de este apartado, insis-
timos, es establecer las nociones conceptuales en torno a la problematica de
la educacion bilingiie, apuntaremos otras distinciones del bilingtiismo reto-
madas de Utta von Gleich (Cfr., 1989). Formas de bilingiiismo:

« Segiin modo de adquisicion. Se debe diferenciar entre bilingtiismo natural y
artificial. El primero es adquirido en un proceso natural de comunicacion,
mientras que el segundo es el resultado de una instruccion escolar formal.

« Segtin edad de adquisicién. Se diferencia entre bilingiiismo simultineo y
sucesivo. El simultineo se adquiere desde la infancia hasta los tres afios,
después de esta edad, es un bilingtiismo SuCesivo.

« Segtin grado de competencia. Se encuentra aqui el bilingtiismo incipiente o
pasivo, y es el que se limita a la comprension auditiva.

« Bilingitismo aditivo. Es el que propician las escuelas (desde las de educa-
cién basica hasta las de niveles superiores, sean publicas o particulares),
cuando se agrega a la ya disponible primera lengua (L1) una segunda len-
gua (L2), sin detrimento de la primera.

FIDEL HERNANDEZ MENDOZA



EL CASO BE LAS COMUNIDADES TRIQUIS DE CHICAHUAXTLA

» Bilingiiismo sustractivo. Es propiciado también por las escuelas, donde se
agrega una segunda lengua, pero se reprime continuamente la primera.

« Bilingiiismo coordinado. Es la capacidad de reaccionar frente a dos lenguas
como si ambas fueran las nativas o primeras lenguas.

» Bilingitismo compuesto. No es posible actuar en una de las lenguas como
hablante nativo, puesto que sus unidades de significado representan una
mezcla de contenidos interrelacionados, pero que no son idénticos.

* Bilingiiismo subordinado. Es cuando se utiliza la lengua materna como nati-
va, pero no se puede actuar como hablante nativo en la segunda lengua,
debido a que se utilizaran expresiones de la primera lengua para designar
unidades de contenido de la segunda lengua.

Asi como éstos, probablemente puede haber muchos otros tipos de bilingiis-
mo a tomar en cuenta al establecer quién es o no bilingtie, 0 qué tipo de bilin-
giie es. Pero consideramos, que en ultima instancia, quien determina quién es
bilingiie y qué tipo de bilingiie es, son las circunstancias y los fines del contexto
en que se hace tal distincion. Volviendo a Baker: “Ser clasificado como bilingiie
0 no, depende del propésito de la clasificacion. En diferentes momentos, los
gobiernos, por ejemplo, pueden desear incluir o excluir a las minorias lingiiis-
ticas.” (1993: 34). Debido a estas razones, no es posible establecer parametros
y definiciones de bilingiiismo, porque, como sucede en la educacion bilingiie,
muchas veces se califica de bilingiie a aquella persona o estudiante que sabe
hablar su lengua indigena y el espanol, sin que necesariamente esto implique
que sea competente en todas las capacidades lingisticas de las dos lenguas,
sin embargo, con dominar una capacidad de una y de otra lengua puede des-
envolverse eficientemente en las exigencias sociales de su medio, como por
ejemplo, hablar una lengua en la escuela y otra en la familia y en la comunidad.

Distincion de lenguas

La lengua es una capacidad propia del ser humano, es el sistema primario de
signos, la herramienta del pensamiento y la accién, el medio mas importante
de comunicacion; puede presentar variaciones que son conocidas como dia-
lectos, formas idiomaticas del habla a nivel regional (véase Gleich, 1989). El
espanol, por ejemplo, es la lengua y sus dialectos serian las variaciones regio-
nales que pueden hablarse en México, Bolivia o Argentina, por mencionar



algunas. Otras distinciones de los dialectos son las generadas por las clases
sociales: un dialecto hablado pory en los barrios mas marginados y otro utili-
zado por la élite. Con las lenguas indigenas esta cuestion se repite, el quechua,
el triqui o el maya son lenguas, pero cada una tiene sus correspondientes
dialectos o variedades. Probablemente, esta distincion entre lengua y dialec-
to resulte ambigua. Al parecer, una lengua se constituye de dialectos, solo
que algunos de ellos se han posesionado mas dentro de una determinada
sociedad. Lyons, al respecto menciona que “la lengua comun, en su origen
al menos, es simplemente un dialecto que, por razones historicas y ‘acciden-
tales’, desde el punto de vista lingtiistico, ha adquirido importancia politica
y cultural en una comunidad determinada” (Lyons, 1975: 21). O en otros
casos, como menciona Bourdieu (2001), la imposicion de una lengua o de
una variedad de lengua sobre otra no es mas que parte de un sistema de Esta-
do para diferenciar las clases “cultas” de las “populares”. En este sentido, hacer
la distincion entre lengua y sus dialectos depende mas del proposito de esa
clasificacién, como lo veiamos con el caso de quien es bilingiie 0 no.

Dicho lo anterior, se hard una distincién de las denominaciones de las
lenguas de acuerdo con su funcion en la sociedad. Gleich (1989) distingue
las siguientes:

« Lengua estandar. Es la lengua de intercambio de una comunidad lingtiisti-
ca, legitimada e institucionalizada histéricamente. Es de uso publicoamplio
y extendido, por tanto, es transmitido en la escuela.

« Lengua verndcula. Segun la UNEsco (1953), es la lengua materna de un gru-
po dominado social y politicamente por otro grupo que habla un idioma
diferente. En Latinoamérica, se emplean los términos de "lengua autocto-
na" y "lengua indigena" como sinénimos de "lengua vernacula”.

« Lengua autdctona, indigena o aborigen. Es en general la lengua de aque-
llos individuos a quienes se considera como habitantes originarios de una
zona o como descendientes de éstos.

« Lengua oficial. Es la lengua que se emplea en asuntos de gobierno.

» Lengua nacional. Es la lengua de una entidad politica, social y cultural. Si
un pais se compone de diferentes entidades culturales con distintas len-
guas, existirdn entonces varias lenguas nacionales.

« Lengua mundial/internacional. Son aquellas utilizadas en las comunica-
ciones a nivel internacional.
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« Lengua mayoritaria. Es la de los grupos mayoritarios, dominantes ¢ influ-
yentes politica y econémicamente, dentro de una sociedad o nacion.

» Lengua minoritaria. Es la que sufre de desigualdad de derechos lingtiisticos
y su uso se remite a un pequefio grupo de hablantes frente a una mayoria
hablante de otra lengua.

* Lengua materna. Se refiere a la primera lengua que se aprende al nacer por el
contacto con la madre; sin embargo, suele usarse como sinénimo de lengua
nativa o lengua del hogar.

s Primera lengua. Es lalengua que se aprende primero. Si se aprenden varias
lenguas simultdneamente, hablamos de primeras lenguas.

» Segunda lengua. Es generalmente la lengua que se aprende después de la
primera.

Si bien esta distinciéon tampoco resulta del todo satisfactoria, permite hacer
algunas consideraciones en las relaciones y funciones entre las lenguas dentro

de una sociedad.

Multilingiiismo social

El territorio latinoamericano se caracteriza por contar con cientos de lenguas,
todas ellas surgidas desde los tiempos precolombinos y pertenecientes a las cul-
turas originarias. Desde entonces, a través de la relacion entre sus hablantes,
las lenguas han estado en contacto entre ellas generando distintas situaciones
sociolingtiisticas, culturales y politicas. Por ejemplo, en México, el nahuatl,
que fue la lengua del Estado azteca, se convirtié en la lengua de muchos pue-
blos que estaban bajo este dominio. En otros casos, sin que la poblacién hablante
represente un estatus superior o inferior, por la simple cercania de la poblacion,
las lenguas entraron en contacto, teniendo como resultado la imposicion de
una sobre otra o una mezcla del vocabulario, o inclusive, la creacion de una
nueva lengua sobre la muerte de otra. Este hecho provoca que en un deter-
minado contexto exista mas de una lengua. A este fendémeno lingiiistico de la
coexistencia de mas de una lengua o variedades de lengua se le conoce como
multilingtiismo social. En este contexto multilingtie se dan las posibilidades
de que una persona pueda elegir hablar una de esas lenguas o sus variedades.



». Oralidad y escritura en
contextos indigenas

s comun escuchar decir que las culturas indigenas son culturas orales.

Con esto se quiere explicar que estas culturas basan su vida y su desa-

rrollo en un lenguaje oral carente de escritura. Aun asi, dichas culturas
han sabido subsistir y desarrollarse en el tiempo. Hoy en dia existen cientos
de lenguas indigenas que carecen de una escritura normativizada, o que si
la tienen, su escritura no ha logrado el papel que posee la escritura de la
lengua dominante. Por ejemplo, en el estado de Oaxaca, en donde existen
16 lenguas indigenas, todas éstas han experimentado algin tipo de escritura,
sin embargo ninguna ha logrado que esta escritura propia tenga el peso de la
escritura castellana. Las causas pueden ser multiples, desde el poder simbo-
lico, politico y cultural que representa la escritura castellana, que no permite
el desarrollo de la indigena, hasta la falta de un alfabeto normado dentro de
cada uno de los pueblos hablantes de estas lenguas.

Por otra parte, resulta importante hablar de oralidad y escritura en len-
guas indigenas debido a que los propositos de la educacion bilingtie son con-
vertir a las lenguas indigenas orales en leguas escritas, provocando asi fuertes
discusiones sociolingiiisticas y politicas dentro de cada pueblo hablante de
la respectiva lengua oral. Aqui, cabe preguntarnos qué tan necesaria es la
escritura de las lenguas indigenas y los efectos que ¢sta puede tener sobre el
lenguaje oral de la cultura. La respuesta varia de una cultura a otra. Algunos
estudios sobre este topico apuntan que:

Desde un andlisis de fuerte carga filosofica, antropoldgica y politica, se con-

sidera la adquisicion de la escritura como algo negativo, y se la define en tér-
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minos de pérdida, ausencia, sumision, acto de poder colonial, etc. Se resalta el
aspecto de la conquista sociocultural que implican los procesos de adquisicion
de la escritura en sociedades colonizadas y minorias étnicas confrontadas con
estados nacionales. En estos casos, el uso social de la escritura sirve mds para
el silenciamiento y ocultamiento, que para el registro y la perpetuacion de los
contenidos de la memoria transmitidos oralmente de generacion a generacion
(Lindenberg, 1998: 83).

Probablemente por un lado represente lo anterior, pero por el otro, valorando
el poder simbélico de la escritura de las lenguas dominantes, y aunado a ello el
desarrollo tecnologico muy acelerado en donde la escritura es la tecnologia de
base, convertir una lengua oral en una lengua escrita puede no ser necesariamen-
te negativo, por el contrario, puede ser un medio de autodesarrollo v de posi-
cionamiento de la poblacion que lo habla. Aun asi, en relacion con las culturas
indigenas, no debemos de olvidar que la escritura alfabética es propia de las
lenguas europeas, y que apropiarnos de ella implica apropiarnos de una parte
de las dindmicas que hacen posible la escritura de estas lenguas como, por
ejemplo, compartir un mismo sistema alfabético, estandarizar y normativizar
las lenguas, ensenarlas en las escuelas e intitucionalizarlas (crear academias
de lenguas). En el siguiente capitulo analizaremos mds a profundidad las
implicaciones que tienen la oralidad y la escritura en las culturas indigenas.
Por el momento cerraremos este apartado con una distincién entre oralidad
primaria y oralidad secundaria,

La oralidad primaria es la de “aquellas personas que desconocen por com-
pleto la escritura” (Ong, 1994: 15), pero que de igual manera piensan, generan
conocimiento y se desarrollan. La oralidad secundaria es aquella de las per-
sonas que si conocen la escritura en cualquiera de sus niveles y funciones, y
que su oralidad se basa en medios electronicos como el teléfono, la radio, la
television y otros (Ong, 1994). Para el caso de las comunidades indigenas,
esta distincion resulta importante debido a que sus hablantes, que llamamos
monolingties en su lengua originaria, generalmente no conocen una escritu-
ra alfabética, por lo que su comunicacion es basicamente oral, pero aun asi
generan y trasmiten conocimiento. Aunque también es necesario reconocer
que los pueblos indigenas tienen sus propias formas gréficas de almacena-
miento y transmision de conocimiento, aunque al tener como referencia el
alfabeto, se cree que no son escritura. Por ejemplo, las figuras de los textiles



representan formas de escritura, de conocimiento'y de comunicacion, como
lo veremos mas adelante.

En lo concerniente a la oralidad secundaria, en las lenguas indigenas es
poco su desarrollo, debido a que en los medios masivos de comunicacion,
como la su television, es la oralidad castellana la que generalmente se produce
y 1o la indigena. Esto no significa falta de oralidad indigena secundaria, existe
porque se hacen videos y msica en lenguas indigenas, ademas de que se usa
¢l teléfono, pero no es tan predominante como la del espanol.

En los pueblos indigenas, la oralidad primaria es la que tiene mejor lugar
y mayor significado. De hecho, las lenguas indigenas se caraclerizan por ser
lenguas orales, situacion que les ha permitido trascender hasta hoy en dia.
Para el caso de la lengua triqui, algunos aspectos entre oralidad y escritura se
desarrollan en la segunda parte de este libro. Por el momento, queda el haber
mencionado algunos rubros generales de la oralidad de las lenguas indigenas.
Mis adelante abordaremos lo relacionado con la planificacion lingtiistica de
las lenguas indigenas, en donde recuperaremos otros aspectos relativos a la
oralidad y la escritura.
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3. Politica, planificacion y
revitalizacion lingiitstica

ara Sichra, “una politica lingiistica surge en contextos donde hay un

conflicto social o lingtiistico latente o expreso. Este conflicto general-

mente tiene que ver con la busqueda de expansion o establecimiento
de espacios de poder a través de la lengua.” (2005: 164). Es decir, como sucede
con las lenguas indigenas, cuando se ven amenazadas, debilitadas v en estado
de extincion por su falta de “funcionalidad” ante el castellano, éstas buscan su
reivindicacion y poder en un contexto determinado. Lopez, citado por Sichra
(Ibid.), define la politica lingtiistica como “la determinacion de los principios,
metas, objetivos y estrategias para el tratamiento y uso de las lenguas habladas
en una sociedad determinada”. De esta manera, podemos entender que en
una nacién o estado, una politica lingiiistica se constituye cuando los gobier-
nos, instituciones o entidades con poder determinan qué hacer respeto a las
lenguas que en esa sociedad se hablan. Una politica lingiistica puede ser por
tanto para el bien, igual que para el mal, como ha sucedido en nuestros paises
latinoamericanos, donde en un principio no se reconocia la importancia de
las lenguas indigenas, como ahora si se hace cuando se aboga por su respeto
y revitalizacion.

La planificacion lingiiistica por su parte, “en términos generales |...] refie-
re a las acciones concretas que se piensan desarrollar en el contexto de realida-
des plurilingties y pluridialectales™ (Ibidem: 165). En este sentido, se entiende
que la planificacion son las acciones concretas que se hacen a favor o en contra
de una lengua que, al igual que la politica, no siempre es para favorecer una
lengua sino que también puede servir para oprimirla a costa de fortalecer el
estatus de otra. Para Mamani (2004: 86) “la planificacién es una herramienta



que pone en prictica la orientacion, el delineamiento que pretende una politica
lingiiistica en su intervencion sobre las lenguas”. Es decir, la planificacion es la
ejecucion de la politica. En palabras nuestras: sila politica es fortalecer la lengua
triqui, la planificacion es el modo de ejecucion de esa politica para lograr, a
corto, mediano o largo plazo, la revitalizacion de la lengua triqui. A esto cabe
agregar que tanto la politica como la planificacion lingiiistica se desarrollan
siguiendo intereses ideologicos; “antes que las consideraciones lingiiisticas,
son los intereses politicos, sociales y econémicos los que suelen impulsar los
procesos de planificacion” (Christian, 1992: 234). El hecho de plantear un pro-
ceso de planificacion lingiiistica que tenga el propésito de revitalizar la lengua
indigena tiene que ver con una ideologia, que puede ser la de reivindicacion
indigena, o simplemente una ideologia intercultural. Hay que recordar que las
lenguas existen mediante sus hablantes y sus hablantes son seres politicos.

Acciones en torno a la planificacion
lingiiistica

Es pertinente comenzar este apartado de las acciones de planificacion lin-
glifstica citando a Melid, quien dice que:

En las politicas lingiiisticas que han tenido éxito hay casi siempre un paso inicial
que se refiere a la autoestima, el prestigio y la lealtad hacia la propia lengua. Es
un paso que se desarrolla socialmente, aunque lo asume cada hablante en par-
ticular, Una buena decision de politica lingiiistica supone y en parte precede la
busqueda de una identidad cultural (Melid, 2003: 26).

En esta cita, la ideologia que supone la politica lingiiistica es la biisqueda de
la identidad cultural, tanto a nivel social como en el particular (individual).
" Estamos de acuerdo con Melid en que la autoestima hacia la lengua es el paso
inicial para el logro de dicha bisqueda; que es posible tenerla s6lo cuando la
lengua que se habla goza de prestigio. Sin embargo, lograr la autoestima, el
prestigio y lealtad hacia la lengua no es un asunto de simples decisiones, sino
que implica todo un proceso de planificacién, tanto de estatus y de corpus

como de adquisicion.
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La planificacion de estatus se relaciona con el poder (econémico, social y
demografico) de una lengua. Una planificacion de estatus otorga, modifica o pri-
va a una lengua de cierto poder y prestigio dentro de una determinada sociedad.

Con este término se hace referencia a los procesos por los que se moditica el
estatus atribuido a una lengua o variedad de lengua, es decir,a como se dota o se
priva una lengua, o una variedad, del estatus de lengua oficial; a como se instau-
ra 0 se prohibe el empleo de una determinada variedad como medio de instruc-
ci6n en la educacion; a como se anade o se borra a una lengua en el repertorio
de las que se admiten en un determinado contexto. En todos estos casos, serd
un organismo o una institucién con poder para hacerlo quien confiere el nuevo
estatus vy quien, al mismo tiempo, arbitre otro tipo de medidas para apoyar su
decision (Christian, 1992: 244).

En tanto, para Sichra, la planificacion de estatus es competencia de entes guber-
namentales: “La planificacién del uso y funcion de la lengua (planificacion de
estatus) es tarea de las agencias gubernamentales que deciden, por ejemplo,
cudl va a ser la lengua oficial de la naci6n, o qué lengua usar para legislar, en
los juzgados, para la educacion, etc; se trata de decisiones politicas.” (Sichra,
2005: 165). El Estado es el que decide qué lengua o lenguas se utilizardn para
determinadas situaciones de una nacién; o como dice Christian, qué lengua se
priva o se dota de un estatus social. En nuestros paises latinoamericanos, des-
pués de que por siglos fue el castellano la tinica lengua de poder, en los tltimos
anos, a raiz de los movimientos de multiculturalismo y de derechos indigenas,
los gobiernos han optado por modificar el estatus del castellano como tnica
lengua oficial y nacional, dotando asi a las lenguas indigenas, por lo menos
desde una politica lingtiistica, del estatus de lenguas oficiales.

En la educacién formal, siguiendo en el camino del reclamo y de reivin-
dicacién de las lenguas indigenas, las escuelas, desde las basicas hasta las de
formacion superior, comienzan a ensenar en lenguas indigenas, modificando
el estatus del castellano, que era la iinica lengua de ensenanza y de aprendizaje
escolar. En este sentido, como se viene manifestando hasta aqui sobre la pla-
nificacién de estatus, en el contexto de la Educacion Intercultural Bilingiie, se
puede entender que es competencia de instancias gubernamentales accionar
para que una lengua minorizada modifique su estatus y sea lengua de funcio-
nes oficiales en la educacion.

Lh Cutrm Sosuisres Husnasn
Ceniro do Wdermmcidn y Dooumemacion




La planificacion de corpus, por su parte, trata del desarrollo de la lengua.
Ferguson, citado por Christian, propone tres pasos basicos para la planifica-
cién de estatus de una lengua: “normativizacion de la ortografia, moderniza-
cion y estandarizacion” (Ferguson, 1992: 246). Con el primer paso se trata de
perfeccionar el sistema ortografico de la lengua; el segundo es para ampliar
el vocabulario de esa lengua, de acuerdo con las necesidades del habla en el
contexto global y actual; y el tltimo, es la estandarizacion de la lengua, es
decir, hacer que la lengua sea de acceso para todos los hablantes y no hablan-
tes. Como podemos ver, esto implica un trabajo de contenido de la lengua.
En educacion, por ejemplo, una planificacién de corpus implica una norma-
tivizacion del alfabeto y de la escritura. Sin embargo, en muchas de las veces
estas planificaciones de corpus no son bien aceptadas ni reconocidas por las
comunidades hablantes de la lengua.

Por lo general, las agencias que se encargan de este trabajo (planificacion de
corpus) son del ambito académico, instituciones educativas estatales, a veces
organizaciones indigenas. Sucede con frecuencia que estas agencias no gozan
de la representacion o legitimidad de la comunidad lingtistica, lo cual hace
dificil su labor en tanto difusion y aceptacion de las normas que establece
entre los hablantes (Sichra, 2005: 166).

En cierta medida, esta es una verdad que persiste en las distintas comunidades
indigenas y que de alguna manera obstaculiza la revitalizacién de la lengua, porque
como ya se ha dicho, siempre hay razones ideoldgicas detras de las politicas y pla-
nificaciones lingtiisticas, por tanto, se utiliza la lengua y la cultura como medios
de oposicion de ideologias, lo que no favorece un buen desarrollo de la lengua,
dando lugar a la creacion de circulos viciosos que formulan-reformulan, modi-
fican-remodifican el corpus de la lengua. Esto significa que para la revitalizacion
de la lengua se deben superar estas formas de hacer corpus que no albergan lavoz
ni la participacién de toda la comunidad hablante.

Siguiendo con la planificacion lingiistica, por ultimo, tenemos la plani-
ficacién de adquisicion de la lengua. Comunmente se escucha decir que los
derechos lingiiisticos de nuestros Estados-naciones reconocen y dan estatus de
oficiales a nuestras lenguas indigenas; que muchos organismos han desarrolla-
do todo un corpus complejo y adecuado para determinadas lenguas y que aun
asi, éstas siguen muriéndose o teniendo menos hablantes cada dia. Ante ello,
se plantea la planificacion de adquisicion de la lengua, es decir, buscar el como
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hacer para que cada vez se tenga mas hablantes de una lengua, el como lograr
que quienes han dejado de hablar su lengua originaria o lo estén dejando de
hacer con sus hijos o las nuevas generaciones, vuelvan a hablarla.

La planificacion de adquisicion es sustancial para la revitalizacion de las
lenguas. Insistimos: a pesar de la existencia de planificaciones de estatus y de
corpus, y habiendo incorporado a la educacion escolarizada (en las escuelas) las
lenguas indigenas, éstas no se estan revitalizando. Aqui también cabe sefalar
que la escuela no va a lograr la pervivencia y la revitalizacién de la lengua
mientras no modifique sus esquemas de ensenanza y de aprendizaje, de tipo
occidental, por esquemas comunales o indigenas. Como lo expresa Melid:
“En la escuela hay que evitar manejarse con una lengua y un vocabulario
excesivamente, o meramente escolar. Estos usos escolares son los que mas
han impedido la revitalizacion de las lenguas en las comunidades. La escuela
no es el lugar mas apropiado para revitalizar una lengua.” (2003: 34).

Recordemos que a pesar de que nuestras escuelas estin inmersas en sis-
temas de educacion indigena, no dejan de ser escuelas que ven el conoci-
miento y la lengua de manera vertical y como procesos acabados, y no desde
una perspectiva integral, complementaria y comunal, como la viven nuestras
comunidades indigenas. Para Lopez: “Los pueblos indigenas se aproximan a
la vida desde una perspectiva global y holistica y tienden a ver la complemen-
tariedad de diferentes aspectos de la vida. Las comunidades multilingties y las
escuelas bilingties deben de aproximarse a la ensenanza del lenguaje desde
esta perspectiva integral” (2006a: 136); siendo esta perspectiva la que deben
de considerar los procesos de planificacion lingiiistica y de 18 cuando tratan
la revitalizacion y el desarrollo de las lenguas indigenas.

La planificacion lingiisstica desde la
teoria del control cultural y de
participacion comunitaria

Las planificaciénes de estatus y de corpus, como se ha visto, no son suficientes
para la revitalizacion de la lengua, por lo que es necesario apuntar hacia una
nueva tendencia en el como abordar las lenguas para su pervivencia. Hemos
dicho que los agentes que se encargan de las politicas y de la planificacion
son el Estado (como gobierno), las instituciones educativas (aglomerado de



docentes, universidades), organizaciones indigenas, movimientos en pro de la
lengua y de la diversidad (oNGs) y otros; pero que éstos, a la hora de normativi-
zar, estandarizar o difundir una lengua, no encuentran respaldo en las comuni-
dades hablantes. Esto implica la necesidad de involucrar, o mejor atin, de hacer
que las propias comunidades lingiisticas participen en la revitalizacién de sus
lenguas de acuerdo con sus sistemas de organizacién cultural. Recordemos que
nuestras culturas se rigen bajo un sistema propio que les sigue dando continui-
dad y particularidad.

Como alternativas, Mamani (Cfr., 2004), basandose en la teoria de control
cultural de Bonfil Batalla, propone que las politicas y las planificaciones lin-
gtiisticas deben realizarse en el seno de cada lengua y cultura.

[...] el ejercicio y aplicacién de una politica o una planificacién sobre la lengua
indigena o minoritaria le corresponde a la propia cultura indigena, de acuer-
do con sus propias necesidades y aspiraciones. Eso significa autonomia en las
decisiones y en la eleccion de las opciones que mejor le convengan, lo contrario
significa que la lengua indigena es subordinada, dominada o asimilada a las poli-
ticas estatales o institucionales de la cultura dominante (2004: 89).

Esto, como es evidente, entra en contraposicion con las tendencias que sostienen
que son los entes gubernamentales los que dotan o privan de un determinado
estatus o del corpus de una lengua. Si como dice Sichra (supra), que el desarro-
llo del corpus de una lengua no siempre es bien aceptado por las comunidades
hablantes de la lengua porque no responde a sus intereses como colectividad
cultural, con la teoria del control cultural son las propias comunidades las que
velardn por su estatus, corpus y adquisicion de su propia lengua, en funcién
de sus intereses y necesidades. Por ejemplo, la ensefanza de la lengua triqui
de Oaxaca en la escuela, que hasta el momento es planificada por un colecti-
vo de docentes, no encuentra eco en los padres de familia, lideres indigenas
y otros miembros de las comunidades, dado que no se sienten involucrados
en el proceso. Desde la perspectiva del control cultural, deberia darse paso a
la participacion de todos los sectores de la comunidad en la planificacion de
su lengua.

Si bien tampoco nos aferraremos a que es la teoria del control cultural la
que nos llevard a una nueva manera de abordar la revitalizacion de las lenguas,
es importante subrayar la importancia de que las personas de la comunidad
sean actoras y autoras de la planificacién de su lengua. Cabe recoger aqui el
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aporte de Lopez (supra) cuando senala que hay que abordar las lenguas desde
una perspectiva integral y complementaria, porque ésta es la dindamica con
la que funcionan nuestros pueblos. Cabe recordar también que en la vida de
una comunidad indigena la lengua no funciona como un ente aislado de los
otros elementos de la cultura, por tanto, la revitalizacién de la lengua no es
posible si no se considera la situacion de estos otros elementos. Por ejemplo:
de acuerdo con la organizacion comunal de los pueblos indigenas de Oaxaca,
existen cuatro elementos que hacen posible la vida comunal: el poder, el tra-
bajo, las fiestas y el territorio; si la lengua no se revitaliza en estos elementos,
no se puede hablar de revitalizacion. Por consiguiente, si una politica y plani-
ficacion lingiistica los obvia y da prioridad sélo a la educaciéon escolarizada y
a la vida académica, tampoco es posible la revitalizacion o fortalecimiento de
una lengua. Siguiendo con Lopez:

[...] los idiomas indigenas no deberian tratarse en aislamiento o separados de los
territorios en los cuales se los habla y usa. Es esta perspectiva territorial y localizada
del lenguaje la que nos permite restaurar y comprender la cercana relacion existente
entre lengua y cultura; y vincular estrechamente los idiomas con los valores, cono-

cimientos, practicas culturales y aun sentimientos de sus hablantes (2006a: 136).

De esto modo, nos acercamos a la tendencia de considerar la lengua desde
una vision ecologica, cuya propuesta es que la lengua sea revitalizada a partir
de los distintos dngulos de la cultura, con la participacion de la propia comu-
nidad hablante, como plantea la teoria del control cultural.

Como se puede apreciar, apostamos por una vision ecoldgica del lenguaje
no para dar cuenta de los procesos de muerte de una lengua, sino y sobre
todo, desde una vision comprometida, para develar las potencialidades atin
existentes en los individuos y en las comunidades que pueden contribuir a
la recuperacién y revitalizacion de los idiomas minorizados de América, en
tanto son los propios concernidos los que se plantean proyectos y utopias y

hasta propuestas de ley especificas [...] (Lopez, 2006b: 42).

Este pasaje nos da mas claridad acerca de la importancia de tratar las lenguas
desde las propias dindmicas culturales de los pueblos que las hablan. La revi-
talizacion, fortalecimiento y desarrollo de una lengua necesariamente debe
de considerar, si no es que empezar, por sus propios hablantes, sin importar



si se realiza desde una vision ecologica, de control cultural o alguna otra. Lo
importante es abordar la lengua desde las propias necesidades cambiantes de
la cultura, y mas adn, abordarla a partir de las necesidades del mundo actual,
es decir, hacer que la lengua sea competente para satisfacer las necesidades de
sus hablantes en el mundo global.

Otras implicaciones en torno a la lengua
y la planificacion lingiiistica

En el mundo contemporaneo, donde las politicas neoliberales tienden a la
homogenizacion de la sociedad, la revitalizacién de nuestras lenguas indige-
nas es una tarea prioritaria y permanente dentro de las acciones de nuestros
pueblos y de los gobiernos. No podemos seguir diciendo que existen toda-
via pueblos cuyas lenguas no estin amenazadas por las lenguas mayoritarias,
como el castellano. Por més arraigado que un pueblo pueda estar a su cultura
y su lengua, en el momento en que entra en contacto con el mundo glo-
bal, éstas pierden vitalidad, debido a que su vocabulario no es suficiente para
denominar la totalidad de circunstancias de ese mundo. Por ello, aqui sosten-
dremos que todas las lenguas indigenas, ya sean mayoritarias, minoritarias o
minorizadas, deben de estar en un proceso de constante revitalizacion.

Esta revitalizacion y planificacion lingtiistica implica la participacion de
distintos entes para propiciar que una lengua que estd en peligro de extincion,
o simplemente perdiendo su vitalidad, reivindique su posicion en nuestras
sociedades. No podemos decir que es el Estado-gobierno el tnico responsa-
ble de su revitalizacion; aunque tampoco debe permitir que las lenguas sigan
perdiéndose, por lo menos, debe desempenar el papel que en este entrama-
do le corresponde: favorecer las politicas y planificaciones lingtisticas que
aboguen por la revitalizacion de las lenguas. Asimismo, si bien estamos de
acuerdo en que las comunidades, desde una perspectiva de control cultural o
ecolégico, por si mismas revitalicen su lengua de acuerdo con sus necesidades
e intereses, tampoco se puede obviar al Estado como organismo que debe
contribuir en ello.

No obstante que hasta ahora ha sido el Estado quien ha implementado las

politicas y las planificaciones lingtiisticas, promoviendo los derechos lingiis-
ticos, proponiendo una educacion bilingtie, financiando en algunos casos la
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investigacion y el estudio de las lenguas, hace falta, al parecer, que pueda valo-
rar la revitalizacion de la lengua como lo hacen las comunidades indigenas
y algunas instituciones que se encargan del estudio de las lenguas. Debemos
recordar que, por muchos afos, fue el Estado, a través de sus politicas de
homogenizacion, el culpable de la extincion de cientos de lenguas. Ahora cabe
preguntarnos si en realidad le interesa al Estado la revitalizacion de nuestras
lenguas. Por lo menos en naciones como México, donde las politicas de gobier-
no son abiertamente neoliberales, pareciera que tanto las lenguas indigenas
como la cultura misma no ocupan un papel importante dentro de las politicas
de gobierno, y si lo fuera, éstas se hacen desde una vision integracionista y no
de respeto a la diversidad cultural y lingfiistica.

Consideramos por lo anterior, que la ensenanza y la revitalizacion de nuestras
lenguas sera posible en la medida en que como pueblos seamos capaces de pla-
nificar nuestras propias lenguas, sin esperar la participacion de entes ajenos.
Parece ser que el camino es lograr la revitalizacion desde las propias comu-
nidades, de acuerdo con sus sistemas de organizacion, en la complementa-
riedad, en la reciprocidad, en la integralidad y en la comunalidad. Este es
el trabajo que tenemos pendiente quienes abogamos por la cultura y por la
lengua de nuestros pueblos.



4 La cultura desde la teoria del
control cultural

a teoria del control cultural de Bonfil Batalla, parte de la idea de que un

pueblo o un grupo étnico, como lo llama Bonfil, ejerce decisiones sobre

. sus elementos culturales como grupo social. Por lo que de esas decisio-

nes que se toman depende la reproduccion de la cultura, de ahi la importan-

cia del control cultural, debido a que es mediante éste que un pueblo o grupo
étnico regula su funcionamiento y reproduccion.
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Por control cultural entiendo el sistema segin el cual se ejerce la capacidad
social de decision sobre los elementos culturales. Los elementos culturales son
todos los componentes de una cultura que resulta necesario poner en juego
para realizar todas y cada una de las acciones sociales: mantener la vida coti-
diana, satisfacer necesidades, definir y solventar problemas, formular y tratar de

cumplir aspiraciones (Bonfil, 1988: 116).

Esta teorfa, como se expresa en la cita anterior, nos permite entender que un
pueblo indigena funciona en base a un sistema en donde se toman decisiones
sobre sus elementos culturales. Sin embargo, estas decisiones pueden darse
en distintos niveles, mecanismos, formas e instancias, de acuerdo con el tipo
de elemento cultural sobre el que se ejerce la decision.

Los elementos culturales pueden ser propios o ajenos. Son elementos propios, los
que la unidad social considerada ha recibido como patrimonio cultural hereda-

do de generaciones anteriores y los que produce, reproduce, mantiene o trans-



LA LENGUA COMPLETA, USOS Y SIGNITFICADOS

mite, segtin la naturaleza del elemento cultural considerado. Inversamente, son
elementos culturales ajenos aquellos que forman parte de la cultura que vive el
grupo, pero que éste no ha producido ni reproducido (Bonfil, 1988: 118),

Tomando el caso del pueblo triqui, el Nanj nin'in es el ejemplo de un ele-
mento cultural propio, porque éste se viene desarrollando v transmitiendo
de generacion en generacién, debido a que es el pueblo triqui quien toma
las decisiones sobre su desarrollo y transmision. Pero no sucede lo mismo
con el espanol, que es una lengua ajena que llega al pueblo sin que éste ejerza
decision sobre ella, sin embargo la reproducen, lo que implica un nivel de
apropiacion de este elemento cultural ajeno.

Para una mejor comprension de las dinimicas de los elementos cultura-

les, Bonfil hace las siguientes distinciones:

Elementos culturales Propias Ajenas
Propios Cultura AutTéNOMA Cultura ENAJENADA
Ajenos Cultura aprop1aDA | Cultura IMPUESTA

Con estas cuatro categorias de cultura es posible entender las dindmicas del
control cultural; es decir, el sistema desde el cual se ejercen decisiones sobre
los elementos culturales. En el cuadro anterior, la cultura auténoma es la mas
propia de un pueblo, sin embargo, la cultura apropiada pasa también a ser
parte de la propia en la medida en que las decisiones sobre ella son propias.
La cultura ajena, por su parte, que incluye la cultura enajenada e impuesta,
es aquella en la cual el pueblo no tiene poder de decision sobre determinados
elementos culturales.

Los dmbitos de cultura auténoma y cultura apropiada, forman el campo mis
general de la cultura propia; es decir, aquel en que los elementos culturales, pro-
pios o ajenos, estan bajo el control del grupo. La cultura impuesta y la cultura
enajenada, a su vez, forman el ambito de la cultura ajena, en el que los elementos
culturales estan bajo control ajeno (Bonfil, 1988: 123).

En la teoria del control cultural, como se aprecia en la cita anterior, asi como en
el cuadro ya referido, es de vital relevancia la capacidad de decision que se tiene




sobre los elementos culturales, porque de ello depende el control del pueblo o
grupo sobre estos elementos. De esta manera, la teoria del control cultural es un
marco tedrico fundamental de las investigaciones étnicas, porque con base en
ella podemos comprender las dindmicas de los elementos culturales, lo que sig-
nifica comprender el por qué un elemento cultural se preserva o se enajena, 0
también el por qué un elemento cultural ajeno se apropia o se mantiene como
impuesto. Veamos las caracteristicas de cada uno de estos ambitos: la cultura
auténoma, la apropiada, la enajenada y la impuesta.

En el dmbito de la cultura auténoma, como se ha dicho, es el pueblo indi-
gena o el grupo étnico quien “toma las decisiones sobre los elementos cultu-
rales que son propios porque los conserva como patrimonio preexistente. La
autonomia de este campo de la cultura consiste precisamente en que no hay
dependencia externa en relacion a los elementos culturales sobre los que se
ejerce el control” (Bonfil, 1988: 119). Un ejemplo al respecto son las practicas
agricolas, como el cultivo del maiz en México o de la papa en los Andes, en
donde los conocimientos que se aplican en el entorno de esta practica son
propios de los pueblos indigenas y se reproducen como patrimonio cultural
heredado de generacion en generacion.

La cultura apropiada, por su parte, “se forma cuando el grupo adquiere la
capacidad de decision sobre los elementos culturales ajenos y los usa en accio-
nes que responden a decisiones propias” (Bonfil, 1988: 10). Para la cultura tri-
qui, la fiesta del carnaval que se celebra en ¢l mes de febrero de todos los anos,
es un ejemplo de una cultura apropiada, porque el carnaval, una celebracion
occidental traida durante la Colonia, aunque no les pertenece, es mantenida
actualmente bajo las decisiones politicas y culturales de las comunidades.

En cambio, para las comunidades triquis, la escuela (en cuestion de con-
tenidos de ensefanza y aprendizaje), si bien es una institucion que funciona
dentro de la comunidad, por lo que es parte de la vida comunitaria, no es un
elemento cultural propio ni apropiado, ello porque la comunidad no toma
decisiones sobre los contenidos que se imparten en esta institucion, por tan-
to, la practica escolar se convierte en un elemento impuesto. Como lo dice
Bonfil, “este es el campo de la cultura etnografica en el que ni los elementos
ni las decisiones son propios del grupo” (Bonfil, 1988: 20).

Por tltimo, la cultura enajenada “se forma con los elementos culturales que
son propios del grupo, pero sobre los cuales ha perdido la capacidad de decidir;
es decir, son elementos que forman parte del patrimonio cultural del grupo
pero que se ponen en juego a partir de decisiones ajenas” (Bonfil, 1988: 121).
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Como ejemplo de este ambito de cultura tenemos la fuerza de trabajo que
proporcionan los indigenas migrantes en las distintas empresas de los lugares
a donde migran.

Con estos cuatro dmbitos de cultura definidos desde la teoria del control cul-
tural, podemos entender la naturaleza de los elementos culturales de un pueblo
indigena o grupo étnico, el por qué ciertas practicas y elementos de la cultura
funcionan de una determinada manera; por ejemplo, el por qué la lengua
indigena es un elemento cultural vital y predominante en pricticas propias
como la asamblea comunitaria de un pueblo; y el por qué pierde esta fortaleza
en practicas no propias como la escuela. Aqui resulta que la asamblea comu-
nitaria es un elemento cultural sobre la cual el pueblo o el grupo étnico es
quien toma las decisiones, en cambio, en la escuela, la politica lingiiistica que
en ésta se desarrolla proviene de un sistema educativo nacional, en donde la
comunidad no es parte, y en la que mucho menos tiene capacidad de decision.

Es asi como la teoria del control cultural, como la enuncia Bonfil Batalla,
funciona como un marco tedrico y metodologico en la realizacion de inves-
tigaciones y el desarrollo de propuestas para con los pueblos indigenas. Por
ello, en el presente libro, se recupera esta teoria para el estudio del uso de la
lengua triqui y del espafiol en las comunidades triquis de Chicahuaxtla.



s.Educar en triqui: algunos
aspectos en la formacion de la
mujer y del hombre

| hombre y la mujer triqui tienen una forma particular de concebir el mun-

do, por tanto, una forma propia de vivir. Al igual que sucede en las culturas

mesoamericanas, la educacion-formacion del sujeto triqui se desarrollaen
dos ambitos: familia y comunidad. En el primero, los padres (padre a hijo, madre
a hija)* se encargan de ensefiar a sus hijos o hijas el saber ser'y el saber hacer de
la cultura. La comunidad por su parte, como un ente mas amplio, fortalece la
formacién que el o la triqui adquiere en su familia. En ambos casos predomina
la comunalidad como la base principal del hacer y del ser triqui.

La formacion triqui en la familia

El nifo o nifa triqui, al nacer, es un “ne’ej na'iu” que significa en espanol “bebé
hombre” 0 “ne’ej yanaa’, “bebé mujer”. Para referirse a su situacion de “bebé”
se le domina “ne’e’, “na’aiiu” y “yanda’ es la definicion de género, hombre'y
mujer, respectivamente. El ne’ej es educado por su madre, quien lo cuida y lo
alimenta de acuerdo con la cosmovision de la cultura. Le ensefia a caminar e
iniciarse en el acto del habla. La etapa de ne’ej funciona hasta que el hombre o
la mujer dejan de ser amamantados y caminan con autonomia, Para entonces
se convierten en silij i y si'in (“hombre chico” y “mujer chica’, respectivamen-
te). En este momento la educacion y formacién se divide: el padre educa al
hijo y la madre a la hija.
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Bajo la orientacion del padre, el “hombre chico” comienza, primeramen-
te, a participar como observador y ayudante de las actividades del padre, que
suelen ser en el campo. El cultivo de la milpa* es la actividad fundamental que
debe de aprender y conocer un triqui, por tanto, éste se convierte en el con-
tenido y propésito que el padre debe de alcanzar con su hijo. Pero aprender
a sembrar maiz no es cosa simple, con ello se aprende a sembrar el frijol, la
calabaza y los quelites; sobre todo, se aprende a tratar y comprender la tie-
rra, que es fuente de la vida; se aprende a venerar a Na'anj duhui (Dios del
rayo), quien es el encargado de regular la Iluvia. Sin tierra y sin agua no hay
vida. El aprendizaje y conocimiento mds alto y poderoso es el conocimiento
del territorio, la tierra del linaje. El triqui que lleva el baston del mando en una
familia es aquel que conoce con exactitud su territorio, quien es capaz de leer
la naturaleza para determinar los puntos de encuentro territorial con la otra
familia. Por tanto, para un padre, lograr que su hijo tenga conocimiento de la
tierra y del territorio que habitan es elemental. Una vez logrado esto, la historia,
la cultura y la tierra tendrdn continuidad. La hija, por su parte, comienza con
las actividades domésticas del hogar. Saber hacer tortillas es el principio de su
formacion; el hombre cultiva el maiz v la mujer lo convierte en tortilla, v asi,
complementando sus trabajos, subsisten en y con su entorno. Después debe
aprender a dominar el arte del tejido, el arte del buen hablar y de la buena ética.

Llega el momento que tanto “hombre chico” como “mujer chica”) una vez apren-
dido lo anteriormente expuesto, pasan a ser si fiaan y yanaa flaan, que traducido al
castellano se aproxima a “hombre joven” y “mujer joven”. En este momento,
ambos cuentan con los conocimientos y habilidades suficientes que les per-
mitirdn su subsistencia como triquis. Para los padres es la edad de buscar
mujer al hijo y, para la hija, es momento de darle su mano a quien de buena
palabra la pida. Una vez que “hombre y mujer joven se casan” se convierten en
stachij iy yanaa achij i (“hombre grande” y “mujer grande”).5 Son duefios de
su propia tierra, que es la tinica herencia material que reciben de su familia
antes o despucs de casarse. En su nueva tierra se preparan para repetir el circulo
de formacion triqui que les permitird transcender a una generacion mds la
presencia de su linaje y de su cultura. El estatus mas alto llega avanzados los
anos, su denominacion es td yi y nd yi, que significan “gran padre” y “gran
madre”. Ellos son los sabios, los historiadores y los conocedores de la familia
y la cultura.

Hasta aqui hemos dado cuenta de las etapas de la formacion triqui a nivel
familiar. Hemos visto que el hombre educa al hombre, y la mujer a la mujer,



aunque entre ambos, mujer y hombre, dialogan sobre esa educacion, solo que
los consejos para la hija los da la madre y, los que competen al hijo, el padre.

[a educacion en comunidad

Al igual que la familia es un agente educativo, la comunidad resulta indispen-
sable para la formacion del sujeto triqui. Se trata de un érgano macrosocial
después de la familia, en ella se regulan las conductas, se establecen las nor-
mas y se definen los valores culturales que permitan su buen funcionamien-
to. El hombre triqui, desde temprana edad, se involucra en estos quehaceres
comunitarios. Primero lo hace observando y colaborando con sus padres y
conocidos en las tareas publicas, después llega a tener participacion directa
en éstas y luego, cuando se convierte en hombre joven u hombre jefe, toma
participacién organizativa en dichas actividades.

Las comunidades triquis funcionan en torno a principios colectivos, demo-
craticos pero también autoritarios. Lo colectivo se refiere a ese fenomeno del
NOSOTROS que subyace en la cultura. Nosotros nos reunimos para tomar acuer-
dos sobre las necesidades de nuestra comunidad; nosotros nos reunimos para
regular las conductas, para establecer las normas y valores que nos rigen; 10so-
tros nos reunimos para hacer trabajo comunal. La democracia estd en el Noso-
TROS, todos participamos para todos. Nosotros elegimos a nuestras autoridades
y todos debemos también serlo, unos antes que otros, pero tenemos que cum-
plir con las normas de nuestra comunidad y cultura.

La asamblea comunitaria es el maximo 6rgano de poder. Lo que establece
la asamblea se debe respetar y cumplir. Quien no cumple con la asamblea es
sancionado por la propia asamblea, dando lugar a algiin grado de autoritarismo
comunitario. El hombre triqui desde pequeno comienza a identificarse con estas
précticas y crece esperando reproducirlas, tal vez mejor que sus antecesores.

sssssasrERnte
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Notas

! Todas las traducciones del triqui al espafiol fueron realizadas por el autor
de este libro.

*Cuadro de Bonfil Batalla (1988: 119).

En esta educacion familiar no sélo son los padres los encargados de la
formacion de sus hijos o hijas, tienen suma relevancia todas las personas
que constituyen el linaje familiar. En importancia, después, o a la par de los
padres, estan los abuelos, los tios y hermanos. Por ejemplo, en muchos de
los casos, para un casorio, las personas a quienes se acude primero son a los
abuelos. Predomina también la reunién familiar como el érgano de control
del actuar y del ser de la familia (linaje).

4+ El cultivo de la milpa se distingue del cultivo del maiz, dado que en las
comunidades indigenas la milpa implica todo una sistema de conocimiento
donde la siembra del maiz es solo una parte; se trata de un cultivo integral
e incluye el frijol, la calabaza, los quelites, etc. Ademds de otras actividades
como la caza de animales y la fiesta.

*En este libro y en las comunidades triquis, entendemos por linaje al grupo
de personas y familias que creen compartir un mismo origen, y por tan-
to, tener un perentesco consanguineo y territorial. Actualmente los linajes
suelen distinguirse por los apellidos de las familias y por el territorio que
comparten.

¢ También se puede entender como hombre maduro, serio, jefe de familia y

comunero activo.



SEGUNDA PARTE

1. Breve introduccion a la
cultura triqui de Chicahuaxtla’

1 1. Conociendo la comunidad

Chicahuaxtla es una de las tantas comunidades indigenas que existen en
México. Su nombre, “Chicahuaxtla’, viene de la lengua ndhuatl y significa
“Lugar fuerte”. Como en muchas otras comunidades, este toponimico refleja
¢l dominio y la influencia que los aztecas tuvieron en ella. No podemos estar
seguros de las razones para asignarle ¢l nombre de Chicahuaxtla. Conside-
rando algunos rasgos climatologicos de la region, pudo haber sido por el
fuerte frio que hace en la comunidad o por su geografia, que se caracteriza
por un relieve montanoso que dificultaba el acceso a la region. “Lugar fuerte”
puede hacer alusion también a una caracteristica social de los triquis, histo-
ricamente se sabe que fueron muy resistentes a las conquistas, primero a la
de los sefiorios mixtecos y aztecas, en la era precolombina, luego ala de los
espanoles, durante la Colonia. Ante estos altimos, el pueblo triqui protago-
niz6 constantes rebeliones reivindicatorias ( Barcenas, 2007). Probablemente,
estas razones dieron lugar al nombre de “Chicahuaxtla” En la actualidad, el
nombre oficial de esta comunidad es San Andrés Chicahuaxtla, y pertenece
al municipio de Putla, estado de Oaxaca. Su categoria administrativa es de
agencia municipal constitucional.

Entre la poblacion triqui, el nombre de Chicahuaxtla no es funcional, pues-
to que a esta comunidad se la conoce como Yuma’ niko, que en la lengua tri-
qui significa “Pueblo grande’, con una nocioén cuantitativa. Otra manera de
llamarle es Yurma’ achij i, que igualmente significa “Pueblo grande’, con la
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observacion de que en la lengua triqui tiene mas una connotacion de madurez
y responsabilidad. En lengua triqui, sf achij i significa “hombre grande”, no de
tamano, sino de madurez. El s achij i puede ser el hijo mayor, el jefe de familia,
la persona que manda, que tiene un cargo importante dentro de la comunidad
o simplemente el de mayor edad. En este sentido, la comunidad debe su nom-
bre de “Pueblo grande” a todas estas connotaciones, pues se trata de la principal
comunidad triqui, probablemente la cuna de esta cultura.

Dentro del pueblo triqui, existen otras dos comunidades consideradas
como los centros de la cultura, éstas son San Juan Copala y San Martin Itun-
yoso. A diferencia de la dltima, Chicahuaxtla y Copala guardan en su nom-
bre una relacion con la lengua nahuatl y a su vez con la cultura azteca. Esto
nos permite establecer, para el caso de Chicahuaxtla, la importancia que esta
comunidad ha tenido desde tiempos previos a la Colonia. Asimismo, en los
rasgos lingiiisticos que utilizan las otras dos comunidades, se observa la exis-
tencia de una relacion de respeto hacia Chicahuaxtla, por ejemplo, los triquis
de Copala, para referirse a Chicahuaxtla, aparte de Yuma’ niko, utilizan el de
Yuma' fia’ aan, que significa “Pueblo importante™ (Hollehbach, 1980).

1.2. Los tres tl‘iqui_s

Cuenta una leyenda (de la tradicién oral triqui), que hace anos, un jefe triqui
repartio la tierra a sus tres hijos. A su hijo Juan le entreg6 lo que hoy es la
region de Copala (San Juan), cuyo centro es la comunidad del mismo nom-
bre, de la cual hemos hablado anteriormente; a su segundo hijo, Martin, lo
mando a vivir en lo que hoy es la comunidad de San Martin Itunyoso, y a
su hija Francisca (Chica), a lo que hoy es Chicahuaxtla. Y si bien ésta es una
leyenda, nos sirve para identificar a estas tres comunidades como los ntcleos
de las tres variantes lingiisticas y culturales que caracterizan al pueblo triqui.
El triqui de Chicahuaxtla, a nivel léxico y fonoldgico, es diferente al de Copala
y al de Itunyoso y viceversa, lo que hasta cierto punto no permite tener una
comunicacion fluida entre los hablantes triquis de estas variantes.

Es asi que, al hablar de los triquis de Chicahuaxtla, estamos estableciendo
rasgos lingtiisticos y culturales particulares que los distinguen de los triquis de
Copala (San Juan) o de Itunyoso (San Martin). De esta manera, entre los tri-
quis se construyen identidades internas (endégenas) cuando se tiene alteridad
con los otros triquis. Sin embargo, en conjunto, se crea una identidad comun



triqui, debido a que los rasgos internos desaparecen para dar lugar a un rasgo
comuin, como es la lengua, que indica la hermandad entre las variantes y, a su
vez, una alteridad con las otras lenguas y culturas. Es asi como se constituye
el pueblo triqui.

~ Fig. 1. Ubicacion de las principales comunidades triquis.’
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 Fig. 2. El pueblo triqui dentro del territorio oaxaqueio.’
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13. Niveles de relacion entre los triquis
de Chicahuaxtla

El pueblo triqui de Chicahuaxtla incluye a las poblaciones que son sus vecinas.
Esto se debe a que comparten una estrecha relacion histérica, social, familiar,
econémica, territorial y educativa. Chicahuaxtla, en algin tiempo, agrup6 a
todas ellas, pero debido a su crecimiento demogréfico y para el cuidado de
su territorio, se formaron nuevos asentamientos familiares que al paso del
tiempo se convirtieron en comunidades, por ello, es comin que entre esas
comunidades se guarde una estrecha relacion de parentesco consanguineo y
territorial en distintos niveles.

Primer nivel de relacion: el linaje

Los linajes se distribuyen en distintas comunidades, entre las principales
estdn las siguientes: Chicahuaxtla, Zaragoza, Santa Cruz, La Canada, Miguel
Hidalgo y Yosunduchi. En este primer nivel, la base del compartimiento es el
linaje, que, a su vez, se enmarca en la nocién de territorialidad.

La frontera entre los grupos posibles v los no posibles esta marcada por la perte-
nencia del hombre o de la mujer a un grupo parentalmente distinto. La literatu-
ra antropoldgica se refiere a estos grupos con el nombre de “linaje”. Los triquis
los llaman “grupos de socios”. Esta pequena sociedad (los linajes o grupos de
socios) estd conformada por todas las personas de ascendencia patrilineal, es
decir, todos los individuos (primos y hermanos) que pueden constatar su des-

cendencia de un mismo ancestro (Lewin y Sandoval, 2007: 18).

Un linaje triqui abarca distintas comunidades de acuerdo con el territorio que
le pertenece. Por ejemplo, los padres pueden vivir en la comunidad de Yosun-
duchi, pero los hijos, una vez que crecen y forman su propia familia, suelen
separarse de los padres y se asientan en el territorio libre que existe dentro
del linaje, lo que da lugar a que un hijo pueda vivir en La Canada y otro en
Chicahuaxtla. Por otra parte, como no estd permitido el matrimonio dentro
de un mismo linaje, los casorios se realizan entre hombres y mujeres de dis-
tintos linajes, extendiendo asi la relacion entre linajes debido a las relaciones
sociopoliticas y territoriales que implica el matrimonio.



De esta manera, aunque se viva en distintas comunidades y se pertenezca
a distintos linajes, las relaciones que se entablan en este nivel conllevan a la
creacién de un mismo habitus en los linajes y a su vez con las comunidades
que estdn dentro de este primer nivel. Aqui habria que hacer notar que Chi-
cahuaxtla es la comunidad en donde convergen casi todos los linajes de este
primer nivel, por tanto, las personas que viven en esta comunidad siempre
guardan una relacién estrecha con las de otras comunidades vecinas, gene-
rando, como se ha dicho, los mismos hdbitus.

En lo concerniente a lo lingiistico, es en el linaje donde comienzan las
variaciones lingiiisticas minimas, siendo las siguientes algunos ejemplos de
ello: yiri, yiri, chirij y chiri, todas significan “pollito”; sin embargo, representan
cuatro variaciones lingiisticas. Por lo general, estas variaciones distinguen a
cada linaje, porque todas las personas que integran un linaje adoptan una de
ellas. Sin embargo, en la vida cotidiana de los linajes, estas variaciones no suelen
ser distintivas ni obstaculos en la comunicacion. Cualquiera que sea la variante
usada, es entendida por los miembros de los otros linajes. Esto lleva muchas
veces a considerar que entre las comunidades que agrupan estos linajes no exis-
tan variaciones significativas, como sucede en el tercer nivel que veremos mas
adelante, en donde las diferencias son mucho més marcadas. Por esta razén, al
hablar de triquis de Chicahuaxtla podemos incluir a todas estas comunidades
del primer nivel, debido a que recrean un mismo hdbitus lingiiistico y cultural.

El segundo nivel de relacion: el clan

Las comunidades que conforman el clan son: Chicahuaxtla, Santa Cruz, Zara-
goza, Yosunduchi, La Cafada, Miguel Hidalgo, Dos Caminos, Plan de Guajo-
lote, Mesoncito, La Laguna y San Isidro Morelos.

Este segundo nivel también se caracteriza por una relacion basada en
la territorialidad. Aqui, las dos comunidades que se agregan a las primeras
conforman un nicleo agrario: el de “Chicahuaxtla” El niicleo agrario es una
forma de organizacion territorial propiciada por el Estado; por ello, es repre-
sentado por un Comisariado de Bienes Comunales que se encarga de velar
por los intereses de éste (por ejemplo en los conflictos territoriales dentro del
nticleo o con otros niicleos colindantes). Sin embargo, este nticleo agrario de
alguna forma estd enmarcado dentro de un clan antiguo. “Esta estructura cld-
nica ha dejado de existir en su forma organizacional, aunque sus fronteras
territoriales coinciden parcialmente con los actuales niicleos agrarios” (Lewin
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y Sandoval, 2007: 19). Como consecuencia de la pertenencia a un mismo clan,
en este segundo nivel de estrechamiento, el micleo no sélo se caracteriza por
el compartimiento territorial, sino también por poseer los mismos rasgos lin-
giiisticos y culturales, por lo que al igual que el primer nivel, el entendimiento
es mutuo y no hay lugar para la creacién de conflictos lingiiisticos internos,
Un acto en el que claramente se puede comprobar el estrechamiento en este
nivel son las asambleas del Comisariado de Bienes Comunales, que tienen lugar
por lo menos una vez al afo en alguna de las comunidades que lo integran,
donde se retinen todos los comuneros que conforman el nicleo agrario para
debatir y tomar acuerdos sobre el compartimiento comunal del territorio triqui.

Ll tercer nivel de relacion: la region

Los clanes, aunque ya desaparecidos como tales, hoy pueden tener representacion
en los nticleos agrarios. Los nicleos simbolizan el tercer nivel de relacion entre los
triquis de Chicahuaxtla y son: el ntcleo de Chicahuaxtla, de Xochixtlin y de San-
to Domingo. Estos nticleos mantienen una relacién estrecha pero, a la vez, bien
definida, permitiéndose asi mantener sus diferencias y su sentido de pertenencia
a cada uno de ellos. Uno de los rasgos principales que marca la diferencia es la
territorialidad, pues cada clan pertenece a un ntcleo agrario distinto, Aunada a
esta diferenciacion también estd la lengua y otros rasgos culturales como el uso
del huipil en las mujeres. La lengua que se habla en estos tres nticleos agrarios, el
triqui, si bien se considera como una sola variante, tiene una variacién interna
minima que marca la diferencia entre cada nucleo, por lo que la pertenencia a
cada uno de estos clanes se establece desde esa distincién del habla, Por ejemplo,
en el nicleo de Santo Domingo, para referirse a un nifo o una nifa dicen lij, en
cambio, en el de Chicahuaxtla, nifio es siliji y nifa es sin’in. Ademds de esto, como
la lengua es tonal, es en los cambios de esa tonalidad en donde se marca la dife-
renciay la pertenencia. Por ejemplo, una mujer de Santo Domingo, para saludar
a un sobrino dice madlu, mientras que en Chicahuaxtla se dice malu’. Otro caso
es el saludo de un hombre a su tio: en Santo Domingo, este dice ma da’nan, y un
hombre de Chicahuaxtla dice ma da’nen. Aunque las variaciones pueden parecer
minimas, entre los niicleos éstas marcan la diferencia.

Aqui cabe destacar que cotidianamente se relacionan los habitantes de estos
distintos niicleos agrarios, por lo que siempre mantienen una convivencia estre-
cha, pero ello no evita que existan diferencias notorias como las mencionadas
anteriormente. La conciencia, el sentido de pertenencia diferenciada, surge
generalmente en las relaciones vinculadas con el territorio de los clanes,



como es el recorrido anual para la “limpieza” de las fronteras territoriales de
cada nucleo agrario.

Dentro del territorio “tradicional”. el idioma no sélo desempefa un papel
crucial de diferenciacion interétnica, sino que también cumple una funcién
central como referente y vehiculo identitario del colectivo social (clinico).
Asi, por ejemplo, durante los recorridos anuales para limpiar las brechas que
separan los distintos nticleos agrarios (tanto entre triquis como entre triquis
y mixtecos o mestizos), los grupos que recorren las fronteras reproducen, ano
tras afo, su sentido de pertenencia al nicleo agrario, su voluntad de dife-
renciacion y articulacion con los demds grupos contiguos territorialmente.
Estos recorridos, mas alla de cumplir con una tarea fisica de “limpieza” de los
terrenos, constituyen pricticas que en si mismas son actos de identidad. El
discurso que circula en cada uno de los puntos clave del recorrido estd lleno
de referencias a lugares y eventos que sélo son comprensibles para quienes

forman parte del colectivo social (Lewin y Sandoval, 2007: 24).

De esta manera, la lengua forma parte de la identidad triqui, porque es median-
te ella que se dan a conocer las caracteristicas culturales subyacentes entre los
nticleos agrarios (clanes). Sin duda, la lengua es el vehiculo para la construc-
cion de actos de identidad.

En este sentido, la prictica del idioma no es s6lo una fuente de informacion

etnografica, un dato externo, sino el momento mismo de constitucion de la

identidad. De ahi que la lengua triqui —y el conocimiento que sobre el terri-
torio se despliega— esté vinculada de modo indisociable al ser social triqui.
Estos eventos conforman el tejido simbolico del hdbitus trigui. El conocimiento
local y la pertenencia se actualizan a través de discursos contextualizados que

dan forma a la identidad triqui y al hdbitus culturalmente especifico (Idem: 25).

Lo anterior es un aspecto muy presente en las relaciones que se establecen
entre los clanes o nticleos agrarios, que como se ha dicho, marcan diferencias
notorias entre cada uno de ellos, diferencias que se traducen en hdbitus, por
lo que muchas veces en estas relaciones el nosotros y los actos de identidad
son generalmente mds inconscientes que conscientes, debido a que esas rela-
ciones son un habitus.
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Hasta aqui hemos explicado basicamente los niveles de relacion entre los
triquis de Chicahuaxtla. En adelante identificaremos los aspectos sociales
existentes en estas comunidades, que inciden en el comportamiento comuni-
tario, propiciando que sobre las relaciones de estrechamiento y de diferencia
propios se formen otros.

1.4. Las relaciones sociales en la escuela
en los triquis de Chicahuaxtla

La comunidad de Chicahuaxtla es actualmente el centro donde convergen las
relaciones con las otras comunidades. Paginas atras se mostraron los niveles
de relacion y estrechamiento entre familia, linaje, clan y clanes. Pero existen
otras situaciones, como las de la escuela, que establecen otro tipo de relacio-
nes que tienden a reproducir un mismo hdbitus lingtiistico y cultural.

Todas las comunidades triquis mencionadas cuentan con escuelas de nivel
preescolar y primaria.’ En cambio, la educacion secundaria es mis limitada,
siendo tres las comunidades que cuentan con este servicio: Chicahuaxtla, La
Laguna y Xochixtlan, La nifiez y juventud de las comunidades que no cuentan
con este servicio educativo acuden a estos poblados para realizar sus estudios,
siendo la escuela secundaria de Chicahuaxtla, debido a su situacion geogra-
fica (estd rodeada de mas comunidades), la que recibe a la mayoria de estos
estudiantes. La educacion media superior es atin mds escasa en las comuni-
dades. Chicahuaxtla es la tinica que actualmente cuenta con este servicio, un
bachillerato del Instituto de Estudios de Bachillerato del Estado de Oaxaca
(1EB0), al que asisten la mayoria de los jovenes de los tres nucleos agrarios.

De esta manera, la escuela es una institucion que crea distintos niveles de
relacién entre los estudiantes, contribuyendo asi a la creacion de un hdbitus
homogéneo. Veamos los niveles de relacion creados por la escuela y que tien-
den a la homogeneidad porque rompen con los niveles de relacién propios
de los pueblos triquis.

Primer nivel

En el primer nivel de relacién participan la escuela y los linajes. Como se ha
dicho, todas las comunidades triquis de Chicahuaxtla cuentan con escuelas
primarias, por tanto, la relacion se da entre las familias de los linajes de la



comunidad. Es decir, en la escuela se congregan nifos y jovenes de distintos
linajes, en donde son formados de un mismo modo, desarrollando en ellos,
hasta un cierto punto, un mismo hdbitus lingiiistico y cultural que es trasla-
dado a sus hogares. Un nifo triqui que no habla el espanol en casa, debido
a su asistencia a la escuela regresa a su hogar siendo bilingtie. La siguiente
figura explica esta relacion con base en la lengua.

Fig. 3. Relacion familia-linaje y escuela.

Espaniol (elemento ajeno)

Familia-Linaje Triqui
O :
Espanol

Escuela Primaria

Segundo nivel

El segundo nivel se relaciona con la educacion secundaria y es el caso de la
escuela secundaria de Chicahuaxtla, que atiende a la nifiez y juventud de
las comunidades de Santa Cruz, Zaragoza, Yosunduchi, La Canada y Santo
Domingo, siendo ésta tltima de un nucleo agrario distinto al de Chicahuaxtla.
Los nifios de estas comunidades, sobre todo de la ltima, salen de la pablacion
con rasgos culturales y lingiiisticos propios, pero regresan portando otros
iguales a los de sus comparieros. En cuanto a la lengua, contrario a lo que ocu-
rre en las relaciones entre linajes y clanes, en donde se mantienen los rasgos
culturales y lingtiisticos propios, en este segundo nivel de relacion propiciado
por la escuela, los nuevos elementos culturales y lingiiisticos son homogéneos,
es decir, a partir de la escuela, los alumnos aprenden un mismo espafol, y los
mismos elementos culturales; debido a ello, en la relaciones que se establecen
entre nifos y jovenes de distintos linajes y clanes mediante la lengua castellana,
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no existen rasgos lingiiisticos que los distingan de los demds, y mucho menos
que tracen su sentido de pertenencia al linaje o al clan.

Tercer nivel

Se relaciona con la educaciéon media superior. Chicahuaxtla es el pueblo que
cuenta con una institucion educativa de este nivel, a la que asisten los jovenes de
las comunidades mencionadas en el segundo nivel, y a la que se agregan alum-
nos de otras comunidades como La Laguna, San Isidro Morelos, San Isidro
del Estado y Xochixtldn. De este modo, en esta escuela convergen estudiantes
de todos los nucleos agrarios mencionados anteriormente: el de Chicahuaxtla,
Santo Domingo y San José Xochixtlin, repitiendo la dinamica de las relaciones
de los niveles anteriores.

Lo que podemos concluir es que la escuela se instala en la comunidad y
comienza a superponer otras relaciones sobre las que tradicionalmente exis-
ten entre los linajes, comunidades y nicleos agrarios. Asimismo, como se ha
visto, la comunidad de Chicahuaxtla es el centro de estas relaciones que la
escuela propicia. Antes que las escuelas primarias se extendieran al resto de
las comunidades, Chicahuaxtla era la tinica que contaba con este servicio, fue
lo mismo con la secundaria, igual que ahora sucede con el bachillerato. Por
tanto, de esta comunidad parten los cambios hacia las otras poblaciones.

Por dltimo, habria que destacar que a diferencia de las relaciones que se
establecen de manera tradicional entre los linajes y los clanes, las que propicia
la escuela son muy distintas, porque tienden a establecer una misma lengua
(en este caso el espariol), los mismos contenidos educativos, las mismas prac-
ticas sociales, etcétera.

LS. Nej si ami Nanj nin'in

El vocablo triqui no guarda ninguna relacion relevante con las caracteristicas
de esta cultura. Se cree que esta palabra es una deformacion de la palabra dri-
ki, que significa “amo”. Probablemente ante la insistencia de su uso durante
¥ ia, i inar a este [qui.
la Colonia, los espanoles optaron por denominar a este pueblo como tri
Joy, el mismo pueblo se ha cuestionado sobre este nombre, planteando la
Hoy, el bl h tionado sobre est bre, planteando |
posibilidad de crear una autodefinicion, sin que hasta el momento se ten-
ga un acuerdo concreto en ello. Algunas personas, principalmente los estu-
diantes de la Escuela Normal Bilingiie e Intercultural de Oaxaca (nB10), han



comenzado a usar el término triki en lugar de triqui, con la argumentacion de
que la g no se usa en ¢l alfabeto triqui, en cuyo lugar se utiliza la k.

Para el presente texto se usa el término triqui considerando que en la rea-
lidad, friki o triqui, al igual que pasa con los nombres oficiales de las comuni-
dades (como Chicahuaxtla), solamente son funcionales para la identificacion
con los no triquis. Dentro de la misma cultura, en las relaciones entre linajes
y clanes, estos términos no tienen ninguna relevancia debido a que existen
otras formas de identificacién propia y diversificada, basada en las toponi-
mias de los lugares y comunidades; por ejemplo, los triquis de Chicahuaxtla,
para identificarse de los de La Laguna, utilizan los términos Nej si ma Yuma’
niko (“Los hombres del pueblo grande™) y Nej si ma du'wa dawée (“Los hom-
bres de la orilla de la laguna”), respectivamente.

Sin embargo, en lo que se refiere a la lengua materna, los triquis de Chica-
huaxtla han adjudicado el vocablo Nanj nin’in para referirse exclusivamente
asu lengua, el cual es actualmente aceptado y ampliamente usado entre ellos,
no asi entre los triquis de la variante de Itunyoso y de Copala. Nanj nir'in
significa “la lengua completa”. Por ello, en este trabajo, de aqui en adelante
utilizaremos los términos “lengua triqui” y Nanj nin'in como sinénimos para
referirnos solamente a la lengua de los triquis; en cuanto a su nombre como
pueblo indigena, como se ha dicho, conservaremos el término “triqui”.

1.6. Otras caracteristicas generales de la
comunidad de Chicahuaxtla

Chicahuaxtla cuenta con servicios basicos como el agua entubada domiciliaria,
energia eléctrica, teléfono, internet domiciliario y publico, un centro de salud
puiblico, farmacias particulares, terminal de autobuses, servicio de correo postal,
tiendas de abasto comunitarias y otros, lo que le convierte en un centro regional
de atencion a la poblacion. Asimismo, es el centro de las relaciones comerciales.
Por ejemplo, los estudiantes, que cada vez recurren mas al uso de las tecnolo-
gias, acuden a esta comunidad para realizar sus tareas escolares. Otro aspecto
son los dias lunes, dia de plaza o de tianguis, cuando se retinen muchas perso-
nas triquis, mujeres principalmente, de las comunidades vecinas, para realizar
la compra-venta de distintos productos, entre ellos los de la canasta familiar,
que vienen a ofrecer comerciantes de las ciudades de Tlaxiaco y Putla.
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Por otra parte, en las comunidades triquis siempre se realizan fiestas, En
Chicahuaxtla, las principales son: el Carnaval, la Semana Santa, Todos Santos
v la fiesta de San Andrés, patrono del pueblo. Cabe decir que entre los triquis,
debido a la cercania en que se encuentran las comunidades, las fiestas se dan
durante todo el ano, porque cuando una comunidad realiza sus festividades,
las otras participan.

La economia de la comunidad de Chicahuaxtla se sustenta en actividades
agropecuarias, en el empleo publico y en la migracion. Dentro de las activida-
des agricolas se encuentra el cultivo del maiz, el frijol y la calabaza, generalmen-
te para el autoconsumo. Las actividades pecuarias, por su parte, se relacionan
con la crianza de animales menores como el chivo, el borrego v la gallina criolla,
cuya finalidad es contribuir a la economia familiar, por lo que son comerciali-
zados en un proceso de compra-venta en los tianguis de los lunes.

Otra fuente importante de la economia local son los empleos publicos, entre
los que podemos destacar la docencia. Pero también el comercio representa
actualmente la base de una economia en crecimiento, en vista del aumento
de la poblacion y de las relaciones entre las comunidades.

Son éstas algunas de las caracteristicas generales de las comunidades tri-
quis de Chicahuaxtla, que hacen que estas poblaciones sean similares a las
tantas comunidades indigenas de México, pero por otro lado, deriva en que
también mantengan rasgos propios que las distinguen, como son las formas
de organizacion sociopolitica, la territorialidad, las relaciones y parentescos,
las variaciones lingiiisticas, etcétera.

Cardo @5 mépernnoil y Oocumme s




». Lengua y epistemologia triqu

alengua Nanj nin’in expresa el conocimiento triqui. En ella se guardan

y se transmiten los saberes desarrollados durante siglos de existencia.

Estos saberes estan en las expresiones de relacion (saludos), en las for-
mas de nombrar cada lugar, en la educacién de padres a hijos, en el tejido de
su vestimenta y en todas las formas de relacion y expresion lingiisticas. La
lengua Nanj nin'in, en este sentido, es inherente a la cultura triqui.

Desde esta perspectiva en que se concibe a la lengua y a la cultura, en esta
parte del analisis, lo que se pretende es introducir al lector en las compleji-
dades lingtisticas y epistemologicas de la cultura triqui a través de un bre-
ve andlisis de su lengua. Se tratardn elementos como las formas de saludo,
el parentesco, el significado del huipil y los topénimos para estudiar dicha
relacion, que a nuestro parecer nos abren otras perspectivas de analisis sobre
las lenguas indigenas, relevantes de considerar en la implementeacion de poli-
ticas lingiiisticas, culturales y educativas.

>.1. “Los hombres de la lengua completa™
una cuestion de intersubjetividad

Nej si @'mi Nanj nin'in quiere decir en espanol: “Los hombres de la lengua
completa”. ;Acaso las demds lenguas no son completas? Probablemente esta
manera de los triquis para entender su lengua puede parecerle a muchos dis-
criminativa, porque todas las lenguas son iguales en valor en los discursos de
la diversidad y de la interculturalidad, no hay una lengua mas completa que
otra. Sin embargo, en este caso, estamos ante un acto de intersubjetividad.”
Para el hombre y la mujer triqui no existe otra lengua mas completa que
la suya, puesto que solo en su lengua pueden expresar sus emociones, sus

a
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deseos y su cosmovision. Para el triqui monolingie en su lengua, al igual que
el bilingtie triqui-espanol, todas las demas lenguas resultan ser incompletas
cuando tiene que nombrar a su mundo. No hay palabras en otras lenguas
que expresen plenamente sus conocimientos y emociones, de ahi que en su
cultura, la tinica lengua completa sea la suya.

Lo anterior implica una intersubjetividad social porque dentro del sujeto
triqui, dentro de sus conocimientos lingiiisticos, sélo su lengua aparece como
completa, en tanto que es el tinico medio lingiiistico en el que puede expresar
su cultura. Veamos la siguiente conversacién entre Juan y su padre, ambos
bilingties, en una caminata al campo donde encuentran una serpiente:

Juan:  Nuj huin si gu'naj yukud ri“fiuj Nanj stila taa’
Padre:  Nuni’in’ nuj huin si gu'naj yu’ ya’ huaj nej, a nuni’in’si man yu’
ango fiuj
huaj nej.
Juan:  ;Cémo se llama la vibora podrida en espafol, padre?
Padre: No sabemos como se llama, ni sabemos si existe en otros lugares.
(Traduccion nuestra).

En esta conversacion, la vibora se llama yukud ri'iuj en la cultura y lengua triqui,
pero ni el padre ni el hijo saben como nombrarla en espanol, tampoco saben si
existe en otros lugares. Esto, desde algiin punto de vista, puede parecer una falta
de conocimiento, pero dentro del mundo triqui, el conocimiento y el lenguaje
son completos, son suficientes para nombrar e interpretar lo que le rodea.

Esta intersubjetividad al considerar la propia lengua como la tinica com-
pleta es una caracteristica de toda cultura, sobre todo de aquellas que tienen
menos contacto con culturas distintas a la propia. En la conversacion ante-
rior, la intersubjetividad estaba pasando por un filtro comparativo; es decir,
Juan, quiza llevado por los conocimientos adquiridos en la escuela, intenta
hacer un trabajo comparativo o etno-biologico; pero dentro de la vida coti-
diana de un campesino triqui, esta comparacién no tendria el minimo lugar,
puesto que todo lo que necesita saber de la vibora lo sabe. Veamos otro caso
que nos puede llevar a valorar la lengua completa como lengua incompleta
desde un punto de vista académico.

En octubre de 2007, durante la primera parte de esta investigacion, se realizo
un taller de neologismos de la lengua triqui en Chicahuaxtla, En este taller con
personas triquis hablantes de su lengua, se buscé la manera de nombrar objetos



y aspectos propios de la cultura occidental. Anotaremos solo algunos nombres

como evidencia;

1

~ Nombreencastellano Nombre en trigqui
. Cinta masking Nanj nichraja
Libro de ciencias naturales Nanj nata’ rayi'i sa ma rifian hio’o
. Cartel Nanj duyinga’ nuguan’an
|L Refriserador _ Aga’ ri ‘ue’e |
| Computadora | Aga’ sika’ raa

De acuerdo con lo observado, para un triqui no formado por la escuela,
las palabras en espafiol no tienen significado. Sin embargo para los triquis for-
mados en la escuela, la lengua propia carece, desde el punto de vista de la otra
cultura, de un léxico para nombrar objetos del mundo global, por ello la nece-
sidad de buscarle nombre a éstos, hasta cierto grado no propios de su cultura.

Como hemos visto, los dos casos expuestos son diferentes, en la primera
<e tiene una forma de nombrar y de conceptualizar la “vibora podrida’, en el
segundo no se tiene, y en consecuencia se busca una forma de nombrarla sin
que necesariamente su conceptualizacion corresponda a la cultura.

Por tltimo, para dar otro ejemplo de la intersubjetividad social que existe
al referirse a la lengua triqui como la“lengua completa”, queremos remitirnos
a una de las expresiones frecuentes que se usa cuando se comparten aspectos
de la cultura en otra lengua. Se dice que “no se tienen las palabras”, que no
se sabe como explicar en otra lengua lo que se sabe, se siente 0 se hace como
triquis. Esto se debe a que la lengua Nanj nin’in es la tinica que puede expresar
lo que el triqui “siente” desde su cultura. Mas adelante, conforme se vayan
analizando la lengua y cultura triquis, veremos otras muestras de intersubje-
tividad. Los saludos y las formas de relacion son dos mds de dichos ejemplos.

2.2, Los saludos en las relaciones triquis

La lengua expresa la cultura de un pueblo, esto hace que cada lengua tenga
particularidades que la distinguen de las de otras culturas. Estudiar las for-
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mas lingtiisticas existentes en la lengua Nanj nin'in nos permite acercarnos a las
formas de entender el mundo triqui. Con esto, no se quiere decir que la lengua
exprese toda la cultura, pero si que es una gran puerta para adentrarnos en ella,
sobre todo, a un mundo muy complejo y fascinante que no alcanzamos a ver a
simple vista debido a la homogeneidad cultural y lingfiistica a que nos han some-
tido el espariol y la cultura occidental. Los saludos o formas lingiisticas para esta-
blecer comunicacion entre personas es una de estas complejidades que existen en
las culturas, y en lo cual la lengua triqui no es excepcion, porque éstos determinan
la naturaleza de la comunicacion y el nivel de respeto entre los hablantes. Por ello,
en este apartado haremos un anilisis sobre los modos lingtiisticos de relacion que
a partir de la lengua se establecen en la cultura triqui de Chicahuaxtla.

a) El parentesco consanguineo y social

Los saludos triquis no tienen una distincién estricta para el parentesco por cues-
tiones consanguineas, politicas, territoriales o sociales. Por el hecho de ser triquis,
en las expresiones de la lengua se conciben como una sola y tinica familia con
distintos grados de parentesco: padre, abuela, tio, hijo, etc. A esta concep-
cion la denominaremos familia macro o comunitaria. En un nivel intermedio
encontramos la familia politica. Por familia politica entenderemos aquellas
que se producen por compadrazgo. Y en el nivel mas bajo encontraremos al
linaje.

Fig. 4. Relaciones familiares.




Si bien esta distincion nos permite tener una clasificacion jerdrquica de la

constitucion familiar triqui, en el contexto del lenguaje no existe tal distincion.

“Hermanos” o “hermanas” no son necesariamente dos personas que compar-

ten una misma madre o padre, son también aquellas que pertenecen a una

misma comunidad. El parentesco equivalente a “primo” en castellano es “her-

mano” en triqui, por tanto, la nocion de primo en la lengua y cultura triqui no

existe. Sucede lo mismo con la nocién occidental de nieto, en su lugar funcio-
na una definicién equivalente a hijo. Aqui se nos presenta otra complejidad
respecto a la categoria familiar existente en la lengua y cultura triquis, es decir,
quién es tio, quién es hijo, quién es hermano, padre, etc. Para entenderlo, esta-
blezcamos primeramente las categorias de parentesco existentes en la cultura.

Td

Esel hombre que ha dado vidaa un
hombre o mujer

Nd

Es la mujer que ha dado vida a un
hombre o mujer

Duhui’

Es la hermana del padre o la madre
0 una persona cuya edad se aproxi-
me a la de ellos.

Da’ne’

Es el hermano del padre o de la
madre o una persona cuya edad se
aproxime a la de ellos

Tio

Yugue'

Es la hermana del hermano

Hermana y prima

Dini’

Es el hermano del hermano

Hermano y primo

Tid yi

Es el padre del padre o de la
madre 0 una persona cuya edad se
aproxime a la del primero

Abuelo

Na yi

Es la madre del padre o de la
madre o una persona cuya edad es
aproximada a la de la primera y que
tenga una relacion cercana con el
interlocutor

Abuela

Dada’

Es el padre del esposo o la esposa.
Se aplica también para él o los
hermanos mayores del esposo

Suegro
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Nana’ Es la madre del esposo o la esposa Suegra
; Es la esposa del hermano o los _
Yakoj 4. 55po Cunada
hermanos mayores
e SpO rm e
Sida Es el esposo de la hermana o Citfiado
hermanas mayores
Es el hijo o la hija, el nieto o la nieta, - A
Es también el esposo de la hija o Hijo, hija, nieto, mﬁ"ﬂq’
Da’ni’ la esposa del hijo; la esposa del cufado, cunada,
hermano o hermanos menores; 0 el | yerno y nuera I
esposo de las hermanas menores '
5 Esla hija de 0 o hermana o - i
Dukuachi el hermifln Sobrina I
una persona aproximada a su edad ]
Es el hijo del hermano o hermana '
Titkun' 0 una persona cuya edad sea Sobrino
aproximada a lade éste |
mare’ Es el compadre Compadre |
vare’ Es la comadre Comadre |

Fuente: Elaboracién propia.

Estas categorias nos permiten entender los grados de parentesco que exis-
ten en la cultura triqui y en cuya forma de nombrarlos se expresa el tipo de
relacion que establecemos con la otra persona. Ahora, de acuerdo con estas
categorias, veamos las formas de saludo para un varén o una mujer.

b) El factor género en las formas de relacion
En los triquis de Chicahuaxtla, existen 17 formas de saludo para el caso de los
varones, y 14 formas para la mujer.

MUNDO-HOMBRE

- | Entriqui |I Equivalente en castellano
1 | Matd’ Buenos dias padre
2 | Mand Buenos dias madre
3 | Madu'hui’ | Buenos dias tia
4 | Mada'nen’ | Buenos dias tio
5 | Ma yugue’ Buenos dias hermana (se aplica también para la prima})
6 | Madinin Buenos dias hermano (se aplica también para el primo)
7 | Matayl’ Buenos dias abuelito
8 | Manayi Buenos dias abuelita




9 | Ma dadd’ Buenos dias suegro (aplica también para un abuelo lejano)

10| Manand | Buenos dias suegra (aplica también para una abuela

| lejana)
11 | Ma yako’ Buenos dias cunada 1
12 | Ma sidd’ Buenos dias cunado |
13| Mada'ni’ Buenos dias hijo, hija, nieto, nieta (aplica también para

el yerno, la nuera y la esposa o el esposo del hermano o
hermana menor a quien hace el saludo)

14 | Ma duguachi| Buenos dias sobrina
15| Ma tugun Buenos dias sobrino
16 | Ma mare’ Buenos dias comadre
17 | Ma vare’ Buenos dias compadre |

MUNDO-MUJER
En triqui | Equivalente en castellano

1| Mata Buenos dias padre

2| Mana Buenos dias madre

3| Maduhui’ Buenos dias tia

4 | Madane Buenos dias tio

5| Mayugue Buenos dias hermano

6| Malé Buenos dias hermana, prima, nuera o sobrina

7| Matdyi’ Buenos dias abuelo

§ | Mandyf Buenos dias abuela

o| Madatd Bl:iel'!OS dias suegro (aplica también para un abuelo
lejano)

ol My nasd B\}enos dias suegra (aplica también para una abuela
lejana)

11| Ma yako' Buenos dias cunada

12| Mali Buenos dias sobrino, hijo o yerno ]

13| Masumd’ Buenos dias compadre

14| Masuguane’ | Buenos dias comadre |

Como se puede apreciar, a diferencia del castellano y de la cultura occidental,
P Y
donde se pregona un “buenos dias’, “buenas tardes”y “buenas noches’, acom-
preg
pafiado del sustantivo padre, tia 0 abuela para relaciones consanguineas, en la
cultura triqui los saludos no dependen de la hora del dia, sino de la relacion
familiar con la persona o personas con quienes se establece la comunicacion.
Buenos dias, tardes o noches, més que establecer un tipo de relacion entre
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dos 0 més personas, es un deseo para un determinado momento del dia. En
el contexto de la lengua y cultura triquis, el saludo define el tipo de relacion
que se establece entre los interlocutores.

De esta manera, aprender la lengua triqui necesariamente nos lleva a apren-
der la cultura misma. Sin embargo, en las nuevas generaciones de triquis, el valor
del saludo se estd perdiendo, esto se manifiesta cuando los nifios y jévenes no
saludan a sus mayores en los distintos encuentros que cotidianamente se dan
en la comunidad. De acuerdo con nuestras observaciones, la mayoria de los
ninos y jovenes que han perdido este valor del saludo y por consiguiente su
significado, son quienes no hablan la lengua triqui, es decir los monolingiies
en espaol. Por ello, optan por evitar el saludo en las relaciones cotidianas® con
los mayores. Una persona triqui debe conocer todas estas formas de saludo y
saber dénde y con quién usar cada una de ellas, de lo contrario, corre el riesgo
de provocar una mala relacion con las demds personas.

Cabe agregar que estos saludos o formas de relacién no son incluidos en
los procesos formativos de la escuela, en su lugar, se fomentan los “buenos
dias”, “buenas tardes” y “buenas noches”, por ello, en la nifiez y juventud pier-
den su valor y su significado.

2.3. Las categorias de formacion del
hombre y de la mujer triqui

La lengua, de igual manera que nos permite establecer un determinado tipo
de relaciones de parentesco, también nos abre las puertas a otras formas de
conocimiento y de construccion cultural triqui, como son las etapas de desa-
rrollo del hombre y de la mujer triqui. Mediante un analisis de las formas
lingiisticas para nombrar a la mujer y al hombre triqui, se han identificado
cuatro categorias conceptuales del desarrollo. Veamos cuales son.”

Etimologia

Etapa de socializacion |

Ne'ej Bebé g
primaria
B Si = hombre; lij i = pequeno, Ninez
Silig chico

Hombre chico



Si naa o= homF)re; S s Adolescencia
Hombre joven
Si = hombre; achij i = maduro/,  Edad adulta, ciudadano,
St achiji . grande mayor de edad. Padre y
] | Hombre maduro o grande abuelo ,

Ne'ej Bebé Etapa de socializacion
primaria
Yania l Yana = mujer; li = pequefia | 5.
Mujer chica o pequena
Yana fiaa ‘(anf;la.: i i s Adolescencia
Mujer joven y madura
Yana achij i Yanaa = mujer; achij i = Edad adulta, ciudadana,
_ Madura/grande mayor de edad. Madre y
L | Mujer madura o grande abuela

Como se puede observar en los cuadros 6 y 7, existen dos formas de distin-
cion en la formacion triqui: sii (hombre) y yanaa (mujer), las cuales marcan
una diferencia en cuanto al tipo de formacion que se recibe, dependiendo del
mundo al que se pertenece. En esto se sustenta la educacion familiar y comu-
nitaria basada en el género, es decir, en la que los padres son los encargados
de la formacion de los hijos, y las madres de las hijas. Sin embargo, lo que nos
interesa mostrar en este apartado son las dos intersubjetividades lingiiisticas
existentes, asimismo que a través de ellas podemos entender la cosmovision
en torno a la formacién del hombre y la mujer triqui. El hombre triqui es un
“sii” desde temprana edad, al igual que la mujer triqui es una “yanaa’. Estas
dos categorias no simplemente se refieren a dos maneras de nombrar o de
definir el sexo, su intersubjetividad radica en que conceptualiza el tipo de
personas, hombre o mujer, y las formas de ser y hacer de éstos en su cultura.
En otras palabras, el hombre triqui es hombre desde chico al igual que la
mujer es mujer desde chica, porque desde entonces comienzan a ser educa-
dos y formados en actividades propias del hombre y de la mujer, respectiva-
mente. Asi lo indican los modos lingiiisticos de referirse a ellos.

Enseguida, para ahondar sobre esta relacion entre lengua y cultura, vere-
mos las complejidades lingiiisticas entre la lengua triqui y el huipil.
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2.4. El huipil: lenguaje y conocimiento

El huipil puede ser para muchas personas una prenda tipica de las mujeres
triquis, para otras sera una artesania, alguien mas lo elogiari como una obra
de arte. Sin embargo, el huipil triqui es algo mas que eso, es lenguaje y cono-
cimiento. Adriana, una joven triqui tejedora de huipiles nos dice que:

Todo lo que contiene un huipil tiene su significado, todas las figuras, es decir, las
llamadas mariposas, tienen distintos nombres, formas y colores debido a que cada
una de ellas es diferente. Por ejemplo: figura inclinada, pinos, pajaros, soldados,

mariposas, tortilla de elote, jarro, entre muchos mis (Fuentes, 2008, en linea)®.

Y es que el huipil es precisamente esto, una prenda llena de significados v de his-
toria. De aqui nuestro interés en acercarnos al lenguaje que encierra esta prenda
para entender las relaciones entre la lengua, la cultura y la historia. Como lo dice
Gnerre en entrevista con Ferraro, “con solo reflexionar sobre ¢l léxico podemos
alcanzar una perspectiva sobre la complejidad de las relaciones entre lengua,
cultura e historia” (Ferraro, 2004: 95). Veamos entonces cuales son estas comple-
jidades lingiiisticas y epistemoldgicas que encierra el huipil.

a) El plano objetivo
El huipil triqui es llamado “ri'ni” y se compone de “yahufi” (mariposas) y
“liu” (gusanos). Un huipil tiene cientos de mariposas y gusanos. Cada una
de las mariposas recibe un segundo nombre que a la vez es un adjetivo cali-
ficativo, de ahi que tanto en la lengua oral como en el lenguaje de los signos
(figuras del huipil) no hay dos mariposas iguales.

Los nombres de las mariposas son una importante fuente epistemologica.
Al nombrar a una de ellas se nombra a toda una serie de elementos. Veamos
algunos casos.

—Yaui atin'i: “Mariposa estrella”
—Yahui yato: “Mariposa conejo”
—Yahui yuguti: “Mariposa canasta”
—Yahui sii: “Mariposa hombre™
—Yahui iaj a: “Mariposa flor”

Como se puede apreciar, cada uno de los nombres de las mariposas corres-
ponden a un mundo distinto: astrologia, fauna silvestre, utensilios domésticos,



ser humano y flora, respectivamente. De esta manera, a través del lenguaje en
las figuras del huipil, nos podemos introducir a la epistemologia triqui que
subyacentemente se comparte. Desde otra perspectiva, el lenguaje del huipil
es en si un resumen del conocimiento comunal (compartido) triqui, porque
en él se plasman las formas de entender e interpretar el mundo.

b) El plano subjetivo
3Qué es una mariposa? o ;qué es un yahui? Todos sabemos lo que es una maripo-
sa: un insecto volador que se alimenta de la miel de las flores, y las hay de distintos
colores y tamafios. ;Por qué una mujer triqui viste un huipil lleno de maripo-
sas? Por dos intersubjetividades: La primera, el huipil como ya se ha dicho, es
un resumen lingiistico y epistemologico comunal de los triquis, pero también
encierra un lenguaje filoséfico de la vida del hombre y la mujer triqui. Las mari-
posas del huipil simbolizan las transformaciones que sufre este animal y se equi-
paran con la filosofia de la vida triqui, porque se cree que el hombre triqui pasa
por distintas transformaciones, desde que nace hasta que muere, y mientras se
haya reproducido continuard viviendo. De aqui parte la importancia del linaje
en los triquis. El huipil, al estar lleno de mariposas, intersubjetivamente signi-
fica que la vida triqui responde a una serie de transformaciones. La segunda,
es equiparar la mariposa a la funcion y vida propia de la mujer triqui. Ella es la
depositaria del conocimiento y la encargada de la reproduccion, por ello, una
de las primeras actividades o aprendizajes principales que debe tener una mujer
triqui es el tejido del huipil. Las mujeres triquis, desde nifas, comienzan con este
aprendizaje y conforme crecen, lo perfeccionan.

De esta manera, la lengua Nanj nin’in no encierra solo un conocimiento
objetivo, sino también otro de tipo subjetivo interpretativo.

¢) Las mariposas, ;una forma de escritura triqui?

Un huipil con mariposas no solamente representa, mediante el lenguaje, un
conocimiento objetivo y otro subjetivo, como se ha mencionado anterior-
mente, sino también una forma de escritura porque expresa un conocimien-
to, un concepto o una definicién. Una mujer triqui lee las mariposas. Desde
una perspectiva occidental, probablemente no resulten ser mas que signos
tomados de la naturaleza, pero desde la perspectiva triqui es una forma de
escritura. Las mariposas del huipil se leen y conceptualizan un tipo de cono-
cimiento. Si la escritura desde una perspectiva occidental es una tecnologia,
las mariposas del huipil son también una tecnologia atin mas compleja, cuyo
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acceso es exclusivo de la mujer. Esta es otra de las particularidades lingtisticas
que el idioma Nanj nin'in presenta y que pocas veces es considerada en los pro-
cesos actuales de planificacion lingiiistica y ensenianza impulsados por la Eis.

El huipil, su lenguaje, significados y conocimientos, son evidencia de una cul-
tura que tiene sus propios codigos lingtiisticos y culturales de expresion. Aprender
a tejer el huipil es aprender las complejidades lingtiisticas y epistemologicas de la
cultura triqui. La mujer triqui desde pequena se forma en este lenguaje y conoci-
miento. Al respecto, Adriana nos cuenta que su abuelita comenz6 a tejer desde
muy temprana edad, a eso de los ocho afios, y lo hacia cuando cuidaba chivos y
vacas en el monte. A los diez afios, la ahora abuela ya era una buena tejedora del
huipil. Esto le dio reconocimiento en la comunidad, por lo que muchas perso-
nas comenzaron a encargarle huipiles a cambio de maiz y frijol, porque en ese
entonces el trabajo no se pagaba con dinero. Ahora, ella, la abuela, tiene 67 afos
y sigue tejiendo huipiles, esto sorprende porque a esa edad muchas sefioras ya
no tejen debido a su menguada salud (Adriana, 2008, comunicacion personal ).

Actualmente, formas lingtiisticas como la referida no son consideradas en
los procesos educativos escolarizados. La escuela, o el esquema de educacion
propiciado por ella, no permite mirar estas complejidades lingtiisticas y episte-
mologicas de la lengua triqui, porque impone mediante el espanol una estruc-
tura discursiva y lingiistica distinta a ella; y si se trabaja en la escuela, es con base
en esas estructuras de la lengua dominante. Por ello, cuando se ensena el tri-
qui, los docentes se preocupan mds por la comprension gramatical de la lengua
(sujeto, objeto, verbo) que por su comprension epistemologica. jAcaso no es
posible pensar en otras formas de revitalizacion lingtistica? Indudablemente,
la respuesta es: si. Las lenguas no existen porque sean lenguas escritas, sino
porque son lenguas habladas (Melid, 2003 ). Por ello, es posible pensar en una
revitalizacion lingiiistica desde la competencia oral, aunada a las practicas
culturales que la propician, como el tejido del huipil.

2.5. Los toponimos triquis

Los toponimos representan otra de las complejidades lingtiisticas y epistemo-
logicas del idioma y la cultura triquis, al mismo tiempo que son “huellas de
la etnohistoria” (Hollehbach, 1980). Debido a lo anterior, resulta importante
senalar la funcion que tienen en la cultura triqui. En este texto referiremos sélo



los toponimos de las comunidades. Para ello, de acuerdo con los resultados
de la investigacion, clasificaremos los toponimos en dos grupos.

a) Toponimos dentro de la comunid ad

Existen distintas formas de nombrar los sitios de una comunidad, son los que
[lamamos toponimos dentro de la comunidad. Presentaremos los topdnimos
que refieren nombres de lugares dentro de Chicahuaxtla, que fue el centro de
nuestra investigacion. En esta comunidad se han encontrado los siguientes:

~Sitaj huee
~Du'wa rioo
—Rinan dahuee
—Dakuj u
—~Dakan yiga'anj
—Rakij ia’a
—Dv’hua iv'uj iu'uun
—lo'o gatsij i
—Riki nuhui
—Yichrd runee
—Dakan guchru’u
—Duw’hua chrej e
—Ne guiia

~Yi'i yugunee

Loma del maguey

Boca del canal

Orilla de la laguna

Loma inclinada

Loma de las catorce palabras
Cerro del bejuco

Boca del pozo del viento
Tierra blanca

Debajo de la iglesia

Encima del frijol

Loma papa

Boca del camino

Agua del correcamino (ave)
Loma del aguacatal

De estos topénimos, existen tres tipos de representaciones:

«Toponimos que describen cosas o elementos que existen o existieron en el
lugar. Por ejemplo: “Rifian dahuee’, quiere decir: “Enla orilla de la laguna”.
Sin embargo, esta laguna ya no existe actualmente, por lo que el toponimo
describe o sefala algo que existi6. Otro caso: “Io’o gatsij i", significa: “Tierra
blanca” y describe la caracteristica del lugar, algo que es comprobable debi-
do a que la tierra efectivamente es blanca en esta parte de la comunidad.

«Top6nimos que describen la forma del lugar. “Dakan guchri’'u”, que sig-
nifica: “Loma papa’, es un ejemplo de estos topénimos. El nombre que
recibe esta loma no se debe a que en ella se siembren papas, sino a que la
loma tiene forma de papa. Con el tiempo la loma se convirtio en panteon,
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por lo que los habitantes utilizan este nombre de “Dakan guchri'u” para
referirse al lugar en donde descansan (entierran) los muertos.

«Topénimos que describen algun acontecimiento ocurrido en el lugar.
Cuenta la historia oral triqui que en la loma en donde actualmente se
encuentra el centro de educacion media superior de la comunidad de
Yuma’ niko, un dia de hace cientos de afos, se reunieron los lideres del pue-
blo triqui para tomar acuerdos sobre la vida del pueblo, de ahi que la loma
paso a llamarse “Dakan yiga'an”, que significa: “Loma catorce”, porque en
esa loma se tomaron catorce acuerdos. Este es un ejemplo de los top6nimos
que expresan algtin acontecimiento en el lugar. Actualmente, para referir-
se a la escuela que funciona en este lugar se utiliza este topénimo. “Dane’
digi’fd’ naj tugun”. “Hue dakan yiga'anj digiiuj naj da'nen’™ (“;Donde

3% i

estudias sobrino?” “Estudio en la loma catorce, tio”). En esta expresion, de

manera implicita se sabe que es en la escuela que se encuentra en esta loma.

Estos top6nimos son usuales para nombrar cada uno de los lugares. Proba-
blemente, en sus inicios, surgieron para indicar las caracteristicas o aconteci-
mientos del lugar, pero con el paso del tiempo han servido para referirse a todo
lo que se asienta en dichos sitios: personas, familias, instituciones, animales y
cosas de distinta indole. Algunos ejemplos de esto son: “Juan rakij ia'a’, que
quiere decir “Juan de cerro bejuco”, se refiere a la persona que se llama Juan y
que vive en el Cerro del bejuco. Habran otras personas cuyo nombre sea Juan,
pero no viviran en este mismo lugar, por lo que al nombrarlas se ocuparia otro
toponimo como: “Juan dakan dugutaj a”, que quiere decir “Juan de Loma de
la hierba enredada”. Otro caso es: “Nej so’ man yi'i yugunee’”, que se refiere a
todas las personas que viven en el lugar denominado toponimicamente “Pie
del aguacatal”, y que se han de diferenciar de las personas que viven en “riki
nuwi” (“Debajo de la iglesia”). En este sentido, los topénimos otorgan iden-
tidad a las personas porque define en dénde viven y por tanto quiénes son.

b) Toponimos para nombrar comunidades y rancherias
vecinas

Basicamente los toponimos que se presentan en este apartado son los usados
por los habitantes de Chicahuaxtla para nombrar a los pueblos triquis circun-

vecinos. En otras comunidades estos topénimos, que de alguna manera hoy
son nombres de una comunidad, pueden ser diferentes.



Antes de presentar estos toponimos es necesario seialar que “Yuma’ niko”,
en si es un topénimo que usan tanto los habitantes de esta comunidad como
los de otras comunidades triquis. Significa “Pueblo Grande” y ello se debe a
que es el pueblo més grande, viejo e importante de la region. Entre los tri-
quis de Copala, para referirse a “Yuma’ niko” también utilizan el topénimo
de “Yuma’ fid'aan’, que significa “Pueblo importante” (Hollenbanch, 1980).
Estos toponimos son:

« Yuma’ li: significa “Pueblo chico 0 pequeio’, es el nombre que recibe San-
to Domingo del Estado. Esta comunidad, en cuanto a sus habitantes, es mas
pequefia que Chicahuaxtla, de ahi su nombre.

« Dwwa dahuee: significa “Orilla de la laguna’} es el nombre que recibe La
Laguna Guadalupe. Al centro de esta comunidad existe una laguna, por ello
el nombre.

« Yine: significa “Arroyo” o “Lugar de los arroyos’, es ¢l nombre que recibe
San Isidro Morelos. Esta comunidad estd rodeada de pequenos arroyos que
son el motivo de su nombre.

« Ruku kif’i: significa “Atrds del cerro”, es el nombre que recibe San Isidro del
Estado. Como su nombre lo dice, para los habitantes de Chicahuaxtla, esta
comunidad estéd detras de un cerro.

« Ne hio’o: significa “Agua turbia’, es el nombre de Mesoncito. La tierra de
esta comunidad suele ser de tipo amarilla, por lo que el agua que corre en
ella en tiempos de lluvia suele estar turbia.

Estos toponimos, al igual que los del primer grupo, ademds de describir el
lugar, se utilizan para nombrar o referirse a personas, instituciones y cosas
que se asientan en él. Por ejemplo, cuando se dice Dukud sun ne hio'o, se esta
hablando de la agencia municipal de Ne hio’o (Agua turbia), y las personas
que viven en esta comunidad reciben la denominacion de nej dugui’ man ne
hio’o, que quiere decir: “Nuestros parientes de Agua turbia” en la lengua Narnj
nirt'in. Pero cuando se habla en espaiiol no se utiliza esta significacion sino que
se dice “las personas de Mesoncito”.

Para concluir con este inciso, cabe mencionar que los nombres en espanol
de la mayoria de las comunidades presentadas no tienen relacion con sus topo-
nimos, hecho que rompe con la conceptualizacién que existe entre las comu-
nidades, debido a que ellas asocian sus nombres con alguna caracteristica
sobresaliente de la comunidad.

FIDEL HERNANDEZ MENDOZA



w3 Losusos de la lengua triqui y
. del espanol en laescuelayenla
comunidad

a ecologia del lenguaje es un enfoque que propone el estudio de las
lenguas desde su contexto. Concibe a las lenguas como entes vivos
que siguen un ciclo de vida: nacen, crecen y mueren (Lopez, 2006),
por lo que resulta necesario estudiarlas en su propio contexto de desarro-
llo. En este sentido, la situacion lingiistica de una comunidad, de un pueblo
0 naci6n, depende de sus relaciones histéricas, economicas, juridicas, poli-
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ticas, educativas y sociales. Por ello, este apartado se propone analizar los
usos de la lengua triqui y del espaiol entre los triquis de Chicahuaxtla desde
una perspectiva integral, para dar cuenta de su situacion lingiistica actual,
no en sentido negativo sino como una realidad necesaria, consecuencia de
los cambios sociales, hecho que requiere desde la educacion formal, nuevos
planteamientos de la 18, y nuevas formas de control lingiiistico con base en la
organizacion socioterritorial triqui (linajes y clanes). Consideramos también
que es necesario alejarnos de los puntos de vista que dramatizan la pérdi-
da de las lenguas indigenas como si se tratara de una catastrofe propiciada
por los propios pueblos hablantes y, en su lugar, acercarnos a las necesidades
comunicacionales e ideol6gicas que demanda cada pueblo indigena.

En este entendido, a continuacién revisaremos las nuevas situaciones lin-
gliisticas de las comunidades triquis de Chicahuaxtla como consecuencia de
los cambios sociales en las mismas; es decir, no se deja de hablar el triqui por
el gusto de hacerlo, sino que en muchos de los casos responde a una estrate-
gia de supervivencia.



3.1. Los cambios sociales en la comunidad

Es del saber de todos que desde los ultimos anos del siglo pasado, la globaliza-
cién mundial, con sus ventajas y desventajas, ha generado fenomenos sociales
dristicos. Por ejemplo, hoy en dia los medios de comunicacion han llegado a
lugares antes no esperados, causando importantes cambios sociales, cultura-
les v lingiiisticos en muchos contextos.

En las comunidades triquis, son estos cambios los que han modificado no
s6lo su comportamiento lingtiistico, sino también su comportamiento cultu-
ral. Las comunidades triquis hasta antes de los anos 80 del siglo pasado, basa-
ban su comunicacion primordialmente en su propia lengua, el Nanj nin’in, sim
embargo, a partir de los afios 90, el comportamiento lingiiistico de la comu-
nidad fue modificindose, dando paso a una comunicacion basada en dos len-
guas: el Nanj nin'in y el espaiiol, o en otras palabras, se convirtié en bilingiie.
Hoy en dia, esta comunicacion bilingiie se ha incrementado considerable-
mente entre la poblacion juvenil e infantil y tiende a pasar a un estado comu-
nicacional monolingiie en espanol. Pero, ;cudles son estos cambios sociales
que modifican el comportamiento lingtiistico de las comunidades triquis?

Hasta antes de la década de los 60 del siglo pasado, las comunidades tri-
quis de San Andrés Chicahuaxtla estaban conectadas con las ciudades proxi-
mas de Tlaxiaco y Putla por el llamado “Camino real”, lugares a los que se¢
llegaba a pie o mediante animales de carga como el caballo y la mula. Este
camino también era usado por los comerciantes de otras ciudades del estado
para intercambiar y comercializar sus productos, Como hemos de imaginar,
salir o entrar a las comunidades triquis no era fcil, por lo que sus habitantes
tenian menos contacto con otros pueblos, sobre todo con las ciudades, por
lo que permanecian mds arraigados a su lengua y su cultura. Sin embargo, a
partir de los afios 70, una vez que se concluye carretera federal que atraviesa al
territorio triqui, conectdndolo con las ciudades antes mencionadas, los cam-
bios en las comunidades se aceleraron. Destacaremos enseguida solamente
los que juzgamos mds importantes para efectos de nuestro trabajo.

Con una carretera de por medio, los triquis comenzaron a tener mayor
movilidad social hacia las ciudades con otra lengua y cultura; accedieron a
servicios bsicos como la energia eléctrica y con ello alos medios de comuni-
cacién como la radio y la television, a una educacion escolarizada obligatoria,
y a una mayor difusion de las religiones (como la catolica, la evangélica y
los Testigos de Jehova). Mas tarde, en los afios 80, comienza una migracion
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acelerada por cuestiones econémicas (ofertas de trabajo) a otros puntos del
pais, como el Distrito Federal y el Estado de México, al mismo tiempo que
se fortalece la educacion escolarizada y una mayor presencia de los medios
masivos de comunicacion. En los afios 90, la migracion sigui6 creciendo, sélo
que diversificindose a distintas zonas del pais y extendiéndose a los Estados
Unidos de América. Por otra parte, en el mismo tema de la movilidad social,
comenzo una intensa migracién estudiantil a otros sitios del estado y del pais,
de igual manera que en las comunidades triquis crecian los contactos cultu-
rales y lingiiisticos por haberse facilitado el acceso a propios y extrafios, Cabe
destacar también el hecho de una apertura regional de mercado en la comu-
nidad de Chicahuaxtla, donde todos los lunes se realiza el “dia de plaza”®

Actualmente, la comunidad de Chicahuaxtla, al igual que las comunidades
que la rodean (Santo Domingo, Santa Cruz, Zaragoza, Yosunduchi, Mesoncito
y otras), registran una incidencia muy alta en dichos cambios sociales. Chi-
cahuaxtla es una comunidad que cuenta tanto con servicios educativos de
nivel bésico (preescolar, primaria y secundaria), como del nivel medio supe-
rior (bachillerato), a donde asisten estudiantes de la propia comunidad y de
otras aledaias. Sin embargo, a pesar de esta oferta educativa, muchos de sus
estudiantes optan por migrar a las ciudades del propio estado o a otras del
pais para continuar sus estudios. Y quienes no siguen el camino del estudio,
de igual forma migran a esas ciudades en busca de oportunidades de trabajo.

Otros cambios importantes en el pueblo son los ocasionados por los
medios masivos de comunicacién como la television, tanto en las sefales
abiertas como cerradas (de paga). La mayoria de las familias cuenta con este
servicio en sus hogares, con un incremento notable de la television de paga.
La radio tampoco es la excepcion. Por su parte, el internet, desde el afio 2005
ha comenzado a funcionar en la comunidad y hoy en dia se ha incrementado
hasta convertirse en una de las principales demandas de la poblacién joven,
principalmente.

Por otro lado, la migracién de poblacion joven y adulta representa uno de
los fenémenos sociales mas evidentes en las comunidades triquis. Como se
ha dicho, los jévenes que no migran por cuestiones de estudios, lo hacen para
buscar trabajo en las ciudades del Estado de México vy en el Distrito Federal,
asi como en los Estados Unidos de América. Este fendmeno es de dos tipos:
la migracion temporal, que implica que por un determinado periodo el o la
migrante se ausente de su lugar de origen para volver después v, probable-
mente volver a migrar; y la migracion definitiva, donde las personas ya no



retornan a su comunidad, y si lo hacen, acuden a ella en plan de visita, para
volver luego a su lugar de residencia.

Otros cambios sociales en las comunidades referidas son los propiciados
por las politicas de Estado, por los partidos politicos (muy presentes en la
comunidad) y por los programas sociales (Oportunidades, Procampo, etc.).
En la cuestion lingiiistica, por ejemplo, todos estos programas sociales e ins-
tituciones, en tanto parte de los elementos culturales ajenos, favorecen el uso
del espafiol en las comunidades triquis, conformando un comportamiento lin-
gliistico que las afecta.

Los cambios mencionados, junto con el crecimiento demografico, propi-
cian la creacion de nuevos hdbitus y fuentes de trabajo en la comunidad. Aho-
ra podemos encontrar desde pequefios hasta medianos comercios, al igual
que comedores, negocios de internet y otros.

Con lo expresado hasta aqui sobre los cambios sociales en Chicahuaxtla,
no se esta afirmando que éstos sean positivos o negativos, pues resulta claro
que apreciar sus ventajas o desventajas dependeri de la perspectiva que se les
mire. La apertura de la carretera, por ejemplo, significo para las comunidades
la puerta de entrada de muchos servicios basicos necesarios. Su contraparte,
es que afect a la lengua y la cultura triqui, porque muchos habitantes deja-
ron de hablar su propia lengua, o de practicar su medicina tradicional por
aquella ofrecida en los centros de salud publica.

Para concluir, imaginemos como era la situacion lingiistica de una comu-
nidad triqui sin escuela, ni television, ni migracion. Ev identemente que su con-
tacto con el espaiiol no era constante. Ahora, con la escuela en la comunidad,
los nifios v las nifas, desde temprana edad, entran en contacto con el idioma
espaiiol y hasta con el inglés. Con la television, la radio y el internet, sucede
lo mismo. La migracién por su parte, también fortalece este contacto con el
espaiiol y el inglés. Basta con viajar aproximadamente hora y media a las ciu-
dades cercanas de Putla, Tlaxiaco y Juxtlahuaca para entrar en una sociedad
eminentemente castellanizante. Como vemos, la poblacion triqui actual esta
en constante contacto con la lengua castellana.

Desde luego, no se esta diciendo que el triqui sea ahora una lengua en
desuso, sino que simplemente tiene sus propios espacios, y que otros han sido
acotados. De la misma manera, debe quedar claro que tampoco se afirma que
estos cambios sociales son adversos para la situacion lingiistica y cultural
de las comunidades triquis, juzgar su influencia negativa o positiva debe ser,
finalmente, competencia de los propios hablantes.
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3.2. Las lenguas y sus usos en la comunidad

La lengua Nanj nin'in tiene mucha vitalidad en los espacios y précticas pro-
pias, sobre todo entre las personas mayores, sin embargo, su uso es débil en los
espacios y practicas ajenas (no propias), al igual que entre la poblacion joven
e infantil. En este punto es necesario establecer una distincion entre lo que,
desde nuestra observacion en la comunidad es la practica propia y la practica
ajena. Si bien es cierto que es dificil hacer una distincién exhaustiva debido a
las relaciones sociales estrechas que se establecen en los espacios y précticas
comunitarias, es obligado establecer algunas pautas que nos permitan iden-
tificarlos, para asi poder analizar los usos de la lengua en éstos. Creemos que
usar una u otra lengua es producto del tipo de practica que hacemos vy el
espacio social en que estamos.

Las practicas propias son aquellas que por tradicion cultural se realizan en la
comunidad: la asamblea comunitaria, el tequio, las pricticas agricolas como
la siembra del maiz y el tejido del huipil, por mencionar algunas. Por espacios
propios consideraremos: la familia, la comunidad y el campo. Por su parte,
las practicas ajenas (no propias) son las generadas por los cambios sociales y
globales a partir de instancias como la escuela, la iglesia, el centro de salud, los
medios de comunicacion, los partidos politicos y otros.”

Por tanto, son estas practicas propias (que conservan mucho de los aspectos
historicos, culturales, sociales, politicos, epistemoldgicos, econdmicos y lingiis-
ticos generados a través de los afos y transmitidos de manera generacional) las
que permiten, estimulan y promueven el fortalecimiento del Nanj nin'in en el
pueblo.

En estas practicas, las propias v las apropiadas, se usa el triqui como lengua
oral desde una estructura mas natural (de desarrollo y preservacion). Se puede
decir que en estos espacios es donde se cultiva la lengua y en donde se eviden-
cian sus distintas variantes. En estos espacios, el lenguaje escrito tiene poca
importancia, “el poder estd en la palabra y en la memoria de los presentes”.

Por el contrario, en las préacticas comunitarias no propias (ajenas), el uso del
triqui sigue siendo oral, y no tiene el mismo estatus social, cultural, comunica-
tivo y econémico que en las prdcticas comunitarias propias de la comunidad.
En estos espacios y précticas, el triqui es la lengua de segundo uso, con funcién
explicativa y de puente para entender el contenido lingiiistico del espanol. Estos
casos, espacios y practicas comunitarias no propias, son las asociadas, en primer
lugar, con la escuela, la iglesia, el centro de salud y los programas sociales.



A continuacién se detallaran los usos de las lenguas en las principales
practicas y espacios comunitarios, propios y ajenos, de la comunidad.

Asamblea comunitaria

En el caso de las asambleas comunitarias, si bien se levantan actas de acuer-
dos escritas en espanol, la lengua oral es la que tiene importancia. Veamos la
siguiente nota de campo.

Hoy, 14 de octubre, se celebré una asamblea comunitaria en la comunidad de
Chicahuaxtla, desde la manana los habitantes se reunieron en la explanada de la
agencia municipal para llevar a cabo dicho evento. La finalidad de la reunion
fue nombrar a las nuevas personas a ocupar los cargos correspondientes para la
gestién 2008, por tanto, desde temprano, a eso de las seis de la manana, el agente
municipal y el sindico municipal anunciaban y convocaban a los habitantes de
la comunidad para participar en el evento usando la lengua triqui. Decian:
Man dinin, man da’ne, man tugun), man yugue, duguachi. Si ga'ma ruhua su sani
"ngo gui hiaj nin anuj nari’ dugui’ ne’ rifian ‘ngo dukud si sun’ na unda gahuin
'ngo si junta nej sachij nuguan’an ri’huaj, gi'iaj su "ngo suntuj ni numa gui'i su
doj rifian dukua si sun’ nan ni nataj nej dugui’ nikaj sun "ngo guentu guni ne’ gist
ni nanikaj su na'an rinan 'ngo si suun ru’huaj da’ne, dini, yugue.

Una vez congregada la gente en la explanada de la agencia municipal, comenzo
la reunion:

El agente municipal: Man da'ne, dini, tugun, yugue, duguachi, gurihua daran’
su numat rifian "ngo dukua sisun’ nan ri’huaj, nachij nu'un sachij yiranu andaj
dugui’ nga guta’si yugui gisij ni sisi nga niko huin ri’huaj ni ga'hue gayi ' nga ‘ngo
si junto’ rihuaj dinin.

El secretario: Nga achin rifian cientu da koj nej dugui’ nga guita’ si yugui dini.

El agente municipal: Ru'huaj sisi Nga niko nej dugui’ numa rhuaj ni si su gataj ni
ga’hue hu gayi’''nga 'ngo nuguan’ anuj ga'mi iaj rihuaj dini, da'ne, tugun, yugue.
Asambleistas: Gayi'i dini, gayi’i dadint hue da ni se si naj gi'iaj gana gui i’ maj dini.
El agente municipal: O’ ni si dan huin rwhuaj ni gachinj ni'to rifian yiranu ni
gaia si ‘ngo nej nuguan’ narisni'u iaj guni’ r'huaj dini, da’ne, yugue.

El secretario: Gaiaj doj orden del dia ni guni su dini, da’ne. Uno, pase de lista; dos,
lectura del acta anterior; tres, nombramiento de la mesa de los debates; cuatro, nom-
bramiento de las nuevas autoridades municipales para la gestion 2008; cinco, asun-

tos senerales. Hue nief nuguan’ na huin sa nari nd'an ne’ ’ngo gui iaj rihuaj dini, da'ne.
g G0 gul 1l 4
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Iniciada la reunion, si bien se leyé el orden del dia en espaniol, la reunion se desa-
rrollo en su totalidad en triqui oral. Todos usaron el triqui para sus participacio-
nes en el evento. Este uso primario y exclusivo del triqui en la asamblea es posible
porque todos los participantes son personas de la comunidad y de la cultura, y
quienes por algunas razones dejaron de hablar el triqui, estan presentes, pero no

participan (hablan) en la asamblea. (Notas de campo, octubre, 2007).

De esta manera, la lengua que se usa predominantemente es el triqui. Aunque
en el periodo 2007, después del triqui, el agente municipal usaba el espanol;él
era maestro. En la gestion 2008, no se observd ningtn uso del espanol; el
agente municipal no era maestro.

En este acto participaron por igual mujeres y hombres, y familias completas,
muchas de las cuales traian a sus hijos que estudiaban en la escuela primaria y
otras instituciones. Cabe decir que aun cuando los nifios no tienen participacion
activa en ese tipo de actos, acompanan a sus padres durante toda la reunion.

Las familias que participan no permanecen en el mismo lugar. Un patrén
cultural es que la participacion se da de acuerdo con el género; los primeros
que llegan a la reunion son los padres de familia y los jovenes; poco después
vienen las madres con sus respectivas hijas. Al llegar al lugar, los hombres se
retinen con los otros hombres y forman pequenos o grandes grupos, sucede
lo mismo con las mujeres.

Agencia municipal
La agencia municipal constitucional, después de la asamblea comunitaria, es
la institucién maxima de poder. Si bien en la asamblea se usa exclusivamente
el triqui para asuntos de gobierno interno, en esta institucion se admiten per-
sonas monolingties en espanol o con minima competencia del triqui para car-
gos menores, mientras que los cargos principales siempre son ocupados por
personas hablantes del triqui v del espaiiol. Aqui, la lengua principal de uso es
el triqui, el espanol aparece cuando alguna de las personas no habla el triqui.
En el siguiente didlogo, las dos personas hablan el triqui. Santiago es un
habitante de la comunidad que va a la agencia municipal a buscar al sindico
municipal. Dialoga con Basilio, una de las personas con “cargo” (responsabi-
lidad comunitaria) que en ese momento estd presente:

Santiago: Man dinin.
Basilio: Man dinin.



Santiago:
Basilio:
Santiago:
Basilio:

Santiago:
Basilio:
Santiago:
Basilio:

Huani nga dinin’.

Huani nanj dinin’.

Nitaj sichij nugua’'an ne mij dinin.

Nitaj si maj dini’, iaj huin na doj gahui si ga’an si nan dini,
sani ‘na’ niki si nana doj sisi nitaj si ra’iiaj ga'an huaj dinin.
Dane ga'an si naj dinin.

Nichun’ ga’an si naj dinin’, nichun’ ga’an si naj an.
Ganikin ni’i na si ru’huaj si ‘na’ si ne’ dinin.

Ga’hue dinin.

Traduccion al espanol:

Santiago:
Basilio:
Santiago:
Basilio:
Santiago:
Basilio:

Santiago:
Basilio:
Santiago:
Basilio:

Hermano.

Hermano.

;Todo bien, hermano?

Todo bien, hermano.

;Esta el sindico municipal, hermano?

No estd, hermano, tiene poco que se fue, hermano, pero
viene en un momento si esperas, hermano.

;Donde se fue, hermano?

Cerca, hermano, cerca.

Lo esperaré, hermano.

Estd bien, hermano. (Agencia municipal, 29-05-08).

En el didlogo siguiente la interaccion es entre Basilio y Antonio, el primero es

bilingiie y el segundo monolingiie en espafiol, los dos ocupan un “cargo” en

la agencia municipal.

Antonio:
Basilio:
Antonio:
Basilio:

Antonio:

;Qué hay Basilio, qué haces?

Aqui nada mas, checando quién pasa y quién no.

;Es tu semana de guardia?

§i, me toca otra vez, con ésta ya van tres veces que me toca,
y todo porque Luis no ha venido, pero después de esta
semana ya no voy a venir, voy a ir a trabajar, ya no he ido

a ver a mi milpa.

Orale, pues yo vine a ver cuando me toca, creo que la otra
semana. (Agencia municipal, 5-06-08)
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En los dos casos participa Basilio, quien como se puede ver, es bilingtie triqui-
espaniol. En el primero usa la lengua triqui con Santiago, también bilingie, pero
en el segundo caso, donde la interaccion es con Antonio, monolingtie en espa-
flol, Basilio utiliza el espafol. Son estos usos de lenguas los que ocurren en la
agencia municipal, enfatizando que es el primero el que tiene frecuencia predo-
minante sobre el segundo, permitiendo asi un mayor control y uso de la lengua
triqui entre las personas que participan en esta institucion.

Un segundo caso de uso de la lengua es el de tipo externo, el que se realiza
con personas de fuera, no triquis; por ejemplo, cuando las autoridades munici-
pales viajan al municipio o a la capital del estado a realizar distintas gestiones,
donde hablan solamente el espanol; dando a entender con esto que el espafiol
es la lengua de gestion externa y el triqui de la interna. Aqui se debe tomar en
cuenta que entre las principales autoridades que se nombran, existen perso-
nas con competencia suficiente en las dos lenguas, en otras palabras, personas
bilingiies; por lo que son ellas quienes realizan las gestiones en los casos que
demanden el uso del espariol.

Las siembra y cultivo del maiz

En los procesos del cultivo del maiz, se usa predominantemente la lengua
triqui. El uso del castellano aparece en agricultores jovenes que no dominan
la lengua nativa. Entre la poblacién adulta es totalmente predominante el
Nanj nin’in. Es importante notar que la mayoria de las personas que realizan
esta actividad son adultos. Entre los jévenes ya no se practica mucho, lo que
significa que la lengua triqui se debilita debido a que estos jovenes, cuando
lleguen a la adultez, usaran menos el triqui y mds el espanol.

El tequio
En esta actividad comunal, donde participan todos los habitantes, la lengua
usada la mayor parte del tiempo es el triqui. Por tanto, toda persona que
participa en actividades comunitarias aprende a hablar el triqui. Inclusive se
puede decir que todos quienes respetan y viven de acuerdo con las practicas
comunitarias hablan el triqui, o en los casos extremos, al menos lo entienden.
En el tequio participan hombres, desde los ninos hasta los abuelos. Se
trata de una actividad que se realiza para el bien comtin y que es convocada
por la autoridad municipal. En éste se habla predominantemente el triqui,
sobre todo por parte de las autoridades municipales que coordinan las activi-
dades; ellas usan exclusivamente esta lengua. El espafiol sélo es empleado en



las interacciones entre personas triquis (principalmente jovenes y profesio-
nistas) que no hablan la lengua propia, sin embargo es poco frecuente.

Las autoridades, para convocar a la poblacion al tequio, desde dias antes
anuncian la realizacion de la actividad mediante el aparato de sonido (altavoz) de
la comunidad, usando siempre la lengua triqui, en un mensaje como el siguiente:

Man da’ne, man dini, man tugun, siga’ma ruhua su sani, duguachin fiuj rifian
'ngo si ago” na sisi gudungu ‘na’ na ni hua ’ngo tequiv yuma’ rifian ne’ ru'huaj,
nga gisini ni nakin fiuj doj nej su da’ gunuma su ‘ngo gahuata’an nigan rinan
dukud sisun ne’ na ni nikaj dugui’ ne ga’an ne’ nagi’ “iaj ne’ doj *ngo chrej 'na’
ruhua yun’ na ri’huaj daj da’ne, dini, tugun, yuhue.

Traduccion:

Tios. hermanos, sobrinos, hermanas, disculpen ustedes pero mediante nuestro
aparato de sonido les estamos comunicando que el domingo que viene estamos
programando un tequio comunitario, por lo que le pedimos a todos ustedes
que nos estan escuchando que nos reunamos aqui en nuestra agencia muni-
cipal en el dia mencionado, para irnos juntos a limpiar nuestros caminos;

hermanos, tios, sobrinos, hermanas.

Durante la actividad, las autoridades expresan las indicaciones en triqui; por
gjemplo:

Agente municipal: Da'ne, dini, tugun, nej su ne rian hue’ dan ni gi'iaj st
"ngo suntuuj ni gana'a ne’ danaj gi'iaj sun nedinin,

da'ne.
Publico: Ga’hue dini, hue fiuj huaj dan dinin.
Agente municipal: To su gisi nga ni gami’ nga sachij rido ni giran si

ngo net si go'o nana doj dini, da’ne, tugun.
Traduccion:

Agente municipal: Tios, hermanos, sobrinos, ustedes que estdn
sentados en la casa, hagan el favor de venir aqui
para que avancemos con el trabajo, hermanos,
tios, sobrinos.

FIDEL HERNANDEZ MENDOZA



LA LENGUA COMPLETA, USOQS Y SIGNIFICADOS

Publico: Esta bien hermano, ahi vamos hermano.

Agente municipal: Hagan el favor y hablamos con el tesorero para
que nos compre unos refrescos al término de
nuestro tequio, hermanos, tios, sobrinos.

Es de este modo como se desarrollan las interacciones entre las autoridades
municipales y los habitantes de la comunidad, donde la lengua triqui es pre-
dominante, favoreciendo asi su preservacion y desarrollo.

Las mayordomias

El triqui es también la lengua de uso predominante en esta encomienda. Es
usada para invitar a los colaboradores a la realizacion de algunos ritos for-
males dentro del grupo. El espafiol es usado pero por aquellos que no hablan
el triqui, ya sean triquis monolingiies en espaiol o personas no triquis que
asisten a los actos. En las mayordomias, que son celebraciones de tipo religioso
catolico, el triqui ha sido la lengua oficial en todas sus actividades, sin embar-
go, el espanol también se emplea en los rezos o sermones que se realizan.

El carnaval

En el carnaval, el idioma triqui es predominante entre los organizadores y las
autoridades municipales que lo realizan. El espanol solo es usado en las relaciones
informales que establecen los participantes, muchos de ellos no hablantes del
triqui, de igual modo se habla entre personas no triquis que asisten al evento.
El carnaval es un acto cultural apropiado por los triquis, porque no tiene
influencias exteriores, ademds de que fomenta las expresiones del arte triqui,
como la danza, la musica y la vestimenta.

En todos estos espacios, que son considerados como propios o apropiados,
es la lengua Nanj nin'in en su forma oral la que predomina, el castellano aparece
como una lengua que se emplea con personas no triquis. Asimismo, en estas
celebraciones es notoria la mayor presencia de personas adultas que de jovenes.

Ahora veamos el uso de la lengua triqui en otros espacios de la comuni-
dad también considerados propios, pero cuya poblacion participante puede
ser bilingtie 0 monolingiie.

La CHI]C']& l'l'l.lll'lilfipill
La cancha municipal es el espacio de la comunidad en donde nifios, jévenes y
adultos se concentran en las tardes para realizar actividades deportivas como
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el basquetbol y el fiatbol o simplemente para reencontrarse después de una
jornada de estudio o de trabajo. En este espacio se usan las dos lenguas. Entre
los participantes se observan dos grupos: uno bilingtie triqui y espafiol y otro
monolingiie en espaiiol. En el primero se suele alternar el uso de las dos len-
guas con predominio del triqui, mientras que el segundo se queda en el mono-
lingiiismo, aunque esto parece no representar ningtin problema entre ambos
porque las personas bilingiies usan el espaiiol con las personas monolingies,
y éstos generalmente constituyen un grupo que no interacttia mucho con los
bilingies, creandose asi grupos automarginados.

El siguiente didlogo es entre un grupo de jovenes que se reencuentran en
la cancha municipal y conversan en la lengua triqui:

Juan: Nujhuin si ‘iaj at ne’. (;Qué estan haciendo?).

Pablo: Ne tsi’i giran José xi g0'o’ taj si sani man si ana’huij iu guyumat
ni gahuin si giraant taj si a. (José dice que nos va a invitar
unos refrescos, y estdbamos esperando a que llegaras para que
cooperes con €l).

José: Ma’an Pablo man giran taj si saj a, sani man unta guyumat
ni nanikaj ruhua si ri’ faj si naj an. Sani taj si gahuin ni ga'an
gachin rifian Gabriel ni guto’ si yugui si a. (Pablo es quien dice
que va a comprar, pero como llegaste parece que se arrepin-
ti6, pero no pasa nada, vamos a comprar con Gabriel y apun-

~ tamos su nombre).

Pablo; Naj sa’ si Juan giran dadint iaj ganakaj si dw'hue si a. Se daj
mij Juan, nujhuin si gi'iaj sa’ sa’an xi dan nacha sa’ ya’ nga
ne’. (Mejor que compre Juan porque apenas cobro. ;No es asi
Juan? Para qué quieres guardar tanto dinero, mejor gastalo).

José: lo ganaat gun ni sinw’huej Juan ni guto’ si yugui Pablo a. Se yan-
ga maj Juan, io ganaat ra, v narw’hue a. (Caminen, vamos a los
refrescos, si no quiere Juan lo apuntamos a nombre de Pablo. No es
cierto Juan, vengan que yo invito). (Cancha municipal, 25-05-08).

El didlogo siguiente corresponde al grupo de monolingties en espanol:
Carlos: ;Qué paso, buey? ;Donde estd tu carnal, el moles?

Manuel:  No manches, serd tu carnal ese buey, porque mio, no. Hace
rato que paso ese buey, dice que regresa mds tarde, te andaba
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buscando, dice que le debes una feria y quiere que le pagues,
porque segtin anda jodido.

Carlos: Ese buey siempre anda jodido, adems s6lo le debo diez pinches
pesos, que no es nada a comparacion de lo que le invito a ese buey.

Manuel:  ;Qué, cascareamos?'’

Carlos: Va, llama a tus cuates pues, ahi esta el Patricio, ese es bueno
para patear, [lamalo a ver si le quiere entrar al desmadre, lue-
go ese buey no juega si no esta el Victor, no le gusta perder.

Manuel:  Patricio (llamando a Patricio), ven, vamos a chutar', traete al
conejo y al pollo™. (Cancha municipal, 26-05-08).

Estos didlogos nos acercan a lo expresado sobre el uso de la lengua en la can-
cha, y si bien no se pueden mostrar ni apreciar todas las caracteristicas bajo
las que se realizan las conversaciones, si se muestra el tipo de didlogos y con-
tenidos lingtiisticos que cada uno de los grupos desarrolla.

Otra diferencia entre monolingties en espanol y bilingiies triqui-espanol
radica en su origen familiar: los primeros suelen ser hijos e hijas de profesio-
nistas 0 migrantes, por tanto, al parecer, la familia no sigue las tradiciones
comunitarias y culturales como la siembra del maiz, el cuidado de los anima-
les, el tejido de huipiles y otras actividades. En lugar de ello, sus responsabi-
lidades familiares o domésticas se reducen a la realizacion de las actividades
escolares y otras recreativas como el deporte. En cambio, los bilingties suelen
tener un hdbitus familiar basado mds en actividades agropecuarias.

El dia de plaza o tianguis

Es el intercambio de relaciones comerciales que ocurre los dias lunes en
Chicahuaxtla (dia de plaza o tianguis) entre comerciantes de las ciudades de Putla
y Tlaxiaco principalmente, asi como de otras comunidades mixtecas y triquis; se
compran y venden productos de distinta indole (alimentos, animales, flores,
ropa, herramientas de trabajo, juguetes y aparatos electrodomésticos). El uso
de las lenguas en este espacio se da de distintas maneras: entre los triquis se
repiten las situaciones antes mencionadas, como usar exclusivamente la lengua
triqui cuando son personas adultas, sobre todo mujeres; entre los jovenes suele
usarse las dos lenguas, o solo el castellano si la interaccion es entre bilingies-
monolingiies 0 monolingiies-monolingiies. Aqui lo que destaca es el uso
exclusivo del espanol con los comerciantes mestizos (no triquis). Con ellos,
todas las personas, senoras, sefiores, jovenes y nifos establecen las relaciones



comerciales usando el espaiol. Sin embargo, con los comerciantes triquis, las
relaciones comerciales se basan més en el triqui. 5
En estos dos espacios, la cancha municipal y el dia de plaza, que son de
concentracién publica, las dos lenguas tienen notable presencia. En el prime-
ro, que es parte de la vida cotidiana de la comunidad, la poblacién que parti-
cipa s la juvenil y la infantil, la adulta lo hace en menor proporcién. Habria
también que anotar que estos jovenes y adultos suelen ser personas con mas
historial académico. La mayoria de las personas (adultas principalmente) que
se dedican al campo no suelen participar en este evento. Es importante des-
tacar esto debido a que nos permite visualizar otro tipo de actividad o evento
ad y con ello una situacién lingtistica distinta a

que se realiza en la comunid
las mencionadas anteriormente.

En el dia de plaza, cuya participacion triqui se sustenta en las mujeres, la
actividad es comercial, con afluencia de comerciantes mestizos y m ixtecos, de
ahi la necesidad de hablar el triqui entre triquis, y el espafiol con los mestizos
o con las personas de la ciudad. Ahora veamos 0tros casos.
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El Centro de Salud
Esta institucion es la encargada de atender la salud de la poblacion. Funciona

con un médico encargado y dos enfermeras, a quienes se agregan las sefioras
del “Comité del Centro de Salud” que la comunidad nombra para que apoyen a
los médicos en distintas actividades. En esta institucion la lengua triqui es usada
entre las sefioras que conforman el Comité y en las comunicaciones que éstas
establecen con las personas triquis que acuden al Centro de Salud. El espanol es
usado entre los médicos, con sus pacientes y las sefioras del Comité. Las seno-
ras (bilingiies) que conforman el Comité tienen la funcion de traductoras o
intérpretes entre las personas monolingies en triqui y los médicos monolingties
en espanol. Veamos el siguiente didlogo entre la seftora Juana y las senoras del

Comité del Centro de Salud:

Senora Juana: Man le’ man le’. (Hermana, hermana).

Sefiora 1 del Comité:  Man le’. (Hermana).

Sefiora 2 del Comité;  Man le’. (Hermana).

Nitaj yi” doctor ne ruhua su mij lej. "ngo consulta
‘wa sani nuni'in si neen darun’ le. (;Estard el doc-

tor, hermanas? Vengo a una consulta pero no sé

Gl CULUIAS FORLIGIeS HUajuapar

Senora Juana:

si se encuentra).
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Senora 1 del Comité:  Neen ru'mij le, gachin re’ ni ga’'mi fiuj ga’na’an
le’. (Si esta el doctor, hermana, pasa y en un
momento le hablamos para que venga).

Senora Juana: Ga’hue le; guruhua re’ nij le’. (Esta bien, herma-
na, gracias, hermana). [Va a llamar al doctor a su

consultorio].

Senora 1 del Comité:  Doctor, tiene una consulta. [Después de breves
instantes sale el doctor].

Doctor: Buenas tardes sefora Juana, como esta, pasele.
;En qué le podemos servir?

Senora Juana; Doctor, buenas tardes, vengo a una consulta.

Doctor: Pasele y platicamos. [Entran al consultorio].

Como se evidencia en este didlogo, la sefiora Juana es bilingtie, y utiliza el triqui
en la interaccion que establece con las senoras del Comité, y el espaniol con el
doctor, que es monolingtie en esta lengua. De esta manera, el uso de la lengua
triqui y del espaniol depende de la competencia lingiiistica de los hablantes. La
senora Juana utiliza el triqui con las senoras del Comité porque ellas hablan
esta lengua, pero con el doctor no, porque él es monolingtie en espanol.

En este didlogo que se realiza en el Centro de Salud, a diferencia de lo ocu-
rrido en el tequio, se habla el espanol porque es parte de un elemento cultural
ajeno a la comunidad y porque los médicos no son de la comunidad. Esto nos
afirma que en las situaciones comunicativas y en las practicas comunitarias
donde hay incidencia de elementos ajenos a la comunidad, se usa el espanol,
en cambio, en las que no, el triqui es la lengua, si no unica, sila predominante;
como sucede en el caso del tequio, de la asamblea comunitaria y otras prac-
ticas propias.

Los encuentros deportivos en las fiestas patronales

Los programas deportivos se realizan en las comunidades triquis para celebrar una
fiesta tradicionalmente establecida, para ello, determinados grupos se encargan
de su organizacion. Los deportistas participantes son de origen diverso, y van
desde los propios triquis, hasta mixtecos y otras personas de las ciudades cer-
canas (monolingiies en espafiol). La lengua de total predominancia es el cas-
tellano, la usan para todas las situaciones publicas y oficiales de estos eventos.
El triqui se escucha sdlo entre los asistentes que no tienen una participacion
oficial, es decir, los espectadores triquis, aunque es notorio el predominio del



espanol debido a que en estas fiestas regresan los triquis residentes de las ciu-
dades (que no hablan la lengua triqui). La mayoria de los organizadores y par-
ticipantes son jovenes. Un ejemplo de la interaccion en estos encuentros es el
siguiente, ocurrido en la fiesta patronal del 5 de mayo en Llano de Zaragoza
Chicahuaxtla, en el juego de basquetbol que tiene lugar en la cancha municipal
de la comunidad. La lengua de uso exclusivo por parte de los organizadores con
el publico es el espafiol. El animador narra los juegos:

Narrador:

El seis lo pasa al diez, el diez toma la pelota, tira y, nada; la pelota es del equi-
po contrario. La tiene Chucho, Chucho a Andrés, Andrés avanza, se lleva a
uno, se lleva a otro, esta cerca del drea, se da media vueltay al aro y, nada.
Ninguno de los dos equipos logra encestar; quién sabe qué tendrdn estos
muchachos pero parece que ya no pueden mas; seguro que estan sacando
las cervezas de anoche. Y aqui vamos de nuevo, los azules tienen la pelota,
avanzan con mucha tranquilidad; Juan al siete, el siete se prepara y una de
tres, jj;canasta!!!; tres puntos a favor de los azules.

Por otra parte, para invitar a las personas de la comunidad a observar los
juegos, los organizadores también utilizan el espafiol:

Organizador:

[nvitamos a todas las personas de esta comunidad y de las otras comu-
nidades que hoy nos visitan, a que se acerquen a esta cancha municipal
y apoyen a su equipo favorito, ya que estos jovenes deportistas estan sin
ganas de jugar porque no hay quién les eche porras.

Es asi como ocurren los eventos deportivos en las distintas fiestas que se reali-
zan en las comunidades triquis de Chicahuaxtla, donde el empleo del espanol
es predominante por parte de los organizadores.

El uso de las lenguas en la iglesia

El uso del triqui o del espafiol en la iglesia depende de la lengua que hablan
las personas que interactuan. Por ejemplo, para la celebracion de las misas,
llega un sacerdote mestizo que se encarga de dar el sermon en espanol, gene-
ralmente sélo acude a eso y se va al terminar, es decir, no tiene mayor interac-
cién con las personas de la comunidad. Sin embargo, al sacerdote lo auxilian
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las personas de la comunidad conocidas como catequistas, ellos v ellas, son
triquis que hablan las dos lenguas, y son los encargados de organizar los actos
littrgicos, como la misa. Para la mayoria de estos actos emplean la lengua tri-
qui, inclusive en los rosarios rezan en triqui. En cuanto a las personas que acu-
den a la misa o a otras celebraciones como los bautizos, el uso de las lenguas
depende de lo que mas hablen las personas y de su hdbitus lingtistico, igual
que en los casos anteriores. Entre las mujeres, desde ninas suele predominar el
triqui; sucede lo mismo con los hombres adultos. En los jovenes suele haber
grupos que hablan solamente el espafiol debido a su monolingiiismo.

Programas sociales del gobierno

En los programas sociales que el gobierno ha implementado para apoyar al
campo, a la educacion o a las personas de la tercera edad, se emplea tanto el
espafiol como el triqui. La lengua triqui es usada entre las personas triquis que
participan en estos programas oficiales (Oportunidades, Apoyo al Campo
[Procampo], Personas Mayores, etc.). El espafiol es usado entre las personas
triquis beneficiadas y los encargados del programa en cuestion (funcionarios
del gobierno), que generalmente no son triquis. Las autoridades, familiares o
representantes de los beneficiarios son los encargados de traducir e interpre-
tar el triqui a los funcionarios y el espanol a los triquis monolingties.

De acuerdo con los ejemplos referidos al principio de este apartado y otras
situaciones similares que ocurren en la comunidad, en actividades como las
mayordomias, el carnaval, el casamiento tradicional, trabajos del campo etc., es
el Nanj nin'in la lengua de mayor uso. Sin embargo, en otras practicas, como la
de los programas sociales, los encuentros deportivos, la escuela y el Centro de
Salud, la lengua triqui pierde vitalidad ante el espanol, es hablado como lengua
secundaria y no oficial. Aunque cabe decir que estos espacios se alejan de los
propios de la comunidad, por lo que representan una practica comunitaria
ajena. La escuela, por ejemplo, por mas que se le quiera dar un cariz comu-
nitario, no es posible hacerlo debido a que responde a un sistema educativo
donde la comunidad es ajena.

Es pertinente concluir con el tema de los usos orales de las lenguas en la
comunidad sefialando que si bien el triqui es predominante en muchas pric-
ticas comunitarias, siempre tiene algtin nivel de interferencia con el espanol,
asimismo, por mas monolingiies en espaiiol que sean los jovenes o los nifos,
en algiin momento utilizan el triqui, por ejemplo para nombrar lugares.



33. La escuela como espacio de
castellanizacion

La escuela es el espacio comunitario no propio que mas presencia tiene en la
comunidad y en la formacion de los hombres y mujeres triquis. La nocién de
escuela comienza desde la llamada educacion inicial, pasando por el prees-
colar, primaria, secundaria y la educacion media superior. En la escuela pri-
maria, el espanol es la lengua de mayor uso en las actividades curriculares,
mientras que el Nanj nin’in es lengua de uso oral. La profesora Amalia" lo
expreso de la siguiente manera: “En el aula, el Nanj nin’in se utiliza como len-
gua puente, es decir, como medio para explicar los contenidos escolares a los
alumnos”, Es la misma situacién en la mayoria de las practicas de ensenanza
que se desarrollan en otros niveles educativos, el triqui se emplea para explicar
lo que no se entiende en espafiol. A nivel escolar, la lengua triqui es utilizada
después de un discurso en espanol, para destacar brevemente lo que se con-
sidera necesario del discurso, o cuando se sospecha que no se ha entendido
lo explicado en espanol.

A continuacion, se sistematizan los usos orales de las lenguas en los pro-
cesos de interaccion-participacion en la escuela primaria de la comunidad
de Chicahuaxtla, teniendo en cuenta los actos y momentos mas relevantes de
una jornada escolar.

a) Hora de entrada

Se entiende como “hora de entrada” al periodo que transcurre desde la llega-
da del alumnado a la escuela hasta el momento de la formacion para entrar
al aula. En ella participan alumnos-alumnos, maestros-maestros y alumnos-
maestros. En cuanto al uso de lenguas, los alumnos usan indistintamente las
dos, el triqui y el espafiol. Si la interaccion se realiza entre alumnado bilingiie
cuya lengua materna es el triqui, predomina esta misma lengua, pero sila
comunicacion se da entre bilingiies y monolingiies en espaiol, predomina
el espanol.

Joel en triqui a Carlos (los dos son bilinglies triqui-espanol):
Joel: Carlos, gi'ia’ si tarea ngaj.
Carlos:  Gi'fiaj nian huaj ne.

[ -
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Joel a Kanec en espanol (Joel es bilingiie y Kanec monolingiie en esparol):
Joel: ;Hiciste tu tarea?
Kanec: iSi lo hice, pero no sé si esta bien!

Uso de lengua entre maestros (todos son bilingies en triqui-espafiol pero
usan mds el segundo):

Maestro 1: ~ Buenos dias maestro.
Maestro 2: Buenos dias, como esta, nos vemos al rato, con permiso.

Uso de lengua entre maestros y alumnos:

Maestro; Buenos dias nifios. Buenos dias Joel.
Alumno: Buenos dias maestro Marcelino.

De esta manera, en este espacio es donde podemos decir que existe cierta
informalidad en la comunicacion, los nifios usan las dos lenguas, con pre-
dominio de la lengua triqui. Los maestros por su parte, también usan las dos
lenguas, aunque predomina el espaol. Asimismo, en la relacién maestro-
alummnos se usan las dos lenguas, con cierto predominio del castellano. Es
importante notar que los maestros se dirigen al alumnado de acuerdo con la
lengua que mis hablan. Los alumnos, por su parte, dan preferencia al espa-
fiol cuando se comunican con sus profesores. De la misma manera, existe
un cierto habitus lingiiistico, hay otros maestros y alumnos que establecen
su comunicacion en una lengua predeterminada y no suelen alternar alguna
otra lengua, aun siendo bilingiies.

b) Homenaje civico-escolar

El homenaje civico se realiza todos los dias lunes en la escuela primaria de
Chicahuaxtla y su propésito es resaltar los valores patrios. En él participan
maestros y alumnos. El director, el maestro y los alumnos a quienes les corres-
ponde la “semana de guardia” son quienes lo coordinan, mientras que el resto
de la comunidad escolar participa de acuerdo con lo planeado por los pri-
meros. En este programa el idioma espanol es totalmente predominante. Fl
triqui aparece s6lo cuando se explica algo ya dicho en él espaiiol. Un ejemplo
de este tipo de interaccion es la siguiente:



Anuncio del maestro encargado de la semana de guardia antes del homenaje civico:
Todos los alumnos que atin se encuentran en camino, o todavia en sus casas, deben
de apurarse, ya que en breves momentos iniciaremos con nuestro homenaje a la
bandera programado para este dia. (Escuela primaria de Chicahuaxtla, 9-06-2008).
Inicio del programa civico leido por un alumno:

Hoy lunes, 9 de junio del 2008, con motivo de rendir honores a nuestro labaro
patrio, los alumnos del tercer grado grupo “A” en coordinacion con su maes-
tro de grupo, han organizado el siguiente acto civico. (Escuela primaria de
Chicahuaxtla, 09-06-2008).

Es asi como la lengua espafola predomina sobre la lengua triqui en los pro-
gramas civicos escolares. Ahora, si tomamos en cuenta que estos homena-
jes se realizan todos los dias lunes, cada vez que esto sucede los nifios estin
expuestos al uso del espaniol, por lo que poco a poco interiorizan que el espa-
Aol es la lengua de este acto. Esto, al paso del tiempo, se vuelve una situacion
catellanizante en los nifios y jovenes debido a la exigencia de hablar bien el
espanol para ser parte de quienes dirigen dichos programas.

¢) Formacion escolar

Antes de ingresar a las aulas, los alumnos diariamente son formados en la
plaza civica de la escuela primaria con la finalidad de realizar ejercicios de
calistenia y para recibir recomendaciones e informaciones del dia. En este acto
participan alumnos y maestros, siendo nuevamente el maestro “de guardia”
y el director de la escuela quienes lo organizan y coordinan. Al igual que en
el homenaje escolar, la lengua predominante es la castellana, mientras que la
lengua triqui aparece eventualmente para alguna explicacion ultima.

Uso de lengua en ejercicios de calistenia:

Maestro: Paso redoblado, caminen (los alumnos, entre risas y platicas
siguen las indicaciones).

Maestro: Caminen nifios, paso redoblado. Alto, jyal; tomar distancia,
wval; media vuelta, jya!; en descanso, jyal... (Escuela primaria
de Chicahuaxtla, 22-10-2007).

Como vemos en el ejemplo, el espaiiol es la (inica lengua que usa el maestro.
Probablemente resulta dificil hacer uso del triqui debido a que en esta lengua
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dichas voces o indicaciones del castellano no tienen traduccion. Lo anterior se
debe a que los ejercicios de calistenia no son parte de la cultura triqui sino de una
cultura ajena. Esto nos muestra que usar la lengua triqui depende de la natura-
leza del contexto del habla. Cuando el contexto en que se usa la lengua es parte
de la cultura triqui, se facilita el uso de la lengua propia, pero cuando no lo es,
como en este ejemplo de la formacion escolar, el uso del espaiiol es mas viable.

d) El recreo

Es el receso de actividades académicas que ocurre entre las 11:30 y 12:00 de la
manana. Aqui participan alumnos-alumnos, maestros-maestros, maestros-
alumnos y alumnos-comerciantes. En este espacio el uso de las lenguas es
similar al de la hora de entrada; sélo que se agregan los comerciantes que
generan una comunicacién bilingiie, tanto con los nifios como con los maes-
tros, la razon es que los comerciantes son bilingiies y monolingies en espanol.

Uso de lenguas entre alumnos y comerciantes bilingiies:

Alumno 1: Duv'hui, riki re’ 'ngo chicharrén a’ (Tia, me vende un
chicharron).

Comerciante 1:  Gachd ia’aujli’ (;Le pongo salsa, sobrino?).

Alumno 1: Niko xi a. (Mucha, por favor).

Comerciante 1: Ni'in luj. (Aqui tienes, sobrino).

Alumno 2: ;A como vende estos dulces?
Comerciante I: A un peso, y éste a dos pesos: jcuil te doy?
Alumnos 2: Me da tres de a peso.

Como nos damos cuenta, la comerciante usa sus dos lenguas, el triqui con el
alumno 1y el espafiol con el alumno 2. Ella y el alumno 1 son bilingties, pero
escogen hablar el triqui debido a que es la lengua predominante en ellos; en
cambio, con el alumno 2 usa el espariol, porque éste no es bilingiie y no habla
el triqui. Aqui la comerciante tiene ventaja porque habla las dos lenguas; a
diferencia del alumno 2, que es monolingiie en espanol, por lo que estd en
desventaja a lado del alumno 1 y de la comerciante, porque no habla el trigui.
Ellos entienden lo que dice el alumno 2, pero éste no los entenderia.

e) La salida
Es la hora en que tanto alumnos como maestros comienzan a retirarse de la
escuela. El uso oral de las lenguas sucede igual que en la hora de entrada y en



el recreo; sin embargo, cuando los alumnos y maestros comienzan a disper-
sarse fuera del perimetro de la escuela se observa un incremento en el uso del
triqui, asi como una mayor naturalidad en el empleo de esta lengua.

f) Programas civico-culturales
Son actividades que se realizan en la escuela o en la comunidad para celebrar
fechas establecidas por el sistema educativo (dia de las madres, aniversario
de la escuela, dia de la bandera, etc.). En estos programas participan maes-
tros, alumnos, autoridades municipales y la comunidad en general, siendo
los maestros quienes principalmente los organizan y coordinan. En cuanto al
uso de lenguas en estos actos, es el espaiol la lengua de uso exclusivo (lengua
oficial) y totalmente predominante entre todos los participantes.

El siguiente extracto del cuaderno de campo corresponde al programa
socio-cultural realizado el 10 de mayo del 2008, dia de las madres.

Celebracion del dia de las madres, 10 de mayo, 2008

Los preparativos comenzaron a eso de las 8:00 horas de la manana. En el equipo
de sonido instalado en la cancha municipal, que fue el lugar en donde se llevé a
cabo el evento, se realizaron los primeros anuncios usando la lengua castellana,
hecho que se repitio hasta el comienzo del evento, a eso de las 10:30 horas de
la manana.

Maestro: Muy buenos dias a todas las madres de esta comunidad. Los alumnos
y maestros de las instituciones educativas que funcionan en esta comunidad,
en coordinacion con la autoridad municipal y los comités de padres de familia,
con motivo de celebrar el dia de las madres, estamos organizando un sencillo
pero significativo programa sociocultural, para lo cual le pedimos a todas las
madres que nos estan escuchando a través de este aparato de sonido, para que
nos acomparien en este evento que iniciard a las 10:00 horas de la manana en Ia
cancha municipal de esta poblacion...

El programa lo condujeron los maestros de la secundaria, quienes lo comenzaron
y lo terminaron hablando solamente en espafiol. En ningin momento se hizo uso
del triqui a través del equipo del sonido. Las madres llegaron y la mesa del presi-
dium fue ocupada por las abuelitas de més edad. Durante el desarrollo del progra-
ma se interpretaron bailes, cantos y declamaciones, todos en lengua castellana. Sin
embargo, era notorio que las abuelitas que estaban en la mesa del presidium, igual
que muchas otras que estaban en el evento, eran monolingies en triqui, por lo que
no entendian el espafiol usado por los maestros que conducian el programa.
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Esto lo sabian los maestros porque en momentos, cuando se realizaban rifas
para otorgar premios, solicitaban el apovo de otros maestros v alumnos para
que colaboraran con la identificacion de los nimeros de boletos premiados,
decian: “Le pedimos a los maestros de las distintas instituciones o a los alumnos
que se encuentran alrededor de la cancha, para que nos apoyen con las madres
de familia en la identificacién de los niimeros premiados...”

Asimismo, entre las madres, las que sabian leer y entender el castellano, o con
la ayuda de maestros y alumnos hablantes del triqui, se hacian las traducciones

correspondientes en espanol para que entendieran el discurso castellanizante.
Otro ejemplo del uso del espanol en el desarrollo del programa es el siguiente:

Maestros: Como tercer niimero de nuestro programa tenemos Sinaloa, baile
interpretado por los alumnos del Instituto. .. recibamos a estos alumnos con un
fuerte aplauso. Les pedimos a los ninos que se encuentran en el contorno de la
cancha para que despejen el drea, ya que estos jovenes que vienen a interpretarnos
este bonito baile requieren de mucho espacio. (Diario de campo, 10-03-2008).

Como se observa, el espafol es la lengua de mayor uso en este programa,
igual que en otros de este tipo. Cuando los alumnos participan en éste, tam-
bién hablan exclusivamente el espaiiol. La lengua triqui es usada de manera
esporadica por parte de algunas autoridades en sus intervenciones, lo mismo
sucede con los maestros en situaciones que requieren necesariamente una
traduccion de lo dicho en espafiol.

Como se puede apreciar en las situaciones antes descritas, en algunos actos y
con determinados actores, la lengua triqui aparece como predominante, mientras
que en otros es el espafol. Aun asi, de manera generalizada, el idioma espanol
muestra mayor uso que el triqui, sobre todo en aquellos momentos formales
de la escuela, como las ceremonias civicas v programas sociales. En cambio, el
idioma triqui muestra mayor uso en las relaciones de tipo informal, donde no se
vigila un uso estricto de la lengua, igual que la hora de entrada, el recreo, la salida
y las actividades extraescolares. Estas diferencias de uso entre la lengua triqui y
la espanola se deben al poder que se ejerce en la comunicacion y a la capacidad
de decision que se tiene sobre la naturaleza del acto de que se trate. Por ejemplo,
en los honores a la bandera nacional, en la formacion escolar y en los programas
socioculturales, el uso predominante del espafiol se debe a que estos actos no



responden a las practicas propias de la comunidad, sino que son ajenos, dado
que dependen del sistema educativo nacional.

De esta manera, si bien el reciente monolingiiismo en espafiol de las comu-
nidades triquis es consecuencia de las situaciones familiares, a ello se suma la
escuela como un factor que fortalece esta situacion. En opinion de Ezequiel,
un estudiante normalista de la comunidad, la escuela, en lugar de favorecer el
bilingiismo en los nifios, lo que hace es contribuir a su castellanizacion. Nos
pone de ejemplo que entre alumnos monolingiies y maestros, ellos no se salu-
dan en su lengua originaria sino que usan el castellano.

rrm: Cuando se trata de hablar de la pérdida de nuestralengua y el aumen-
to del monolingiiismo en espafiol, escucho frecuentemente culpar de ello
a la escuela. ; T, qué opinas al respeto?

Ezequiel: Podriamos decir que tiene varias caras, como el caso de los jove-
nes que ahora se casan, tienen hijos y hablan puro espanol con ellos; otro
es que los hombres que ahora regresan'* al pueblo se casan con gente de
otro pueblo, puede ser una mujer que habla alguna lengua originaria,
pero pasa que cuando llegan acd no hay manera de que hable el nifno y su
mamd en nuestra lengua y empiezan a hablar s6lo el espafol. Y si vamos
a la escuela, son puros hijos de jovenes los que hablan el espanol. Y asi es
como son varias causas y otro poco colabora la escuela. Cuando llegan a
la escuela no dicen “ma da’ne” (tio) sino que “buenos dias, maestro”™ Y los
maestros tampoco quieren hablar nuestra lengua, asi ya se acostumbra-
ron, asi lo tienen asimilado. (Ezequiel Ramirez, junio, 2008).

En este sentido, si bien la escuela ha fortalecido el bilingiiismo en los ninos
y jovenes, se debe a que es un espacio de castellanizacion y no precisamente
un espacio de bilingiiizacion. Los estudiantes se vuelven bilingties porque la
familia y 1a comunidad los forma en Nanj nin’in y la escuela en espanol. Pero
con los monolingiies de cuna no sucede lo mismo, debido a que la escuelano
ensena la lengua originaria sino que refuerza el espafiol.

En opinion de Ezequiel, en el contexto de la escuela, los alumnos monolingiies
refuerzan esta condicion lingiiistica. José Manuel, practicante normalista en
el segundo grado, ante la misma pregunta, nos dice lo siguiente:

Creo que la escuela tiene mucha culpa en esto. Lo que pasa es que los sefio-
res (profesores) que ensefian, hablan espafol con los nifios. Los nifos deben
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hablar, deben aprender, aunque puro espanol viene en los libros, deben los
maestros buscar como ensefar nuestra lengua. Hablo siempre en nuestra
lengua y varios ya aprendieron a hablar, pero s, la escuela tiene mucha cul-
pa de esto. (José Manuel Herndandez, junio, 2008).

Para José Manuel, al igual que para Ezequiel, la escuela tiene que ver mucho
en esto porque los maestros hablan solo espafol con los alumnos, y reco-
nocen también como otro aspecto sustancial en esto los libros de texto, que
estan impresos en castellano, para lo cual no se busca una opcion. De esta
manera, la escuela es un espacio mas de castellanizacion.

De acuerdo con lo observado en la escuela primaria de Chicahuaxtla en
forma permanente y en otras de las comunidades circunvecinas de mane-
ra espontanea, consideramos las siguientes situaciones y practicas como las
que mds contribuyen a la castellanizacion: el homenaje civico-escolar, la for-
macion al inicio de la jornada escolar, los programas socio-culturales y los
procesos de interaccién-participacion entre maestros-maestros y alumnos-
maestros. En el apartado 4.2. damos cuenta de los primeros tres factores de
esta castellanizacion, por lo que s6lo ahondaremos sobre los procesos de inte-
raccion que contribuyen a la castellanizacion del alumnado.

En la interaccion entre docentes y alumnos

Las interacciones entre docentes las entenderemos como las conversaciones que
se establecen dentro del contexto escolar, y van desde los saludos de encuentro,
de inicio de jornada, hasta las despedidas de la jornada escolar. En esta relacion
la lengua de uso predominante es el espaiiol. Por ejemplo, en las mananas, al
encontrarse alumnos y maestro en la escuela se saludan de la siguiente manera:

Maestro: Buenos dias nifios, buenos dias César, buenos dias ninas.

Alumnos: Buenos dias, maestro.

Maestro: Cémo amanecieron, ;bien?

Alumnos: Si maestro. ;

Maestro: Bueno, nos vemos al rato, se apuran porque ya va a ser hora
del timbre.

Alumnos:  Si maestro, ya vamos.

Situaciones como la anterior suelen suceder con todos los alumnaos, sin impor-
tar su condicion lingiiistica. La figura del maestro y de la escuela convierte las



interacciones entre maestro y alumnos en un espacio de uso del espanol. Los
alumnos que no hablan fluidamente el espanol no responden o no interac-
tian mucho con los maestros, lo contrario sucede con los nifios bilingies
funcionales y monolingiies en espanol, quienes con mucha facilidad conver-
san con sus maestros.

El proceso de ensefianza y aprendizaje

En este proceso es donde mas se usa el castellano. Los maestros entran al aula
saludando en espaiiol. Por ejemplo, después de la formacion escolar, los alum-
nos en fila se dirigen a sus respectivas aulas, el maestro les sigue. Una vez que
todos los alumnos estén en el aula entra el maestro y establecen el siguiente

didlogo:
Maestro: Buenos dias ninos y nifas.
Alumnos:  Buenos dias maestro (los alumnos se ponen de pie para
saludar al maestro).
Maestro: Nifios, sentados.
Alumnos:  Gracias maestro (los alumnos se sientan).
Maestro: Como estan, 3hicieron su tarea?
Alumnos:  Si (contestan algunos). Estaba muy dificil (contestan otros).
Maestro: Traigan todos su tarea, vamos a calificar.

Otro factor que favorece el uso del espafiol en el aula son los libros de texto,
porque estan impresos en esta lengua. Por ejemplo, en una clase del sexto gra-
do desarrollada en octubre del 2007, se dio la siguiente situacion: El maestro
indica a los alumnos que saquen su libro de historia, mientras que él enciende
el equipo de Enciclomedia® que tiene en el aula. Una vez que los alumnos
tienen listo su libro, el maestro les indica el tema y la pagina a estudiar. Ense-
guida él procede a hacer la lectura del respectivo tema:

Maestro: Nifios, todos me van siguiendo con la lectura (y comienzaa leer). Juarez
cuenta cémo lleg6 a la escuela. EI 21 de marzo de 1806, naci en ¢l pueblo de San
Pablo Guelatao, en el estado de Oaxaca. Tuve la desgracia de no haber conocido
a mis padres, indios de raza primitiva del pais, porque apenas tenta yo tres afios
cuando murieron, habiendo quedado con mis hermanas al cuidado de nuestros
abuelos paternos, indios también de la nacion zapoteca™... (el maestro sigue
leyendo y va explicando en espanol conforme avanza). Los padres de familia que
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podian costear la educacion de sus hijos los llevaban a la ciudad de Oaxaca (el
maestro se detiene a explicar a los alumnos). O sea, los que tenian dinero para
que sus hijos estudiaran, los llevaban hasta la ciudad de Oaxaca, ;pero los que no

tenian dinero?, pues ya no estudiaban.

Asi contintia el maestro la lectura hasta agotar el tema correspondiente; des-
pués termina su explicacion con la proyeccion de dos videos del programa
Enciclomedia que estin totalmente en castellano. Por tltimo, el maestro deja
un cuestionario para que los alumnos contesten. De esta manera, como se
puede apreciar, los libros y materiales escolares contribuyen a la castellaniza-
cion debido a que todos estan impresos en esta lengua.

3.4. Uso de las lenguas en los nifos y

7
4

jovenes triquis

Hemos hablado en los apartados anteriores de los usos orales del Nanj nin'in
y del Nanj stila en los distintos espacios y practicas de las comunidades tri-
quis. Ahora nos referiremos especificamente al papel de la escuela v la fami-
lia en el uso de estas lenguas por parte de nifios y jovenes. Como ya hemos
dicho, la poblacion infantil y juvenil tiende a desarrollar nuevas practicas e
identidades lingiiisticas que difieren de las realizadas por la poblacion adulta,
sobre todo por sus padres. Todas estas diferencias lingtiisticas vienen acom-
panadas de diferencias culturales. La nifiez y juventud triqui contemporanea
no tiene los mismos hdbitus culturales que sus padres, quienes en la mayoria
de los casos se formaron en medio de los quehaceres del campo, mientras
que sus hijos lo hicieron en sus afios de asistencia a la escuela. Todo ello con-
tribuye a la construccién de una nueva realidad lingiiistica en la comunidad.

En esta nueva realidad lingiiistica, el monolingiiismo en la lengua Nanj
nin'in es una situacion hoy inexistente entre la ninez y juventud; en ello, habria
que senalar el papel que han jugado los cambios sociales para el aprendizaje
de una segunda lengua. Los principales cambios sociales y practicas culturales
ajenas que han contribuido en esta nueva situacion lingiiistica (ausencia de
monolingties en triqui) son la escuela, los medios masivos de comunicacién
(television, radio, internet), la migracion y la apertura de la comunidad a una
movilidad regional y nacional cada vez mas creciente. La television propicia



que en los hogares, desde temprana edad los nifios y nifias estén relacionados
con el espafiol, se aprenden nombres de personajes y conversaciones en espanol
sin la necesidad de una ensefanza formal. Es aqui donde surgen los triquis
bilingiies simultaneos que irdn desarrollando sus competencias lingiiisticas a
la edad de 3 o 4 afios, cuando ingresan a la escuela para cursar su educacion
preescolar.

Veamos la opinién del profesor Fortino Dolores, originario de la comuni-
dad de Yuma’ niko y director del centro de educacion preescolar que funciona
en la misma comunidad.

Lo que trabajamos es que en preescolar, en el drea de lenguaje, los maestros uti-
lizan mayormente nuestra lengua cuando los nifios no entienden [sic]. Hablan
sobre como se llaman las cosas, pero con escritura no trabajamos en este lugar
(se refiere a la institucién), por lo que es s6lo nuestra lengua la que usan los
maestros con los nifos (nuestra lengua es concebida como lengua oral y no
escrita). Lo que vemos también es que muchos ninos hablan espaiiol y lo que
hacen los maestros es trabajar las dos lenguas con sus grupos, hablan el espanol

v hablan nuestra lengua. (30 de octubre del 2007).

Como vemos en este pasaje, desde la educacién preescolar se inicia una edu-
cacién bilingite forzada por la presencia de dos lenguas en el aula.

Este favorecimiento del bilingiiismo temprano en la comunidad se debe tam-
bién a las migraciones que realizan las familias a distintas ciudades del pais, en
donde debido a la situacién lingiiistica propia de esos contextos los hijos apren-
den el castellano, y si vuelven pronto a la comunidad desarrollan sus dos lenguas.

Con lo expuesto hasta aqui, identificaremos un primer grupo de la pobla-
cién al que llamaremos bilingtie (triquis bilingties), que como hemos dicho, se
trata de jovenes que por distintas razones, como la escuela, la familia u otras,
son bilingiies tempranos. Cabe volver a resaltar que todos los nifios y jovenes
triquis en edad escolar son bilingties o monolingiies en espafiol y que no
existe el monolingiiismo en la lengua Nanj nin’in. Aunque en el momento del
uso de la lengua cada una tiene su funcion. De esta manera, si bien el nino y
el joven es bilingtie, en su hogar tiende a hablar solo el triqui y, en la escuela,
o en la relacién con sus compaieros, el espafiol y el triqui. En la mayoria de
los casos sigue siendo el triqui la lengua de mayor predominio en los hogares,
porque los padres o los abuelos, no hablan el espafiol o simplemente tienen
un hdbitus lingiiistico basado en el triqui.
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Un segundo grupo de la poblacion lo reconocemos como monolingiie en
castellano. A las personas de este grupo las diferenciaremos de las personas del
primer grupo porque son la contraparte de los monolingies en triqui que un dia
existieron, ademds de que si bien pueden tener algiin dominio minimo de algu-
nas de los capacidades lingtiisticas, se reconocen como no hablantes del triqui.

Por su parte, el monolingiiismo en castellano es consecuencia de varios fac-
tores, entre los que se destacan la formacion lingiiistica en la familia, las migra-
ciones y el poder simbolico que representa esta lengua en la sociedad. Entre los
factores que propician esta situacion lingtiistica en las familias encontramos
los siguientes:

Familias que migran

La mayoria de las parejas jovenes que migran al Estado de México y al Distri-
to Federal ensenan a sus hijos a hablar solo el castellano, por iniciativa propia
u obligados por el medio; de esta manera, cuando vuelven a la comunidad,
sus hijos son monolingiies en castellano. El profesor Fortino expresa al res-
pecto lo siguiente:

Si miramos dentro de la comunidad, la verdad es que la otra lengua estd borran-
do nuestra lengua, todos los hombres, aunque parece que no fueron mucho a la
escuela, hablan puro espaiiol en sus casas, nada mds a México han ido y regre-
san y toda la familia habla el espanol. Varias familias de esta comunidad hacen
esto. (Prof, Fortino Dolores, 30-10-2007).

Como se puede deducir , la migracion es uno de los factores que propicia el
monolingiiismo en castellano, que a percepcion del profesor Fortino en la
cita anterior, equivale a un proceso de desplazamiento lingiiistico en la comu-
nidad, de lo cual hablaremos mas adelante.

’adres 0 madres no triquis
Otro factor fundamental que propicia el monolingtiismo son las familias que
se componen de un padre o madre triqui y un padre o madre no triqui, es
decir, los o las que se casan con personas de fuera, ya sean otros indigenas de
culturas diferentes y otras lenguas o mestizos castellano-hablantes. En estas
familias el espanol se vuelve la lengua principal de comunicacion entre los
conyuges y los hijos crecen hablando solamente esta lengua.



Ral, hablante de la lengua triqui, en un articulo publicado en referencia
a la pérdida del valor que implican los saludos en triqui de Chicahuaxtla, nos
menciona lo siguiente:

El saludo es considerado como uno de los tantos valores culturales que caracte-
riza alos pueblos indigenas. En este caso, los triquis lo utilizan como una mane-
ra de respetarse entre ellos mismos, pero actualmente, con la migracion, con el
impacto de los medios de comunicacion, entre otros factores, este valor cultural
seva perdiendo. Otro factor importante que estd contribuyendo a la pérdida de
este valor es el espafiol, porque las mujeres o los hombres triquis se casan con
personas de otros lugares y a sus hijos les ensefian solamente el espanol, cuando
lo mis correcto seria que ensefien a sus hijos ambas lenguas, para un mejor

desenvolvimiento tanto en el contexto triqui como en el contexto nacional.”

Lo referido en la cita anterior implica que cuando se migra o cuando una per-
sona triqui contrae matriminio con otra que no es de esta cultura, se pierde
la lengua triqui porque ya no se ensefia en el hogar. Pero, aparte de la pérdida
de la lengua, también existe la pérdida de la cultura, como es el caso de los
saludos que nos menciona Raul. Esto significa que cuando se deja de hablar
una lengua, los elementos culturales propios también se debilitan.

Familias de padres profesionistas

Muchas familias que se componen de padres profesionistas, llimese profeso-
res, médicos, ingenieros, por mencionar algunos, ensefan a sus hijos a hablar
solamente en el idioma castellano. Por tanto, los hijos crecen con ese habitus
lingtiistico y cultural que los diferencia del resto de la poblacion. Generalmen-
te, ellos, los monolingiies, suelen pertenecer al grupo de familias economi-
camente estables y a la vez politicamente fuertes dentro de la poblacion. Sin
embargo, como se ha podido apreciar en Chicahuaxtla, también existe el gru-
po bilingiie econémicamente estable y politicamente influyente, por tanto,
estos dltimos suelen apoyarse en la idea de la preservacion de la lengua y de
la cultura como una forma de transcender su poder en la comunidad (son los
encargados de la planificacion lingtiistica, como lo veremos mis adelante). En
este sentido, los grupos se vuelven opuestos.

Familias jovenes
Las nuevas familias jovenes, cuyo nivel académico es de secundaria, bachi-
llerato o superior, siendo ellas bilingiies, educan a sus hijos s6lo en el idioma
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castellano, entre otras razones debido al estatus que representa esta lengua en
la sociedad nacional y también al hdbitus lingtiistico en que ellos comienzan
a desarrollarse, como es el comercio o actividades fuera del contexto triqui.

Como vemos en estas cuatro situaciones familiares, aunque cada una es
distinta, todas propician o favorecen en los ninos el aprendizaje de una sola
lengua. Los padres que son bilingiies, y que en la mayoria de los casos fueron
monolingiies en triqui de pequefios, ahora inducen a sus hijos en el mono-
lingtiismo en castellano.

Resumamos lo dicho hasta aqui. Primero, que la actual situacion lingtiistica
de la nifiez y juventud triquis se caracteriza por la existencia de personas bilingies
y monolingies en castellano; segundo, que el bilingtiismo se ha acrecentado
debido a varios factores como la migracion y los medios de comunicacion,
pero en ello, la escuela ha cumplido su papel de promover el bilingtiismo; y,
tercero, el monolingilismo es generado principalmente por distintas situa-
ciones familiares.

En esto, la comunidad es el ente que propicia un equilibrio lingtistico
entre el uso del castellano y el Nanj nin’in, porque en ella los nifios y jovenes
desarrollan sus capacidades lingiiisticas para hablar y escuchar el Nanj nin'in.
Si la escuela es castellanizante y hace de sus estudiantes personas bilingiies,
no significa que la escuela ensene las dos lenguas, sino s6lo una, el castellano.
El Nanj nin’in es propiciado por la familia y la comunidad. De esta manera, el
bilingiiismo se debe a la participacion de las dos instituciones que desarrollan
capacidades lingiiisticas distintas en cada una de las lenguas: hablar y escuchar
en Nanj nin'in; hablar, escuchar, leer y escribir en castellano. Si bien en caste-
llano se dominan dos capacidades mis, en el uso cotidiano existe un equilibrio
entre estas dos lenguas porque las capacidades del castellano s6lo son usadas
con mayor frecuencia en el ambito escolar, mientras que las dos capacidades del
triqui transcienden todos los dmbitos, incluyendo la escuela, sin que necesaria-
mente sean una lengua oficial.

En este equilibrio, la comunidad y la familia juegan el papel de entes que
controlan el uso de las lenguas en sus distintos espacios. Como ya se ha visto
en los apartados anteriores, cada lengua tiene sus ambitos de uso en funcion
del control cultural que ejercen. En las practicas propias como la asamblea
comunitaria, es el pueblo o el grupo étnico quien decide sobre ese aspecto de
la cultura; sin embargo, para el caso de la escuela, que es una prictica ajena
a la comunidad, es el sistema educativo quien decide la o las lenguas a usar.
Aqui es donde resulta fundamental considerar la teoria del control cultural,



porque de la capacidad de decision que ejerce el pueblo sobre sus elemen-
tos culturales depende la preservacion de los mismos. Mientras mayor sea
el control cultural, mayor serd la autonomia del pueblo. Como hemos visto
hasta aqui, la lengua triqui se preserva y se fortalece en aquellas practicas
propias, pero se debilita o se pierde en las ajenas. Por tanto, queda buscar
la apropiacion de los elementos culturales ajenos para tener capacidad de
decision sobre ellos.

35. Nuestra lengua nos ayuda a ser pueblo:
ideologias en torno a la lengua triqui

35.1. La lengua como elemento de identidad

Toda cultura tiene una forma de expresion que la distingue de otras. La tri-
qui, en tanto cultura indigena tiene el Nanj nin'in, que sigue siendo vital en su
contexto: familia, formas de relacién, asambleas comunitarias, mayordomias'®,
en el trabajo agricola, etcétera. La lengua, como ya hemos dicho, es parte de
la cultura misma y por ende constituye uno de sus elementos culturales mas
preciados. Veamos la siguiente expresion que manifiesta el sentir de un triqui
sobre su lengua.

Ga’ne doj "ngo si tiempo ne’ ni gi'iaj nga ne’ si giri ra ne’ doj dan sa sigaj yi'i
'ngo sinuguan’ ne din’ dan huin 'ngo nuguan’ aj-an ruguj iw'un huin ne’ 'ngo
yuma’an ru’huaj ni sinitaj 'ngo nej nuguan’ danj, 14’ a’mi nga “ngo nej si man
ngaj si man doioj si man nigan si @’mi ne’ si rihuaj.

Nos va a quitar un poco de nuestro tiempo y haremos como que pensamos
sobre qué va a ser de nuestra lengua, que es lo que nos ayuda a ser pueblo. Sino
fuera por nuestra lengua, en este momento hablariamos como los hombres de

Putla, Juxtlahuaca, Tlaxiaco. (Domingo Ramirez, 27-12-2007).

En esta apreciacion podemos identi ficar tres rasgos ideolégicos que enfatizan la
importancia de la lengua en la cultura y la identidad triqui. EI primero: “hare-
Mos cOMO que pensamos sobre qué vaa ser de nuestra lengua’, es una expresion
clara sobre la necesidad de dar una solucion a los conflictos lingtiisticos (entre
lengua escrita y lengua dgrafa) existentes en la comunidad por el contacto de
la lengua Nanj nin'in con el espanol. Considerando que el contexto en que se
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presenta la expresion antes mencionada es de un programa de planificacion
lingiiistica, podemos intuir que se aprecia cierto desplazamiento de la lengua
propia, por ello la necesidad de pensar qué hacer con ella. El segundo: “que es
lo que nos ayuda a ser pueblo”, nos lleva a preguntarnos qué es “ser pueblo”
En una manera sencilla, “ser pueblo” es “ser cultura”, es compartir ciertos ele-
mentos y rasgos como una lengua, una manera de organizarse, una forma de
caminar, de sentir, de hablar, de comer, étcetera. Entonces, cuando se aprecia
que la lengua “es pueblo”, se esta diciendo que la lengua es un elemento de
identidad social. El tercer rasgo nos refuerza esta ideologia: “si no fuera por
nuestra lengua, en este momento hablariamos como los hombres de Putla,
Juxtlahuaca, Tlaxiaco”, es decir, como gente mestiza de ciudad que tiene por
lengua el espanol y posee una cultura urbana. De este modo, al decir que “si
no fuera por nuestra lengua hablariamos como los otros”, se esta establecien-
do que la lengua marca la diferencia con los otros, de lo contrario los triquis
serfan igual que las personas de las ciudades mencionadas. Se trata de una
cuestion de alteridad, donde el grupo, al establecer contacto con los otros,
adopta una identidad social de tipo positivo, esto conlleva a que los habi-
tantes (maestros, autoridades y personas de la comunidad) asuman acciones
colectivas para, de manera grupal, fortalecer esta identidad.

Aqui, llama la atencion que esta identidad positiva aparezca en los tiem-
pos en que la lengua y la cultura comienzan a debilitarse, esto significa que la
conciencia por la identidad es posible cuando se percibe que los elementos
que conforman esa identidad comienzan a perder sustancia; de otra mane-
ra, cuando todo estd o estaba en forma, era dificil tener conciencia sobre la
importancia de la lengua y otros elementos culturales que marcan la identi-
dad. Como es evidente hasta ahora, esta conciencia sobre la identidad aparece
también en los momentos de mds contacto lingtiistico y cultural con otros
grupos no triquis, principalmente con aquellos que hablan en espanol. Al no
negar la lengua, no se niega la identidad o, por hacer un juego de palabras: al
no negar la identidad no se niega la lengua.

Sin embargo, no siempre es ésta la manera generalizada de apreciacion. Los
jovenes y ninos, a pesar de que no expresan su sentir sobre la lengua triqui,
en su practica lingtiistica manifiestan un creciente deseo de aprender y usar
el castellano en mds espacios comunitarios. Aun asi, no olvidan que la lengua
Nanj nin’in es un elemento de su identidad, aunque también deseen aprender
el castellano para desenvolverse mejor en la escuela y en la ciudad. Veamos la
siguiente entrevista grupal a nifios de sexto grado de educacion primaria.



Fidel: ;Creen ustedes que sirve nuestra lengua?

Ninos: Si (en coro).

Fidel: ;Qué pasaria si de grandes ustedes no supieran hablar
nuestra lengua?

Miguel: Entonces no vamos a hablar y se va a perder.

Fidel: ;A ustedes les gustaria aprender a escribir y leer bien nuestra
lengua?

Nifos: Si.

Fidel: ;Y lo estan aprendiendo? ;Es dificil?

Nazaret: Esta dificil.

Miguel: Despacio, despacio vamos a aprender. ;Por qué Efrain

aprendi6 rapido pues? (Interroga a sus companeros).
Fidel: Y sobre el espaiiol, ;qué piensan?
Fernando:  Las dos tenemos que aprender. (13-06-2008).

Como se aprecia entre los nifnos, Miguel es quien nos muestra una concep-
tualizacion mas ideolégica de la lengua. Para Miguel, ellos, los nifios, si cuan-
do sean grandes no hablan su lengua, ésta se va a perder. Luego, en cuanto a
aprender a escribir y leer, Miguel es positivo al decir que: “Despacio, despacio
vamos a aprender”, y pone de ejemplo la experiencia concreta de Efrain, su
companiero de aula, quien no habla el triqui (s6lo lo entiende), pero se desta-
ca entre ellos escribiendo bien el triqui.

Actualmente, y ante un evidente incremento de hablantes del espanol en las
comunidades triquis, muchos lideres, maestros y no maestros, buscan enca-
minar procesos de planificacion lingiistica que permitan revitalizar la lengua
triqui como una manera de mantener su cultura. Conciben que la escritu-
ralizacion puede ser uno de los medios para revitalizar su lengua. Veamos
el siguiente discurso del profesor Juan Vasquez en la apertura del Primer
Encuentro sobre la Lengua Triqui, realizado el 27 de diciembre del 2007.

A'mi nej yichij na doj, gachrun nej si, ga'i fiaj nga gachrun nej si. Ruku ga'na doj
danaj ni o’ ni hua a'ngo nej dugui’ gachrun, da'nga dajro’ dini’ Fausto Sandoval,
da'nga daj ro’ dini’ Pablo Hernandez Cruz, sani a'mi naka doj na, da'nga dajro’
ajan, tukun Felipe, ani ru'hua nej i sisi 'ngo sa fia'aan huin ni achrun nej si, huej
sisej huin sani gachun nej si, Marcos Sandoval ni gachrun si nej, hue nu gachrun si

'ngo fianj gaio’ nanj gu'naj libro sini gachrun si 'ngo fanj duyinka’ ‘ngo nugua'an,
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fianj aia div, ftanj un “ngo ta'an ni achrun nej si siyugui. O° ni nujhuin si gata
ri'huaj, ni'in nej st du’hue “ngo sinugun, sani man 'ngo sa achin Iuin narahui’ ne’
gima chre’ ne’ ni hue da ni gachrun ne,

Hablo de los senores mas grandes, ellos escribieron, ya varios libros escribie-
ron. Después, también escribieron otros, como es ¢l caso de Fausto Sandoval,
de Pablo Herndndez Cruz, pero eso es mas reciente; mi sobrino Felipe tam-
bién. Ellos pensaron que es algo importante y escribieron, bien o mal, pero
escribieron. Marcos Sandoval también escribi6, no escribié un libro pero
hizo calendarios, donde hay una mazorca con su nombre. Entonces, qué es
lo que quiere decir esto, sabemos que tiene valor nuestra lengua, pero lo
unico que nos hace falta es reunirnos y juntos escribirla. (Juan Visquez,
27-12-2008).

En este pasaje se hace un recuento de los intentos de escrituralizacion de la
lengua Nanj nin’in, destaca el hecho de considerar que éstos son una forma
de expresion que muestra que la lengua tiene valor y que lo tinico que hace
falta es reunirse y sentar las bases normativas (alfabeto) para la escritura. En
similar tono, Lorenzo Herndndez, profesor de otra comunidad, en el mismo
encuentro, expreso lo siguiente;

Esta bien lo que hicieron ustedes porque invitaron a las autoridades municipa-
les, fueron a las comunidades a invitar a las autoridades y ellos llegaron, ahora
van a saber por qué este evento en que estamos es algo muy importante, porque

estamos hablando sobre nuestra lengua. (Lorenzo Hernandez, 27-12-2008).

Como podemos darnos cuenta, el profesor Lorenzo atribuye una notable
importancia a la lengua al llamarla “nuestra”. Es asi como se manifiesta la rele-
vancia de la lengua en la cultura y, a su vez, su representacién como un ele-
mento de identidad. Dentro del marco de la teoria del control cultural, tanto
lo expresado por el profesor Juan como por el profesor Lorenzo, son acciones
que reflejan la capacidad de decision que la propia cultura ejerce sobre uno
de sus elementos, la lengua. En este sentido, la lengua triqui como elemento
cultural propio es parte de la identidad individual y social de los triquis.

Ahora veamos en el siguiente subapartado otra de las complejidades de la
lengua, su valor simbélico como elemento de identidad, en donde ahondare-
mos un poco mas sobre el tema.




35.2. El valor simblico de la lengua en la identidad triqui
Como ya hemos visto, la lengua es parte de la cultura y de la identidad triqui
porque mediante ella se expresan, se guardan y se transmiten los conocimien-
tos del pueblo. Entonces, si es un elemento necesario de la identidad, ;quienes
han dejado de hablar su lengua han perdido su identidad como triquis? Segun
ol Instituto Nacional de Estadistica y Geografia (1NEG1), existe una poblacion
de 32,559" triquis, de los cuales 23,871 hablan sulengua originaria, lo que indi-
ca que 8,688 personas han dejado de hablarla. Si nos basamos en la premisa
de que la lengua es parte inherente de la identidad, probablemente podemos
decir que estos 8,688 triquis ya no tienen identidad propia; sin embargo, esto
resulta paradéjico porque de entrada los estamos llamando triquis. Estos datos
indican que a pesar de que un cuarto de la poblacion triqui no habla su lengua,
se identifica como triqui, por lo que son considerados parte de este pueblo.
Entonces, ja qué se debe que un importante porcentaje de la poblacion triqui
se siga considerando triqui sin que hable su lengua? ;Es posible que la lengua
no sea un elemento inherente a la identidad?

La lengua es un elemento importante en la identidad, s6lo que no siempre
se da en el campo pragmitico, sino en el subjetivo. Para quienes han dejado
de hablar la lengua Nanj nin'in por diversas razones, ha perdido su valor prac-
tico, de uso cotidiano; sin embargo, su valor simbolico lo tienen presente, y
de ahi su insistencia en identificarse como triquis aunque no hablen su len-
gua ni vivan dentro del territorio especifico. Por ello resulta comun escuchar,
sobre todo en los centros urbanos como los del Estado de México } colonias
del Distrito Federal, a jovenes que se identifican como triquis sin que hablen
la lengua Nanj nin'‘in. Cuando se les pregunta si hablan la lengua de su pue-
blo, la respuesta generalizada es que no, que sus padres si la hablan y que ellos
ya no la aprendieron. Otros jovenes que la entienden pero que no la hablan,
no obstante, se consideran triquis. De esta manera, la lengua se convierte en
un elemento simbolico para la identidad, es un referente para atribuirnos a
una cultura.

Otra manera de coémo aparece la lengua en tanto elemento simbadlico en
la identidad, es cuando se estudian las lenguas y las culturas desaparecidas
y siempre se atribuye una lengua a una cultura, aunque éstas ya no existan.

De este modo, los triquis, principalmente aquellos que no hablan la len-
gua propia, la asumen como un valor simbolico para atribuirse la identidad
triqui. Saben que a pesar de no hablar esta lengua, si la hablan sus abuelos o
una determinada parte de su pueblo. Es decir, tienen una referencia a la cual
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atribuir esa identidad. A partir de esto podemos establecer dos valores sim-
bolicos de la lengua triqui: el individual y el social-colectivo. Un triqui que ha
dejado de hablar su lengua puede seguir asumiéndose como triqui porque su
lengua a nivel colectivo no ha muerto. Es este valor simbélico colectivo el que
impulsa los procesos de planificacion lingiiistica triqui como una forma de
no perder lo que se es a nivel colectivo. Veamos el siguiente pasaje:

Nadigi'niu ne’ doj 'ngo sa daj huin si gachrun’ man ni hue dan ni ga’hue
giyinkaj rinan a’ngo nej yuma'an ni rugujniu’u, hue dan giri’ nga ne’ ga'mi
ne’ ahuin ‘ngo si ruhua achin na’'an iw’ usaj a’mi doj nej ri rdaj nadigi’fiv’
nej andaj letra huin achun’ "ngo sinuguan’ant ne’ taj nej si gataj ne’ sisi hue
hua 1a a'mi fiuj.

Re-estudiemos como escribirla v poder difundirla a los otros pueblos.
Con eso vamos a tener que decir cuando alguien nos pregunta por qué
hablamos, por qué escribimos, por qué tenemos una lengua [la triqui].
Diremos, ciertamente, que si hablamos sobre nuestra lengua. (Domingo
Ramirez, 27-12-2008).

Como muestra la referencia anterior, planificar la lengua es una manera de
difundirla a otros pueblos. Difusién que es una forma de decirles que se estd
frente a otro pueblo con otra lengua, nuestra lengua, una lengua con valor
colectivo. Es asi como podemos establecer la existencia de un valor individual
que funciona dentro de la cultura misma, y otro que es el valor colectivo en
funcion a los otros pueblos. Dentro del pueblo se puede criticar 0 no que un
individuo deje de hablar su lengua, pero en relacion con otros pueblos, se
asume un valor colectivo de la lengua.

Nuevas identidades lingtissticas

Desde una perspectiva biologica, las lenguas evolucionan. Para el caso de las
comunidades triquis, de acuerdo con los ejemplos mostrados, la situacion lin-
giiistica actual es diferente a la de hace mds de 50 anos. Como hemos visto, tanto
el triqui como el castellano se han convertido en lenguas necesarias dentro de las
comunidades y sus relaciones. Los nuevos hombres y mujeres triquis apren-
den las dos lenguas desde sus primeros anos de vida, de ahi que en esta pobla-
cion el monolingtiismo en Nanj nin'in ya no exista y en su lugar predomine
el bilingiiismo Nanj nin'in-espanol, configurando asi una nueva identidad
lingiistica (social e individual) basada en lo bilingiie.

CHlEs Popunies Mugjudpe
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Dentro de los estudios de adquisicion de la lengua, se llama primera lenguaa
la lengua que se aprende primero; si se aprenden dos lenguas de manera simul-
tnea, se tiene dos primeras lenguas (Baker, 1993). Desde esta consideracion,
para las comunidades triquis existen dos primeras lenguas. De ahi que su nueva
identidad lingiiistica se base en dos lenguas. Al respecto veamos la siguiente dis-
cusion realizada en un Taller de Planificacion Lingiiistica en octubre de 2007.

Juan V.: Nusaj sinugun’, nusaj Nanj nin’in.

Marcelina S.:  Ru'huaj si sinugun’ dan, Nanj a'mi ne’ na, sinugun’ na
ni ga’hui si yugui gu'na Nanj nin’in, sinuguan’ ne’ Nanj
nin'in, sinuj chej gahuin chrun ne’ ango nuguan'an ni
hue sinigun’ gahuin’ nej.

Juan Vi Ga'hue si hua'ni na ni hua huij sinugun’ nga un. ngo
huin nuguan’ makd na unda Nanj stila ni a’'ngo huin
nuguan’ yifianj ia unda Nanj nin’in.

Juan V.: ;Por qué nuestra lengua? Y, ;por qué la lengua completa?

Marcelina S.: Parece que a nuestra lengua, la lengua que hablamos,
debemos de darle el nombre de lengua completa; nues-
tra lengua es la lengua completa, y si aprendemos otra
lengua también va a ser nuestra lengua.

Juan V.: Actualmente podemos decir que tenemos dos lenguas,
una es la lengua de México (en referencia al pais), el
espanol, y la otra es nuestra lengua originaria, la len-
gua completa. (10-10-2007).

Como nos muestra este pasaje, dentro de la conciencia lingtiistica de los
hablantes, se ha configurado una nueva identidad lingiistica que se basa en
lo bilingiie. Hablar el Nanj nin'in y el espaiiol en la comunidad es la nueva
meta lingiiistica de los hombres y mujeres triquis, debido a la necesidad de
afrontar las nuevas realidades sociales y culturales de la comunidad y de la
sociedad global.

Como hemos visto, las dos lenguas tienen sus propios espacios de uso. Eltriqui
es necesario en situaciones comunitarias como la asamblea, el tequio, la siembra,
entre otras. El castellano, por su parte, es la lengua de la escuela, delos libros, delos
medios masivos de comunicacién como la televison y el internet. De ahi que,
hasta cierto punto, no nos debemos alarmar ante el acelerado crecimiento
del castellano en la comunidad y mucho menos creer en la posibilidad de
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evitar su uso en espacios que no estan al alcance de la misma. Consideramos
que se trata de fortalecer las instituciones y espacios propios de la comunidad
v con ello el uso de la lengua triqui. Como hemos visto, la lengua estd estre-
chamente relacionada con la cultura, por lo que fortalecer la cultura implica
fortalecer la lengua.



4 La otra lengua esta borrando
nuestra lengua. Procesos de
desplazamiento lingiifstico

Los cambios sociales producen nuevos hdbitus lingiiisticos en las

comunidades triquis, que son favorables para una situacion comuni-

cativa y desfavorables para otra. Propiciar el bilingtiismo en la ninez y
juventud triquis es favorable, sin embargo, también desfavorece la vitalidad
del triqui, porque estd promoviendo de manera acelerada su desuso, lo que
nos conlleva a visualizar un proceso de desplazamiento linglistico.

Para los triquis, y de acuerdo con las concepciones que expresa su lengua,
existen dos maneras de visualizar el desplazamiento lingiistico. La primera:
“nuestra lengua se esta deformando (‘na’ nare’ sinugun’)”, se refiere a que con
tantas mezclas del castellano ya no se habla igual que antes; “no sabemos darle
nombre a las cosas (nuni’in’ gahui’ siyugui nej rasuun)” que vienen acompa-
fadas de los cambios sociales, por ejemplo, la television, computadora, discos
compactos, etcétera. Por ello, se percibe que la lengua comienza a deformarse.
La segunda: “la otra lengua viene a borrar nuestra lengua (a'ngo nuguan'an
‘na’ nadure’ sinugun)”, quiere decir que el castellano estd ocupando los espa-
cios tradicionales del triqui en la familia. La siguiente entrevista al profesor
Fortino Dolores nos muestra estas dos maneras de desplazamiento del triqui.

Fidel: Cémo mira usted nuestra lengua, no sélo aqui en la
escuela sino en toda la comunidad. ;Serd que se esta
perdiendo y que probablemente pronto la dejaremos
de hablar o es al contrario?
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Profr. Fortino: Hue niio” da’ hua ruhua "ngo yuma'an ni hue unda ia

ni ajan 'na’ nadure’ ni’ a’ngo nuguan’an sinugun’
huaj tugun, daran’ nej si se da ni si ga’an da ‘ngo escue-
la ri'ia hua nej dugui’ nitaj si ga'an da "ngo xi escuela
ricia rihuo’ sani hue nanj stila a'mi nej si dukua nej si,
ma makd ga'an nej si doj ni numan nej si ni hue nanj
stila a'mi nej dugui’ si 0’ ni si ni'io’ ga'i familia man
rulua yuma'a ni hue danj ’iaj nej si. Ri'ia ruhuaj sisi
hua ia ni huaj nare’ sinugun’, nuni’in ga’hui siyu-
gui go’ngo nej rasuun ni hue dan ni hue nge man dan
‘taf, nitaj si nahuij ruhua nej dugui’ daj huin si dugu’naj
nej si rasuun, hue man nge dan “iaj ni rifia si 'iaj gana
nuguan’ ta'anj ru'ia.
(Si miramos dentro de la comunidad, la verdad es que
la otra lengua viene a borrar nuestra lengua, todas
las personas, aunque parece que no fueron muchoala
escuela, hablan puro espanol en sus casas, nada mds a
México™ han ido y regresan y toda la familia habla el
espanol. Varias familias de esta comunidad hacen esto.
Me parece que se esta deformando nuestra lengua,
no sabemos darle nombre a cada una de las cosas
y eso es lo que provoca (la pérdida de la lengua); no
nos preocupamos por darle nombre a las cosas, con
eso parece que la lengua de la ciudad le esta ganando
a nuestra lengua). (31-10-2007).

Como se puede apreciar en la transcripcion de la entrevista, aparte de las dos
situaciones que nos permiten establecer el comienzo de un proceso de des-
plazamiento lingiiistico, para el profesor Fortino, cuando dice que “lalengua
de la ciudad le estd ganando a nuestra lengua”, nos esti mostrando también
una especie de competencia entre dos lenguas, donde una le esta tomando la
delantera a la otra.

Con esto no estamos diciendo que el Nanj nin'in ya no sea lengua vital en
las comunidades triquis, lo es debido al hecho de que en la poblacion adulta,
el triqui es predominante; sin embargo, como ya hemos senalado en la pobla-
cién joven e infantil, el monolingtiismo en Nanj nin’in ha sido superado por el
bilingtiismo Narj nin'in-castellano, y a su vez se vislumbra el comienzo de un



monolingtiismo en castellano. En palabras de Ezequiel Ramirez, cuando se le
pregunta cudl lengua considera mas vital en la comunidad, expresa lo siguiente:

Hasta ahora va nuestra lengua. Ahorita si vamos a un tequio, los que hablan el
espaiol son callados, no hablan, no hablan porque no tienen con quién hablar,
v ahi va nuestra lengua todavia, y es que van puros sefiores grandes, pero espe-
remos que pasen otros dos, tres, cuatro anos, yano vaa haber, porque el hom-

bre chico va creciendo, no se hace miés chico. (Ezequiel Ramirez, 11-06-2008).

Percibimos en las palabras de Ezequiel un desplazamiento lingiiistico de tipo
generacional, es decir, cuando el papel de los padres, abuelos y personas adul-
tas sea reemplazado por los hoy jovenes —y esto puede suceder en unos dos,
tres 0 cuatro afios—, la vitalidad del triqui sera desplazada por la vitalidad del
espaiol. Esto se debe a que los padres no ensefian a los hijos el triqui, como
lo hemos sefalado en el apartado anterior.

En resumen, el proceso de desplazamiento del triqui por el castellano, pri-
mero. se entiende como una deformacion de la lengua propia y un fenémeno
en donde el castellano borra el Nanj nin’in debido a que va usurpando espa-
cios tradicionales de la primera lengua. Asimismo, dicho desplazamiento se
manifiesta en la ausencia de un monolingtiismo en Nanj nin’in, la presencia de
un bilingtiismo Nanj nin'in-castellano y en el aumento de un monolingiiismo
en castellano. Por tltimo, el desplazamiento es de tipo generacional, porque
los hijos son quienes estin dejando de hablar la lengua triqui de sus padres.

4.1. Se esta deformando nuestra lengua

El proceso de desplazamiento lingiistico en las comunidades triquis prac-
ticamente comienza con la deformacién de la lengua Nanj nin'in. ;A qué se
debe esta deformacion? Entendamos primero que la deformacion (“na nare’
sinugun’) se entiende como un cambio negativo que ocurre con lalengua. Las
siguientes metdforas nos muestran lo dicho.

~Nuj huin si giran’ ya’ si man ganare’ si ni nga ga lij si ni w'ta ran ga si
sani iaj ni gahwi’ si ru’hua si nga diniin’

—Qué le habra pasado al hombre (aquel) para deformarse, si de joven
estaba fuerte pero ahora parece que se va a morir.

Lo

FIDEL HERNANDEZ MENDOZA



1o

LA LENGUA COMPLETA, USOS Y SIGNIFICADOS

—Nuni’in nuj yi’i nuj si sani ‘na’ nare’ ni’ st naj an.
—No sabemos qué enfermedad tiene, pero se estd deformando.

Como podemos notar en estas dos expresiones, no aplicadas a la lengua sino a
personas, con la palabra “deformacion” se entiende que cambian de un estado
positivo, ideal, fuerte, en que estaban, a uno débil, y con ello entran al camino
de la muerte. Si aplicamos este principio a la lengua, cuando se dice que se estd
deformando (‘na nare’ sinugun’), entenderemos que la lengua estd pasando de
un estado fuerte, ideal, prospero, a uno débil, y probablemente muera. Enton-
ces, aqui las preguntas son: ;Qué factores deforman la lengua triqui? ;En qué
circunstancias se da esta deformacién? Nuevamente volvemos al tema de los
cambios sociales.

Como consecuencia de los cambios sociales, en la comunidad se han intro-
ducido nuevas formas del habla. Y si consideramos que estos cambios proce-
den de otras perspectivas culturales y lingiiisticas, necesariamente modifican
o deforman la lengua originaria de la comunidad. Esto produce la mezcla de
lenguas debido a los préstamos que el triqui hace al espafiol:

Se si na’ escuela nga mi tuj (;No vas ir a la escuela, hijo?)

Si ga’an rinan internet nij na (Voy al internet, mamd)

Huij giran 'ngo Coca cola go'ojda (Ve a comprarme una Coca cola)
Nuhuej yichij maestro yij man riki ~ (No quiere el maestro darme per-
si permiso ga’an bafio ma miso para ir al bafio)

Observamos en estas cuatro oraciones que existen palabras en espafol que
mantienen su fonética original, lo contrario sucede en otros cambios socia-
les: veamos los siguientes ejemplos:

Nitaj carru gachin ni nanika naj an (No pasaba el carro y me regresé)
Nitaj lapij cero nikaj ra’ (;No tienes lapicero?)
Huij yikaj 'ngo kilu mangu yo' daj (Ve a comprar un kilo de mango)

En estas tres oraciones, la palabra castellana que se integra sufre una variacion
fonética minima, aunque este tipo de variaciones fonéticas no son muy comunes,
generalmente se mantiene intacta la fonética castellana, como en el primer caso
mostrado. Y, si bien los dos casos mostrados alteran la lengua Nanj nin'in,
no lo hacen de la misma manera. En el primero, como se puede apreciar, el



hablante no hace ningtn esfuerzo por adaptar la palabra que se incorpora
a su lengua, la toma como tal; mientras que en el segundo, es evidente un
intento o proceso de adaptacién que le da a la palabra integrada las caracte-
risticas de la lengua que la recibe. Esto nos lleva a plantear que la ltima, la
adaptacion, puede ser una alternativa para tomar las palabras de otra lengua
como el espaiiol. Esta adaptacién de la lengua fuente a la meta también equi-
vale a una forma de resistencia lingiiistica, porque la lengua que recibe se
resiste a tomar la lengua entrante tal como viene.
Sin embargo, existe otro tipo de palabras que debemos de considerar:

Nitaj gane’ id’a ’ia ra’ (;No tienes cable de luz?)
Rifian hue’e aga’ ga'ni (Voy a poner puerta de metal)
Riki 'ngo fiaj nakaj giri’ij daj (Dame una bolsa de plastico)

En estas tres oraciones pondremos atencion en las siguientes palabras: gane’e-
cable, aga’a-metal y nakaj a-pléstico. Indudablemente que estos tres objetos que
nombra la lengua no son vocablos propios de la lengua triqui, sin embargo, se
encontré una forma particular de nombrarlos y asi mantener la originalidad
de la lengua sin las deformaciones anteriormente mostradas. Esto significa
que ha habido manera de crear formas propias de nombrar los objetos que
legan a las comunidades triquis.

Hasta aqui hemos explicado, primero, los vocablos en espafiol que no sufren
ninguna modificacion fonética, luego, aquellos que se adaptan a la fonética de
la lengua Nanj nir’in y, por dltimo, las palabras propias que expresan elemen-
tos no propios, y con ello hemos presentado: para el caso del primero, una
forma de deformacion; para el segundo, una de adaptacion; y para el tercero,
una de creacion. Ahora bien, convendria invertir el orden de esta presentacion
para entender el desplazamiento lingiiistico que subyace en ellos.

La creacion. Este proceso fue posible de forma natural con los primeros cam-
bios sociales que exigian nuevas formas de expresion lingiistica propias. Ayudo
en ello que la poblacion triqui era predominantemente monolingtie en Nanj
nir’in, por lo que un objeto nuevo encontrd una propia forma de nombra-
miento. Ademds de que eran pocos los cambios o los elementos entrantes,
y no tan complejos como los actuales. De ahi que muchos de esos primeros
objetos encontraron nombres en la lengua triqui.

La adaptacién. Este proceso comienza pricticamente con la aceleracion de
los cambios sociales (véase 3.1), en donde los elementos y palabras entrantes
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comenzaron a ser abundantes, por lo que fueron solamente adaptadas a la len-
gua triqui, ademads esto se vio favorecido por el comienzo de un proceso for-
mal de ensenanza del espafiol mediante la escuela. Ello lo podemos entender
con los siguientes ejemplos de palabras del espanol adaptadas al triqui: gasukua
(azicar), gasiti (aceite), lapij (lapiz), carru (carro), maestru (maestro), etcétera.

Ni creacion ni adaptacion. Este proceso es reciente e implica que la palabra ajena
que entra a la lengua es utilizada como llega (computadora, teléfono, televi-
sion, internet, estufa, refrigerador, etc.), dando origen a una mezcla de codigos
lingiiisticos. Muchas palabras que fueron adaptadas ya no se utilizan en las
nuevas generaciones de hablantes bilingties. Por ejemplo, los jévenes de ahora
va no dicen gasukua, sino aztcar, ni aru al arroz.

Tomando como punto de referencia a la generacion joven actual, quie-
nes participaron en el proceso de creacion fueron los abuelos, o lo son todavia,
porque ante su alto grado de monolingtiismo en triqui, buscan formas propias
de nombrar las cosas. Luego, quienes hicieron posible la adaptacion fueron los
padres, dado que estaban en un contacto mas amplio con el espanol, por lo que
tenian mas facilidad de comprenderlo. Y por tltimo, quienes no crean palabras
en triqui ni adaptan las palabras del espafiol al triqui, son los hijos, que practica-
mente son bilingties equilibrados, por lo que no tienen dificultades ni necesidad
de creacion ni adaptacion, pues entienden bien la estructura de las dos lenguas.

El siguiente esquema retleja este proceso que de alguna manera implica
desplazamiento lingtiistico.

Fase 1 Fase 2 Fase 3

Creacidn. las cosas nue-  Adaptacion: las palabras  No adaptacion: Las pa-
vas encontraban nombres  nuevas se adaptan al triqui.  labras nuevas se toman
en trigui. como llegan.

Sin embargo, si bien este andlisis nos acerca al entendimiento del desplaza-
miento lingiiistico, dentro de este proceso habria que ver la “deformacion”
que sufre la lengua. Hemos hablado del contacto lingtistico, por tanto es
necesario referirnos al conflicto, la ruptura y, probablemente, la reestructu-
racion de la lengua (Cfr. Hamel, 1995). Para ello es necesario establecer los
niveles de articulacién de la comunicacion,

Cuando la lengua triqui entra en contacto con el espanol, se produce un
conflicto entre estas dos lenguas, el espanol que viene como lengua dominante,



comienza a desplazar al triqui (fase 1), pero encuentra resistencia, por ello las
primeras palabras nuevas que se introducen a la lengua triqui hallan nombre
triqui. En la segunda fase, a mayor contacto, comienza a hablarse mas el espa-
fiol y se opta por adaptar palabras castellanas al triqui, con esto se sientan las
bases del desplazamiento, porque en la siguiente generacion de hablantes, su
estructura lingtiistica y discursiva se desarrollara en medio de la adaptacion,
por lo que en la fase 3 facilmente se dejan de usar las palabras adaptadas por la
generacion anterior, para usarlas como se expresan en espanol.

Con lo dicho hasta aqui, se ha intentado mostrar otra perspect iva de despla-
zamiento, que como hemos visto, cuando la lengua triqui era fuerte se creaban
nuevas palabras en triqui, luego, cuando comenzo a debilitarse, se adaptaba la
lengua entrante (el espafol) como una forma de resistencia lingiiistica, sin
embargo, ahora, en el mundo bilingte, se opta por mezclar las dos lenguas,
deformando asi la lengua triqui. Con la deformacion aparece el debilitamien-
to v a su vez, el riesgo de muerte de la lengua.

Otra perspectiva de analisis que nos lleva a identificar los factores que
causan el desplazamiento lingiiistico son las formas en que nifios y jovenes
usan el espanol y el triqui, como lo veremos a continuacion.

4.2. Manifestaciones del bilingtiismo en
los procesos comunicativos

Para la Educacion Intercultural Bilingiie (E18), alcanzar un estado lingtiistico
bilingtie en nifios y jovenes indigenas es la meta, con ello se cree que se garan-
tizar el aprendizaje de una lengua estandar y la continuidad de la propia len-
gua indigena. En la educacion triqui, si bien la £18 es un enfoque que se viene
implementando desde hace anos, y existe un alto grado de bilingtiismo en
la nifiez y juventud, parece ser que €sto s s6lo una forma de transitar de un
monolingiiismo en triquia un monolingiiismo en espanol,

Lo anterior no significa que debamos quedarnos en estado monolingtie
inicial (en la lengua originaria) y no pasar al bilingiiismo, se trata solamen-
te de analizar los factores que facilitan el trascender del bilingtiismo triqui-
espanol al monolingtiismo en espaiiol. Sobre todo, identificar y afrontar la
relacién de uso de las dos lenguas en el estado bilingtie.

Por ello, aqui nos proponemos analizar las manifestaciones del bilingitismo
en nifios y jovenes triquis bajo tres circunstancias: a) uso de lenguas en ninos
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y Jovenes bilingiies que hablan predominantemente el Nanj nin’in; b) uso de
lenguas entre ninos bilingiies y monolingiies en castellano; y ¢) uso de lenguas

entre ninos y jovenes monolingiies en castellano.

En la figura 9, en un primer momento, se observa la inexistencia de monolin-
gliismo en triqui, luego la presencia del bilingiiismo, y termina con el aumen-
to del monolingtiismo en castellano. El desplazamiento existe porque hay
aumento del monolingiiismo en espanol, lo que significa que los hablantes
bilingties se reducen, entendiendo asi que el proceso del hablante bilingiie
sirve de transicion del hablante triqui al hablante en espafiol.

Uso de lenguas en nifios y jovenes bilingiies que hablan
predominantemente el Nanjnin'in

Este grupo de ninos y jovenes es el que mayormente propicia la vitalidad del
Nanj nin'in, porque usa el castellano s6lo para comunicarse con quienes no
hablan esta lengua, es decir, los ajenos. Entre ellos (companeros), con sus
padres, familiares y personas de la comunidad, tiene predominio la lengua
originaria. Se caracterizan por tener como primera lengua el triqui, y si bien
muchos nifios y jévenes son bilingties tempranos, domina en sus hogares y en
su circulo social comunitario, a excepcion de la escuela, el uso de la primera
lengua. En la escuela utilizan el espariol para relacionarse con sus compa-
neros monolingiies y con los maestros. En el salon de clases o fuera de éste,
mantienen fuertemente el uso del triqui. Muchas veces, con companeros que
saben que hablan el triqui pero que no lo ejercen por cuestiones personales
o sociales, se rehusan a hablar el espaniol. Veamos la siguiente descripcion.

Testimonio 1: Interaccion entre ninos bilingiies y monolingiies en un juego de canicas:
Este es un juego de canicas que se lleva a cabo entre cinco nifos en un dia



lunes del mes de junio, los nifios se encuentran frente a la iglesia del pueblo
en la hora de recreo escolar. En este juego se usan las dos lenguas, el Nanj
nin’in'y el espaiol. De los cinco ninos, Daniel, Alex y Pantaledn son bilingties
que usan mayormente el triqui entre ellos, y dos restantes, Elidn y Noel, son
monolingiies en castellano. En esta interaccion escolar, entre los tres prime-
ros nifios se usa el Nanj nin'in, y de estos tres con los otros dos, el castellano.
Sin embargo, entre los tres bilingies también aparece una interaccion en cas-
tellano:

Noel (a Elian):
Elian (a Noel):
Noel (a Elidn):

Te conviene buey, te conviene, saca las canicas.
No quiero.
Pendejo, 10’ nga ne.

Alex (a Elidn): Si lo matas, recoges todo lo que esta ahi, buey.

Elian: :Ah su! (No pudo “matar”).

Alex: Ahora si buey.

Daniel: Yabuey, de una vezbuey. Me vasa dar unaeh, yu'hua.

Alex: Me debes una, eh.

Daniel (a Noel): Hue riki’ ‘ngoj gunej rinan naj un’ yw'hua, gunet ‘ngoj
riflan naj un'.

Alex (a todos): As sf esté divertido, sacando canicas, buey. Dea

Elidn (a todos):
Daniel:

dos otra vez buey.
iAh! De a dos se pierde rapido canicas.
De quién es ésta, jde tuyo?

Noel: ;Hasta dos vamos a poner otra vez?

Alex: Si nugui gune’ rian. .. (Lo interrumpe Daniel).
Daniel (a Noel): Si nugui ra’ yw’hua, se si ganukua iaj huaj ne.
Alex (a Daniel): Si nugui nej ra’a, a un nari si dadint gurne ‘ngo rinan

Daniel (a Alex):
Pantaleon (a Alex):

si nej ra'a.
El de todos modos iba a poner otro.
Daj hora huin polloa’. (No recibe respuesta).

Noel: 1,2,3,4,5,6,7, 8. ;Somos cuatro, no?

Alex: Primero, segundo.

Noel: Ultimo. Desde aqui parece que quiero sacar
uno, buey.

Alex: iCorres!

Daniel: Ahsu.... te toca yhua. Te toca Elian. Nga hua listoj

narij 'ngo le'ej dan hua.
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Elidn:
Daniel:
Alex:

Daniel (a Alex):
Alex:

Noel:

Alex:

Noel:

Daniel:

Alex:
Noel:
Daniel:
Noel:
Alex:
Daniel:
Noel:
Elidn:
Daniel;
Alex:
Daniel:
Elian:
Daniel:

No, no.

No, no, dice todavia.

Nika huenda nari yaj kanika ndaj si dugahui sa de
mar saj a. jAhh! Buena suerte, limpio, limpio, limpio.
;Me vas a matar? Te vas a arrepentir, buey.

JA quién le toca? Te toca.

jCorres!

Espérate, te voy a matar.

jCorres! Paso hasta alld.

No buey, estd este buey y te va a estorbar, vas

a ver, vas a ver, te lo dije. Que te dije buey. Te toca
Elidn. Te vas a arrepentir cabron.

Te voy a matar. Limpio, buey.

Me toca.

;Siempre piensa en matar el maldito pollo, no?
Matalo, a mi no me mates, buey,

iCorres! Hue dan ga di’in sa.

Nu'hue narij nga ‘ma, nari yu’hua 'ngoj naj an.
Raya.

Sigo yo, sigo yo.

Sigue ese buey, jsigues tu, pollo?

Si.

Sales pues. No buey, tu eres tercero, buey.

El es ltimo, €l es tltimo.

Te toca, buey.

En esta situacion, los nifios y jovenes bilingiies suelen alternar el uso de sus

lenguas, sin embargo, cuando estin exclusivamente entre bilingties, disminu-

yen el uso del espanol para dar paso al triqui, porque a falta de monolingties
en espanol, todos los bilingiies entienden el triqui.

Uso de lenguas entre ninos bilingiies v monolingiies
g g
| = = i

en castellano

El uso de las lenguas entre este grupo de hablantes es probablemente lo mas
preocupante, porque ¢l estado bilingiie de los primeros desaparece para pasar
a uno monolingiie en castellano. Sucede aqui que los bilingiies tienen la capa-
cidad de usar cualquiera de las dos lenguas, por tanto, pasan de una lengua



a otra, Sin embargo, cuando se encuentran entre monolingiies en castellano,
se adaptan a la lengua de éstos, por lo que el ambiente lingiiistico que en ese
momento establecen es totalmente castellanizante. Una mavyor presencia de
monolingtes en castellano propicia mayor uso del castellano, incluso basta
con un monolingiie entre un grupo de bilingties para favorecer el uso del
castellano. Veamos un testimonio de este caso.

Testimonio 2: Uso de lengua entre un nifio bilingiie y dos menolingiies en cas-
tellano:

Nos encontramos en el internet Yawili, la observacion estd centrada en la inte-
raccion que se realiza entre dos nifos y una nifia. Dos monolingiies en espaiiol
y uno bilingiie. Ana y Brian son monolingiies en espafiol y Alex es bilingiie en
triqui y espafiol. Estan ocupando dos computadoras y mantienen una inte-
raccion verbal constante. La lengua predominante en esta conversacion es el
espaiiol. Los dos ninos monolingiies interactian con toda naturalidad en su
lengua. Alex se agrega a esta conversacion y también usa solamente el espafiol
para interactuar con sus compafieros. En otro momento, en el juego de las
canicas, se observo a Alex usar las dos lenguas mientras aqui no. Sucede que
en el juego de las canicas hay nifios bilingiies igual que él, pero en esta ocasion
no, son mayoria los monolingties en espanol. En el tiempo en que utilizaron
los nifios la computadora, una hora, solamente hablaron el espafol, tanto
entre ellos como entre quienes se encontraban en el lugar. Hubo un momento
en que Alex se acerco a mi'y me hablé en espanol, sabiendo de antemano que

ambos hablamos triqui. (Nota de campo).

En este testimonio, aparece nuevamente Alex, quien también participo en el
primer testimonio. En el primero, Alex era un nifio que pasaba facilmente de
una lengua a otra, mientras que en éste ha dejado de lado el Nanj nin'in para
usar exclusivamente el castellano. Este ejemplo es similar a muchos otros que
ocurren en la interaccién de nifios y jovenes bilingiies con monolingies. En
todos los casos, la lengua del monolingie (espaiiol) domina en el ambiente
comunicativo que se establece. En el caso de Alex, en el juego de las canicas,
¢l tenfa con quién interactuar en triquiy espanol, es decir, tenia companeros
bilingiies en el juego. Pero en ol internet, Alex no tiene con quién hablar el
triqui debido a que los otros dos nifios son monolingiies en espafiol.
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Uso de lenguas entre nifios y jovenes m onolingties en
castellano

En este grupo la situacion lingiistica es bastante clara, los hablantes usan sola-
mente el castellano, sin embargo, hay que destacar que ellos no hacen esfuerzos
para pasar a un estado bilingtie, es decir, mientras que los bilingiies se esfuer-
zan por hablar el castellano, estos tltimos no realizan un esfuerzo similar para
hablar el triqui. Como se puede apreciar en el ejemplo del juego de las canicas,
los bilingies pasan de una lengua a otra, pero entre Noel y Elin, monolingties,
en ninglin momento recurren al triqui, ni siquiera hacen el intento de pronun-
ciar algunas palabras en esta lengua, Aqui parece ser que existe una exigencia
para aprender el espanol, por lo que todos se esfuerzan en aprenderlo, pero en
el caso del triqui, esta exigencia social, entre los nifios y jovenes, parece no sen-
tirse, por lo que no se esfuerzan en aprender la lengua propia.

De esta manera, como podemos apreciar en los casos presentados, existen
tres tipos de contacto lingiiistico en los nifos y jovenes: en el primero se trata
de bilingties-bilingies, en el segundo, de bilingiies-monolingiies v en el ter-
cero, monolingiies-monolingiies. En una educacion bilingtie preocupada por
la continuidad de la lengua originaria y el aprendizaje de una segunda lengua
para una comunicacion intercultural, el primer caso parece el ideal, porque
los nifos y jovenes dominan las capacidades lingiisticas de dos lenguas, y por
tanto se trasladan con facilidad de una a otra.

Como podemos ver en esta labor de la escuela o de la e, la formacion lin-
gliistica se ha invertido. Afios atras, antes de la década de los 90 del siglo pasado,
la escuela tenia como objetivo convertir a los nifios monolingiies en lengua triqui
a bilingties. Ahora, esta situacion esta superada, pero el objetivo, si bien parece
ser el mismo, se ha invertido: ahora se trata de ensefiar triqui a ninos monolin-
glies en castellano. Lo rescatable de toda esta situacion es que, actualmente, los
ninos y jovenes bilingiies dominan todavia sobre los monolingiies, sin embargo,
sino se buscan soluciones o estrategias para hacer de los monolingties hablantes
bilingties, en una generacién mds, dentro de 10 0 15 afios, la situacién lingtiistica
de las escuelas y comunidades triquis estara totalmente invertida, Es decir, la
escuela serd como ese espacio de anos atrds, cuando NiNgUNo 0 MUy pocos ninos
indigenas entendian el castellano, sélo que a futuro, ninguno o unos cuantos
ninos triquis entenderan el Nanj nin'in, el resto sélo el castellano.



43. El uso de lenguas en el desplazamiento
lingtiistico

Anteriormente se han sefalado los usos de lenguas en ninos y jovenes bilingies-
bilingties, bilingties-monolingties y monolingiies-monolingiies. Sin embargo,
en las relaciones que se desarrollan en toda la com unidad, tanto entre ninos,
como entre jovenes y adultos, se generan situaciones de alternancia de len-
guas. En todas ellas, los hablantes, si bien se identifican como monolingies,
poseen una competencia lingtistica minima en las dos lenguas, lo que permi-
te un uso alternado de las mismas.

Situacién 1. Una primera situacion comunicativa es la que se da entre perso-
nas monolingiies en triqui, esto sucede en los adultos, principalmente en los
abuelos. Aqui todos hablan en triqui, no obstante, en las situaciones siguien-
tes pueden aparecer participando en una conversacion donde se use el espa-
fiol, aunque ellos nunca hablen esta lengua.

Nanj nin’in

M
\ Nanj nin’in
Nanj nin’in ;

Situacion 2. Todos son bilingiies y usan solamente el triqui. Este tipo de
comunicacién se establece cuando el Nanj nin’in se estd afianzado en los
hablantes o por lo menos en dos de ellos.

Nanj nin’in
B

\ Nanj nin’in
Nanj nin’in .
B

Situacion 3. La comunicacion estd dada entre dos bilingiies funcionales y

un bilingtie incipiente. Los bilingies funcionales mantienen el uso del Nanj
nin'in, y con el bilingiie incipiente recurren al espanol. Aqui el bilingtie inci-
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piente se justifica con un “lo entiendo, pero no lo hablo” lo que le permite
mantenerse en la conversacion.

Espanol RD
et BP
BF
' \ /Espaﬁol
Nanj nin’in\ .
BF

Situacion 4. En una cuarta situacion, uno o dos hablantes usan una lengua dife-
rente a la de otro. Esto sucede generalmente entre adultos y jovenes o nifios.
El adulto (la abuela, por ejemplo), se asume como monolingtie en triqui, y el
joven o nino (un nieto, por ejemplo), se considera monolingiie en espanol. Sin
embargo, los dos, poco 0 mucho, entienden la lengua que no hablan. Por ello
es posible este tipo de comunicaciones, muy frecuente entre adultos v jovenes,
sobre todo entre aquellos jovenes que crecen en las ciudades v regresan al pue-
blo a visitar a sus familiares. Aqui todos son bilingiies incipientes y pasivos, con
un minimo dominio de una de las dos lenguas.

Nanj nin*in i =
=

MT Espanol

Sttuacion 5. Contraria a la situacion 2, donde los bilingties usan el triqui fren-
te al bilingiie pasivo, en ésta, los dos bilingties optan por utilizar la lengua del
monolingiie, el castellano. La lengua triqui de dos bilingiies es desplazada por
el espanol de un hablante.

Espaiol M

n-"""'_-' =
\ /Espar'\ol
Espanol N\ -
B



Situacion 6, Si bien todos son bilingies, entre ellos se ha generalizado el hdbi-
tus castellanizante. Esto es frecuente entre maestros'y profesionistas.

Espanol

B B
B
\ / Espanol
Espafiol _
B

E

Situacién 7. Aqui se retinen los monolingies en espaiol (muchas veces hijos
de bilingiies) que participaron en algunas de las situaciones 3 y 4, donde
mantuvieron una comunicacion bilingiie con los bilingties, pero que como
ahora estdn juntos, usan solamente el castellano. Ellos, en general, son ninos

y jovenes.

Espafiol M
panc_. g

M
\ Espanol
Espanol ™.

En estas siete situaciones, aunque se supone la existencia de personas mono-
lingties, en realidad son bilingties con algunas competencias minimas desarro-
lladas en las dos lenguas, razon que permite que mantengan una conversacion
con alternancia de lenguas. Sin embargo, lo que nos interesa resaltar en estos
casos es el poder que representa el espaiol en los hablantes: con el simple
hecho de ser bilingiies, se favorece el uso del espaniol. La situacion 2 aparece
como la ideal, porque los hablantes bilingiies dan preferencia al uso del tri-
qui, no obstante, esta situacion bilinggie sienta las bases del monolingtiismo
en espaiiol; esto lo podemos contrastar en las situaciones posteriores, donde
el espaiiol domina entre los hablantes. Como claramente se puede apreciar,
los hablantes bilingiies terminan usando solo el espanol (6) al igual que los
monolingiies (7), que en las situaciones anteriores entendieron o participa-
ron en conversaciones en triqui (en 3y 4).
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4.4. El contacto, el conflicto y la ruptura.
;Hacia donde vamos?

Ahora, con base en los datos de las situaciones comunicativas presentadas, en

el siguiente esquema se interpreta la vitalidad de las lenguas.

En los abuelos, el triqui es totalmente vital, mantienen tanto los modelos cul-
turales, y las estructuras discursivas como las estructuras lingiiisticas. En los
padres se mantiene vital el triqui, pero su contacto con el espanol crece (por
la migracién, los cambios sociales y la educacion escolarizada); ellos estan
dentro de la situacion 2, mantienen su modelo cultural pero comienzan a
romper (ruptura) sus estructuras discursivas y lingiiisticas. Los hijos, por su par-
te, rompen su modelo cultural: ya no realizan las mismas actividades de sus
padres y menos la de sus abuelos, piensan mds en estudiar o en migrar, ‘estan
en mayor contacto con el mundo moderno y la cultura dominante. La estruc-
tura discursiva y lingiiistica que comenzd a romperse en sus padres debido a
su contacto con el espanol, ha sido superada por los hijos como resultado de
que ellos crecieron dentro de ese conflicto y ruptura (se ha convertido en un
nuevo hdbitus lingiiistico), por lo que entienden bien este idioma y ya no lo
perciben como una ruptura, por tanto, ya no son concientes de la estructura
discursiva y lingiiistica del triqui y asumen que la que tienen es la correcta, y
que hablan bien las dos lenguas.

En esta transicion lingiiistica que existe entre padres e hijos, donde la
ruptura es superada por un nuevo hdbitus lingiistico, se rompe también el
modelo y la estructura de la cultura, sobre todo. Volviendo al tema de la epis-
temologia referido en el segundo apartado de este capitulo, en esta transicion
se pierde la epistemologia triqui: los hijos ya no son concientes del significado
de los toponimos, de los signos del huipil, de la importancia de la relacién
subyacente en los saludos y de todo aquello que guarda la lengua. Esto se debe



a que el modelo y las estructuras discursivas y lingiisticas del espanol han
sido asimiladas por ellos, conciben ahora, que no es necesario el saludo a los
mayores, porque si bien pueden seguir hablando el triqui, su modelo cultural
es otro. La lengua misma se deforma, como lo hemos dicho anteriormente.

Entonces, ;hacia donde se dirigen las lenguas? Con base en las observa-
ciones realizadas en las comunidades de Chicahuaxtla, es posible sostener que
el espaiiol se aprende naturalmente, si no es en la casa se da en la escuela, y
si no se presenta en ninguno de estos lugares, suele darse con la migracion.
El contacto total entre la lengua y la cultura triqui con el espaol y la cultura
dominante provoca un aprendizaje natural del espariol. Esto asegura que el
espanol siga reproduciéndose en las generaciones venideras.

El triqui por su parte, se mantiene vital en cuanto a su uso en la comu-
nidad, pero no conserva su estructura discursiva ni lingfiistica y tampoco se
desarrolla en un modelo cultural y epistemol6gico propio (menos se puede
decir que ha adoptado totalmente el del espafiol), por tanto, es susceptible
de perderse en las siguientes generaciones. Los abuelos hablan bien el triqui
porque ellos no dominan el espanol; los padres hablan bien el triqui lo mis-
mo que el espanol (muchos no lo escriben, pero debido a que la mayoria ha
migrado, lo hablan bien); los hijos, en su mayoria, siguen hablando el triqui,
pero ya no conservan la estructura discursiva y lingiiistica de esta lengua, lo
hablan bien, al igual que el espafiol, por tanto son quienes estan mas expues-
tos a usar el espanol, como se ha visto en las situaciones 5, 6 y 7. Los hijos de
los hijos, escasamente ensefian a sus hijos el triqui, por tanto, al parecer, el
aprendizaje del triqui estd detenido en las generaciones mds jovenes. Si esta
I6gica se mantiene o se sigue dando, como se ha mostrado en la figura ante-
rior, la situacion de la lengua triqui probablemente serd como se muestra en

la siguiente figura.

Hijosde

Nota; En esta figura, quienes eran los hijos en la figura 10, son ahora los abuelos.
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Como vemos en la figura inmediata anterior, el espanol serd la lengua predo-
minante y la inica entre padres e hijos (en los hijos y nietos de quienes hoy
son jovenes), y el triqui la lengua de esos futuros abuelos, y quizé ni ellos la
hablen mucho. Por lo anterior, es probable que solo tengamos lengua triqui
unos 50 o 60 anos mas.

Pero no necesariamente el hecho senalado tiene que darse asi. Con lo
demostrado hasta aqui, en el uso de las lenguas, como de las manifestacio-
nes bilingiies, podemos sostener que la lengua triqui estd en la cima de su
desplazamiento. Alguien nos podrd decir que los padres y muchos jovenes
la siguen hablando, y estariamos de acuerdo en ello, sin embargo, su habla
estd sentando las bases para permitir més rapidamente el desplazamiento del
triqui por el espanol.

Consideramos, en vista de los resultados de la investigacion, que la lengua
comienza a extinguirse cuando se abandonan las pricticas en donde se usa.
De este modo, el triqui empezo a debilitarse cuando los nifios y los jovenes
(muchos de ellos ahora padres y abuelos) cambiaron sus actividades cotidia-
nas por el estudio, o cuando los padres y jovenes decidieron migrar a las ciu-
dades. De ahi la importancia de fortalecer las practicas propias. Esto nos lleva
a un segundo planteamiento: si la escuela debilit6 la lengua porque extrajo al
nifo de su hdbitat natural, habria que pensar en transformar esa escuela (las
escuelas de ahora, aunque se llamen bilingiies e interculturales, siguen siendo
los principales espacios de conflicto lingiiistico, donde el espanol siempre se
impone sobre la lengua indigena).

En realidad, la tarea es més compleja de lo que parece, la revitalizacién impli-
ca transformar todas las practicas lingiiisticas que llevan al desplazamiento.
Como hemos senalado en este trabajo, no es en realidad la escuela la que acaba
con la lengua, detrds hay todo un sistema educativo, lo que implica que el
sistema en si debe modificarse para abrirse a la interculturalidad. Esto por
un lado, por el otro, hemos dicho también que la comunidad contribuye al
debilitamiento, sobre todo por parte de las familias que ensefian a sus hijos el
espanol en lugar del triqui; por tanto, la revitalizacion implica la transforma-
cién de las practicas lingiiisticas de estas familias. Pero, las familias, no ense-
fian el espafiol por iniciativa propia, sino que lo hacen debido a la presion
implicita de la sociedad (homogénea y moderna), por ello, la sociedad debe
abrirse también a ser una sociedad intercultural.



s. Revitalizando la lengua: hacia
una pcrspectiva comunitariay
comunal

® Quién asegura que los procesos de revitalizacion lingiistica de la lengua
triqui la llevan a su permanencia? Solamente el tiempo nos dara la respues-
ta, en la medida que se demuestre que la nifez y juventud triquis hablan
cada vez mas su lengua. Desde luego que es pos ible hacer una primera afirma-
cién, y ésta es que la revitalizacion de la lengua triqui mediante la escuela no
se ha dado, contrariamente, se debilita mas rdpido en estos tiempos de la e1B
que en los de la castellanizacion excluyente e integracionista, debido a que son
mas los cambios sociales que inciden en la vida de las comunidades triquis.

Mantener la vitalidad de la lengua triqui no es un asunto que surja dos
o tres afos atrds, sus inicios los podemos ver claramente desde los anos 90
del siglo pasado con la implementacion formal de su ensenanza en las aulas.
Desde entonces, los maestros la vienen “impulsando” tanto en su forma oral
como en su forma escrita. El aprendizaje oral ha sido entendido como hablar
mis el triqui con los alumnos en el aula y en la escuela; lo escrito es similar,
ensedar a leer y a escribir al nifio y a la nina en su propia lengua. Pero, jes
viable la revitalizacion lingtistica de este modo?

La revitalizacion de la lengua triqui se ha concebido practicamente como la
ensefianza de su escritura, o en hacer del triqui oral un triqui escrito. Esta pers-
pectiva sigue muy vigente. Por ello, para hablar de revitalizacion del triqui en este
apartado, es necesario detenernos primero a analizar los procesos que ha seguido
la escritura triqui, considerando que es mediante éstos como se pretende revitali-
zar el triqui. Haremos un poco de historia sobre la escritura triqui y su aplicacion
desde ¢l enfoque de la £18 en las escuelas triquis de Chicahuaxtla.
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5.1. La lengua triqui, de la oralidad a la
escritura

Los iniciales trabajos de escritura triqui” fueron realizados por los primeros maes-
tros triquis, a partir de los afios setenta del siglo anterior, y tenian relacion inme-
diata con la llamada Educacién Bilingiie Bicultural de entonces. En estas primeras
experiencias se elaboraron cartillas y materiales para la ensenanza del idioma tri-
qui en la escuela. Sin embargo, estos trabajos fueron més de caracter individual o
de pequefios grupos, esto quiere decir que no fueron desarrollados por un colec-
tivo de docentes triquis ni mucho menos con la participacion de la comunidad.
Pero aqui hay que recalcar que la escritura triqui inicia como un impulso de la
Educaciéon Bilingiie Bicultural y por tanto se desarrolla desde la escuela y por los
maestros.

Antes de que comience a hablar quiero contar sobre nuestra lengua. Como yalo
han dicho algunos parientes que han hablado, no somos los que estamos aqui
quienes vamos a empezar a hablar sobre como escribir. Muchos de nuestros
parientes de los afos pasados ya lo hicieron, ya pusieron los pies de los signos a
seguir, s6lo que no se les permitio reunirse asi como estamos hoy. Quiero hablar
desde tiempos de muy atrds, el primer sefior que comenzo a escribir nuestra
lengua es el maestro Manuel Guzmin Pérez. Este hombre grande escribio,
escribio sobre varios papeles, sacé algo que se llama cartilla, escribi6 en varios
papeles y hablo con varios de nuestros parientes. En donde trabajaba también
enseiid a escribir. Hablo de los anos 1970 hasta llegar a los anos de 1980. Tam-
bién escribié el seior maestro Benito Reyes Garrido, escribié en varios papeles,
a lo mejor no llegd a escribir un libro pero escribio en diferentes tipos de pape-
les, pero escribio. El maestro Eleuterio Hernandez de San José también escri-
bié. Hablo de los sefiores mas grandes (de tiempo). Escribieron, Varios papeles

escribieron. (Prof. Juan Vasquez, 27-12-2007).

Estos primeros trabajos se entienden hoy en dia como trabajos individuales o de
grupos de maestros, sin la participacion de toda la comunidad docente triqui y
menos de los habitantes de la comunidad. De acuerdo con nuestro anilisis, lla-
maremos a esto la primera etapa de desarrollo de la escritura de la lengua triqui.

Después de estas primeras experiencias de escritura triqui, a partir de la
década de 1990, se experimenta una segunda etapa y nuevas propuestas de



escritura con otros actores. La escuela indigena, que a partir de estos anos
comienza a considerar el enfoque de la Educacion Intercultural Bilingtie, busca
impulsar nuevamente acciones para hacer del triqui oral una lengua escrita. Por
ello, la Direccion General de Educacion Indigena (pGe1) se planted el propésito
de editar libros de texto para la educacion primaria indigena, lo que conllevo a
los maestros de la zona escolar de Chicahuaxtla a pensar en la construccién de
un alfabeto colectivo y a realizar su primera estandarizacion en 1993.

En 1992, en la zona escolar de Chicahuaxtla, se inicié un proceso en el que par-
ticiparon directivos y maestros para preparar la primera propuesta del alfabeto
para la lengua triqui, con la intencién también de elaborar textos escolares y
desarrollar un programa de ensenanza del espafiol como segunda lengua. En
abril de 1993, en una plenaria con los maestros de la zona escolar, se decidio
el alfabeto, y en mayo de ese mismo afio se presenté a la Direccion General de
Educacién Indigena la solicitud para elaborar el libro en triqui y para imple-
mentar un programa de ensefianza del espanol. (Sandoval, 2005: 2).

Los libros de texto en triqui llegaron en el ano 1994 y con ello en las aulas
comenzo a ensenarse a leer y a escribir esta lengua. Sin embargo, como dice
el profesor Fausto Sandoval, uno de los principales actores de este proceso
durante esos afos: la respuesta por parte de los padres de familia y autorida-
des comunitarias no fue a favor de este proceso.

Cuando los textos en lengua triqui estuvieron en las aulas, su aceptacion no
fue como esperabamos. Al principio lo gue se gener6 fue un intenso debate
acerca de la continuidad de la lengua y la cultura triqui. En el debate partici-
paron maestros, autoridades y padres de familia. La argumentacion principal
mencionaba que la ensefianza de la lectura y la escritura en triqui implicaba
un retroceso, ya que obstruiria el aprendizaje del espafiol. La argumentacion
secundaria se referia a las diferencias politicas con el autor de los textos. (San-
doval, 2005: 3).

Los maestros comenzaron a desarrollar la ensefianza y el aprendizaje escrito
de la lengua Nanj nin’in en las aulas en contra de estas perspectivas comuni-
tarias. Con la consolidacién de un alfabeto, los maestros se centraron en la
ensefianza de la lengua en las aulas y dejaron de lado el estudio y el andlisis de
la pertinencia del alfabeto y de la escritura para la lengua triqui.
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Poco después, otras personas también comenzaron a escribir el triqui des-
de otros ambitos, como universidades e instituciones no allegadas a la escuela.
Aqui destaca el sefor Felipe Santiago, de La Canada, Chicahuaxtla, autor de
varios libros de cuentos y leyendas triquis, quien empez6 a escribir en 1998,
siguiendo un alfabeto distinto al estandarizado por los maestros en 1993.

Cuando comencé a escribir fue en el afio 1998, todos los dias me empené en
escribir, y parece que llegué por aqui, v esto es lo que escribo, y pienso para mi
dentro que es complicado. Algunos de mis escritos ya andan en circulacion, ya
se han repartido entre nosotros, y nos da pensar que es algo complicado porque
si ya andan por ahi pueden provocar conflictos en los nifios. Por eso es que nos

reunimos hace poco para platicar sobre esto. (Felipe Santiago, 27-12-2007).

De la misma manera, con la creacion de la Escuela Normal Bilingtie e Intercul-
tural de Oaxaca (Ens10) en el ano 2001, estudiantes triquis que asistian a este
centro de formacion en e1s, desarrollaron nuevas propuestas de alfabeto. Todo
ello propicié un conflicto entre los actores que protagonizaban este proceso de
escritura; maestros, escritores de la comunidad y estudiantes. Esto los llev6 a
realizar una segunda estandarizacion del alfabeto para el 2007, teniendo como
base nuevos actores y la participacion de la comunidad. La “definicion del alfa-
beto”, como lo llamaron, salio de la escuela para permitir el involucramiento
de la comunidad y sus autoridades, como lo veremos mas adelante.

En resumen, destacaremos los puntos que consideramos fundamentales
en dicho proceso, los mismos que nos permitirin analizar esta experiencia en
lo subsecuente.

Los actores. Como hemos visto, desde el principio, de 1970 en adelante,
fueron los maestros los principales protagonistas de este proceso de plani-
ficacion de la lengua triqui. Es hasta 1998 cuando aparece el primer escritor
campesino, sin embargo, su interés por la escritura triqui se debe a las inicia-
tivas de las iglesias evangélicas por traducir la biblia, lo que no significa que
no se haya interesado en otros aspectos de la cultura, como la recopilacion de
leyendas y cuentos triquis, que publico en dos libros. Mas tarde, a partir del
ano 2000, se involucran los estudiantes normalistas, cuyo interés es de tipo
pedagdgico. Ante esto, es evidente que las iniciativas de escritura triqui sur-
gen de una necesidad, ya sea de tipo religioso, pedagégico o politico.

Las instituciones. La escuela basica fue la principal institucion participante.
Si bien se ha dicho que en algin momento se dio la participacion de un escritor



campesino, su trabajo fue de cardcter individualizado, aunque auspiciado por
entes institucionales como la iglesia. Los estudiantes normalistas son también
parte de una escuela y de un sistema educativo. Esto muestra que las iniciativas
para hacer del triqui una lengua escrita parten de instituciones ajenas a la comu-
nidad, y no de las propias, lo que implica que la comunidad o el hablante nato
de la lengua no ejerce capacidad de decision sobre las formas de esta escritura. A
ello se debe que la escritura no tenga impacto en las comunidades, pues quienes
llegan a leer o a escribir esta lengua son Jas mismas personas que proponen las
metodologias, los maestros y los estudiantes normalistas en este caso. Los ninos,
si bien en la escuela primaria leen y escriben el triqui, cuando avanzan en los
niveles educativos (secundaria, bachillerato y universidad), abandonan su prac-
tica debido a que en estas instituciones dicha lengua no es parte del curriculo.

Las metas. La primera meta fue la estandarizacion de un alfabeto; la segun-
da, la ensenanza y aprendizaje de la escritura triqui en el aula con ninos de
educacion primaria, sin una metodologia propia, es decir, sin haber desarro-
llado una metodologia pertinente para la lengua triqui. Estos hechos, como se
aprecia nuevamente, hacen que la escritura quede en la escuela y no se extien-
da a otros ambitos de la comunidad, por lo que se puede afirmar que el interés
de escribir existe solamente en la escuela y no en otros espacios comunitarios.

La metodologia de la planificacién. Se sigui6 la logica del castellano como
lengua escrita, un gran error metodoldgico porque en vez de buscar la estruc-
tura propia de la lengua triqui se sigue la estructura del espaiiol. Un ejemplo
de ello es el alfabeto triqui, donde las vocales y las consonantes s leen tal
como se leen en castellano; siendo que en la lengua triqui, si bien son sonidos
parecidos, no son los mismos. De igual manera, a la escritura triqui se le ha
querido dar los mismos usos que al espaiiol, lo que conlleva a traducir del
espaiol al triqui, como es el caso de la version triqui del Himno Nacional.

Los alcances. Este proceso no transcendio las aulas v las experiencias de
los maestros. Se editaron libros que fueron utilizados en las aulas pero que no
repercutieron mas alld del ambito escolar. Es decir, la propuesta de escribir y
leer en triqui fue netamente de caracter académico.

Los conflictos. Se han identificado dos conflictos, el primero con el alfabe-
to, debido a que personas que no eran profesores desarrollaron otro alfabeto,
provocando apatias entre los propios maestros, pues sus variantes dialectales
10 se tomaban en cuenta en el proceso, como sucedio con la variante de Santo
Domingo. El segundo conflicto fue que no se tenian metodologias solidas de
ensenanza, sino que se estaba experimentando.
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Con estos apuntes cerramos lo desarrollado en la segunda etapa de este pro-
ceso para dar cuenta de la tercera, por cuya importancia, asimismo su recien-
te inicio, la abordaremos en un apartado propio.

5.2. La planificacion comunitaria de
la lengua: hacia una nueva experiencia
lingiiistica

o
La planificacién de la lengua es un proceso planeado para dar solucién a los
problemas sociolingiiisticos de una determinada comunidad. Para el caso de
las poblaciones triquis de Chicahuaxtla, una vez experimentadas dos etapas
en las cuales se ha tratado de hacer del triqui oral una lengua escrita, a partir
del ano 2007 comienza a desarrollarse una nueva etapa (tercera), en donde se
dan cambios sustanciales tanto a nivel metodolégico como en el de actores y
temas. Con ello se superan las practicas anteriores cuyo proceso era abordado
desde la escuela, por la escuela y para la escuela.

Como parte de esta nueva experiencia, en octubre del 2007, se realizo un taller
sobre neologismos en la lengua triqui con la participacién de maestros, institucio-
nes comunitarias, estudiantes normalistas y comunidad en general de Chica-
huaxtla. Enseguida, el 27 de diciembre de ese ano, se llevd, a cabo un encuentro
regional para la definicién del alfabeto triqui en Chicahuaxtla; y finalmente, el
28 de marzo de 2008, otro en la comunidad de Santo Domingo del Estado. En
estas dos ultimas reuniones participaron nuevamente los maestros, las auto-
ridades municipales, las instituciones comunitarias y los habitantes de las
distintas comunidades triquis de Chicahuaxtla. Esto puede considerarse una
planificacion comunitaria, debido a que involucra a toda la comunidad en
la toma de decisiones sobre un elemento de su cultura, que en este caso es la
lengua. Es sobre estas experiencias que hablaremos a continuacion, para dar
cuenta de las acciones de planificacion de la lengua triqui y de su pertinencia
en la revitalizacion de la lengua.

La logica de gestion comunitaria

Habra que destacar que estos encuentros siguieron, hasta cierto punto, una logi-
ca comunitaria en su forma de organizacion. El “NE” (nosotros) y el “Ngy pucur’
yUMA'A” (nuestros parientes del pueblo) fueron las bases para su organizacion.

chmrmﬂm
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“Nej dugui’ yuma'a” implica la existencia de un pueblo colectivo. De
acuerdo con la organizacién comunitaria, la comunalidad es su modo vida,
donde el “nosotros” juega el papel fundamental en la vida colectiva. Las
acciones que se realizan sin considerar el “nosotros” comunal no reciben el
apoyo ni la legitimacion del pueblo. Esto fue lo sucedido con los anteriores
procesos de planificacion que la escuela impuls6 mediante los maestros, sin
tener en cuenta el “nosotros” comunitario. En el siguiente discurso del profe-
sor Lorenzo Herndndez, en referencia al taller de planificacién de diciembre
del 2007, se manifiesta la importancia del enfoque comunitario, pues expresa
que si no se hubiera invitado a las autoridades y a las comunidades se estaria
incurriendo en los errores de las propuestas anteriores:

Estd bien lo que hicieron ustedes porque invitaron a las auto ridades municipa-
les, fueron a las comunidades a invitar a las autoridades, y ellas, si llegaron. Van
a saber por qué este evento en que estamos es algo muy importante, porque
estamos hablando sobre nuestra lengua. Estd bien que vengan otros parientes
de otras comunidades, porque son ellos los que van a llevar lo que aqui discuti-
mos a sus comunidades, también para que entiendan y nos den su palabra, delo
contrario, seguiriamos hablando como en los afios atras y asi no estd bien. (Prof.
Lorenzo Herndndez, 27-12-2007).

Pasaron los afios y ahora los propios maestros se han dado cuenta que la
comunidad es fundamental e indispensable para estos procesos lingiisticos
en donde la lengua propia es el tema. Por ello es que hoy, las nuevas acciones
de planificacion lingiiistica se encaminan necesariamente a involucrar a la
comunidad. Conozcamos el discurso del profesor Juan Vasquez, al inicio de
la reunion de definicion del alfabeto realizada en octubre de 2007.

Asf viene de mis atras, los sefiores de entonces no se les dio por sentarse, pla-
ticar y pensar cudntos signos debemos de utilizar para escribir nuestra lengua.
Cada quien escribi6 por su cuenta. Asi fue, y cuando estuvieran juntas las zonas
de ahora, Chicahuaxtla y San Isidro, los maestros se reunieron varias veces en
San José y en San Martin, esto fue en el afio de 1993, y sacaron de su cabeza los
signos que debemos de usar para escribir nuestra lengua, pero fue solo entre ¢l
grupo de maestros, no sali¢ para quelo escucharan otros parientes que trabajan
en otro trabajo, en el campo o los que andan por alld en México u otros hom-
bres que estudian en las escuelas altas. No sali6 para irse, fue sélo dentro de los
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maestros. Si lo pensamos, estaibamos ahi y dijimos que se saliera y se fuera, pero
no se pudo. Algunos otros maestros nos quedamos en el camino, cuidando s6lo
lo que hicimos, por eso surgieron otros que utilizaron otras grafias, otro alfa-
beto. Ellos decian que habia que utilizar éstas: a, b, ch, chr, d, e, & g h, i, 1,1, k, I,
m, nd, ng, sn, nn, 0, i, 0, p. 1, 5, sh, st, t, ts, u, @, y. Treinta y dos grafias habia que
utilizar, dijeron. Hasta libros escribieron. Aqui surgen las dificultades, una cosa
hablamos los maestros, estos utilizibamos (en referencia al primer alfabeto),
otros escribian asi (en referencia al segundo alfabeto). ;Qué significa cuando
las cosas estdn asi? Pues que debemos reunirnos y llegar a un solo acuerdo. Por
€50 Nos reunimos primero con algunos para platicar sobre esto y llegamos a
que hay grafias que se deben de modificar en el alfabeto de 1993, asi como en
los otros alfabetos que se utilizan, para que lleguemos a un tnico alfabeto, un
alfabeto con que estemos todos de acuerdo. Eso fue lo que platicamos. (Profr,
Juan Visquez, 27-12-2007).

De esta manera se consigue en el 2007 una planificacién con participacion
comunitaria. Evidentemente que, a partir de esta nueva experiencia, se abren
otras perspectivas y experiencias de planificacion de la lengua, Consideramos
que ahora, habiendo sido participes la comunidad, sus autoridades munici-
pales y las instituciones involucradas, ya sea de manera pasiva o activa, han
asumido responsabilidades conjuntas para el desarrollo de este proceso. Esto
significa que la escuela no es la unica responsable de la escrituralizacion y revi-
talizacion de la lengua triqui, la comunidad, al haber tomado responsabilida-
des y compromisos en el proceso, es parte de este proceso de revitalizacion.

La participacion comunitaria

Los actores

A este proceso de participacion para la planificacion de la lengua triqui, lo
denominamos “comunitario”, porque recupera los rasgos culturales a que hici-
mos mencion anteriormente. Ahora, considerando que la comunidad partici-
pa mediante sus distintos actores y funciones, identificamos de qué actores se
trata y el papel que juegan cada uno de ellos en este proceso. Estos son:

a) Los maestros: son quienes inician y lideran este proceso. Forman parte
también de un sector intelectual que existe en la comunidad.

b) Estudiantes normalistas: son maestros en formacion en el campo de la E1s.
Inician y lideran el proceso, sélo que como estudiantes de una institucion



que no estd dentro de la comunidad, no tienen poder de actuacion de mane-
ra independiente, por tanto se apoyan en los maestros y la escuela de las
comunidades, ocupantes de un espacio de poder dentro de la comunidad.
¢) Escritores triquis independientes: son personas que escriben por si solas.
Si bien su trabajo es conocido, no es valorado debido a que no lo divulga
alguna institucion de poder como es la escuela.

d) Autoridades municipales: son la maxima autoridad dentro de las comu-
nidades y representan al pueblo en general. Su institucion es la agencia
municipal. Sin embargo, su autoridad esta alejada de la escuela, y muchas
veces se opone a las politicas educativas de los maestros y las escuelas.

e) Catequistas de la comunidad: son personas triquis que trabajan con la
iglesia y en los asuntos relacionados con ella. Participan en las reuniones
como representantes de esta institucion.

f) Habitantes: son personas de la comunidad en general. Su papel dentro
de la comunidad es velar por el buen funcionamiento de la misma.

Estos actores conforman una comunidad. Sus acciones son comunitarias
porque inciden en todos los 4mbitos de sus comunidades. Esto significa que
cada uno de ellos, debido al cardcter comunitario de la planificacion, asumen
compromisos como los siguientes:

a) Los maestros: se comprometen a seguir impulsando el proceso de
planificacion de la lengua, asimismo a desarrollar la 18 en la escuela.
b) Estudiantes normalistas: se comprometen a respetar los acuerdos
lingiiisticos tomados en el proceso, esto quiere decir que no deben
crear conflictos al proponer nuevas formas de escritura.

o) Escritores triquis independientes: se comprometen arespetar los acuer-
dos normativos que se establecen.

d) Autoridades municipales: se comprometen a permitir la implemen-
tacion de la £18 en las escuelas y a desarrollar acciones comunitarias
que promuevan el fortalecimiento de la lengua.

¢) Catequistas de la comunidad: se comprometen a evangelizar en tri-
qui, algo que ya realizaban.

f) Habitantes: se comprometen a fortalecer la lengua en los distintos
espacios de la comunidad y a respetar y permitir el desarrollo de la £18
en la escuela, lo mismo que de otras acciones linggiisticas inherentes.
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De esta manera, todos asumen compromisos; sin embargo, dentro de este
proceso de participacion, la escuela y los maestros ganan la batalla que vienen
librando tiempo atrds, entre otras razones por las siguientes:

«De manera ticita logran que en este proceso de planificacion colecti-
va se acepte por toda la comunidad la implementacion de una educa-
cion bilingtie en la escuela.

«Por el poder simbolico que ostenta la escuela, la comunidad le otorga
crédito a sus planteamientos, dejando de lado propuestas lingiiisticas
de personas que no forman parte del gremio magisterial.

Con esto, la escuela es reconocida comunitariamente como el espacio que
se interesa por la lengua triqui. También es preciso mencionar que entre los
actores, salen beneficiados los estudiantes y escritores triquis, debido a que
ahora tienen el respaldo de la comunidad para sus acciones en torno a la len-
gua. Los estudiantes, en tltima instancia, también representan una escuela.

¢Y quien planifica?

La revitalizacion lingiiistica, de acuerdo con lo expuesto, implica un proceso
de planificacion lingtistica. Para la lengua triqui, la escritura es el centro de
este proceso v los maestros son sus principales actores. Sin embargo, como
hemos visto, por lo menos en el tema de los actores, la revitalizacion no es
posible mientras no se tenga una perspectiva comunitaria. Los maestros, quie-
nes han sido los precursores de la escritura triqui, y en consecuencia los pla-
nificadores de este proceso, han logrado la planificacion de la escritura de esta
lengua, por lo menos en lo que corresponde a su estatus y a su corpus.

En lo que respecta a su estatus, los docentes, basados en el enfoque de la
E1B, ubicaron tedricamente la lengua triqui a la par del espafiol en el proceso
de ensefanza y aprendizaje en el aula; por lo menos desde el nivel del discur-
so pedagogico que realizan. En cuanto a su corpus, se ha logrado la estanda-
rizacién y normalizacién del alfabeto, después del taller de planificacién de
diciembre del 2007, quedando de la siguiente manera: a, b, ch, chr, d, ¢, é g h,
LijkLmmnopnstuxy.

Asimismo, considerando lo hecho desde 1990, se han editado libros de
texto en lengua triqui para su ensefanza en las aulas de primero a cuarto
grados de educacion primaria. Posteriormente, en el proceso reciente de pla-
nificacion, se ha trabajado en la creacién de neologismos.



Estos avances resultan sustanciales dentro del proceso de planificacion lingiis-
tica, sin embargo no son suficientes, lo que podemos corroborar con la existencia
del desplazamiento lingtiistico. Al inicio de este apartado nos preguntibamos por
qué lalengua se debilit¢ en pleno auge de la e1B, la respuesta es que la planificacion
ha estado centrada en el corpus de la lengua, mas no en su adquisicion.

La adquisicion implica acciones que propician que la lengua se revitalice;
sin embargo, esto atin no ha sido posible en las comu nidades triquis. Se tiene
el alfabeto, se tienen los libros, varios escritores triquis escriben en su lengua,
pero no se tienen metodologias de ensefanza y de adquisicion de la lengua.
Esto se debe a que hasta el momento, se ha enfatizado en la planificacion del
corpus de la lengua, pero poco o nada se ha hecho en lo referente a la planifi-
cacion de la adquisicion (Cooper, 1997).

5.3.Una nueva perspectiva de planificacion
de la lengua triqui

Es notorio que los procesos de planificacion de la lengua cambian con el
tiempo. La escritura de la lengua triqui se inicia como un trabajo individua-
lizado, luego, en la decada de 1990, pasa a ser un trabajo colectivo desde la
escuela, y a partir del 2007 tiende a ser comunitario. Esto indica que la plani-
ficacion estd sujeta a muchos otros aspectos de la vida social de las comuni-
dades triquis, como es el factor politico, econ6mico, profesional, académico
e ideolégico. Probablemente en los inicios de la escritura triqui, en los afos
70 y 80, no fue posible esta perspectiva comunitaria debido a que eran otras
las condiciones sociales, seguramente la lengua misma era muy vital, por lo
que no era necesario pensar en su planificacion, menos en su revitalizacion.
Actualmente es otra la situacion social de las comunidades triquis, el des-
plazamiento lingistico es evidente y ante ello crece la preocupacion de los
mismos hablantes por mantener viva su lengua. Frente a la crisis lingtiistica y
cultural que se ha senalado, los mismos hablantes han buscado nuevas estrate-
gias para revitalizar su lengua, de ahi que la tiltima definicion del alfabeto dela
lengua triqui ha tomado el enfoque “comunitario’, que consiste en decidir con
la participacion de toda la comunidad las acciones a tomar sobre la lengua,
sentando asi las bases de un nuevo proceso de planificacion y revitalizacion de
la lengua. Sin embargo, preocupa que muchos aspectos de fondo no cambien,
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entre otros, el interés de centrar este proceso en la escritura y en la escuela;
aunque también es de reconocer algunos cambios como la misma perspectiva
comunitaria ya citada. En esto, es necesario recuperar las valiosas aportacio-
nes de los hablantes sobre las perspectivas que de su lengua tienen y que estas
mismas sirvan para orientar un nuevo proceso de revitalizacion de la lengua
triqui. En este sentido veamos tales perspectivas y aportes.

Los actores

Si bien hemos dicho que el nuevo enfoque es de tipo comunitario, dentro de
este proceso son los maestros quienes mantienen el liderazgo que los mismos
hablantes les reconocen y delegan. Analicemos las siguientes apreciaciones
de los hablantes:

Solo vine, pasaba que el agente tenia una reunién y como yo siempre estoy al
pendiente de los cargos, vine solo para escuchar. Creo que nosotros no podria-
mos hacer el trabajo, pero lo que pienso es que como en cada comunidad hay
por lo menos dos o tres maestros, ellos son los que si pueden hacer el trabajo,

nosotros los campesinos no creo que podamos. ( Epifanio Bautista, 27-12-2007).

La expresion anterior es de un campesino con un cargo comunitario en su
pueblo, razén por la cual estaba presente en esta reunion. El delega a los maes-
tros la capacidad de realizar este proceso, y agrega que es necesario recurrir a
los maestros originarios de cada pueblo para dicha labor, asi no estén traba-
jando en su comunidad de origen. Consideramos que el campesino no los ve
necesariamente como maestros, sino como personas preparadas académica-
mente, bien pueden no ser maestros, pero con tener ciertos niveles académi-
cos estarian en la posibilidad de realizar el trabajo de planificacion.

Existe una idea generalizada de que son los maestros quienes deben de
liderar este proceso. Desde nuestro punto de vista esto obedece, primero, a
que representan a la escuela y ésta simboliza la capacidad de organizacion.
Por mds que haya profesionales interesados en el tema, dificilmente podrian
congregarse para este fin, dado que no tienen una estructura organizativa
como la del magisterio. En segundo lugar, los maestros, aunque devaluados
socialmente, siguen siendo lideres en las comunidades, confiables en la ges-
tion de los asuntos comunitarios. Y tercero, son ellos los principales interesa-
dos, porque es en la escuela donde se va a leer y a escribir esta lengua. Existe
un cuarto argumento que lo mencionaremos en forma separada.



La planificacion lingiiistica no es un proceso propio de las comunida-
des indigenas, es una accion surgida en las sociedades europeas para reali-
zar procesos de modernizacion, por tanto, abordar una estrategia que no es
de origen comunitario exige algunos conocimientos, mismos que deben ser
adquiridos fuera de la sociedad triqui, por ello, a pesar de que se ponga énfa-
sis en el cardcter colectivo, comunitario, comunal de la planificacion, siempre
se va a requerir de “especialistas” en el tema. Para el campesino, el maestro es
uno de estos especialistas. No queremos decir que no haya procesos de plani-
ficacion propia, sino que en las comunidades triquis se realizan adaptaciones
de modelos europeos de planificacion con fines de modernizacion, de los
cuales atin no sabemos sus resultados.

Como lo han dicho algunos esta bien, es en la escuela donde se pierde la lengua y
es donde podemos hacer crecer nuestra lengua. Entonces, lo que es importante es
que ustedes que son maestros deben de auto-comprometerse con nuestra lengua.
Vean como podemos colaborar nosotros para que se retinan todos e ir hacia ade-
lante. Hacen bien en convocar a las autoridades. Hacen bien en convocara las otras
personas que escriben, no encuentro qué decir sobre como apoyar a la com ision,
pero puede ser que sean ustedes los que estén al frente y después iremos los otros
para ver en qué podemos apoyarlos, Tenemos que buscar como llevar este trabajo
adelante, porque la verdad es que nuestra lengua estd comenzando a morir. (Mar-

cos Sandoval, 27-12-2007).

Marcos Sandoval también delega el papel de actor principal dela planificacion
a la escuela y a los maestros. El sostiene que es en la escuela donde se pierde
la lengua; sin embargo, como también hemos observado, la lengua triqui no
necesariamente se pierde en la escuela, sino que esla familia la que preponde-
rantemente contribuye a su pérdida. Los ninos no se vuelven monolingiies en
espaiiol al entrar o salir de la escuela, muchas veces dejan de hablar el idioma
triqui entre sus compaiieros, pero no lo olvidan. Sin embargo, la familia si es
el espacio donde se deja de hablar el triqui: los padres no ensefian a sus hijos a
hablar esta lengua, por tanto los nifios llegan a la escuela siendo monolingties
en espaiol. Ante esto, el papel de la escuela es revitalizar la lengua, hacer de
los monolingiies en castellano bilingties en triqui y espanol.

La escuela no podri revitalizar por si sola la lengua, es necesaria la partici-
pacion comunitaria, es decir, que toda la comunidad tenga una funcion en este
proceso. En la familia, los padres deben retomar el papel de reproductores de
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la lengua y la cultura; los nifios y jovenes que hoy son bilingiies no aprendie-
ron el triqui en la escuela, lo hicieron en el seno de su familia y en interaccién
con la comunidad, entonces, no es factible proponer que la escuela sea el
tnico agente y espacio revitalizador de la lengua. Desde nuestra perspectiva,
existen tres actores igual de importantes que deben participar a la par en la
revitalizacién de la lengua triqui: la familia (linaje), la escuela y la comunidad.
No es posible pensar en la escuela como un espacio de revitalizacién mien-
tras muchas familias sigan sin ensenar a sus hijos la lengua triqui; asimismo,
no hay mejor espacio donde aprender la lengua desde su forma mas natural
que la familia, hablando con los padres y con los abuelos. Pero tampoco seria
congruente plantear una revitalizacion del triqui en la familia si la escuela
sigue siendo netamente castellanizante, por ello el rol y el compromiso debe
ser mutuo,

Ante esto, si bien podemos estar de acuerdo con que en la planificacion
de la escritura son los maestros los actores principales si de una revitaliza-
cion amplia se trata, asimismo lo estamos en que deben participar todos los
hablantes, cada quien con compromisos y papeles distintos. La escuela, por
ejemplo, puede fortalecer la lengua mediante la lectura y la escritura de la
misma; en cambio, de la familia no podemos esperar que ensefie a los hijos
a leer y escribir, pero si podemos plantear que les ensene a hablar la lengua
triqui, que es el rol lingtiistico que por tradicién realiza. Una vez mds, como
podemos ver, la revitalizacién debe ser compartida y comunitaria.

La autonomia organizacional

Hemos dicho que los tiempos y los procesos cambian. Ahora, la comunidad
es mds auténoma en sus gestiones. Los procesos de planificacion lingiiistica
que actualmente se realizan tienden a ser cada vez mds auténomos, son los
propios hablantes y concernidos quienes los promueven y ejecutan. Esto se
debe a varias razones, como lo veremos en el siguiente ejemplo.

Ahora vamos a poner fecha para nuestro siguiente encuentro, pero antes quiero
decirles que para este evento no pensamos en ningtin otro propésito cuando
los convocamos. Si vamos a pensar en otro dia, no habrd ningtin otro grupo
(implicitamente se refiere a otras ideologfas politicas) o alguna otra ideologia
entre nosotros. Miren que en esta reunién no hay gringos ni radio, solamente
somos nosotros, Cuando pasa asi, a veces se piensa que se busca quedar bien con

alguien, con algin grupo, por eso es mejor que empecemos nosotros mismos. Ya



si en el camino necesitamos de gente de fuera, juntos nos pondremos de acuerdo
para que venga. Pero, para el comienzo, asi como estamos creo que debe ser.
(Prof. Feliciano Hernandez, 27-12-2007).

La actitud del “nosotros” es sustancial en este nuevo proceso de planificacion
comunitaria de la lengua. Se repite con frecuencia y tiene la connotacién de
que el propio pueblo debe tomar decisiones en cuanto a su lengua y cultura.
En relacién con la cita anterior, habria dos cuestiones a analizar en principio:

a) En qué situacion social, académica, profesional ¢ ideologica se asu-
me esta actitud del “nosotros”.
b) A qué razones histéricas se debe esta actitud del “nosotros’.

Respecto a la primera, hay dos puntos importantes que considerar: es el
nivel profesional y académico que un determinado equipo de personas tiene,
maestros principalmente, lo que permite afrontar por si misma la planifica-
cién lingiiistica y de la cultura indigena en general, y el evidente proceso de
autoconciencia respecto a que “somaos nosotros” quienes debemos afrontar y
determinar nuestro futuro como pueblo. Hay un rechazo a lo ajeno, sobre
todo a intervenciones de personas no triquis. Aqui habra que profundizar
atin en el contexto de quienes impulsan este proceso de planificacion basado
en el “nosotros”, Participan en el proceso estudiantes de la Escuela Normal
Bilingiie e Intercultural de Oaxaca (ENBI10), profesores egresados de la misma,
personas profesionales de la comunidad que no son maestros y los profesores
de las escuelas de la poblacion.

Respecto a la segunda cuestion, Sichra (2005), al hacer referencia a los
procesos de planificacion lingiiistica, observa que cuando las instituciones
o entes que asumen este papel no cuentan con el reconocimiento del pue-
blo indigena, simplemente no funciona el proceso. En el caso que estamos
analizando, existe un amplio consenso sobre la necesidad de hacerlo a nivel
colectivo y “entre nosotros mismos”. Esto puede deberse a que los procesos
anteriormente realizados no se hicieron de esta manera, sino nada mds unas
cuantas personas fueron quienes tomaron las decisiones, Probablemente, a
raiz de estas experiencias se estd aplicando ahora un mayor control comuni-
tario en todos los procesos que tengan que ver con st cultura.

Esta actitud del rechazo hacia la “gente de fuera” se debe también a que
ésta se tiene como personas que no participan con la comunidad, asimismo
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a que ahora, en el ambito de las politicas nacionales e internacionales, se ha
modificado el estatus de los pueblos indigenas v los no indigenas, por lo que
existe una mayor autovaloracion de los pueblos v su cultura. A lo anterior
habra de sumar que la formacion académica actual de los propios triquis les
da mayor seguridad, de ahi que el pueblo ya no se sienta débil y mucho menos
necesitado de la “gente de fuera™: “Ya si en el camino necesitamos de gente de
fuera, juntos nos pondremos de acuerdo para que vengan”. Con esta actitud
del “nosotros’, ¢l pueblo esta ejerciendo su capacidad de decision sobre su
lengua, que es un elemento propio desde la teoria del control cultural, siendo
¢sta una manera de mantener viva la lengua y la cultura triquis.

La institucionalizacion

En este nuevo proceso de planificacion, existe la propuesta de crear una insti-
tucién académico-lingiiistica que se ocupe del estudio de la lengua triqui: la
Academia de la Lengua Triqui. :

Hay dos palabras sobre las que hablar hoy. Una es terminar con el alfabeto de
nuestra lengua, que sea uno mismo para todos, para que escribamos; nosotros
podemos usar unas letras, otro pueblo otras, pero de un mismo alfabeto. Otra,
que creo que éste es el momento para hablar sobre la creacion de una Aca-
demia de la Lengua Triqui, por decir, que se encargue de ver sobre nuestra
lengua. (Prof. Encarnacion, 27-12-2007).

De esta manera, como se puede apreciar, los hablantes estin preocupados por
el destino de su lengua; por ello valoran su importancia en la cultura. Aqui
habria que analizar la pertinencia y factibilidad de estas iniciativas y propues-
tas relacionadas con la planificacion de la escritura del triqui, principalmen-
te, la pertinencia y la factibilidad de su revitalizacién lingiistica en un sentido
amplio.

Desde nuestro punto de vista, es necesario pensar en un ente institucional
que se encargue de la planificacion, no sélo de la escritura, sino de todos los
aspectos que conciernen a la lengua triqui. Probablemente la idea de una “aca-
demia” puede no ser la mis factible, porque como hemos dicho, aparte de que
implica una organizacion occidental, se interesaria solo por la escritura de la
lengua y no por otros aspectos sociales y culturales imprescindibles para la revi-
talizacion de la lengua triqui. Aunque exista una academia de la lengua triqui, la
continuidad de nuestra lengua no estara garantizada si no se parte de la revita-



lizacion de los aspectos culturales del pueblo. Recordemos que, de acuerdo con
Bourdieu (2001), las academias de lenguas son entes que, por un lado, contri-
buyen a la division de clases, y por el otro, sirven para mantener los privilegios
de la clase burguesa y aristocratica. Sobre todo, crean variantes cultas y variantes
populares (jergas lingiiisticas). En este entendido, no seria pertinente la adop-
cién o adaptacion de este modelo de academia para lalengua triqui.

Consideramos que es mas adecuado pensar en comunidad (en el sentido
comunitario), como se viene haciendo. De manera mas concreta, es mas via-
ble una Casa Comunitaria de la Lengua. En la cultura triqui, las instituciones
que existen se llaman “casas”. Las casas del Dios Rayo (dios tradicional) son
cuevas, la “Casa del pueblo” es la agencia municipal; la escuela es también una
casa, la “casa del estudio” El concepto de “casa” en la cultura triqui implica
una organizacién mds propia, que pregona el trabajo comunitario y comu-
nal, donde los cargos no remunerados son ocupados de manera ascendente
y rotativa; sobre todo, se distingue por su cardcter comunitario en la toma
de decisiones. Es viable aplicar este tipo de organizacién para consolidar una
entidad que atienda la lengua triqui, algo que es necesario dentro de la cultura.

La experiencia de planificacién comunitaria sienta las bases para visualizar
una propuesta de revitalizacion comunitaria de la lengua. En este trabajo se
ha sido insistente en el tema de las particularidades de la lengua. Considerar-
las en la revitalizacion implica también tomar en cuenta las particularidades
culturales y organizativas de la comunidad. En este sentido, resulta pertinente
plantear una propuesta de revitalizacion comunitaria. Como hemos visto, los
actores y los hablantes apuntan a la revitalizacion de su lengua, sin embargo
no encuentran el camino adecuado para ello.

Actualmente, en medio de los procesos de planificacion lingiiistica, la len-
gua triqui contintia debilitindose, algunas de las causas se han mencionado
ya; esto significa que dichos procesos no han favorecido su revitalizacion. Por
tanto, necesariamente habria que mirar la revitalizacién de la lengua desde
un enfoque comunitario.

Cabe considerar que la lengua triqui es una de las lenguas indigenas de
México que tiene menos hablantes en comparacion, primero, de la totalidad
de la poblacién mexicana, y segundo, de las poblaciones indigenas mayori-
tarias como la nahuatl o la maya. Sin embargo, probablemente es la lengua y
la cultura triqui una de las mas vitales en la actualidad, debido al arraigo que
tiene en los hombres y mujeres triquis. En la ciudad de Oaxaca, en ¢l Esta-
do de México, el Distrito Federal y otras zonas del norte del pais, es comtin
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encontrar a mujeres y nifos triquis que se distinguen por sus huipiles y por
hablar su lengua, manteniendo asi la vigencia de los elementos de su cultura.
Esto refiriéndonos a los triquis en términos generales.

En un sentido mas particular, los pueblos triquis son diversos. Cada linaje,
comunidad o region, tiene sus propias caracteristicas; por ejemplo los triquis
de Copala, Itunyoso y Chicahuaxtla, mantienen muy pocos lazos organiza-
cionales. Por ello, en este libro se ha dado cuenta de lo que sucede en el uso de
la lengua con los triquis de Chicahuaxtla, que sin duda tienen una dinamica
lingiiistica distinta a la que se suscita con los triquis de Copala o de Itunyoso,
lo que tampoco excluye la existencia de fenémenos comunes, como el pro-
ceso de desplazamiento lingtistico, debido a que los cambios sociales que
ocurren en todo el pueblo triqui son similares. Por ejemplo, la escuela estd
presente en todas las poblaciones triquis, por lo que los cambios que produce,
si no de manera idéntica, ocurren en todas estas comunidades.

Para el caso de las comunidades triquis de Chicahuaxtla, como ya lo hemos
visto, si bien su lengua es vital, esta siendo desplazada por el espanol, por lo
que requiere de una revitalizacion en donde todos los hablantes participen.
Habra que tener en cuenta que la muerte de una lengua no es culpa de una o
de dos personas, todos somos responsables de ello, por lo que también todos
debemos aportar algo mas para su revitalizacion. Como ya expresamos: la
lengua muere cuando deja de ser hablada, por tanto hay que hablarla.

Probablemente, dentro del hdbitus cultural y lingtiistico en que ocurre la
vida cotidiana triqui, no es notorio este desplazamiento, y si se percibe no
siempre se le cuestiona, dado que aprender o hablar el espanol es bien visto en
las comunidades. En cuanto a la revitalizaci6n, sus acciones no necesariamen-
te fortalecen la lengua triqui; tener un alfabeto no es suficiente si tal alfabeto
no es funcional, o si no hay metodologias de ensenanza y aprendizaje de la
lengua, o si simplemente se deja de hablar la propia lengua en la familia; tener
libros tampoco sirve si no se los lee, o si no se entiende lo que en éstos estd
escrito; tampoco basta con tener escritores si s6lo escriben para si mismos, o
si ellos tampoco ensenan a sus hijos a hablar la lengua triqui. La preservacion
de la lengua y de la cultura serd posible en la medida en que sean practicadas.



Conclusiones

a investigacion realizada en las comunidades triquis de Chicahuaxtla

tuvo el proposito de indagar los usos de la lengua Nanj nin'in y del

espaiiol en las diferentes practicas comunitarias y relaciones sociales
que los habitantes, en su vida cotidiana, crean y recrean, haciendo posible la
existencia de una cultura que se esfuerza por mantenerse viva en medio de
la homogenizacion cultural y lingiiistica que los cambios sociales han traido
a estas comunidades. De esta manera y a modo de conclusion, haremos un
recuento de los principales hallazgos de la investigacion.

1. La lengua Nanj nin'in y el espanol en las
comunidades triquis de Chicahuaxtla

El debilitamiento de la lengua triqui frente al espanol
Esta investigacién inici6 considerando que la presencia del idioma espanol en
las comunidades triquis de Chicahuaxtla se estaba incrementado considera-
blemente en los tiltimos afos, sobre todo en la nifiez y juventud, los sectores
mas susceptibles de hablar més espafiol que la lengua triqui, esto debido a que
estdn mds expuestos a los cambios sociales que ocurren en la comunidad.
Esta situacion, como se plante6 al inicio de la investigacion, evidenciaba
la existencia de un debilitamiento de la lengua triqui frente al espanol, cuyas
consecuencias se reflejaban en un desplazamiento de tipo generacional por
parte del espaiol hacia el triqui. Después de esta investigacion, como se ha
podido apreciar en los resultados presentados, se corrobora que la lengua
triqui efectivamente se encuentra en un estado de debilitamiento debido a
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que los nifios y jovenes triquis, si bien, muchos son bilingties triqui-espanol,
tienden a hablar mas espaiol entre ellos, dejando el triqui para la comunica-
cion con sus mayores.

Este proceso de debilitamiento se manifiesta en la ausencia del mono-
lingiiismo en triqui en estos nifos y jovenes, lo que significa que todos ellos
son bilingiies. Dicho bilingiiismo parece ser la situacion ideal entre la pobla-
cién joven triqui, porque desaparece el monolingtiismo y se asume que todos
entienden el espanol; sin embargo, la situacién no es conveniente cuando ante
la falta de un monolingtiismo en triqui, se acelera el monolingiiismo en espa-
fol. Esto nos indica que el proceso de bilingtiizacion en los nifios y jovenes tri-
quis no necesariamente obedece a la intencion de mantenerse como bilingiies
funcionales, por el contrario, apunta hacia un bilingtiismo de tipo sustractivo,
dado que se aprende el espafiol para alejarse de la propia lengua: el triqui.

La lengua triqui y el espafiol en los cambios sociales

El debilitamiento de la lengua triqui frente al espanol se debe a los diversos
cambios sociales que tienen lugar en las comunidades triquis de Chicahuaxt-
la, entre otros, la introduccion, la adopcion y la creacion de nuevas formas
culturales y sociales en las comunidades. Un ejemplo de tales cambios es la
escuela, porque promueve en la ninez y juventud triquis una cultura distinta
a sus précticas tradicionales, evidente en el aprendizaje del espanol, el uso de
uniformes escolares y la adopcion de las nuevas tecnologias.

Particularmente, en las comunidades triquis de Chicahuaxtla, los prin-
cipales cambios sociales que favorecen el uso del espanol son: la escuela, la
migracion familiar y los medios masivos de comunicacion. La escuela es un
espacio castellanizante debido a que en su contexto se usa mds el espanol que
el triqui; asimismo, en este entendido, se asume que para cursar la educacion
primaria, secundaria u otra, se requiere “saber bien” el espanol, por lo que
ninos y jovenes se esfuerzan por “hablar bien” esta lengua.

La migracion familiar hacia las ciudades, por su parte, es un fenomeno
frecuente en la poblacion triqui de Chicahuaxtla, hecho que afecta directa-
mente a los hijos, debido a que ellos, al encontrarse en un contexto citadino,
tienen menos posibilidades de aprender el triqui, por lo que generalmente
crecen hablando solo el espanol.

Los medios masivos de comunicacion constituyen otro factor que desalienta
el uso de la lengua triqui, porque incentiva con la musica, el video y las noticias
que se transmiten por television, internet y radio el idioma espanol. Ahora,



los nifos y jovenes, quienes crecen en medio de estas influencias, son los
principales usuarios y promotores del espafiol, en principio entre ellos. Sin
embargo, también es justo decir que debido a la relevancia del espafol, en la
actualidad su aprendizaje es necesario para el desenvolvimiento de la pobla-
ci6n triqui en la sociedad global. El problema comienza cuando se favorece
inequitativamente el uso del espanol, porque es de este modo como se des-

plaza la lengua triqui.

Lavitalidad delalenguatriquienlaspracticascomunitarias
propias

Cuando nos propusimos indagar los usos de la lengua en las pricticas pro-
pias, fue ante las evidencias de que en las comunidades triquis la lengua Nanj
nin'in era una lengua vital y predominante en estas practicas. Al corroborar
esta hipétesis inicial con los resultados de esta investigacién, concluimos que
efectivamente la vitalidad de la lengua triqui radica en la existencia de practi-
cas propias que no sélo promueven su uso, sino que la fortalecen.

La asamblea comunitaria, los tequios, las mayordomias, las practicas rela-
cionadas con la agricultura tradicional como la siembra del maiz y aquellas
de tipo ritual-religioso, como el casamiento tradicional triqui, son practicas
comunitarias propias que exigen y fortalecen el uso y vitalidad de la lengua. El
ejemplo mas evidente es la asamblea comunitaria, en donde todos los asisten-
tes hablan en triqui, y quienes no dominan esta lengua, no tienen una partici-
paci6n activa. Otro ejemplo son las mayordomias, pues debido a la ritualidad
que encierran, se exige el uso del triqui, siendo las personas mayores quienes
cuentan con los roles méds importantes en éstas debido a su dominio de la len-
gua. Son estas practicas las que permiten a la lengua triqui mantenerse viva al
lado del espaiiol, aunque también hay que hacer notar que en estas practicas
comunitarias, la poblacién participante es la adulta.

El control cultural en los usos de la lengua
La vitalidad de la lengua triqui en las practicas propias se debe a que son los
propios hablantes quienes ejercen el control en ellas. Para la celebracién de
la asamblea comunitaria, los tequios, las mayordomias, los rituales, etc., es el
mismo pueblo triqui quien decide como participar, es decir, es quien tiene la
capacidad de decisién (autonomia) sobre tales practicas.

En esto resulta fundamental el control cultural, debido a que mientras
mayor capacidad de decision tenga el pueblo sobre las practicas comunitarias,
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conforme mads practicas comunitarias propias existan, es mas factible usar la
lengua propia, el triqui. Pero cuando desaparecen estas practicas, el triqui pier-
de vitalidad. Lo mismo sucede en la escuela, a cuyo alumnado, al estar en una
prictica comunitaria no propia, se le exige un mayor uso del espanol que del
triqui. Esto nos lleva a entender que la lengua triqui es vital en las practicas
propias, y débil en las no propias; lo contrario ocurre con el espaiol, que es
una lengua vital en las practicas no propias o ajenas y débil en las propias.

2. Lalengua triqui y el espafiol y sus
relaciones con la escuela

La oralidad olvidada por la escritura

En las comunidades triquis, la lengua Nanj nin’in, en su estado oral, se man-
tiene vital en los espacios y précticas comunitarias mas tradicionales, sobre
todo entre los padres y abuelos, no asi en los hijos, porque los espacios y
practicas a que estan expuestos son castellanizantes, principalmente la escue-
la. Todo nifio y joven triqui que hoy pasa por la escuela se vuelve bilingiie o
afianza su monolingiiismo en espafiol debido a la castellanizacion existente.

En la escuela es poca o nula la importancia que se le da al desarrollo oral
de la lengua triqui. Todas las acciones para su revitalizacion o fortalecimiento
se relacionan con la escritura triqui. Las escuelas, en este intento de escribir
la lengua nativa, se olvidan de la oralidad; un olvido con alto costo, porque
mientras se dice que se implementa la E1B 0 que se ensena la lengua triqui en la
escuela, esta lengua se va perdiendo entre los nifos y jovenes. No existe con-
gruencia al ensenar a leer y a escribir el triqui cuando en las practicas escolares
no se favorece su uso oral. Los maestros y los alumnos hablan mas el espanol
en las relaciones informales que se dan en la escuela, como en los saludos, que
son en espanol y no en triqui.

Actualmente, los procesos de revitalizacion y fortalecimiento de la lengua
triqui en la escuela se encaminan hacia su escritura y olvidan la importancia
de la oralidad para la pervivencia de la lengua. La lengua vive en la medida en
que es hablada y muere cuando no hay quien la hable, y no porque no tenga
escritura. El verdadero problema no es que no se escriba la lengua triqui,
sino que se abandona su estado oral, siendo éste el mas importante para su
pervivencia. Aunado a ello, la metodologia de la escritura triqui no es la mas



adecuada debido a que sigue los esquemas de las lenguas occidentales. Esto lo
podemos apreciar en la normalizacion de alfabetos y en la creacion de neolo-
gismos. Asimismo, para su andlisis y ensenanza en las escuelas, se toma como
base la gramitica espafiola, y en consecuencia, se pretende encontrar ver-
bos, sustantivos, adverbios y otros elementos gramaticales, cuando la lengua
triqui tiene sus propias caracteristicas. De esta manera, en las comunidades
triquis de Chicahuaxtla, para la revitalizacién de la lengua, se pone demasiada
atencién en la escritura, creyendo que de este modo pervivird en las gene-
raciones futuras. Como se ha expuesto en la segunda parte de este libro, la
lengua triqui encierra muchas complejidades linguisticas y epistemoldgicas,
por lo que no se trata de ensenar solamente sus funciones gramaticales, sino
de abordar su epistemologia.

La lengua triqui y la escuela
La escuela, como se ha dicho, ha retomado gracias al enfoque de la educacion
bilingiie (£B), la tarea de fortalecer la lengua triqui. A principios de esta década, el
triqui era una lengua vital, sin embargo, ya se observaban indicios de un desuso
que a su vez mostraba el inicio del desplazamiento del triqui por el espanol.
Hoy este ambiente lingiiistico no ha cambiado a favor del triqui. En las
aulas de educacién primaria se observa un mayor numero de alumnos
monolingiies en castellano, lo que aumenta el desuso del triqui; esto se debe
a que los nifos bilingiies triqui-espafiol (todos los que estan en edad escolar)
usan el castellano para comunicarse con los ninos no hablantes del triqui,
algo que no sucede con estos tltimos: los ninos monolingiies en castellano no
intentan hablar el triqui porque su idioma, visto desde el contexto nacional,
es de mayor estatus que el triqui. Sin embargo, desde otra perspectiva, esto
puede no ser notorio para muchas personas. La razon es que la escuela pri-
maria en los tltimos veinte afios ha sido precursora de la £18. Se han editado
libros, se han realizado talleres y cursos de ensefanza, se ha estandarizado
un alfabeto v se ha “formado a maestros bilingies”. Todo esto indica que la
E1B no es una realidad en las escuelas, algo que si bien no estd lejos de serlo,
tampoco esta cerca.

[a Educacién Intercultural Bilingtie y la planificacion
linglistica

La educacion bilingiie es actualmente tarea exclusiva de la escuela, cuando
deberia ser de toda la comunidad, porque si bien la escuela muchas veces
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produce la pérdida de la lengua originaria, en otras ocasiones, dependien-
do del hdbitus del lugar, son las mismas comunidades y las familias las que
mayormente provocan esta pérdida.

Hasta el momento, aunque en las comunidades triquis se desarrollan dife-
rentes acciones de planificacion lingiistica, éstas estdn orientadas mas a una
planificacién de corpus. Los maestros e intelectuales, instados por el poder
que representa la escritura, consideran que escribir la lengua triqui es el unico
medio para prevenir su extincion. Debido a esto se estandarizan alfabetos, se
crean neologismos, se editan libros y materiales escritos en triqui; sin embar-
go, la E1B sigue teniendo las mismas dificultades de siempre: no se ensena la
lengua triqui en las aulas, los maestros no dejan de hablar un castellano total
en la escuela a pesar de su estado de bilingiies y los padres de familia siguen
sin creer en la g18. No la rechazan, pero tampoco creen en ella. Asimismo, es
evidente que las comunidades que més acceden a los cambios sociales indu-
cidos por los medios de comunicacion masivos, los medios de formacion
académica y los medios de movilidad geografica, por mencionar algunos, son
las mds expuestas a modificar su comportamiento lingiiistico. En cambio, las
comunidades triquis no expuestas a estos cambios mantienen su comporta-
miento lingtiistico y cultural sin muchas alteraciones y, por tanto, la vitalidad
del triqui,

De igual forma, entre las personas e instituciones que estudian la lengua
y la cultura triquis, su perspectiva se reduce solamente a recuperar el pasado
mediante la lengua. La lengua y la cultura no amanecerdn mafana si no se
crean y recrean de acuerdo con las condiciones globales del presente. Consi-
deramos que la tinica forma de hacer transcender la lengua en el tiempo es
adaptarla, hasta cierto punto, a las caracteristicas globales del mundo; o con-
siderando la teoria del control cultural, apropiarnos de los elementos cultu-
rales ajenos para ejercer nuestra capacidad de decisién sobre ellos. Solamente
asi reduciremos el porcentaje de poblacion triqui monolingiie en espaniol y el
desuso del triqui entre los hablantes bilingiies.

Por ultimo, no queda mds que decir que si bien la lengua es un asunto de
interés comunitario o colectivo, también hay que reconocer que concierne al
ambito familiar e individual. La vitalidad de la lengua es, al final de cuentas,
un asunto de actitud, identidad y conciencia lingiiistica.



Notas

' Mapa en linea: http://www.sil.org. Consulta realizada en septiembre de 2008.
Mapa en Linea: http://www.eumed.net/ cursecon/libreria/mebb/1b.jpg Con-
sultada en septiembre 2008. e
En México, la educacion basica consta de tres niveles: preescolar, primariay s
secundaria. Cada uno de estos niveles tiene sus espacios propios. Por ejemplo,
la primaria funciona en un espacio y con un programa distinto al de la secun-
daria. Asimismo, la politica educativa de cada institucion es distinta aunque
funcionen en la misma comunidad.

+Para entender la intersubjetividad habria que entender primero la subjetivi-
dad como la conciencia que se tiene de si mismo. En la relaciones dentro de
un pueblo como el triqui, la subjetividad es la conciencia que cada habitante
tiene de todas las cosas que le rodean, mientras tanto, la intersubjetividad ven
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dria siendo, primero, la conciencia compartida entre los habitantes triquis.
En otras palabras, es el conocimiento compartido, por lo que la intersubje-
tividad ve al conocimiento o al lenguaje como algo comunal y no como un
hecho privado. Segundo, en las relaciones intergrupales, la intersubjetividad
vendrian siendo los rasgos compartidos entre los grupos.

5Una relacién cotidiana es cuando dos o mds personas se encuentran (se cru-
zan) en el mismo camino, Entre los triquis, estos encuentros deben ser con
una reverencia fisica y en el habla.

6Se esta usando el término de “categorfas conceptuales™ porque no son pre-
cisamente etapas de desarrollo, sino que se trata de una forma de concep-
tualizar al hombre y a la mujer triqui, cada una de estas categorias refleja
precisamente el tipo de hombre y mujer que se es.

7 www.triquis.org. Consulta: junio de 2008.

*La plaza o tianguis son dias de intercambio comercial establecido, cuando los
comerciantes de ciudades como Tlaxiaco, Putla, Juxtlahuaca y de las comu-
nidades triquis y mixtecas realizan la compra y venta de productos de toda
indole (alimento, vestido, ganado, abarrotes, etc.).

9 Esta distincion entre practicas propias y practicas ajenas coincide con la di-
cotornia entre “tradicién-modernizacion” (Giménez, 1995). Esto im plica que
las practicas propias corresponden a las que por tradicion se realizan y las
ajenas son aquellas causadas por los cambios sociales en la idea de la “moder-
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nidad” (partidos politicos en contraparte de la asamblea comunitaria, religio-
nes cristianas en contraparte de los rituales, el espanol en lugar de la lengua
Nanj nin’in, por ejemplo).

10%Cascarear”, significa jugar un partido de fitbol o basquetbol entre amigos.
Pegarle al bal6n.

' Conejo y pollo son apodos o sobrenombres.

" En una breve conversacion que mantuvimos antes de entrar a observar su
labor en el aula en el mes de octubre.

" En una breve conversacién que mantuvimos antes de entrar a observar su
labor en el aula en octubre de 2007.

' Se refiere a jévenes (hombres generalmente) que migran a las ciudades y
vuelven casados con personas (mujeres) de otras culturas y lenguas.
*“Enciclomedia” es un programa electrénico que almacena digitalmente los
libros de texto de la educacion primaria. Esta disefado para ser usado en
el aula como herramienta de trabajo del maestro. Por ello, se conoce como
“Enciclomedia” al equipo de computo con su respectivo proyector que estd
incorporado en los salones de clase del quinto y sexto grados.

'*La cursiva se debe a que es la lectura del libro por el maestro.

7 www.triquis.org. Consulta: agosto 2008

'"La mayordomia es la disposicion de personas que voluntariamente se orga-
nizan para celebrar fechas religiosas catolicas, como la de San Andrés Apostol.
Las personas que encabezan la mayordomia se conocen como “mayordomos”.
1% Censo NeGI 2005, tomado del Atlas sociolingiiistico delos Pueblos Indigenas de Amé-
rica Latina en linea: http://wiki.proeibandes.org/index.php/Triqui, julio del 2008.
20%Los que” “van a México” hace referencia a las personas que migran al Esta-
do de México y al Distrito Federal por cuestiones de trabajo. Esta es la migra-
cion laboral y familiar de la que hemos hablado en los apartados anteriores.
*! Estamos hablando sobre la lengua triqui de Chicahuaxtla. Antes de estas
primeras experiencias de escritura, se sabe que otras personas no triquis,
como fue el caso del Instituto Lingiiistico de Verano, escribieron el triqui sin
que esto tuviera transcendencia debido al poco tiempo que permanecieron
en la comunidad y el rechazo que tuvo. En el caso del triqui de Copala (va-
riante baja), la experiencia es distinta, por lo que no estamos generalizando
este andlisis a toda la regién triqui sino a lo sucedido s6lo en Chicahuaxtla.
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triqui. También se ha desempefiado como
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triquis de Chicahuaxtla es, para el contexto en donde se lleva a cabo, el

primer libro de su tipo. Su lectura, nos permite entender las dindmicas
bilingties que ocurren en los distintos espacios y practicas de las comunidades
triquis de Chicahuaxtla, no consideradas en los procesos de Educacion
Intercultural Bilingtie (EIB) que se desarrollan en las escuelas de estas pobla-
ciones. Al mismo tiempo, también nos lleva a entender que la EIB no es ni
debe ser sélo una cuestion que se aborde en las escuelas, sino una préctica
comunitaria; de lo contrario, las lenguas y las culturas indigenas como el
triqui, ya no seran lenguas ni culturas en el futuro.
Con esta publicacién se pretende ofrecer a los lectores, y sobre todo, a las
escuelas y las comunidades triquis, un acercamiento a los usos de la lengua
triqui y del espaiiol en las practicas de las comunidades de Chicahuaxtla. Si
bien en él se abordan temas que atafien directamente a la lengua y cultura del
pueblo triqui, consideramos que el estudio realizado puede hacerse extensivo a
las dindmicas sociolingiisticas y socioculturales que suceden en otros contextos
multilingiies. Asimismo, esperamos que este texto sea una puerta de entrada
para futuras investigaciones encaminadas a entender las dindmicas de la
lengua y la cultura en un contexto de las relaciones globales caracteristicas de
la actualidad.
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