EL PROBLEMA DE LA EDUCACION
BILINGUE EN EL AREA TZOTZIL

John B. Haviland

;EXISTE UN PROBLEMA DE EDUCACION BILINGUE?

A pesar de la larga historia de controversias acerca de la politica del
lenguaje en México, a pesar de que el I.N.I. establecié el primer Centro
Coordinador en la regién Tzeltal-Tzotzil de Chiapas en septiembre de
1950; y a pesar de los trabajos llevados a cabo aqui en los Altos desde
las décadas de 1940 y 1950 por antropélogos, lingiiistas, educadores, li-
cenciados, evangelistas, politicos y otros funcionarios indigenistas; a
pesar de todo ésto, se puede hacer constar que este problema no existe
porque la educaci6n bilingiie no existe en el drea tzotzil. Ademas, es posi-
ble argumentar que la educacion bilingiie es una contradiccién: un bilin-
* giie debe ser por definicién un indio, y en esta 4rea no puede haber un
indio educado. En esta ponencia, exploraré el desarrollo, casi ciclico, de
_ la politica del lenguaje en México y sus bases tedricas y politicas. Ademas,
haré unas sugerencias muy tentativas sobre una educacién monolingiie
para el drea Tzotzil, que seria una educacion monolingiie en Tzotzil.

JOHN B. HAVILAND, Investigador de la Research School of Pacific studies Australian
National University, Camberra

América Indigena.— Vol. XLII, no. 1, Enero-Marzo, 1982.



148 América Indigena

Segan los censos nacionales en 1960 y 1970, el nimero de monolin-
giies hispanohablantes en Chiapas aumenté, proporcionalmente y absolu-
tamente en la ultima década. Ademds, disminuy6 durante el mismo
periodo el nimero absoluto de personas que hablaban idiomas indigenas,
scan monolingiies o bilingiies, mientras que la poblacién total aument6
un 29% . ¥stas cifras parecen significar una erosién general de los idiomas
indigenas del Estado. Tal erosién, si no es una quimera del censo, con-
trastaria con el aumento notable en el namero de bilingiies e indigenas
monolingiies en Chiapas durante la década de 1950.

Los perfiles lingiiisticos detallados de unas comunidades tzotziles con
una proporcion alta de bilingiies e hispanohablantes muestran una ten-
dencia semejante. Comunidades como Ixtapa y Venustiano Carranza
muestran una disminucién absoluta en el nimero de Tzotziles (bilingiies
o monolingiies) y un aumento correspondiente en el niimero de hispano-
hablantes monolingiies. Ademas las cifras censales testifican un cambio
del analfabetismo al alfabetismo entre la mayoria de la poblacién en
cstas comunidades durante la Gltima década.

;Podemos concluir que hayan tenido éxito los programas de castella-
nizacion y alfabetizacion?

Pero seghin mis observaciones, los Ixtapanecos viejos hablan el Tzotzil
mientras que los jovenes hablan el espafiol y no poseen facilidad activa en
la lengua indigena.

Cuando se trata de cifras relacionadas a las situaciones lingiiisticas
siempre hay problemas de validez y definicion: ;en qué consiste el bilin-
gilismo o el alfabetismo? Y el municipio de Zinacantin donde yo he lle-
vado a cabo unas investigaciones etnogréficas y lingiiisticas desde 1966
muestra un patron lingiiistico menos impresionante desde el punto de
vista de la castellanizacion. Daré un resumen breve de las cifras censales.

Excluyendo el nimero inelegible de ladinos monolingiies que habi-

tan el municipio, la comunidad fue en 1960 un 95% monolingiic en
Tzotzil. En 1970, segiin el censo, el porcentaje bajé al 55%El niimero

absoluto de mujeres monolingiies quedé méas o menos constante, pero

la poblacién femenil como bilingiie aumenté durante la década aproxi-
madamente en 1,100 Zinacantecas. Entre los hombres, monolingiies
diminuy6 absolutamente. Habia 2,800 Zinacantecos monolingiies en
1960, pero en 1970 los maestros que tomaron el censo calificaron a
solo 1,650 hombres como monolingiies. Los demas (unos 2,500 hom-
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bres) eran considerados capaces de hablar espaiiol. Respecto al alfabetis-
mo los censos indican que mientras en 1960 sélo un Zinacanteco entre
doce supo leer y escribir, hoy més del 40% de los Zinacantecos mayores
de 5 afios de edad incluidas 1,226 mujeres, son alfabetizados. Y Zinacan-
tan es un municipio en el cual no hay mds de un niimero insignificante
de ladinos, hispanohablantes monolingiies.

Tal vez se encuentren individuos inocentes que tienen confianza en
estos datos censales, individuos que consideran que el bilingiiismo y el al-
fabetismo estadistico significan las primeras etapas del éxito en los pro-
gramas de desarrollo social y educativo en Chiapas, individuos que creen
que un Zinacanteco que sabe hablar una lengua verdadera (como el caste-
lano) y no sélo un “dialecto” (como el Tzotzil) puede ser mis mexicano
que un compaiiero que hable tzotzil; individuos que piensan que el alfa-
betismo garantiza a los indigenas la capacidad de descubrir la realidad
politica y econdémica, y altimamente, que les dd la oportunidad de con-
trolar sus propias vidas.

Por mi parte, no tengo ninguna confianza en esto. Los programas
para promover el castellano, al menos entre los tzotziles, me parecen no
solo fracasados, sino que han sido concebidos al azar. Ademis, mis obser-
vaciones en el campo me hacen dudar de la existencia de un alfabetismo
eficaz. Conozco a muy pocos Zinacantecos, incluso los mas hébiles lin-
giiisticamente, que tienen una facilidad con las formas escritas del caste-
llano, y conozco a muchos menos que escriben en Tzotzil. Poder escribir
la firma en menos de dos minutos es, quizis, evidencia de un alfabetismo
estadistico, pero no efectivo.

No debemos confiar demasiado en los censos. Para mi, no es obvio
que el bilingilismo, ni la castellanizacion, ni la alfabetizacién, como se
presentan en las cifras censales, sean recursos benéficos para los indige-
nas. Es decir que a pesar del censo, no creo que haya por ejemplo 1,226
mujeres Zinacantecas que saben, en algiin sentido significativo, leer y es-
cribir. Ademais, es posible analizar la castellanizacién y la alfabetizacién,
no como programas con el fin de dar a los indigenas acceso a las institu-
ciones nacionales, ni como programas que les proporcionen recursos lin-
giiisticos que les permitirian compartir el poder econémico y politico del
estado y de la nacién, sino como programas para hacer a los indigenas
maés productivos y mis utiles economicamente como personas que hablan
una variedad intelegible, aunque sea bastante primitiva e “india” del idio-
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mu del ladino. La castellanizacién y la alfabetizacion se analizan como
jrogramas para hacer ésto sin modificar el sistema actual de explotacion
, opresion social. Ademads, lo que es mejor, éstos programas educativos
aos permiten congratularnos de las enormes cantidades que gastamos en
lo que lamamos el beneficio de los indigenas.

No podemos resolver aqui el dilema implicito en este anilisis, que es:
; contribuye algo el castellano o la alfabetizacion al desarrollo verdadero
del indigena? En lugar de ello, quisiera enunciar unes pensamientos sobre
la posibilidad y la politica de instruccion, alfabetizacion y educacion en
lus idiomas indigenas de los Altos de Chiapas, con referencia especial a
Zinacantdn,

TENSION ENTRE EL CASTELLANO Y LAS LENGUAS INDIGENAS

Durante la historia de México, desde la conquista y hasta hoy, hay
una tensién entre el castellano y los idiomas indigenas. La sociolingiiista
Shirley Brice Heath documenta esta tension en el libro Telling Tongues.'
Mi discusién adeuda mucho a su trabajo.

En el décimosexto siglo la tension se reflej6 en las ideas opuestas so-
bre el uso del castellano y de los idiomas indigenas de los encomenderos
y los frailes evangelistas. Los conquistadores empleaban a algunos traduc-
tores indigenas, o naguatlatos, que habian aprendido el castellano, y
quienes, segiin la doctora Heath:

“no sélo aprendieron el idioma de los conquistadores sino también

sus engafios. Los intérpretes asignados a los tribunales locales no tra-

ducian fielmente las declaraciones de los indios ante los funcionarios
judiciales. Los jueces pedian tributos adicionales y castigaban a ino-
centes por infracciones que sélo existian en las palabras de los negua-

tlatos. Aquellos pagos adicionales contribuian frecuentemente a satis- .

facer el apetito de los naguatlatos y les permitian compartir el botin
de los espafioles™.?

l{eath continua:
“La aparicién de traductores indios que representaran sus intereses
egoistas y los de los espafioles codiciosos y no las necesidades de los
indios, contribuyé a que los encomenderos se convencieran de que
no debia educarse a todos los indios. Los colonizadores no podian

exponerse a ensefiar el castellano, la lectura y la escritura a demasia-
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dos indigenas. Los que habian aprendido el idioma castellano habian

sido muy rdpidos en hablar claro de su parte del botin que se podia

obtener a expensas de las masas indias.””

Fue precisamente Bartolomé de las Casas quien advirtié al Rey Carlos
V que:

‘dos encomenderos se rehusaban a educar y cuidar a los indios”, y
ademds que “‘mientras edificaban sus fortunas y sus propiedades feudales,
explotaban despiadadamente a los indigenas.”™

Los primeros frailes evangelistas siguieron una politica de uso de los
idiomas verniculos como Gnico método efectivo para convertir, edificar
y educar a los indigenas. Heath observa:

“Tristemente conscientes de la facilidad que tenian los indios para

cometer herejias, los misioneros se sentian obligados a aprender las

lenguas indias con el fin de mantener el contacto con todo lo que es-
taba pasando en la vida de sus conversos.”*

En las regiones fronterizas, como lo es actualmente el estado de Chia-
pas, los colonizadores espafioles se opusieron a que los indios dejaran sus
aldeas natales para recibir de los frailes la “civilizacién”, hecho que ha-
bria acentuado el problema de contratar mano de obra. Ademas, Fray
Diego de Landa describia que en Yucatin:

“los espaiioles no se limitaban a oponerse amargamente a los esfuer-

zos que llevaban a cabo los frailes para establecer escuelas, sino que

también miraban con malos ojos el estudio de las lenguas verndcu-
las.”®
Heath resume el periodo éste asi:
“La Corona habia proclamado dlternativamente el espaiiol como
idioma del imperio y promovido los idiomas verndculos como instru-
mento de conversacién. No podia negar la Corona que los indios
pudieran tal vez aprender mejor el cristianismo en sus propias len-
guas; pero los poderes reales consideraban también como necesario
que los nuevos siibditos espafioles aprendieran castellano para que la

Corona pudiera controlarles mds directamente.’”

Algunos temas importantes emergen de ésta discusion historica. El
lenguaje se observa en tres aspectos: 1) como instrumento de control po-
litico y econdémico; 2) como medio de conversién, socio-cultural o reli-
giosa; y 3) como recurso especial y a veces escaso que confiere a los indi-
viduos hébiles en su uso ventajas econémicas y poder personal.
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La politica de lenguaje desde la Revolucion tiene una pertinencia mas
amediata en la situacién actual. Gracias a la descripcién de la doctora
lcath, podemos representar las tendencias mds importantes.

El programa del Partido Popular Evolucionista de 1911, influido por
I educador Gregorio Torres Quintero, incluy6 el propésito siguiente:

“Difusién en toda la Republica de la instruccién rudimentaria y muy

especiallnente entre la raza indigena ensefidndoles el habla castellana,

lalectura y la escritura.”®
rorres Quintero, que apoyaba una politica conservadora, escribié:

“Ensefidndoles en su lengua (a los indios) contribuimos a la conserva-
cién de ella, lo cual serd muy hermoso para los lingiiistas ¥ anticua-
rios, pero serd un obstdculo siempre muy considerable para la civiliza-
cién y para la formacion del alma nacional. No ensefidndole en su
lengua, el indio se verd precisado de aprender el espafiol. . . aun cuan-
do olvide su lengua nativa.’?®

Durante la administracién de Alvaro Obregén, en 1921, el gobierno
cntral obtuvo la autoridad para establecer un sistema escolar nacional,

el hispanéfilo José Vasconcelos, rector de la Universidad Nacional, lo
rganiz6, estando convencido de que la unificacién nacional dependia
¢ una educacion unificada; asi, escribié que:

“la politica de educar al indio. . . segiin normas separadas de cualquier

clase, no sélo es absurda entre nosotros, sino que resultaria fatal.'°
lcath nos informa que aiin Vasconcelos pensaba que:

“Dante, Homéro, Pérez Galdés y Tolstoi podian informar al hom-

bre hacia las normas elevadas de moral, y, por ende, a la participacién

en la democracia mexicana. Esa fe en las ensefianzas de los cldsicos
los incité a distribuir ediciones en espafiol entre los indios analfabe-
tos de las dreas rurales, *’!!

-gan Heath:

“El movimiento post-revolucionario de incorporacién que profesaba

incluir al indio, resolvié acabar con la personalidad india. Los ideales

de la nacién incorporada a la redencion total del indio exigian que
éste fuera hispanizado.’?

Con este fin, el grado preparatorio de la escuela rural fue organizado

ira, segun las palabras de Moisés Sdenz:

“ensefiar el idioma espafiol a los nifios indigenas, por ser éste el ins-

trumento mds precioso de la cultura y el lazo de unién mds fuerte
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para incorporar esos nifios a los propésitos y tendencias de la familia

mexicana.”"?

La politica del lenguaje de este perfodo se concentraba en el método
directo de la ensefianza del castellano, método en que el estudiante asimi-
la y repite el nuevo idioma sin emplear su lengua materna y frecuente-
mente, con la interdiccion total de idioma verndculo. . . as{ como en las
escuelas primarias de Texas y Nuevo México en los principios de la déca-
da de 1950, estudiantes Chicanos eran castigados por hablar espaiiol en la
clase.

Luis Cabrero, filélogo y miembro del gabinete de Carranza, en “The
Key to the Mexican Chaos™ (1935) propugné por la erradicacion de los
idiomas indios:

“Aqui, el problema consiste en hacer que desaparezcan los dialectos

indios, y difundir el espafiol como idioma tnico. El inico medio para

lograrlo consiste en ensefiar el espaiiol a los indios Yy en prohibir el
uso de los idiomas indigenas. ”**

Este método directo, a pesar de sus fracasos en la década de 1920
tanto como contemporineos, todavia es punto central en la educacién
mexicana, y todavia se emplea, en una forma tal vez menos estricta, en
las escuelas de Zinacantan,

Los maestros de las escuelas de Navenchauc por ¢jemplo, me repre-
sentan sus trabajos, su metier, como una lucha contra la ignorancia y
el aislamiento de los habitantes de este paraje Zinacanteco. Frente a la
sugerencia de que los tzotziles no solo pueden aprender a leer y escribir en
tzotzil mis facilmente que en un idioma extranjero sino que tienen un
derecho y una necesidad tanto moral como politico de hacerlo, ellos me
cantan el mismo estribillo familiar. “Pues, si, para ellos saber escribir
el tzotzil ;0 no es Tzeltal lo que hablan? ;no? a, bueno, saber escribir un
dialecto seria muy bello. Pero lo mds importante es el castellano, porque
si salen de su pueblo, si van a otra parte a buscar trabajo para que les va
a servir su dialecto?” y finalmente, sintiendo tal vez una generosidad
expansiva, me conceden estos maestros bien dedicados y sinceros, que
“tal vez necesitan las dos cosas™ es decir: el Tzotzil para el hogar y el
pueblo, pero el castellano para el mundo, por lo menos en sus aspectos
econdmicos.

La década de 1930 fue un periodo de fomento tanto en lo que res-
pecta a la politica lingiiistica como econémica. Después de una reva-
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luaciéon critica del método directo, se iniciaron programas para ensefiar
a los nifios indigenas a leer y escribir en su propio idioma, asi como en
espafiol.

En 1934 se inicié el Instituto Lingiiistico de Verano, para analizar
las lenguas mexicanas y preparar materiales educativos (asi como evan-
gclistas).

Il pr('asidente Lazaro Céardenas, en 1936, organizd el Departamento
de Asuntos Indigenas, para “enfocar energias y personal en el sector in-
dio de la poblacién.”* El nuevo interés en la vida indigena inspir6 varias
investigaciones etnograficas y sociologicas.
lleath las evalua asi:

“Dichos estudios terminaban invariablemente con la solicitud de que
la educacion bilingiie reemplazara el método directo de ensefianza del
espaiiol. En Yucatdn, donde la mayoria de los maestros de nivel pri-
mario impartian la ensefianza en maya, que era su idioma verndculo,
el indice de anelfabetismo era apenas superior a 50%, cifra muchi-
sima mds baja que la que se habia computado en relacién con otros
estados de poblacién india muy numerosa.’”$

El estado de Chiapas en éste informe tenia un indice de analfabetis-
mo del 78% . Heath continiia:

“Los hechos estadisticos parecian subrayar las declaraciones de un

niimero creciente de educadores y cientificos sociales de que la educ-

cion bilingilie merecia ser contemplada muy seriamente en el progra-
ma de integracion que estaba desarrollando México.”*?

La idea de la educacion bilingiie en México se inspiraba mucho en la
politica Lingiiistica de la Rusia y la politica educativa socialista. Vicente
Lombardo Toledano, presidente del Comité de Educacion de la Confede-
racion Regional Obrera Mexicana, que viajaba a Rusia para ver la prictica

cducativa, insistié en la instruccion para los indigenas en sus lenguas ver-

niculas. El también se opuso alaidea de que los indigenas no tenian cultura

propia legitima; en “El problema de la educacién en México” declaro:
“Creer que educar al indio es convertir en europeo a un ser inferior
en cuyo espiritu nada ha marcado la vida ni la herencia, ni la historia,
es equivocarse profundamente.
“Este falso punto de vista entrafia las siguientes conclusiones igual-
mente falsas: supuesto que los indigenas viven en estado de barbarie,
logicamente hay que declararlos un lastre para los mexicanos civiliza-
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dos; consecuentemente hay que arrasar las lenguas indigenas (sin es-
tudiar qué aspiraciones y conceptos humanos encierran, qué calidad
espiritual las formd).”"'®
Al adoptar el término soviético de pequeiias nacionalidades, educado-
res y cientificos sociales mexicanos sefialaron una familiaridad con las
ideas de Stalin sobre la politica dc la multiplicidad cultural y lingiiistica.
Un elemento permanente de la politica del lenguaje de la Rusia, segiin el
estudio de E. Glyn Lewis sobre el multilingiiismo en la Unién Soviética
(1972).
“Es preservar las dos corrientes™, dva potoka: siempre mantener un
equilibrio delicado, si bien inestable, entre la promocién de las fun-
ciones del ruso para modernizar, centralizar, y aumentar la tecnolo-
gia, y simultdneamente considerar el hecho obstinado de que la ma-
yoria de la poblacién necesita en un sentido prdctico y emocional,
los idiomas indigenas. La politica general reconoce que es ventajoso
explotar y no frustrar esta fuerza nacional.”™
Heath detalla la influencia en México de las ideas de Stalin asi:
“En 1913, en un intento de definir la nacion y de relacionar este con-
cepto con una politica de habla nacional, Stalin habia establecido la
distincion entre la comunidad nacional o nacién, y las comunidades
politicas o poblaciones locales unificadas culturalmente que existian
en gran cantidad bajo el gobierno politico comiin de la nacién. Ale-
gando en contra de quienes consideraban la multiplicidad cultural
y lingiiistica de aquellas pequefias comunidades politicas como una
amencza a la estabilidad de la nacién, Stalin replicaba que las mino-
rias no eran una fuerza destructive, sino mds bien una contribucion
constructiva e integradora a la nacién.
A quienes insistian en que el lenguaje oficial del gobierno deberia ser
obligatorio para todos los grupos minoritarios rusos, Stalin respondia:
La minoria estd descontenta, no porque no hay unién nacional sino
porque no disfruta del derecho de usar su idioma verndculo. Que se le
permita usar ese idioma y el descontento se esfumard solo. La mino-
ria estd descontenta... porque no posee escuelas propias. Que les
den sus escuelas y todas las razones de descontento desaparece-
rin.’?°
De este consejo stalinista, por muy cinico que sea, los educadores
mexicanos de la década de 1930 hicieron caso. Pero le adaptaron un esti-
lo mexicano. Heath nos dice que:
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“algunos cientificos sociales mexicanos comparaban las teortas stali-
nistas con los principios que habian guiado a los misioneros del siglo
XVI en México. Ambos permitian a las minorias el empleo de sus
lenguas verndculas y la continuacion de hdbitos culturales que no
amenazaban, en el primer caso el mantenimiento del sistema politi-
co y econémico ruso, y en el segundo, la promocién del cristianis-
mo. !

En .septiembre de 1937, la tercera Conferencia Interamericana de
Educacion vot6 la resolucién siguiente: .

“Se recomienda el bilingiiismo en la educacién del indio, para hacer

mds facil y efectiva la educacién de los indigenas, afirmando ast el

valor cultural que tienen las lenguas aborigenes, con tendencia a

extender el idioma nacional.’*

En 1939 la Primera Asamblea de Filélogos y Lingiifstas concluyé
que:

“el método directo de ensefiar del lenguaje nacional no habia servido

mds que para proporcionar a unos cuantos indios un leve barniz bi-

lingiie.

Asi es que ya en 1939 se propuso un programa de educacién bilingiie
con objeto de mantener el idioma verndculo como medio de comunica-
cion entre la familia y la comunidad, agregando a ese lenguaje local, el
espafiol.

El famoso proyecto Tarasco de 1940 en el cual, indigenas tarascos
aprendieron a leer y escribir, primero en tarasco y luego en espaiol pro-
porciond “pruebas innegables” del éxito del método bilingiie.?*

o Pero qué ha pasado desde 19407 Hemos visto que en los afios post-
revolucionarios las dos posiciones bisicas sobre la politica lingiiistica se
habian enunciado. Una se basa en el método directo para castellanizar
a los indigenas sin referencia al idioma materno. La otra desarrolla habi-
lidades lingiifsticas en la lengua india primero, y luego introduce el idio-
ma nacional. Aunque el método bilingiie se apoyé en el éxito del Proyec-
to Tarasco (1940), y en las conclusiones del informe UNESCO sobre el
empleo de idiomas vernéculos para la educacion (1953), la escuela rural
durante la década de 1950 y hasta los principios de la de 1960, segiin la
evaluacién de Ramén Eduardo Ruiz:

“Siguié empleando el método directo de ensefianza™.* En este pe-
riodo los éxitos esperados del método bilingiie tampoco se lograron.
Heath dice:

“Habia muchas razones por las que, la mayoria de los maestros rura-

les, tradicionalmente adictos al método directo, no habian aplicado
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el método bilingiie, incluyendo el chauvinismo lingiiistico, un adies-
tramiento insuficiente en la lingiiistica y un convencimiento sincero
de que el alfabetismo en los idiomas verndculos mantenia aislados

a los indios.”?¢

Tales actitudes se encuentran en Chiapas todavia.

Otra evaluacién critice del método bilingiie se derivaba més de consi-
deraciones socio-politicas, y no solo de las actitudes ambivalentes de los
maestros respecto al método. Isabel y Ricardo Pozas, en su libro “Pel
monolingiiismo indigena al bilinglifsmo en lengua nacional. . .”, publica-
do en Oaxaca en 1956, manifestaron una opinién que la doctora Heath
resume en los términos siguientes:

“Ni la situacién econémica actual, ni consideraciones histéricas po-
drian justificer que esos lenguajes (indigenas) fueran trenscritos y
empleados como etapa de transiciéon para el idiome nacional. La po-
sicién de las lenguas indigenas como socialmente inferiores al espaﬁo}
seguia inalterada; de ahi que, puesto que el alfabetismo y la comuni-
cacién masiva en espafiol oral eran las metas finales de los programas
educativos, sociales, y econémicos, el método directo era la técnica
mds efectiva y eficaz de la instruccién idiomdtica.’™’

En realidad, a pesar de la ratificacion de la educacion bilingiie por la
Secretaria de Educacién Pablica de 1963, y a pesar de los esfuerzos del
L.N.L. para introducir la lectura y escritura en las lenguas indigenas antes
de allfabetizar en idioma nacional, se lograron muy pocos resultados. No
se trat6 simplemente de escasez de fondos, ni sdlo de la falta de dedica-
cién genuina de parte de los promotores bilingiies y biculturales, sino de
una interrelacién mas compleja que la que anticiparon los educadores y
cientificos sociales entre idioma y posicién socio-econémica. Como ano-
ta Heath:

“La desaparicién de las pricticas culturales indias™ —incluso el idio-

ma— “no tiene correlacion forzose con una participacién econémica

y social mayor.’®

Es posible alegar que lealtades locales, étnicas y lingiiisticas no soca-
van forzosamente la integracién politica y por consiguiente, que la adop-
cién del idioma espaiiol no es indice significativo de tal integracién.

Esta excursién al pasado nos debe mostrar que la cuestién de una po-
litica de lenguaje en México se consideraba y se discutia en términos bas-
tante sutiles hace treinta afios. Y mientras otros paises, como la Unién
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“oviética, y hasta cierto punto la India y varios paises africanos, han
togrado regularizar y desarrollar idiomas verndculos como medio de edu-
vacion y comunicacion regional sin sacrificar el idioma oficial nacional,
\éxico y sobre todo el estado de Chiapas quedan sin castellanizacion
entre los indigenas y sin alfabetismo, ni siquiera en los idiomas aborige-
nes que se consideran como ilegitimos y primitivos. Mas tarde sugeriré
unas explicaciones para la situacién actual. Primero quisiera presentar
unos datos sociolingiiisticos y etnogrificos sobre Zinacantan.

DIGLOSIA EN LOS ALTOS DE CHIAPAS

Varios autores han sugerido la importancia del habla para los Tzotzi-
les. En Zinacantdn no s6lo hay cantidades de expresiones tzotziles que
ignifican variedades de habla o géneros de conversacién, sino que ade-
s las categorias de personas reflejan un interés en grado sumo en las
habilidades lingliisticas. Dos raices tzotziles, lo7il que significa “la plati-
=a”, y k’op que quiere decir mds o menos “el habla”, representan los dos
ispectos sociales del lenguaje para los Zinacantecos. Un hombre que
¢k sna7 xlo7ilaj, es decir, “sabe conversar bien”, es un hombre suma-
nente sociable, Pero quien mustak’ lo7il, “no contesta”, es invilido social.
\lguien que lek xtojob ta k’opojel, tiene buen éxito por el hecho de ha-
lar, posee la habilidad de convencer a las personas, sea al juez 0 a un
ucgro potencial renuente. Pero si un hombre mu stak’ k’oponel (no se
v puede hablar) él no cumple con sus obligaciones sociales, y no respon-
le a solicitudes razonables. Un buen carécter se indica por la habilidad
ic -lo7ilaj, conversar amigablemente, sin pukuj lo7ilaj encolerizarse. Y
nando un asunto se resuelve ta lekil k’op (literalmente: con palabras
ucnas) las normas convencionales de la comunidad han estado satisfe-
lias. Las metéforas del lenguaje y del habla saturan la vida social Zina-
anteca.

En un estudio que llevé a cabo en 1970, unos Zinacantecos describie-
m las caracteristicas personales de todas las personas notables del mu-
icipio. Las caracterizaciones incluyeron varias frases indicativas de la
uportancia del lenguaje en la identidad Zinacanteca. Caciques locales
: conocen por su talento al resolver disputas (llamadas en tzotzil por la
iisma palabra k’op: palabra, habla, disputa). Este talento es principal-
iente verbal. Sobre ellos se puede decir, por ejemplo, que:
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sna7 smeltzan k’op (sabe resolver disputas)

sna7 rason (sabe lo quees razonable;sabe-hal')l.ar de manera ra.tzonrfble)

sna? k’op ryox (sabe rezar —hecho que significa que puede influir en
los santos, en los dioses y en otros poderes sobrena-
turales). -

Entre los individuos que xtojob ta k’opojel (son habla\.dores ha'bllf:s)

se cuentan los “licenciados Zinacantecos”, un grupo de mter;?edlarlos
culturales que ayudan, segiin los estudios de Wllham. Fl:eeman, a otros
Zinacantecos mis sonsoetik (inexpertos) en negociaciones legales con
oficiales ladinos. Relacionada a esta habilidad estd la frase snfz7 kastiya
(sabe espafiol). Pero es importante sefialar que este: caj(egon.a. c1.1.lfura.l
Zinacanteca no se refiere al “bilingiiismo in(.:l.plenfe ’, ni al %)1hngulsmo
representado en el Censo nacional, sino al bﬂjngiusmo ftfncmnal. de los
intermediarios culturales, algo que no es demasiado comiin en Zm_ac&.m-
tan. Freeman descubrié que, en realidad, casi todos estos mtermedlanos
culturales (y lingiiisticos) Zinacantecos aprend'ieron el ?spanol no en la
escuela ni en el transcurso de contactos ordinaltlos con hispanohablantes,
sino en un periodo de permanencia en San Cristébal o en Tuxtla, como
mozo, criado o soldado.

Frecuentemente estos intermediarios, igual que sus contrapartes colo-
niales, los naguatlatos, se aprovechan del recurso lingiiistico que poseen,
a expensas de los demés Zinacantecos. Otros Z1nacantecf)s son conscien-
tes de que necesitan a los hispanohablantes en la comun.ldad pero sospe-
chan de ellos. Casi todas las personas conocidas como hlspz,mohablantes,
las que sna7 kastiya, se caracterizan tambiérf ‘como jsa 7-k’op, alborota-
dor, alguien que se mete en lios sin provocacion. Iguz}lmentez aunque las
personas que saben hablar espafiol pueden ser enemigos Pehgroscis,.son
también algo ridiculos. Por ejemplo, un Zi.nacanteco pa.rtlcular, hab.ll en
espafiol, que pasa mucho tiempo en el cabildo o frfltemmar}do con.hcen-
ciados en San Cristébal, tiene el apodo jtubtavanej, que quiere dejcu per-
sona que escupe sobre otros, nombre que él merece, seglin una explicacion,
porque su habla es una mezcla casi inintelegible del tzotzil, castellano y
Sahan;tas consideraciones indican que en Zinacantan la habi].idad lingiiis-
tica es un indice importante de identidad y caricter. La facil.ldad de‘pa.la-
bra se considera laudable. Ademds, el comportamientoy la etxqueta’ tienen
un elemento verbal muy importante. A los nifios (y a los antropdlogos)
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que no han aprendido las reglas del habla correcta, se les dan instruccio.
nes detalladas sobre como se habla y qué se dice en toda situacién., Pode-
mos, pues, concluir que una parte integral de la cultura y de la vida coti-
diana Zinacanteca en todos sus aspectos, es el uso de batz’i k'op, es de-
cir: de la lengua verdadera, el Tzotzil. El espafiol se considera como un
recurso a.dicional, casi superfluo a veces util pero también frecuentemen-
te peligroso, y siempre pomposo. No estoy de acuerdo con la interpreta-
cion de Heath, que dice:
"El alto valor que conceden al espafiol los residentes de ciertas aldeas
de Chiapas se revela por el hecho de que cuando varones bilingiies
beben juntos, emplean el espaiiol; cuando se encuentran casualmente,
hablan en sus idiomas verndculos. Beber Juntos es algo especial, y por
eso el espaiiol, idioma especial, es el adecuado.’°

Los Zinacantecos, también, cuando toman trago o cerveza —o mejor,
cuando estdn borrachos— muchas veces hablan, o mejor, cantan en espa-
fiol. Pero este hecho no sefiala el “alto valor” o “posicién especial” que
conceden al espafiol, sino que muestran Ia desigualdad social entre el
espafiol y el idioma local. El machismo ladino, agresivo y fanfarrén, sélo
aparece entre los Zinacantecos cuando estin borrachos, y por eso, en este
caso, el espafiol, idioma ladino, es entonces el adecuado.

Aqui hay un sintoma de la situacién sociolingiiistica de los Altos.
Como ha observado el sociélogo Everett C. Hughes:

“El encuentro entre idiomas, Y por tanto el bilingiitsmo, es una fun-

cién de la organizacién social. Es la organizacién social la que crea las

ocasiones para la comunicacién entre personas, 3!

En este sentido hay que considerar a los Altos de Chiapas —como un
centro ladino y varias comunidades indigenas sitelites— no varias sino
tna sola comunidad de habla (asf como se debe considerar como un solo
sistema econdémico, politico, etc.).

En esta comunidad hay variedades del tzotzil que se emplean en la con-
versacién cotidiana entre Zinacantecos o con otros tzotziles; y hay otras
variedades més formales (unas que emplean, por ejemplo, coplas, rituales)
vuyo uso estd restringido a situaciones particulares ritual, declamacién,
‘egaiio, etc. También hay variedades del espaiiol que usan en la sociedad
ladina. Ademds, hay las variedades chapurradas —el Tzotzil ladino, y el
espafiol indigena— que tienen sistemas fonolégicos y graméticos distin-
tvs. (Los ladinos pronuncian palabras tzotziles sin glotizacién, tanto
<omo los indigenas emplean un espafiol peculiar).3?
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A pesar de la simetria aparente del repertorio verbal, los empleos de
los dos idiomas son sistematicamente desiguales. El Tzotzil ladino est4
significativamente méds empobrecido que el espafiol indigena, tanto en el
léxico como en la sintaxis. El ladino no estd conformado a las caracteris-
ticas fonologicas o graméticas del tzotzil, hecho que refleja la actitud
predominante de que el tzotzil es nada mis un dialecto, no un idioma

. completo y verdadero. Ademds, los ladinos que hablan tzotzil lo hacen

con una falta casi total de la observacién de los reglamentos sociales y
paralingiifsticos que gobiernan el habla tzotzil. Los ladinos que, segiin
su propia opinién, conceden bastante sélo por condescender a hablar
un idioma indigena, hablan un tzotzil antigramético con un tono insis-
tente y autoritario. En contradiccion, el espariol indigena aunque sea
también antigramitico, se llena de expresiones de humildad: sefior, haga-
me el gran favor, tenga la bondad, le solicito, etc., etc.

Esta situacion representa la diglosia. Es decir cada idioma desempeiia
su papel particular en el sistema comunicativo. Ferguson describe el caso
semejante, bien que més institucionalizado, de Paraguay:

“Un cuarenta por ciento de la poblacién es bilingiie del Espafiol y el

Guarani, y para estas personas bilingiies la distribucién funcional del

castellano y el guarani tiende hacia el patrén de la diglosia. El espa-

fiol se emplea para la escritura y en unos contextos educativos y

urbanos, mientras que el guarani se usa informalmente y en contex-

tos intimos y domésticos.’ ™3

También la comunidad Huave estudiada por Richard Diebold se pa-
rece mucho a la de Zinacantin:

“Aun cuando la comunidad era 81 por ciento monolingiie en idioma

verndculo, Diebold descubrié que dentro de ella se reclutaban unos

cuantos varones bilingiies como intermediarios entre la aldea y la
comunidad hispanohablante en general. Los que aprendian el espaiiol
lo hacian para relaciones entre grupos cuyo propésito era fundamen-
talmente econémico, pues representaban los intereses de granjeros,
pescadores y artesanos hugve-hablantes. El espafiol se empleaba muy
poco en el hogar y no representaba ningin papel en las comunicacio-
nes corrientes o técnico-pricticas dentro del grupo. Los que se vol-
vian bilingiies lo eran con diglosia; o sea que el empleo del espaiiol
como clave aparte de la comunidad social se restringia a ciertos pape-
les y situaciones. Los bilingiies eran intermedios entre su pequena
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comunidad rural aislada y el mundo exterior; los bilingiies tenian que

desempenar un papel particular en nombre de su familia o su comu-

nidad. 4

El uso del espafiol en Zinacantén es semejante. Pero es equivocada la
opinion de que el espaiiol sea el eslabon entre dos grupos aislados. Rodol-
fo Stavenhagen asevera que:

“No®es solamenente cuestion de un “contacto” entre dos pueblos; el

indio y el ladino estdn ambos integrados en un itnico sistema econé-

mico, en una sola sociedad global.***

Reemplazando el término “sistema econémico™ por “sistema de co-
municacién” nos resulta otra observacién correcta.

En realidad, el bilingiiismo en México se derivaba hasta cierto punto
de la necesidad econémica. Durante el perfodo colonial, segiin la doctora
leath:

“El indio que aprendia espaiiol lo hacia con el fin de disponer de un
tnstrumento necesario para una tarea particular; sus relaciones con
hispanohablantes monolingiies determinaben —en cuanto a grado y
calidad— el espaiiol que aprendia. El peén que trabajaba en le hacien-
da necesitaba ciertas palabras espaiiolas para entender lo que se le
ordenara; el egricultor necesitaba a veces un vocabulario Y una gra-
mitica espafiola limitados para emplearlos al comerciar con sus ver-
duras en los mercados regionales. ¢

Esta descripcion puede aplicarse igualmente al Chiapas de hoy; por-
que a pesar de'los esfuerzos para la castellanizacién, de todas maneras es
la organizacién socio-econémica de los Altos lo que crea las oportunida-
des en las que el indigena emplea el castellano, por mucho o por poco
que haya aprendido en la escuela. El Tzotzil de Zinacantén por ejemplo

contiene un nimero grande de préstamos castellanos que tratan acerca
de la tecnologia de construir carreteras; el Tzotzil de Chamula posee re-
cursos léxicos inmensos de origen espafiol sobre el cultivo del café. Estos
préstamos reflejan los patrones de trabajo: Los Zinacantecos trabajan en
las carreteras durante la estacién seca, y los Chamulas sostienen la econo-
wiia Chiapaneca por sus trabajos en las fincas de café.

lin situaciénes diglosicas tipicas, una lengua es la variedad “alta” y la
otra la “baja”. Aquella estd asociada con unas funciones formales u ofi-
ciales; y ésta con la vida cotidiana e informal. Emplear la variedad alta en
situaciones informales parece pomposos, altisonante, no apropiado o ri-
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diculo. Pero la ignorancia de la variedad alta por parte de los que hablfm
la lengua baja excluye o, por lo menos, es desventajosa c?xando la varie-
dad formal sea requerida. Stavenhagen, citando el trabajo de Pozas en
San Cristébal, describe el control ladino de los precios comerciales de los
productos alimenticios (la base de la produccion indigena) é} dice:

“Estas formas variadas de explotacion de las que es victima el comer-

ciante indigena en su calidad de vendedor y comprador, se deben al

dominio econémico y politico de los ladinos de la ciudad. Este poder
es reforzado por una superioridad cultural que se manifiesta en el co-
nocimiento de los mecanismos de formacién de los precios, de.las
leyes del pais, y sobre todo del idioma espafiol, cuyo d.esc'onocimlen-
to por parte de los indigenas es un factor mds de inferioridad y opre-

sion social.”?? o

Y, puedo afiadir, que no es simplemente un factor de inferioridad
sino un sintoma de la estructura de desigualdad.

Regatear con tzotziles en el mercado en espafiol, contrasta con hacer
lo mismo en tzotzil, lo cual resulta mucho mejor. Como dice Hughes:

“Regatear requiere una lengua mds rica.”®

Que es decir: mds rica en los semi-idiomas empobrecidos del merca-
do.

Ademds una ideologia, acompaiia con frecuencia la diglosia de que'la
lengua alta sea superior: Més expresiva y mds logica que la va.riedad ba!a;
de que posea una gramitica, la cual le falta al “dialecto” ba]o.‘En’Chxa-
pas se encuentra precisamente esta ideologia, tanto entre los indigenas
educados como entre ladinos. .

En realidad, hay muy pocas situaciones dentro del municipio de Zi-
nacantin en que no se podria emplear el Tzotzil. La mayoria de 10§ con-
textos en que el castellano se usa, obligatoriamente requieren la escritura.
Documentos oficiales, incluso las actas que registran los arreglos de
disputas legales ante el Presidente Municipal, se escriben en es'paﬁ.ol por
el secretario ladino. Y como el Tzotzil no tiene forma escrita institucio-
nalizada, cualquier documento escrito debe ser en castellano —hecho que
origina resultados incoémodos, frecuentemente cémicos. Por ejemplo, cn
el registro de los que han pagado los impuestos para fiestas, etc., hay que
traducir el nombre de cada hombre al espafiol y luego escribirlo. Pero
como la versién espafiola de su nombre se relaciona muy poco al nombre
por el cual €l se conoce, y como no lo identifica,’® puede haber, en un
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lugar, docenas de individuos con el mismo nombre en espafiol: Juan
Pérez Pérez— por eso los nombres escritos en espafiol engendran discusio-
nes largas y tortuosas para recordar al individuo nombrado. El control
de estos documentos queda con los alfabetizados en espaiiol, un grupo
que Stavenhagen llama: “Un estrato superior de “escribanos” y funcio-
narios” 40

Alora podemos considerar qué se recomienda para un sistema educa-
tivo en Zinacantin, o en comunidades indigenas de los Altos en general.
:Qué es la educacién? ;A quién beneficia? Hemos visto que educadores
post-revolucionarios como José Vasconcelos quisieron salvar a los indige-
nas introduciéndoles a los clisicos, edificindoles las almas, civilizindolos
por medio del modelo hispinico. Una publicacién reciente de nuestro
estimado profesor Weber parece nacer de un impetu semejante. El consi-
dera que la educacion es:

“El instrumento mds eficaz para elevar al hombre, para sublimar su

animalidad mediante la formacién intelectual, moral y artistica.’™

Ademis, él sugiere que si educamos a los indigenas del estado, logra-
mos:

“Incorporar a Chiapas 600,000 cerebros que hasta hoy permanecen

inactivos. '3

Me parece muy curioso que estos “cerebros inactivos” logren sobre-
vivir, y mucho menos que provean los productos bésicos de la artesania
y agricultura, tanto como mano de obra barata para todo el estado. Tal
vez hasta los cerebros inactivos puedan proveer mano de obra. Pero es
también curioso que una generaciéon de antropélogos de universidades
famosas no han logrado desenredar las complejidades de estos cerebros
inactivos.

No, al contrario, me parece que una educacién mis adecuada, mds
pertinente para indigenas les guiaria hacia una comprensién de su verda-
dera situacién econémica y politica en Chiapas y en la Republica. Tal
cducacién promoveria un sentido de solidaridad étnica, tal vez pan-in-
digena. Si es verdad, como sugiere Stavenhagen, que los indigenas estin
en una situacion sistemdticamente desventajosa —no sélo como grupo
¢tnico sino como clase, respecto a las relaciones comerciales, la tenencia
de la tierra, y la posicién social; entonces la conciencia de la identidad
¢tnica y clasista seria un recurso itil para cualquier reaccién eventual
contra ésta situacion.
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Hay sintomas lingiiisticos acerca de la inferioridad del indigena y de
la discriminaci6n, tanto conceptual como social, que sufre. Hace unos
dias acompafié a un equipo médico que iba a llevar a cabo (aunque no
lo logré) un programa de vacunacién en un paraje Zinacanteco. Of, de
los labios de una enfermera empleada del gobierno, una pregunta formu-
lada en espafiol que, aunque sea gramitica, fue una anomalia completa
respecto a las reglas sociales del habla, salvo en una sociedad paternalista,
colonial, o racista. La enfermera pregunt6 a un zinacanteco: ““; Tu eres
el agente municipal?”. El uso del pronombre familiar e intimo negd la
formalidad de la situacion y las posiciones relativas oficiales de los inter-
locutores, e indicé que se trataba de una relacion entre ladino e indigena,
es decir, entre seres desiguales por sus identidades étnicas.

Un elemento de la educacién que propongo es la legitimacion y el
desarrollo del Tzotzil y los demés idiomas indigenas. No hablo simple-
mente de la promocién del alfabetismo en lenguas nativas como una eta-
pa de un programa de castellanizacion eventual —bien que existen prue-
bas abundantes, no importa que no hayan tenido influencia en Chiapas,
de la eficacia del método bilingiie como instrumento de la castellaniza-
cién. En vez de ello, tengo la intencién de sugerir el desarrollo de un
Tzotzil escrito, accesible a tzotziles, que pueda ser el medio de la educa-
cion y la comunicacion en el aréa Tzotzil.

i Vuelva a escribir esos registros y aquellas actas pero ahora en Tzot-
zil!

Los Altos ya tienen Radio Comunidad Indigena aunque poco desa-
rrollada. Debe publicarse ademds un periddico (Tzotzil, Tzeltal, Tojola-
bal, etc.) y proporcionarse instruccién en la lectura de estos idiomas.

Respecto a este propésito las sugerencias del Profr. Weber tienen una
validez especial. Declara é1:

“...podemos explicar el avance lento de la castellanizacién. No se

debe exclusivamente a la falta de vocabulario, ni a la indebida inner-

vacién. Se debe principalmente a que los indigenas no conocen su
propio idioma gramaticalmente. No lo pueden analizar, no saben que
son partes de la oracién, categorias gramaticales, ni tienen términos
para ello. Si tenemos esto presente podemos imaginarnos el impacto

que reciben al empezar su introduccién al castellano. Se les obliga, a

realizar simultdneamente no pocos esfuerzos intelectuales, de inner-

vacién y de memoria. . . Entonces es indispensable que sean adiestra-
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dos primero en el andlisis gramatical de su propio idioma por un

tiempo que puede ser hasta de 6 meses, en caso de adultos™.*®

Fste seria un programa maravilloso. El conocido lingiiista Kenneth
Hale del MIT, ha iniciado un programa semejante para ensefiar a unos in-
digenas norteamericanos y aborigenes australianos la lingiiistica en sus

prdpios idiomas, desarrollando términos gramaticales y conceptos anali-

ticos. Se han logrado resultados impresionantes y benéficos a la lingiiisti- .

¢a misma, tanto como a la educacion indigena.

Crear una ortografia, estandarizar una forma escrita, dada la multipli-
cidad dc dialectos, preparar materiales escritos éstos son problemas téc-
nicos, de los cuales ya tenemos la capacidad de proporcionar soluciones.
Se resuelven por medio de un instituto de idiomas indigenas que se agre-
ga a la estructura institucional actual del programa indigenista.

Pero sean las que sean, las consideraciones tedricas, lingiiisticas o
pricticas que contribuyen a la politica del lenguaje, su implementacion
es esencialmente un asunto politico. En paises socialistas, el predominio
de fines politicos siempre ha estado explicito. El cinismo patente de Sta-
lin respecto a las lengua minoritarias se funda en conveniencia politica.
Las declaraciones de expertos chinos sobre la estandarizacion lingiiistica
muestran claramente la sumersién de criterios lingiiisitcos en criterios
politicos. Un tal experto asevero:

“Illay algunos linguistas occidentales que piensan que hay varios idio-
mas chinos, porque las diferencias entre los dialectos chinos son bas-
tante grandes, hasta el punto de que las personas que emplean estos
dialectos no se pueden entender. Esta sugerencia equivocada es, des-
de el punto de vista politico, muy peligrose. Quien dice que hay va-
rios idiomas, dice en principio, que hay varias naciones.”™*

Pero dado este principio, sin embargo es posible hacer concesiones a
los idiomas —ya llamados “dialectos— diversos y mutuamente inintelegi-
bles. Chou-en-lai- ha dicho:

“Popularizar el habla comiin tiene como fin eliminar la barrera de los

dialectos, no prohibir ni abolir los dialectos. . . Los dialectos existirdn

por mucho tiempo. No se prohiben por orden administrative, ni se

destruyen por medios artificiales.” (1959)%

Aqui en Chiapas, ni siquiera el dogma politico puede arrasar las dife-
rencias entre los idiomas indigenas y la lengua nacional. Pero introducir
¢l espaiol —algo que es andlogo al “popularizar el habla comiin”— no es
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incompatible para mantener y aun promover idiomas locales, tanto como
medio de educacién, como recurso para la movilizacion politica, social, y
econémica de los indigenas. Es posible, al crear un Tzotzil estandar, dar
énfasis, no a las divisiones municipales, sino a una afiliacién que abrace a
todos los tzotziles.

El alfabetismo y la educacion en idiomas indigenas son deseables,
digo yo, sea cual fuera la politica de la castellanizacién. Hay mucha evi-
dencia, derivada de experiencias en México y en otros paises, dc que se
logra el alfabetismo en espaiiol mis eficientemente por el método bilin-
giie. Pero mds que ésto, hay razones para anticipar que las condiciones
gue contribuyen a la inferioridad social del Tzotzil también hacen inefec-
tivos los programas para ensefiar espaiiol a los tzotziles. En un experi-
mento reciente en Montreal unos nifios monolingiies en inglés asistieron
a una escuela francesa durante los primeros afios de ensefianza. Los nifios
tuvieron un gran éxito tanto en lenguaje como en matemaiticas, por ejem-
plo, y lograron transferir lo que habian aprendido del francés al inglés sin
problema. El sociolingiiista Einar Haugen comenta asi:

“Tenemos que emplear conceptos como dominante y no-dominante.

Pero éstos son términos de los cuales no queremos hablar porque ulti-

mamente son politicos. . . Los nifios son sensibles a las presiones de

la sociedad gracias a sus padres y a sus compaieros .. Yo me estoy
preguntando si los resultados de Lambert en Montreal no se ex plican
por el hecho de que €l ensdi a a los miembros de un grupo dominante
un lenguaje no-dominante . . Pero en Texas o Nuevo México noso-
tros ensdi amos un lenguaje dominante a un grupo no-dominante

Esto altera la situacién educativa totalmente "¢

Ademis, hay que considerar la observacion de Stavenhagen de que:

“el aprendizaje del espaiol. .. no produce .. ipso facto la metamor-

fosis del indio en ladino **’

Ni siquiera un indigena que ha aprendido el espaiiol deja de ser indi-
gena si permanece en contacto con su comunidad; si continiia como
agricultor o jornalero ocasional, si siempre sufre discriminacién y si habla
espafiol con un acento que le estigmatiza como indio, no menos que el
dialecto indigena. Tampoco es obvio (por lo menos a los ladinos) que la
metamorfosis del indio en ladino sea deseable. Una sefiora a quien yo
compro leche de vez en cuando me explicé recientemente, los precios
altos en el mercado. “Los indios”, dijo: “ya no guieren trabajar cn ¢l
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campo, ya no son humildes. “Ahora, dijo ella: “todos los inditos quieren
ser maestros.”

Fspero que sea claro que se recomienda una politica de promocién y
desarrollo de los idiomas indigenas, no como una etapa para la castellani-
zacion, sino como el principio de un bilingiiismo estable.

Promover idiomas indigenas es un paso tentativo en direccién hacia
el nacionalismo indigena, que representa por su parte la primera etapa de
un proceso a la descolonizacion de los pueblos indigenas. Estoy de acuer-
do con Stavenhagven que:

“La integracion nacional puede alcanzarse, no suprimiendo al indio,

sino solamente suprimiendolo como ser colonizado.’®

De modo semejante se puede decir que una politica aceptable del len-
guaje puede alcanzarse, no suprimiendo los idiomas indigenas sino, sola-
mente suprimiendolos como dialectos dominados y subdesarrollados.
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SUMMARY

The author explores the cylical development of language policy in Mexico, along
with its theoritical basis. Haviland suggests that the only adequate educational pro-
gram for the Tzotzil area, would be a monolingual program based upon the Tzotzil
language. He recommends a policy of devolpment and promotion of indian languages,
not as a stage toward the complete use of Spanish, but rather as the begining of a
stable bilingualism. The promotion of indian languages is a direct step towards indian
nationalism, which is an importante moment in the process of decolonization of the-
se opressed societies.



