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Resumen

El presente articulo explica la importancia del lenguaje como acervo social v cultural de 1a hu-
manidad; senala como corolario la incalculable pérdida social y humana en la que incurnmos
los impositores de culluras dominantes, cuando reforzamos la pérdida de idiomas minorita.
rios. aquéllos que viven sin poder social ni politico. México, pais y Estado. representa un con-
texto multiculiural al borde de la destruccidén de su propio bagaje multicultural, La autora
presenta una enérgica protesta sobre la persistencia politica que ignora v mantiene politi-
cas reproductivas de invisibilidad lingliistica y cultural de las mincrias indigenas del pajs.

Abstract

The present article explains the importance ol language as social and cultural gathering of
humanity. It takes as corollary the uncalculated social and human loss when imposing
dominant cultures. Minority languages have survived withoul any social and paolitical power
Mexico, as a country. represents a case at the fringe of destruction of its own multiculturalism.

The author presents an energetic protest against the persistent political affairs that ignore and
deny the linguistic and cultural background of the indigenous minority of this country.

Este articulo surge de la urgencia que sentimos por implantar cambios estrue-
turales en nuestra sociedad para frenar la destruccion de culturas e idiomas
minoritarios. La pérdida de algunos de éstos v la paulatina destruccion de las
culturas sobrevivientes es algo que México comparte con otras sociedades. La
distancia. desmemoria v la ignorancia que asumimos frente a esta realidad
es embleméatica de c¢édmo vemos v reproducimos estas destructivas interac-
ciones grupales, especialmente en lo que atane a los indigenas. La primera par-
te del ensayo indaga v describe la violacién simbdélica vy cultural que quisiéra-
mos modificar en cuanto a la pérdida de las lenguas indigenas. e intenta

* Socidloga por la UNAM. Obtuve su maestria y doctorado en la Columbia University de Nue-
va York. Cred v supervisd (2004) un proyecto educalivo para ¢l YIVO Institute. Educational Pro-
gram on Yiddish Culture (EPYC) con un paquete curricular de varios libros. una monogralia cultu-
ral: “Lublin, the cradle of Jewish culture™ v una pigina web: “When these streets heard Yiddish™,
para alumnos de nivel medio.
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esclarecer qué significa esa pérdida en términos cualitatives. La sequnda parte
describe un caso concreto —el de los catalanes de Espana— para familiari-
zarnos con soluciones que otros gobiernos han adoptado ante problemas
similares. A la vez, este caso abre un panorama comparativo con la situa-
cién de México.

Les dos niveles de anélisis que utilizamos. el filoséfico-general. por un
lado, vy el politico-concreto, por el otro, nos llevan a cuestionar el potencial de
nuestro quehacer politico: qué podemos hacer. si no para recobrar las pérdi-
das histéricas por lo menos para poner alto al maltrato del “otro™ que
hemos normalizado con el mestizaje. y detener la erosién cultural que segui-
mos recreando en nuestra sociedad. que procede aunada a una falta de
ética que debe ofendernos a todos.

Es probable que mi interés en el tema de "la pérdida de idiomas™ tenga
sus rafces en vivencias personales donde las crisis culturales se manifestaron
de manera amplificada en mi entorno. Me queda claro que la urgencia v
anélisis del tema —necesarios para formalizar una conscientizacién critica
de la cotidianeidad arbitraria que vivimos de manera “normalizada”™— sélo
pudo realizarse cuando esto es analizado desde una perspectiva socioldgica
objetivizada (Cimet, 1997:178-187: 2000). El recuento de memorias personales
permite remitirnos a ciertas asociaciones y ecos que enfatizan similitudes
entre casos que de otra manera parecen tan disimiles,

Me cri¢ en un hogar de habla idish en México. Entre mis companeros
de escuela esto constitufa una anomalia: la mayoria de los nifios venian de
casas donde el idish lo hablaban s6lo algunos de los abuelos. v los padres
intercalaban un minimo de vocabulario para darle mayor sabor a sus comen-
tarios en espaiol haciéndoles fungir como criterios de grupo. La mayoria de
estos nifios venian de familias que lleveban ya una o dos generaciones en
el pais. a diferencia de la mia que estaba formada por padres inmigrantes, Por
consiguiente. nuestra lengua hogarenia era el idish.

Cuando vo tenia alrededor de 15 afios llegd a casa lo que mis padres
anunciaban seria el Gltimo nimero del periédico semanal idish publicado en
México. Se marcaba alli un hito final: la mayoria de los lectores de idish se
esfumaban, v el periddico carecia de suficiente circulacién para sostenerse
econdmicamente.! El asunto fue motivo de tristeza en nuestro ambiente, v las
discusiones en torno a la clausura del periédico fueron en realidad lamentos
para quienes esto representaba una pérdida irreparable. Recuerdo que lloré al
ver ¢l famoso “dltimo nmimero” cuando éste llegd a casa. No es que yo fuera
asidua lectora de ese periddico cuando adolescente, pero me identifiqué
intensamente con el sentir de mis padres: para ellos. esto representaba el fin

" Las preguntas clave en un proceso socioldgico asi descrito serian: ccdmo y por qué se esfu-
man lectores de un idioma? £Es éste un proceso de abandono de idioma por los usuarios o ¢s ésle
un proceso de destruccion de un idioma? ¢Quién lo promueve?, elcétera. Las respuestas a estas
preguntas describirian un panorama muy diferente al puramente econdmico que encubre las
dindmicas de los interactuantes.
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de una era v una pérdida para mi generacién de algo que no se podia cuanti-
ficar u objetivizar. La indignacion era todavia mayor frente a aquéllos que no
vefan en esto ningin asunto mas que el cambio econémico del periédico
mismo.

Aun cuando las posibilidades de sobrevivencia de cada idioma son dife-
rentes v las historias de los idiomas en riesgo varian en contexto y momento.
comparten los procesos que definen estas luchas como batallas de asime-
trias por poder. Asi pues, lo que se pierde v lo que olros ganan de esto apa-
rece velado v es algo que todas estas pérdidas comparten, Es imperativo
entender que nos afecta a todos en tanto humanos.

El cerrar de un periédico en la lengua comunitaria sin queé un sustituto
aparezca marcé el inicio de la pérdida del lenguaje idish en México, el ini-
cio formal de un proceso que venia ya en desarrollo. Quizé el hecho no se
sintié tan terriblemente en la comunidad, ya que el idioma se escuchaba
en muchas otras instituciones v ambitos, y es probable que la vasta mayo-
ria no se diera cuenta que lo que se estaba esfumando era parte de la me-
moria social del grupo. Pero no cabe duda que esta clausura marcé el inicio
de un fin: la erosién de partes de la memoria cultural del grupo Ashkenazi
en México.

Al describir estas pérdidas como problema social algunos suelen pregun-
tar: “équé se pierde cuando se pierde un idioma?" Se advierte de inmediato
que estamos hablando de elementos sociales muy abstractos. Al parecer, per-
der un idioma, o nunca aprenderlo. no implica —para la mayoria— nada ex-
traordinario. Después de todo, siguiendo esta légica sencilla, perder un idioma
no implica la pérdida del habla. del lenguaje humano. Mucha gente aprende
a traducir de un idioma a otro, v otros {(generalmente grupos de inmigran-
tes) nunca se aferran a ningdn idioma en particular: el que hablan es siem-
pre un medio hacia un fin. de manera que para éstos pareciera que da lo
mismo hablar una cosa u ofra, con tal de tener a mano un lenguaje util que
sirva en el mercado de actividades v cultura (Bordieu, 1993:161-175: Robbins.
1991). Deducimos pues que la respuesta de angustia que algunos sienten en
torno @ este tema no es intuitiva, ni es facil. ni queda muy clara a los
interlocutores incluso después de analizarse algin caso concreto histérico: sin
embargo, hay quienes persisten sobre el tema.

En 1999, un articulo del New York Times me hizo recordar algo pare-
cido a lo ‘que senti el dfa que el dltimo periédico en idish aparecio en la capi-
tal mexicana. El Times public6 un reporte de la Pampa Hermosa, Peri. un
lugar a 420 millas de Lima. donde se entrevisté a una mujer de edad, Natalia
Sangama. que hablaba espafiol y chimicuro, pero que era, desafortunada-
mente. la tltima usuaria del chimicuro. Se le cité diciendo que siempre
sofiaba en chimicuro, su idioma materno. pero que lamentablemente no tenia

: Para revisar el caso especifico del idish en general y su modalidad en México, ver Cimet
(1996, 1997:129).



110 ADINA CIMET

a quien contarle sus suefios, ya que ella era la Gltima parlante de este idio-
ma. “Algunas cosas —agregé— no pueden decirse en ningin otro idioma”.
Los chimicuros en Pampa Hermosa viven a distancia del desarrollo inme-
diato del pais: sin embargo, las noficias y la musica. entre otros, llegan por
radic en espanol. aun en este escondido lugar. El espanol domina v se
afianzé en la sociedad de ella. no sélo por una aparente inercia, sino tras
esfuerzos deliberados de algunas autoridades locales que establecian clara-
mente que ese era el idioma legitimo v aceptable dentro del espacio social
en el que convivian. Dofia Natalia recordaba que, cuando nina, en la escuela
religiosa cualquier uso del chimicuro era castigado por los misioneros, quie-
nes penalizaban a los transgresores haciéndoles hincarse sobre granos de
mafz por largos ratos.

El articulo hace referencia a diversos asuntos: a la pérdida de un idio-
ma. al sentir insular de algunos en cuanto a esto, a las fuerzas v los per
sonajes que castigan un idioma y no otro, Entre lineas, el reportaje se acerca
al tema de “qué perdemos cuando se pierde un idioma”. Indirectamente su-
giere que los idiomas no se pierden porgue si, sino caen en desuso ¢ son
eclipsados tras un proceso donde fuerzas desiguales se disputan qué hablar,
dénde hablar y c6mo hablar. El idioma “victorioso” marca asi su poder v
dominacién. Sin embargo, el tema requiere anélisis constante. Las mayorias
siguen sin entender la asimetria de fuerzas que operan sobre estos asuntos.
Ademdés, no parece haber reaccién alguna ante el valor de lo que estamos
perdiendo en cada caso. Este tipo de procesos se sigue repitiendo en mu-
chas partes del mundo social, donde los grupos ejecutan una lucha de ideas
que se desenvuelve a la par de la lucha por el poder v que se expresa en
batallas sobre los idiomas y quienes los hablan, dejando oculto el trasfondo
de control v dominacidén disputados. Este ensayo intenta contribuir al escla-
recimiento de estos procesos y al reconocimiento del significade de esta
pérdida.

¢Cémo empezar a entender la pérdida de un idioma?

El mundo tiene hoy alrededor de cinco mil lenguas en uso. Se proyvecta que
este siglo serd testigo de la pérdida de dos mil 500. Estadisticamente, ello
significa que cada dos semanas durante los préximos 100 afnos se per-
derd un idioma. Si traducimos esto al mundo animal, por ejemplo. quiza
algunos notarfan la tragedia. En el mundo de los sonidos, la pérdida de len-
guas es también tragedia: a veces porque se pierde no sélo una lengua, sino
también el grupo que la habla; pero otras, aun cuando el grupo rechaza
su cultura o se ve forzado a claudicarla —procesos que se presentan de ma-
nera paralela—.* la pérdida es una tragedia para la humanidad.

* El proceso y causa para la pérdida o cambio de lenguas es complejo v vanado. El caso
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No todos los idiomas del mundo son iguales. Hay idiomas “fuertes”, por
ejemplo, los que son hablados por lo menos por un millén de personas o
mas. Estos tienden a ser los idiomas dominantes de naciones yfo Estados.
Entre ellos se encuentran el inglés. el espaiiol, el francés, el italiano, el ale-
man, el portugués, el ruso, el holandés, el arabe, el chino, el japonés, el
coreano, etcétera. También hay lenguas minoritarias, utilizadas por grupos
minoritarios. aun cuando sean grupos grandes corno: el idish, idioma origi-
nalmente de judios del este de Europa; las muchas lenguas indigenas de
México: las ocho lenguas de Tasmania; las lenguas de los aborigenes de Aus-
tralia: el catalan, el vasco, el irlandés, el galés, etcétera. Estos idiomas estén
doblemente amenazados v en riesgo de desuso. no sélo porque el grupo
que los habla disminuye. sino porque también esid en peligro la propia
base social existencial de los grupos que los utilizan. Algunos idiomas de
estas listas son muy conocidos. mientras que sabemos muy poco sobre otros.
la gran mayoria.

Perder una lengua constituye una pérdida monumental irreparable (Dal-
by, 2003). Sabemos bien que una lengua no es producto de una mente, ni
sélo de una generacidn humana, sino es el producto del proceso del gue-
hacer cultural de muchisimas generaciones. Por ello, la produccién vy repro-
duccién de un idioma —un proceso co-dependiente complejo, imaginaria-
mente paralelo a la doble hélix— representa un acervo fundamental, un
capital cultural que los grupos humanos crean y que, por una variedad de
causas. se enfrenta también a un proceso de destruccidén constante.! Pero
cuando este tipo de pérdida humana es fomentada activamente estamos
frente a una laceracién cultural a la humanidad que acarrea un escarceo
de efectos desgarradores que se suceden a corto v largo plazo, muy a dis-
tancia del epicentro donde el cambio cultural ocurrié en sus origenes. Cada
lengua que desaparece de forma permanente se lleva consigo todo un le-
gado cultural, toda una experiencia de la realidad de ese grupo v su cons-
truccidn social, en otras palabras, todo un saber de la sobrevivencia de ese
grupo. Como no guardamos historia de todo lo que hemos producide —no
todo se registra, traduce, o lo sabemos traducir—, si algo ya no existe (como
un idioma, por ejemplo), ya no hay ¢cémo traducir tampoco, ni con las mejo-
res intenciones.

mas obvio gue lo produce es el del cambio de poder politico aunado a cambio lingliistico: opre-
$i6n. Sin embargo. hay cambios lingiisticos que se desencadenan por deseos individuales de
obtener dcceso a medios que al fallar parecen imposibilitar ciertos fines, en especial en socieda-
des multiculturales.

i \Jéase |as diferentes historias culturales de los grupos que conllevan destruccién de len
quas: desde el gnego. que a su vez asumib lenguajes anteriores antes de establecer su hegemo-
niz: el latin; el francés: etcétera. Cada una de estas historias revela el impulse de dominacion de
un grupo cullural a nivel econdmico, politico v cullural, mientras que los grupos mingritarios
han desaparecido con tedo y su legado lingGistico
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Un pequerio ejemplo de estos efectos: el estudio botanico v medicinal de
muchas plantas de grupos agricolas se pierde cuando se pierde el lenguaje
de algiin grupo que por su forma de vida cataloga estas plantas (o partes de
éstas), ya que tienen funciones medicinales particulares. Si el lenguaje v el
vocabularic que describe algo asi se pierden, también se pierde su uso, Y
si pareciera que esto es irreal, basta con recordar un caso relativamente
reciente. En el mundo de los conglomerados médicos internacionales sofis-
ticados, basados en los estudios e investigaciones promovidas por las gran-
des universidades del mundo, se reportaron, en 1972 en Estados Unidos.
plantas de los Shoshoni v sus usos hasta entonces desconocidos. Los cono-
cimientos se divulgaron gracias a que se estaba documentando entonces
parte de su lengua vy la cultura del grupo. a punto de desaparecer. Asi se des-
cubrié el uso de la corteza de arboles vinicolas de Oregon. por ejemplo,
sokotehyampeh, la llamada hierba-vibora (kwitoweyampeh), usada para con-
tener hemorragias intestinales, v hoy dia bajo estudio como posible agente
anticanceroso. En el caso de México, los idiomas nativos concentran en su
léxico informacién sobre la biodiversidad. y se estima que hay cinco mil
plantas medicinales con potencial curativo (ver la biblioteca de la medicina
tradicional mexicana en el Instituto Nacional Indigenista).

Pero no es sélo la medicina la que se beneficia con informacién multicul-
tural: las costumbres culturales de cada grupo. la manera de apropiarse el
mundo, relacionado con su geografia. boténica, economia, politica vy cultura,
queda oscurecido v abandonado al perderse un idioma. Cada pérdida es
la pérdida del acervo de generaciones, creado y utilizado en el proceso de
asegurar la sobrevivencia del grupo. Cada pérdida. al disiparse la oportu-
nidad de traducir su contenido o de conectarse con otras culturas. es una
pérdida de la fuente creativa y motivadora que se da entre grupos al "dia-
logar” culturalmente entre si. No es que todos debamos aprender todos los
idiomas del mundo actual, pero tenemos la obligacién moral y social de
mantener y cuidar esos idiomas si queremos que la imaginacién de los gru-
pos se beneficie del didlogo multicultural e intracultural que se establece
al haber contacto entre diferentes culturas v sus idiomas.® Este es un in-
tento por justificar la necesidad y utilidad de las culturas expresadas en sus
idiomas: pero al mismo tiempo, argumentamos la necesidad de enten-
der este proceso de erosién como el resultado del abuso del poder de un
grupo sobre otro. Asi, el argumento por los idiomas v en contra de su pér-
dida es también un argumento ético-social por el respeto a la sobrevivencia
de la pluralidad de grupos organizados con su expresividad v su entender.

5 Es una l&stima que muchos de los esfuerzos Intelectuales de los lingilistas por proteger
idiomas no se argumenten mas alld de la importancia de la gramética, fonética, sintaxis y seman-
tica. Claro que al perder un idioma se pierde Ia capacidad de hacer ciertos sonidos guiurales,
pero se pierde mucho més: la posibilidad de la visibilidad hacia un mundo humano.
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Las lenguas indigenas de México

México. tanto én la actualidad como en la era prehispanica. fue y es una
entidad formada en un espacio intercultural compartido por varios grupos.
Una breve revision histérica realzara las asimetrias que los grupos compar-
tieron v que se siguen produciendo. La pérdida de los idiomas y de cultu-
ras no es otra cosa que una manifestacion abierta de la continua erosion
ética de decencia intergrupal. Histéricamente. sabemos que los grupos indi-
genas locales sufrieron no sélo pérdidas fisicas v de poder. sino pérdidas
culturales extraordinarias al no lograr contraponerse a la nueva cultura eu-
ropea impuesta por la conquista. Aun mas. bajo el sistema de valores
europec del siglo XV v XVI. Espana. en este caso especifico. no intentd ni
dialogar. ni proteger a las culturas locales que encontrd al paso de la expan-
sion de sus dominios., por el contrario, su esfuerze cristianizador y occi-
dentalizador traté de reconstruir a imagen propia a los grupos indigenas
que encontré a su paso. Para ello fue necesaric meodificar las culturas
existentes en el lugar, v esto se logré con la ayuda consciente e inconsciente
del cambio de idioma dominante: estableciendo al espanol como la lengua
dominante.

El lenguaje se conwirtic en el arma mas atil. eficaz y longeva. no sélo
para reproducir y afianzar los valores culturales deseados por el grupo domi-
nante. sino para asequrar la infraestructura requerida para la transforma-
¢ién politica, econdmica y religiosa que el reino espanol y sus aliados impu-
sieron scbre la sociedad de la Nueva Espana. Esto fue posible porque la
lengua —cualquier lengua— es la vasija cultural del usuario. el envase his-
térico de todos los valores culturales del grupo. Si a més de 500 anos de
la congquista siguen existiendo en México grupos culturales diversos. esto
se debe més a su propia tenacidad vy resclucién de rebeldia (simbolizados
en el feroz mantenimiento de su lengua y costumbres) que al limitado fra-
caso del mestizaje idealizado como politica del pais. Los valores anti-indi-
genas incrustados en el espancl de entonces se congelaron vy perpetuaron
en el uso normalizade que le hemos dado a la lengua dominante del pais:
nuestro espanol (Lipski, 1994).

Es dificil reconocer el rol destructivo que utilizamos dia a dia cada uno
de nosotros. Es dificil reconocernos en una capacidad que en conciencia
directa nos es ajena totalmente. ¢Quién imagina verse involucrado y hasta ser
complice en el proceso de destruccién de los grupos minoritarios indige-
nas cuando algunos de nosotros ni siquiera tenemos contacto directo con
individuos de estos grupos? Para el mexicano urbano este cuadro es un re-
trato irreconocible;: para algunosias no sélo desagradable, sino increible.
Sin embargo, alli estd este cuadro. claro y bien delineado. y no es posible
sequir imaginando que existir 0 no existir como grupo cultural es resultado
del azar. o que las circunstancias de existencia estdn determinadas por
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situaciones ajenas a nosotros los que compartimos un espacio social con
ellos.

No se puede dar marcha atrds al desarrollo histérico: tampoco hay ma-
neras de volver a ofro status cultural, Pero hay mucho que no podemos
seguir reproduciendo hoy por hoy., con desinterés o inconsciencia. Si no
podemos regenerar v afianzar idiomas indigenas en México. si podemos alte-
rar las relaciones sociales que siguen reciclando este proceso de viclencia
social. No podremos modificar las interrelaciones culturales entre grupos ét-
nicos v culturales diversos del pais hasta que no entendamos con claridad
el trasfondo interactuante entre los grupos. Tenemos que enfrentar lo que
hacemos y, por ende. cdmo somos como sociedad: sélo entonces podremos
contener el nivel de desproteccién de estos grupos. Este reconocimiento es
esencial para un cambio ético en las interrelaciones de los grupos del pais.
Ninguna otra transformacién en este tema se establecerd con eficacia sin
este requisito. En otras palabras. algin cambio parcial puede aparecer en el
horizente politico (como el constitucional de algin articulo), pero ello no pro-

* El recuento de la situacidn en la que 3¢ encuentran los grupos indigenas nafivos de Es-
tados Unidos en la regidn de California puede servimos como prueba de los argumentos
expresados aqui: primero, porque 2! describir la situacién precaria de otra region (cercana v le-
jana al mismo tiempo) se confirma la problemética de grupos minoritarios y. segundo. purque
esta descripcion afirma la historicidad de sus c¢ircunstancias, no como historia de otros sino
como estructura que fue v es repetida en vastas partes del mundo. Califormia es una parte de
Estados Unidos de hoy. v es una regidn que tuve una gran cantidad de grupos étnicos diferen-
tes. Decenas de comunidades lingliisticas compartian el espacio geogrdfico y sus bordes culiura-
les cercanos estaban claramente diferenciados. Quizé Ja gran cantidad de recursos de la geogra-
fia del lugar permitié la saturacién econdémica de cada grupo sin crear necesidad de interactuar
con tanta frecuencia ¢como lo haclan ofros grupos de lugares distantes. Esta hipdtesis se basa
en el hecho de que el préstamo de vocabulario entre los grupos es minime, al igual que las in-
fluencias lingiisticas entre los grupos. Significa que en California, hasta el sigle XIX, exisnan
muchisimos lenguajes independientes. En 1879 empezé la politica de los boarding schools [es-
cuelas de internado) organizadas por el Bureau of Indian Affairs. que comenzé con la destruc-
cién de culturas indigenas al mezclar nifios de diferentes grupos culturales que fueron aisla-
dos de sus familias. prohibiéndoles hablar sus lenguas matemas. La idea era remodelar a
“indio" desde sus siete afios de edad, devaluando sus usos v costumbres. v su filosofia, religion.
vestimenta, canciones, juegos, etcétera; Aun sus nombres fueron cambiados al inglés de manera
arbitraria, Este tipo dé escuelas siguid operando hasta los cincuentas. Para quienes consideran
que las culuras e idiomas son un fesoro de la humanidad. este tipo de politica educativa v
social fue un abuso fisico vy psicoldgico imperdonable. No es dificil entender por qué los pa-
dres y los jbvenes “indios™ “aceptaron” el cambic cultural al intercambiar idiomas: les quedaba
bien claro que uno es un bolelo al “éxito” econdémico v social, mientras que el otro. representa un
legado de dafos y perjuicios imborrables. Desde los treintas, la condena a estas humillaciones
fue acompafiada por una politica de promocién de las escuelas bilingiies. Y desde 1970 es
legal ensefiar en idiomas minoritarios en Estados Unidos, Para 1990, en el centenario de la poli-
fica destructiva de los amerindios, ésta se erradicd mediante una pueva acta de proteccion v
preservacidn, promoviendo derechos y libertades, de uso. practica v desarrollo de sus lenguas.
Desde 1992 el Congreso estadounidense se ha apropiado parte del presupuesto nacional para
este propdsite: como es de esperarse, las sumas especilicas v la rapidez en el logro de los
nueves propdsitos han sido insuficientes v lentas. Hoy, méas del 80 por ciento de los nifios Navajo.
por ejemplo, son monolingles en inglés (Dalby, 2003:160-162).
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movera cambios reales hasta que no se desglosen de él consecuencias espe-
cificas en la interrelacién de los grupos. El derecho a la existencia pluricul-
tural queda mientras tanto sélo como idea abstracta. Confrontar la realidad
que compartimos y las violaciones sociales y simbélicas que perpetian este
status —una realidad que todavia existe como opresora de minorias— es un
prerrequisito a un cambio estructural de fondo.

No se trata aqui de elucidar especificamente en qué estado se encuen-
tran las interrelaciones culturales de los multigrupos en México (Sanchez.
1999: Mattiace. Hernandez y Rus. 2002). A juzgar por el intercambio politico
que se desencadend desde el conflicto de los zapatistas de Chiapas. las cosas
no se han sclucionado en su totalidad. Los indigenas siguen luchando por
derechos humanos. minoritarios. de la mujer v por autoriomia comunitaria.
Debemos reconocer que las tensiones v su trasfondo no son imaginarias. en
especial cuando en 1992, en las reformas al articulo cuarto de la Constitucion
mexicana se reconocieron “por primera vez” (!}, formalmente, los “derechos
culturales™ de los indigenas mexicanos: la importancia de sus lenguajes, cos-
tumbres y formas sociales de organizacién. Este hecho confirma la inexis-
tencia de tal reconocimiento anteriormente: no es, por lo tanto. somren-
dente que los cambios formales todavia no se noten en la vida cotidiana
de cada uno de nosotros. Alli estd el meollo de la precaria situacién de los
indigenas y sus culturas, de aquéllos que manifiestan la voluntad de conti-
nuar como unidad compartiendo un futuro colectivo. En estos reclamos
queda establecido lo que les debe a sus usuarios el gobierno del México
actual, y nosotros somos los que debemos dar resonancia a sus peticiones.’

Las lenguas indigenas en el México contempordneo

Sabemos que los indigenas de la Repablica Mexicana tienen una variedad de
lenguas que ascienden a mas de 100. Quiza se reconozcan entre 50 y 80 en
grupos mayores. Estas han sobrevivido 500 afios después de la conquista ¢
de la introduccién v dominacién del espaniol. Sin embargo. sabemos que se
encuentran en situaciones muy precarias, con posibilidades muy limitadas
de sobrevivencia, ya que muchas de ellas las hablan grupos pequefos de indi-
viduos. Pero aun las lenguas mas fuertes entre éstas son habladas por la ge-
neracién adulta, con pocas escuelas que formalicen y socialicen a sus nifos

T Esto es valido ya que muchos intelectuales del pais insisten en afirmar que el estado
infeliz de la vida de las mayorias indigenas es en su base un problema econdmico yo de
distanciamiento cultural autocreado, causade por su persistente desinterés en lo modemo del
México actual. En esa perspectiva sugieren que no es vélido el interminable reclamo indigena
ante ¢l gobierno. Esta posicidn no incorpora en su anélisis las interrelaciones histéricas entre
los grupos. ni comprende que la sociedad no es estitica, y que las interrelaciones se siguen
dando, se reproducen de maneras diferentes. pero mantienen una estructura que las une al pa-
sado formativo:
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para su reproduccién, En otras palabras, si las generaciones jévenes de los ni-
nos indigenas hablan menos el idioma étnico y mas el espanol. no deberia
sorprender que la lengua original caiga en desuso. Después de todo. el idioma
del mercado, el que paga, produce status. tiene un contexto social amplio, no
es ningin idioma indigena, sino el espanol. Imaginen un libro escrito en al-
guna lengua indigena, ¢qué mercado tendria?.* {qué podria hacerse para que
tuviera mercade?, programas de radio v televisién en sus idiomas. dpor qué
no? Aun cuando el legado cultural de los grupos indigenas ha sido recono-
cido, la Constitucién nacional ha flexibilizado la definicién de “nacionali-
dad”, diversas religiones han sido reconocidas e intentos de bilingllismo edu-
cativo han sido ofrecidos en los tGltimos afios. no cabe duda que estamos ha-
blando en México de lenguas indigenas invisibles, socavadas por la historia
del victorioso v opacadas por el deslinde cultural v politico que distingue al
mestizo-espanol del indigena-autéctono (Cimet, 2002).

No es que no se reconozca que desde los afios setentas las politicas de
atencién v proteccién al indigena se acrecentaron en México; los cambios
gubernamentales referentes a estos colectivos coincidieron - con cambios in-
ternacionales que proclamaban la defensa de grupos minoritarios mundial-
mente. No obstante estos cambios, aunados al debate que el indigena pro-
movid en Chiapas, confrontando a los gobiernos regional y nacional a través
de la rebelién zapatista de 1994, las reivindicaciones del status indigena no
han sido tan notorias. Enfocando en el reconocimiento de sus lenguas —el
barémetro de transformaciones multiculturales en el pais—, los cambios son
casi inexistentes. Las lenguas indigenas, esenciales para sobrellevar una vida
cultural propia. no han recibide ni reconocimiento suficiente, ni apoyo ofi-
cial significativo para sobrevivir de manera apropiada. Sabemos muy poco
de la vida al interior de estos grupos étnicos, v queda méas claro que su his-
toria precolombina v su existencia actual se entretejen v son usadas simbd-
licamente més como un modelo de autogratificacion politica que como un
ejemplo de sobrevivencia multicultural exitosa.

Los derechos humanos indigenas que estos grupos promueven y buscan no
han encontrado eco a nivel de sus lenguas. Los grupos mayas han intensi-
ficado la bisqueda de terminologia nueva para la politica mexicana al desta-
car la importancia de nuevos érdenes legales, econdmicos v politicos. Pero

* Por ejemplo. la publicacién de poesia de mujeres en Tzotzil, traducido al espafiol. apare-
cié por primera vez en 1998. La edicidn ¢n inglés. Incantations, es de 1850 volimenes. En 2002,
la colectiva Maya Chiapaneca publicé Corazones Mayas, traducido al espafol e inglés. Han sido
publicados pequefios libritos que combinan idiomas indigenas v espafiol. como espafiol vy
yorerne. o espafiol y zapoteco. Ver la lista de Derechos de los Pueblos y Comunidades Indigenas
en la Constitucidn Politica de los Estados Unidos Mexicanos.

* Los medios audiovisuales comerciales ignoran. en su mayoria, el tema o despliegan versio-
nes denigrantes. En las radiodifusoras, el Institute Nacional Indigenista (INI) y el Institute Mexi-
cano de la Radio {(IMER) tienen programas en 31 lenguas indigenas v en espanol, para audien-
cias que se estiman en seis millones de indigenas y 16 millones de no indigenas.
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su blasqueda de significado no se limita tan sélo a una legalidad formal, sino
incluye la esperanza de gque su distintividad étnica logre proteccidn en este
espacic compartido sin tener que sobrevivir contra la corriente. México lleva
varios siglos viviendo ¢on una ideologia dominante dedicada a mestizar v
eliminar distinciones culturales a favor de anclar una sola cultura. con un
idioma y una nacionalidad especifica.

£éQuién en México, de los que pertenecemos a la sociedad mayoritaria.
con la cultura mayoritaria, reconocemos, por ejemplo. el sonido del tzotzil
mava?, ¢el mazahua?, éel purépecha?, cel zapoteco? dAcaso podemos distin
guir algunas de las lenguas entre si?, équé vocablos v sonidos en el espa-
fol del hablar cotidiano reconocemos que tengan su raiz en alguna de las
lenguas indigenas del pais?, ¢en cudles? Reconocemos el francés. el inglés. el
alemén, el portugués, sin dificultad: aun podriamos decir que podemos iden-
tificar el sonido de un idioma asidtico. pero no lo que es étnicamente dife-
rente dentro de nuestro propio espacio cultural. Esto resulta increible: es una
mezcla especial de indiferencia e invisibilidad politica y cultural, o quizés, el
resultado de politicas v culturas para lograr la invisibilidad. Esta es la situa-
cion de la fantasmagédrica relacién entre las culturas indigenas y la maye-
ria dominante del pais.

La funcién de las lenguas indigenas ha sido para sus usuarios la
forma de expresar una protesta histdrica ante la imposicién de poder v cul-
tura dominante ajena. La legalidad que los grupos indigenas buscan en sus
didlogos con el gobiernc son el crisol del cambio actual v el modelo para
crear espacios de sobrevivencia cultural compartidos adecuados. Se habla
de “autonomia”. palabra a la que tanto se teme v a la cual se le ha asig-
nado un significado de deslealtad civica. Sin embargo, la demanda por au-
tonomia en general, v en México en especifico. no es nueva en el dmbito
politico. Son muchos los experimentos hechos con esta estructura organi-
zacional. Son tantos, que su contenido ha quedado ambiguo. por lo que
~autonomia” se ha convertido en saco de ideas. desde la posibilidad de un
espacio cultural independiente para un grupe minoritario dentro de un Es-
tado multicultural, hasta la creacién de una federaciéon con autonomia
extensa codificada en leyes que protejan y separen a los grupos minorita-
rios del Estado central.

Aun cuando ninguna sociedad en el mundo ha desplegado una solucién
perfecta e interrelaciones armédnicas entre los grupos. unas sociedades han
logrado mé#s que otras. A nivel formal, Estados Unidos estd hoy a la van-
guardia en legalidad para las minorias. sin sugerir que esto se haya tra-
ducide va en un afortunado trato © en una mayor paridad entre grupos
étnicos. También Bélgica, Suiza. Canada. Irlanda, China, India y Pakistan.
entre muchos otros. han intentado experimentar en este campo. Cada uno
de éstos con diferente nivel de éxito. Yugoslavia es el caso mas reciente
del fracaso en los intentos de separacidén de poblaciones diferentes. Por otra
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parte. Espafia es quizd el caso més novedoso con relacién a México. ya
que ha adoptado la idea de autonomia relativa para sus minorias y. ello.
contemporéneamente con la gueérra zapatista en México,

El caso de Espana

El analisis critico al trato de los idiomas minoritarios de México por la
sociedad mayoritaria v por el gobierno, v la descripcién de su situacién con-
temporénea. no intentan sugerir que estamos a la espera de un retorno his-
térico. Lo Gnico que podemos intentar —pero es fundamental e impres-
cindible— es un freno al stalus gquo existente y al reconocimiento de las
relaciones humanas que lo soportan. Sélo asi se desencadenara un cambio
politico que altere la indiferencia ética enire los grupos minoritarios v
mayoritarios del pais. Si los cambios que deben imaginarse e implemen-
tarse son profundos, lo son sélo en lo que a la estructura politica del pais
se refiere. La erosién. histérica parece irreversible. pero lo que reforzamos y
sostenemos todos cotidianamente debe de-construirse. esperamos detenerlo,
Irénicamente, Espana estd comprometida en un proceso de cambio poli-
tico que atafie a sus propias minorfas. Aunque agui nos dejd un legado
intransigente. esta misma sociedad estd haciendo cambios. v vale la pena
revisar qué trata de lograr. Las negociaciones entre catalanes. vascos y ga-
llegos con el grupo dominante de ese pais son pasos sugerentes. Cataluna
ha podido afirmarse sin recurrir a la violencia, dedicandose a definir la idea
de autonomia que persigue para la sociedad en general (Guibernau. 1997).
La definicion de autonomia catalana no ha sido resultado de un proceso
directo. ni homogeneizante. Hay quienes definen el término como la base
para formar una entidad absolutamente auténoma: pero la gran mayoria
catalana persigue sélo una autonomia cultural v lingiistica. sin el deseo de
ejercer o imponer una secesion politica del Estado espaiol. La nueva Cons-
titucién de 1978 marca el principio del cambio. Cataluria y la regidn vasca
reciben reconocimiento v, con ello, la vieja imagen homogeneizante de la
Espafia Catélica queda transformada de manera radical, Para 1979, la idea de
~autonomia catalana” quedé formalmente afianzada. aunque diversas ima-
genes de su significado siguen como propuestas y compiten por dominar el
contenido de la misma. Todos aquéllos que ven esto come un paso anite-
rior a una probable ruptura del Estado espafol argumentan hostilmente
que el “Estado es unc”. que la "nacién es una®, y que esto es y debe ser
asi. Pero la gran mayoria de los politicos de Cataluna en el poder buscan
un acomodo con el Estado central sin rechazar, sino por el contrario. man-
teniendo dependencias va establecidas también. un tipo de auto-gobiernc
gue no incluya independencia. Esta conclusién viene a ser una reaccion
clara contra el aparentemente caduco ideal politico de “una nacion. un go-
bierno”. pero sin antagonizar con el Estado como tal. Los cambios constitu-
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cionales en realidad se convirtieron en el primer paso de un mecanismo
habilitador para la minoria catalana.

Después de establecer los limites de la regién catalana donde este go-
bierno auténomo debe fungir. lo mas importante gue surge como meta y
donde la minoria busca v demanda proteccién. es alrededor del tema de su
lengua v la simbologfa cultural de la propia minoria. El bilingtismo oficial
implica adoptar medidas para equiparar las dos lenguas con igualdad de
posibilidades. El proyecto auténomo de Cataluna es por tanto y mas que
nada cultural.

Entre los idedlogos socialistas y comunistas catalanes la idea de auto-
nomia se concreliza en un sistema de comunidades que deberan transfor-
mar a Espana en un Estado federativo. Pero no todos ven este objetivo
como algo deseado. ya que implica tensiones en el futuro: quienes se
establezcan en la regién con autonomia minoritaria impondrén a su vez a
los inmigrantes nuevos, cultura e identidades nuevas para poder integrarlos
a la regidn. Este tipo de conflicto no ha sido solucionado. Para los comu-
nistas catalanes. la autonomia cultural es el primer paso democratico para
reformar al Estado hacia una unién federativa. Esta proposicion ha encon-
trado objeciones de otros partidos. especialmente aquéllos que ven el cam-
bio hacia una federacién como imposible. a menos que la Constitucion del
Estado vuelva a modificarse. cosa que no todos desean. Ademas. tal modi-
ficacion disminuiria el status de la minoria misma. pues la catalana seria en-
tonces una entre muchas otras minorias dentro del pais. v ya no la porta-
dora de un logro (nico. Por ello. el discurso nacionalista dominante de los
catalanes (representado por Jordi Pujol del Partido de Convergencia y Unionl
no estipula ningin requisito de independencia. ni pretende lograr otros
cambios a largo plazo. simplemente define autonomia como “autonomia cul-
tural v multi identitaria”. encontrando posibilidades de resolucién politica
dentro del marco actual del Estado. Este tipe de nacionalismo no contiene
ni asume una accién politica que rebase los intereses culturales de conti-
nuidad identitaria v lingiistica compartida.

Las politicas indigenistas en México:
soluciones incompletas

No cabe duda que los cambios estructurales logrados en el caso catalan son
por una parie interesantes. A la vez, no resuelven la situacion del México
actual. En el caso de México. no se trata de un solo grupo indigena. ni de
una sola region bien delimitada que pudiera convertirse en la tferritoriali-
dad del grupo minoritario. Con gran diferencia, en México tenemos una
vasta variedad de grupos indigenas. Aun si se identifican los grupos mayo-
res. para simplificar este cuadro estamos hablando de varias decenas de és-
tos con cultura e idiomas diferentes. Es imposible delimitar la territorialidad
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de cada uno de ellos. a excepcion de regiones que tienen como mayoria
poblacién indigena. y aun éstas tienen poblacidén mixta. Asi pues. el debate
publico desencadenado con las confrontaciones de los zapatistas de Chia-
pas sobre autonomia y autodeterminacion afecta claramente a 1odo el pais
en estructura. legalidad y reforma (Mattiace. Hernandez y Rus. 2002:229-263).

Las soluciones que los diversos gobiernos de México tomaron con res-
pectic a la poblacion indigena durante el siglo XX nunca se distanciaron
por completo del intento de “"mexicanizacién” (como la antigua castellan-
zacion del indigena) v del deseo de incorporar de manera homogenei-
zada a esta poblacién a la “civilizacion occidental”. de la cual —segun esta
visibn— estaba desconectada. José Vasconcelos. Molina Enriquez. Manuel
Gamio v Moisés Sdenz. todos idedlogos sobre la minoria indigena. final-
mente buscaron (cada cual a su manera) su unificacion v homogeneizacion
cultural v lingiistica —aun cuando incluyeron la bisqueda de soluciones eco-
nomicas. Molina Enriquez v Gamio sentaron las bases del como entender la
condicion indigena munoritaria a principios de este siglo —y aun con sus
mejores intenciones—, mantuvieron elementos colonialistas en su vision del
“otro” (Gamio. 1987)." Esta premisa de la que no pudieron desprenderse per-
med todo intento de planeacion. Vasconcelos se concentrd en el problema
educativo, y propuse y promovid el monolinglismo (socavando el valor y res-
peto a los otros idiomas). rechazando la idea de escuelas especiales para los
indigenas. Saenz. posteriormente. no comprendié el concepto de “derechos
particulares” para estas minorias. Y aun los miembros del Partido Comunista
Mexicano (PCM) se manifestaron mas interesados en el status internacional
del pais en su lucha contra el imperialismo que en el analisis de las mino-
rias nacionales a las que dedicaron poco interés. Lombardo Toledano. quien
fue el primero dentro del grupo de politicos que cuestiond el presunto inte-
gracionismo del indigena e intentd remarcar la importancia de sus lenguas
y autonomia, rechazé su propio pensar en los anos cuarentas al postular
que todo el pais debia verse como "pueblo’. como una masa. por lo cual
estas minorias debian incorporarse a la mayoria dominante. Con ello. revir-
tid su pensar a las ideas dominantes que ignoraban la validez de la integri-
dad cultural —la diferencia cultural— de las minorias indigenas.

Desde aquellos anos hasta hoy se han formado diversas organizacio-
nes e instituciones para “velar” por lo indigena. Cada sexenio ha seleccio-
nado algin aspecto o regidén ddénde centrar el interés politico referente
a este tema. Sin embargo, los gobiernos no dieron el paso necesario para
poder trabajar la problemética minoritaria de manera innovadora. Eso es
precisamente lo que protestaron los mayas de Chiapas. Es éste el desafio
que tenemos al frente: no se frata simplemente de acceder a un cambio
textual dentro de la Constitucidn sin implementar la direccion para su

Ver introduccion de Luis Villoro
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aplicacién. El debate que los indigenas han presentado propone cambios
de politica. administratives, juridicos v culturales de fondo. avalados por sus
experimentos socio-politicos. donde han mantenide su autonomia de ma-
nera subterranea y desatendida.

La historia de las visiones gubernamentales sobre los indigenas puede
simplificarse. para nuestro propdsito, en dos conceptos que se debaten: comu-
nidades o pueblo/nacién. Repetidamente, la definicién méas seleccionada por
los gobiernos ha sido la de “comunidades”, concepto que incluye no tanto
autonomia como atomicidad de lo indigena. Esta férmula descarta la posi-
bilidad de sostener a las minorias como tales, ya que la vida de comu-
nidades aisladas requiere diferentes apoyos pero no atencion a una cultura
distintiva. Por el contrario, la autodefinicidn de estos grupos como pueblo
0 nacion exige reconocer su cultura y lenguas particulares como elementos
distintivos que requieren de contextos para desarrollarse, v donde su vivir
quede totalmente justificado. En tanto se celebran como nacidn, la sociedad
les debe viabilidad vy autonomia para que se mantengan como grupos cul-
turales distintos.

En los anos setentas, la perpetua bisqueda por la integracién/asimilacién
retomada como fin por los gobiernos se vio finalmente cuestionada v recha-
zada por antropdlogos vy etnicistas que propusieron el problema indigena
como problema cultural, v no de adaptacién o funcionalidad. Sin embargo.
estas pensadores tampoco lograron vincular la situacién del indigena mexi-
cano con el contexto y trasfondo politico-cultural del pafs. De esta manera.
el interés folklérico de las minorias se delineé en un vacio contextual. un
vacio politico-econémico que planteaba lo minoritario como auténtico. pero
carente de conexiones politicas v filoséficas para cambiar las interrelacio-
nes entre los grupos (Sanchez, 1999).

Los cambios constitucionales de los afos noventas propuestos durante
el gobierno de Carlos Salinas de Gortari —al articulo cuarto de. la Consti-
tucién, por ejemplo—, que establecen el reconocimiento y proteccidn a las
lenguas. usos y costumbres indigenas, no deben menospreciarse. Después
de todo, son modificaciones constitucionales y sabemos bien que el pro-
ceso para lograrlas implica complejos v largos pasos legales. Pero el reco-
nocimiento formal de las particularidades de los grupos indigenas es sélo la
apertura de espacios de posibilidad que emergen como nuevos sistemas
de referencia para las actividades del pais. En el lenguaje de Michel Fou-
cault. estos cambios constitucionales serian reconocidos como “estrategias
posibles™: de ellas apenas se pueden desprender los cambios estructurales
visibles necesarios para la proteccién del indigena v de su cultura. déndo-
nos a todos los involucrados la posibilidad de un vivir digno basado en el
derecho a la diferencia.!

U Honiger v Kierszenbaum (2005), Fstos autores tratan de seguir a tres sociedades del
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Educacién de la mayoria para el cambio social

La poblacién indigena mexicana se estima en 12 millones de habitantes
segin datos del censo del afo 2000. Radican en 40 mil localidades de mas
de 800 municipios: o sea. en una tercera parte del total de los municipios
del pais. Hay cuatro regiones mayores de mas de 300 mil personas cada
una: Nahuatl, casi un millén v medio; Maya, mas de 800 mil. v Zapoteco
y Mixteco, con méas de tres millones. Hay 11 grupos medianos de 100 mil
a 299 mil personas (Tzotzil. Otomi. Tzeltal. Totonaca. Mazateco. Chol. Huas-
teco. Mazahua. Chinanteco. Purépecha v Mixe). en total méas de dos millones.
12 grupos menores de 20 mil a 99 mil 999 personas (Tlapaneco. Chon-
tal. Tarahumara. Zoque, Amuzgo, Chatino. Popoluca. Tojolabal. Mayo, Huichol,
Tepehud v Triquin). con mas de medio millén en total. Hay nueve grupos
menores de cinco mil a 19 mil personas (Popoloca, Cora, Huave. Cuicateco.
Yaqui. Tepehua. Kanjobal, Pame v Mame). con mas de 100 mil personas.
Finalmente, seis grupos pequenos de mil a cuatro mil personas (Chuj. Ta-
cuate. Guarijio. Chichimeca. Jondz y Matlatzinca). con un total de mas de
ocho mil. Ademas hay otros 23 grupos en peligro de extincion. ya que
alcanzan un total de sélo mil personas. v la dificultad de reproducir len-
gua y cultura es extracrdinaria para ellos (Chocho, Pima, Kekchi. Jacalteco.
Ocuilteco. Seri. Ixcateco, Quiché, Cakchiquel, Paipai. Cucapa, Motocintleco.
Kumiai. Papago. Kikapa, Ixil, Cochimi, Kiliwa, Lacandén. Aguacateco. Sol-
teco. Papabuco. Opata). En los Gltimos tres aqui mencionados hay sélo
seis. cinco y cuatro personas, respectivamente. Por su parte. el Consejo Na-
cional de Poblacidn estima que hay entre 62.y 85 lenguas autéctonas.

De esta plurietnicidad v pluriculturalidad se deduce que la identidad indi-
gena mexicana actual no es una formacién homogénea. estatica e invariable.
La identidad indigena es en México una serie de identidades. compleja v
diversa. histérica, cambiante, que debido a un pasado compartido ha logrado
unirse alrededor de demandas concretas.

Las diversas identidades indigenas han presentado su peticién como
reclamo por el derecho al reconocimiento de su identidad grupal minorita-
ria. No intentan ser comunidades aisladas. sino ser reconocidas como na-
cién o pueblos distintivos. Como tales. son grupos minoritarios que requieren
de un grado de autonomia para poder sobrevivir culturalmente. pero nece-
sitan también un sistema digno de asociaciones vy wvalores, donde su per-

Corio Sur para estudiar qué han hecho con el discurso de derechos humanos como. narrativa
nomativa, Desean investigar cémo estas sociedades han hecho relevante y electiva esta cuca
para el future. Dos de los ejemplos son de Argenfina, uno es un proyecto del [stado, cines
libros por estudiante con 500 lecturas y una biblioteca minima gratuita. Fl sequndo ejemplo es
un proyecto de memoria colectiva, mas alld del ritual conmemorative. llamado Mainoriu
Abierta, para promover conciencia social sobre el pasado. v fue organizade por una confluen-
¢ia de organizaciones de derechos humanos. eniré olras.
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sona politica. su caracterizacién econdémica v su cultura lingiiistica, no sean
los escalafones mas devaluados v desgastados en la escala social. Viven
en diferentes espacios territoriales: en las regiones rurales como los Altos de
Chiapas. Sierra norte de Puebla, Guerrero, en la Peninsula de Yucatan. en
el Estado de Oaxaca, etcétera; en las grandes ciudades del pais: en los cam-
pos de agricultura donde trabajan como jornaleros (por ejemplo. Baja
California, Culiacan, Sinaloa), v en los ¢campos vy ciudades de Estados Unidos
y Canada. El 69 por ciento de la poblacién indigena se dedica a actividades
del sector primario v es propietaria de una quinta parte del territorio nacio-
nal. Agui hay recursos naturales como el petréleo (Campeche. Tabasco.
Chiapas). cobre v oro (Chihuahua y Nayarit). Las principales siete plantas
hidroeléctricas estan en regiones indigenas:'? éstas. sin embargo. padecen defi-
ciencias y carencias en los servicios basicos de agua potable. drenaje. ener-
gia eléctrica. salud. educacién y comunicacion.

Su derecho inalienable al reconocimiento formal es ya un hecho pero
no amerita festejo. aun cuando el poder mayoritario que lentamente lo
otorga se da con ello importancia. Su reconocimiento formal es una pre-
misa franshistérica ya. universal. Estd por lograrse una viabilidad para que
estos cambios formales permitan crear canales propios de reproduccién cul-
tural y linghistica. a la vez que se espera se logren arreglos politicos v eco-
némicos adecuados a sus circunstancias especificas. Si bien el gobierno
ha abandonado ya su politica de asimilacién generalizada. no ha estable-
cido claramente cémo se debe proceder. Los reclamos que tiene enfrente
el gobierno refieren varias esferas: desde el rechazo al uso exclusivo del espa-
nol como lengua oficial hasta las diversas maneras de sostener la interrela-
cién de los pueblos indigenas con el Estado. creando politicas operativas de
comunicacién. La misma definicién de autonomia ha sido desglosada para
précticas diferentes; modelos comunales, autonomias a nivel municipal v
regional. Es alli donde las reglas de la interaccién apenas empiezan a esta-
blecerse. y donde las partes dardn su lucha en encuentros que la democra-
cia debera fomentar.

Queda por trabajarse la posibilidad de combinar dos categorias que la
Constitucién protege: por una parte, al “individuo™ que queda protegido a
través de la ciudadania, que es un aspecto personal. y por ofra. a “los gru-
pos o naciones” gue tienen identidades mdltiples y complejas, en politica.
género, cultura v lengua. Cabe decir que el desafio de México es un desafio
nacional e internacional: v México necesita responder ya. Todo este didlogo
que se debate a nivel intracomunitario e intergrupal. donde participan caté-
licos v protestantes. hombres y mujeres. comentaristas e intelectuales, miem-
bros de partidos politicos v de pueblos, nos reafirma que los experimentos

W Datos de Apuntes pare la reforma institucional de la Secretaria de Desarrollo Social
(SEDESOL). conjuntamente con la Oficina de Representacidn para el Desarrollo de los Pue-
blos Indigenas, 2003,
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indigenas de autonomia de los Gltimos 20 afos ofrecen algo mas que resis-
tencia: los vocablos del nuevo lenguaje politico que estd sentando las bases
para el cambio més profundo del pais.

Todos los que compartimos el espacio politico v social designado como
México nos habremos enriquecido si logramos proteger y apovar la estruc-
turacién de la dignidad de las minorias indigenas, de sus lenguas v de sus
proyectos de autonomfa, Esta también representarfa una contribucién mun-
dial. El distanciamiento v el silencio artificial que convivimos con las mino-
rias representan un abismo que nos deja en un estado wvacuo. La persis-
tencia de esta condicién es indigna v perniciosa para todos. Los indigenas
v no indigenas, intelectuales y funcionarios de gobierno, miembros del grupo
dominante v los demés que estdn construyendo las nuevas obligaciones
sociales para todos en México estdn tratando de no dejarnos caer en un
precipicio.
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