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Introduccién

El presente estudio considera la oralidad como un referente para pensar las lenguas
indigenas en la educacion escolar, asi como la funcion social que tienen nuestras
lenguas en las comunidades; para eso, es necesario definir y analizar las

concepciones sobre la oralidad, que es el objeto central del trabajo.

La oralidad es una forma de estructurar ideas para dar a conocer al otro o a los otros
un mensaje, una orden o solo afirma lo que se hace o se tiene que hacer. En la
escuela no se trata de un dialogo, convivencia u otra forma de ensefiar y aprender
a través de la socializacion de los sujetos, por lo tanto la oralidad se excluye en los

procesos de educacion.

En consecuencia, la palabra se rompe en la escritura escolar y provoca el
aislamiento del sujeto o de los sujetos, asi se forman seres individuales. Los codigos
de nuestras lenguas se representan en la escritura, pero el vinculo que puede existir
con las préacticas sociales-culturales las rompe, las deteriora y las olvida. Asi la
relacion del pensamiento de los hablantes de la lengua indigena desaparece en la

materializacion de la escritura escolar, en la mayoria de las veces.

La escritura provoca erosion hacia los pueblos desde el momento en que los sujetos
se distancian de sus actividades con la familia nuclear, con las practicas y
responsabilidades que existen con los pueblos. Existen algunas afirmaciones en
donde la oralidad indigena es igual a agrafo, es decir, se piensan como pueblos sin
escritura, en consecuencia se reducen en comunidades con retraso econémico,

politico, social y cultural.

La comunidad de Chiquihuitlan, Oaxaca, es un pueblo indigena con una base
comunicativa oral, en donde la oralidad se convierte en una forma de ensefiar y
aprender, por lo tanto es central en el saber convivir por medio del dialogo para
cubrir las necesidades de la comunidad en ambitos sociales, politica, religiosa,

econdémica y educativa.



La oralidad es un cimiento del pensamiento comunitario y por medio de ella se
fortalece la lengua mazateca y permite su conservacion. Asi se mantiene, produce
y reproduce el idioma en las generaciones recientes; por eso la oralidad no es sélo
una forma de manifestar cosas, sino indica el qué se hace, crea y desarrolla la
oralidad en las personas. En consecuencia, los conocimientos comunitarios
permiten la generacién de actividades con la participacion de los integrantes de la
comunidad, en contraste la escuela limita el pensamiento infantil y se sujeta a un
conocimiento abstracto lejos de la vida practica. Por esa razén es necesario pensar
el papel de la oralidad y de la escritura en la lengua mazateca en la escuela y su

posible relacion con la comunidad.

La relacion oralidad-escritura es compleja porque se piensa en la oralidad y la
escritura como dos actividades distintas y distantes, que se construyen desde la
dicotomia o la oposicion, esta confirmacion confirma la distancia de las oralidades
y de las escrituras desde distintas lenguas a grado de confirmar que sélo unas
lenguas tienen escritura y otras son Aagrafas. Sin embargo, existen otras
consideraciones textuales que nos ayudan a crear cercania entre la oralidad y la
escritura. “Bajtin, entiende la escritura como una expansioén de la oralidad y no como
dominios opuestos y contrastantes. “La escritura no es sino la transcripcidon
codificada de las voces”.! Por lo tanto, no pensar la escritura como mera forma de

transcribir la historia, sino una escrituralidad dandole sentido a nuestra historicidad.

Por eso, el objetivo general en el presente trabajo es analizar los procesos de
oralidad y sus formas de transmision en los diferentes espacios de uso y practica
gue conforma la comunidad; bajo la idea de una inter-accién y reproduccion social;
y como objetivos particulares es revisar y analizar los espacios sociales de practicas

de la oralidad en la comunidad; analizar qué oralidad emplea la escuela en el marco

! Bubnova, en Alejo Garcia José (coord.), La palabra en la vida. Dialogismo en la narrativa
mesoamericana. La tradicién oral en perspectiva dialdgica. 2012. UNAM. P. 27



de la interculturalidad y pensar en una interrelacion entre las distintas Oralidad-es y

la interculturalidad.

Para desarrollar el tema de investigacion se realizaron las siguientes preguntas a

los diferentes actores sociales de la comunidad de Chiquihuitlan, Oaxaca:

¢La responsabilidad de reconocer, mantener e impulsar la oralidad es solo
de la comunidad?

¢, Qué pasa con la oralidad en la comunidad y su relacion con la escuela?

¢, Qué oralidad retoma la escuela?

¢ Quién cuenta y quién crea la oralidad en la escuela y en la comunidad?

¢, Qué pasa con la oralidad en la comunidad y su relacion con la escuela con
el enfoque intercultural?

¢,Como hacer llegar la oralidad de las lenguas indigenas en espacios
escolares?

» ; Por qué se piensa que la oralidad es solamente de los pueblos?

Por medio de las preguntas inicié la indagacion empirica y tedrica sobre los
procesos de la oralidad que se manifiestan desde la lengua mazateca. Recurri con
personas adultas monolinglies en mazateco y con participacion comunitaria, que
ellos mismos dicen: a kuatin cabetsi’in- “asi comenzamos, asi nos hicimos en la
comunidad’; por medio de la practica socializan las ensefianzas y los aprendizajes
en la comunidad, en donde se incluye la participacion y la observacién desde la

lengua mazateca.

Lo que me gustd es que las personas que entrevisté no me miraron ajena a ellos,
me senti incluida porque convivo con ellos en las fiestas comunitarias y reuniones.
Es necesario hablar el mazateco para entender y pensar desde la lengua y desde
la propia historia. Por esta razén, en los capitulos siguientes hago mencion de las
practicas comunitarias que nos permiten la inclusion y al mismo tiempo aprendemos

y nos formamos como sujetos y como ciudadanos.



En el capitulo uno explico en términos generales las definiciones sobre oralidad,
coémo la retoman los diferentes autores. También hablo de la interculturalidad y su

relacion con la oralidad.

En el capitulo dos hago una contextualizacién lingtistica y cultural de la comunidad
de Chiquihuitlan, Oaxaca; menciono algunos procesos de oralidad e
interculturalidad desde la comunidad, espacios sociales de la lengua, su proceso de

produccion y economia, por ultimo su proceso de educacion desde la comunidad.

En el tercer capitulo explico dos oralidades que se dan en la comunidad de
Chiquihuitlan, 1) la lavada de mano de los padrinos de bautizo, y 2) la relacion y
comunicacién que se da con otros seres de la naturaleza; lo que trato de explicar
son las diferentes formas de oralidades que existen en los pueblos comunitarios y

sus procesos de inclusion de los sujetos.

En el capitulo cuatro hablo de la oralidad que no llega a la escuela, que no retoman
los docentes, y de la separacion que tienen la escuela con la comunidad. Hablo de
una interculturalidad pensada desde nuestros pueblos comunitarios como otra
forma de ensefiar y aprender. Analizando las entrevistas hechas en la practica de
campo; en este capitulo se piensa en una educacion en donde rompe con la
educacién tradicional; por esta razén, se incluye una estrategia pedagdgica, en
donde la oralidad transita hacia la interculturalidad escolar, describo asi a la oralidad

mas alla de la comunicacion escolar.

De esta manera termino con un andlisis sobre los diferentes espacios comunitarios
que generan otro tipo de conocimientos a través de la oralidad, y algunas préacticas
que pueden retomarse como material pedagogico, en este caso, se retoma desde
la legua mazateca y como los conocimientos que generan las comunidades se
pueden retomar como propuesta pedagogica para una educacion contextualizada,
para asi valorar, respetar, generar y conectar historias de vida en la practicidad de

nuestros pueblos.



Metodologia

El presente trabajo se centra en analizar, observar, compartir y dialogar los procesos
de oralidad que se dan en los diferentes espacios sociales de la comunidad de
Chiquihuitlan, Oaxaca. La integridad de los sujetos, permite la alternacion de

participaciones dialdgicas entre el investigador y el investigado.

La funcion misma de la lengua mazateca, las relaciones inter-culturales que se da
en relacion con otras lenguas, como son el mixteco, cuicateco, chinanteco y
espafiol, y el mazateco mismo en relacién con las practicas comunitarias permiten
los procesos de auto-revision social y cultural, asi también como linguistico y

educativo del que investiga y el investigado.

(Como se menciona también que) “La antropologia descolonizante y descolonizada, es
indispensable partir del reconocimiento explicito de las relaciones asimétricas y dialécticas
que existen en diferentes niveles?; (y en relaciéon con la observacion, retomo que) “entre el
sujeto investigado y las mencionadas estructuras circundantes que condicionan y

objetivizan de forma dialéctica la intersubjetiva relaciéon de campo.”?

Pensar en “una antropologia dialdgica seria un intercambio o una alternancia de
conversaciones, lo cual es algo que todos hacemos en el campo salvo aquellos que
se consideran parte de la ciencias de la naturaleza. No hay motivo para detener este

dialogo cuando abandonamos el campo™

El analisis que se hace en el trabajo recepcional, se basa en las entrevistas,
observaciones, experiencias y relaciones sociales culturales hechas en el trabajo

de campo, que se realizaron en la comunidad de Chiquihuitlan, Oaxaca.

También retomo la informacion obtenida de las narraciones registradas a través de
las grabaciones porque me permite entender la funcién social de la lengua

mazateca, por lo tanto:

2 |bidem P. 162

8 Kleining, 1982,1991, Ibidem P. 162

4 Tedlok, 1979: 388, véase en Dietz Gunteher. Multiculturalismo, interculturalidad y diversidad en
educacion: una aproximacion antropoldgica. 2012. Fondo de Cultura Econémica.. P. 155



la etnografia puede ser entendida como un tipo particular de
comunicacion intercultural. Esto significa que a través del trabajo de campo
los antrop6logos despliegan un tipo especifico de conversacion con los
miembro de otra cultura... es una disciplina cientifica o académica, forma
parte de un sistema de representaciones del mundo adquirido por el
hombre occidental... la antropologia constituye el subsistema de

representaciones del “otro” o de “las otras culturas”...®

Para romper con la asimetria de sujeto — objeto, y reconocerse como sujeto-sujeto
en el campo de la investigacion, retomo la etnografia doblemente reflexiva, en
donde reflexividad es “el uso regularizado de conocimientos sobre las
circunstancias de la vida social como elementos constitutivos de su organizacion y

transformacion”®

Los procesos sociales que se dan en la oralidad, permiten la reconstruccion de
conocimientos y la revalorizacion de los recursos humanos participantes, en donde
se utiliza de esta manera la doble hermenéutica, “en donde el socidlogo tienen por
campo de estudio fendmenos que ya estan constituidos en tanto provistos de
sentido. La condicién para entrar a este campo es llegar a saber lo que ya saben —
y tienen que saber- los actores para “ser con” en las actividades cotidianas de una
vida social...”” la comunicacién y el hacer continuo de los sujetos nos permite

reconocernos, entendernos y aceptarnos en el nacleo comunitario.

La interaccion dada en el campo de investigacion permite “la relacion de
intersubjetividad y dialéctica que asi surge entre el sujeto investigador y el actor
sujeto investigado, genera un continuo y reciproco proceso de critica y autocritica

entre ambas partes”®

5 Pinxten, en Ibidem. P. 164

6 Ibidem. P. 164

7 Giddens, 1955:310, Ibidem. P. 164
8Kleining, 1982-1988, Ibidem. P. 166



La intersubjetividad permite la capacidad de sentir, ser, estar, reconocerse y
reconocer al otro a través del dialogo y la co-participacion de los sujetos en una

realidad concreta.

Las entrevistas fueron planeadas con preguntas abiertas para tener un mejor
desenvolvimiento social, cultural, linglistico y educativo en relacién al tema de la

oralidad asi como sus procesos de practicidad en la comunidad.

El objetivo de este trabajo es conocer la importancia de nuestras practicas
comunitarias, los procesos de ensefianza — aprendizaje con las familias nucleares
y la comunidad, asi tambien la vinculacion o el seguimiento de los conocimientos

dados en relacion a la oralidad.

Las entrevistas semi — estructuradas se aplicaron a los actores sociales que estan
mas vinculados con nuestras diferentes practicas comunitarias y que la misma
comunidad los cataloga como sujetos que tienen sabiduria, gente de palabras
sabias, de experiencias profundas y que conocen la historia de nuestros

antepasados, que practican la palabra de nuestros abuelos.

Comencé con los xhuta cha — persona madura, persona que dirige. Estas personas
son reconocidas en la comunidad por su participacion activa en las diferentes
practicas ya sea individual o colectiva de nuestro pueblo. A ellos se les pide que
sean representantes del pedimento de mano de la novia; para solicitar a los meseros
y cocineras en una fiesta patronal o familiar; para llevar la palabra a una familia que
seran futuros compadres y también a los curanderos y sus ayudantes, etc. La

mayoria de ellos son monolinglies en mazateco.

Para poder dialogar con ellos, organicé un pequefio calendario para las citas, ya
gue estas personas trabajan en el campo. La mayoria de ellos son hombre mayores
de sesenta y setenta afios. Realicé visitas domiciliarias y las preguntas o el didlogo

se realiz6 en lengua mazateca.



Sr. Pedro Soto. Hablante monolinglie en mazateco. Chiquihuitlan, Oaxaca
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También se aplicd la entrevista a mujeres y hombres hablantes en mazateco,
porque por medio de la lengua se practican las diferentes actividades cotidianas en
el hogar. La opinibn de estas personas con respecto a nuestra oralidad es
importante, la inter-subjetividad que las familias crean permite la inclusion de los
hijos y pasan a ser integrantes de la comunidad con raices de identidad y con

conocimientos dados desde nuestras lenguas.

Otra entrevista se realizé con profesores de educacion indigena, con la finalidad de
conocer la forma en que se practica la oralidad o retoman la oralidad en los espacios
escolares. Y qué vinculo tienen con nuestras practicas comunitarias. La mayoria de
las entrevistas realizadas se hicieron en lengua mazateca, excepto con los maestros

de la escuela, ya que ellos son monolingies en espafiol.

De las entrevistas realizadas, retomo a tres personas, que para mi tema de
investigacion se me hacen importantes para la practica de la oralidad. Analizaré
algunas palabras dichas por el sefior Pedro Soto, que habla del vinculo que se
tienen con la madre tierra y por qué el cerro celoso es el lugar para llamar a los
espiritus, el sefior es ayudante de los curanderos y también lo ocupan para solicitar

permiso en los espacios sagrados.

Retomaré palabras dichas por el sefior Elias Romero, a él lo conocen como mesero,
conocido en la lengua mazateca como ixca lesandu. También como Shuta cha en

los pedimentos de boda, padrinos de bautizo o comunion, etc.

Mencionaré también algunas narrativas dichas por la sefiora Tomaza Torres (1),
quien platica sobre sus préacticas que ya no se realizan como antes, que se
transforman, pero que tiene el mismo significado y el mismo sentido. También ella
menciona algunas experiencias en relacion a la lengua mazateca, la importancia de
esta lengua en los diferentes espacios socioculturales en la comunidad de

Chiquihuitian.

11



En relaciéon con la experiencia construida, por la participacién que tengo en mi
comunidad en sus fiestas patronales, en los tequios, en las asambleas y entre otras
actividades, me permiten entender y comprender los procesos de oralidad que se

dan vy lo que surge de ella para poder ser nosotros.

El nos-otros es lo que nos permite la convivencia, el encuentro de experiencias
compartidas. Los encuentros sociales y culturales que mueve la comunidad en sus

practicas, permite la reciprocidad y la inter-subjetividad de los sujetos.

Las observaciones y las experiencias, los consejos dados a través de la lengua
materna desde el nucleo familiar y posteriormente en la comunidad me ayuda a
entender el espacio en el cual se forma el tejido social y el cimientos mismo de

nuestra identidad.

Sr. Elias Romero; hablante monolinglie en mazateco, de Chiquihuitlan, Oaxaca.

12



Capitulo 1: Oralidad-oralidades, e Interculturalidad-es en educacion indigena.
Otras formas de transmision de conocimientos entre los pueblos.

I.1.- Conceptos generales de oralidad.

La oralidad mantiene una relacién entre las personas y su entorno cultural y natural.
Por lo tanto, no se deslinda del pasado para poder entender el presente y construye
sus posibilidades a través de la construccion de horizontes anclados en el interés
de los integrantes de una comunidad. Por esa razon, la oralidad crea sentidos de la
vida y se expresan diferentes funciones y procedimientos por medio del contexto
sociocultural de los sujetos en donde se desenvuelven, desde ahi expresan sus

conocimientos y hacen de ello una funcién social.

La oralidad es central en los pueblos comunitarios en donde se construyen y
reproducen relaciones dialdgicas, en ella encontramos multiples conocimientos que
se dan a través de las experiencias integradas en las practicas sociales en donde
se crea, regenera o se recuerdan historias que permiten la vinculacién de un pasado
con el presente y que permite la posibilidad de un cambio colectivo e individual de

los sujetos.

“En las culturas orales, la ley misma esta encerrada en refranes y proverbios
formulaicos que no representan meros adornos de la jurisprudencia, sino que ellos
mismos constituyen la ley...”® porque se crean en la practica misma, se van

formando a través de las experiencias del colectivo sociocultural.

La oralidad es un concepto polisémico, existen corrientes tedéricas desde diferentes
areas del conocimiento, (literatura, educacién, antropologia, linguistica, entre otras),
cada especializacion produce sus concepciones sobre dicho concepto, sin embargo
para los intereses del presente estudio es viable tomar la propuesta de Ong, en

donde habla de dos tipos de oralidad; la oralidad primaria y la oralidad secundaria.

® Ong. Walter J. 2008 Oralidad y escritura: tecnologia de la palabra. Fondo de Cultura Econémica.
P. 42

13



(Llamamos) “Oralidad primaria a la oralidad de una cultura que carece
de todo conocimiento de la escritura o de la impresién. Oralidad
secundaria de la actual cultura de alta tecnologia, en la cual se
mantiene una nueva oralidad mediante el teléfono, la radio, la television
y otros aparatos electronicos que para su existencia y funcionamiento

depende de la escritura y de su impresion”1o,

En los pueblos la oralidad es el medio fundamental para transmitir conocimientos,
los consejos y las experiencias. Ahi La memoria se hace presente en el trayecto de
la vida misma, es el espacio en donde la oralidad permite la inter-relacion entre
sujetos y la convivencia de los actores principales que actuan en ella. En ese

sentido, las personas transmiten los conocimientos a las generaciones futuras.

Las culturas orales tienen formas y estructuras que permite mantenerse de forma
colectiva. Los sucesos marcados en la vida misma sirven para mejorar o prevenir
las actividades que los pueblos practican y se comparten en el colectivo social. En
algunos casos llevan sus propios registros, esto es por medio de sefias 0 marcas
gue dejan los mismos sujetos o0 que la misma naturaleza expresa, los cuales dejan

un mensaje.

Etimologicamente, la palabra oralidad, proviene del latin, como lo menciona Medina,

en donde:

“La oralidad es una palabra que proviene del latin (oralis, oral, que se
expresa por la boca, orificium, boca y apertura) y que existen diferentes
elementos que se ligan a su etimologia, “orar”: dirigir o pronunciar suplicas
a Dios o0 a los santos, mentalmente o en voz alta. (Adorar o rezar). También

hace dos referentes de concebir la oralidad: 1) la oralidad en cuanto a

100ng. Walter J. Oralidad y escritura: tecnologia de la palabra. 2008. Fondo de Cultura Econémica.
P. 20.
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ausencia de escritura, 2) la oralidad considerada como un tipo de

comunicacion, y/o la oralidad como un proceso de conocimiento®®.

La oralidad crea relaciéon y vinculo con los diferentes espacios en los cuales se
convive con la madre tierra, las oraciones hechas hacia ella permiten el
reconocimiento y agradecimiento de sus espacios compartidos y sus productos
dados. Dios y los santos son un inter-mediario que vinculan los oradores para

relacionarse con las deidades de cada espacio cultural.

Siguiendo a Medina, retomo la oralidad como un proceso comunicativo y como
constructor de conocimientos. En la comunidad se puede observar y escuchar el
mazateco en las conversaciones en las calles, en los espacios de organizacion y en
las diferentes actividades, pero también se puede percibir en las practicas sociales
comunitarias en donde se ensefia a producir en el campo, se ensefia a comprender
las relaciones sociales entre los vecinos, se ensefia a organizarse y a convivir en
los espacios comunales desde la propia lengua. Por lo tanto el idioma comunica y

configura procesos de la vida social comunitaria.

La oralidad es una forma de transmitir conocimientos a través de nuestra lengua,
por medio de ella se crean conocimientos que permiten vincular un pasado y
presente; se basa en un juego de palabras que fundamentan el saber de las
culturas, es un sistema organizado y controlado de palabras que permiten la
transmision de conocimientos en donde se retoma a memoria colectiva de nuestros
pueblos. A través de ella se expresan también formas de inclusion de los sujetos

asi como la formacién de los mismos a través de su practicidad.

La oralidad crea una relacion de inter-subjetividad, un vinculo de reconocimiento
entre yo-otro-otros. A partir de esta relacion, los sujetos producen experiencias,
crean historias e impulsan a la reflexion de un cambio colectivo e individual. Da

sentido a las formas de ensefianza en las familias, en la forma de practicar los

11 Medina Melgarejo Patricia, (Coord.) Jorge Tirzo Oralidad y ensefianza, memoria y escritura, en
educacion e interculturalidad, miradas a la diversidad, México, UPN, 2005. P. 38.
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rituales y la forma de insertarse en ellos. En los trabajos y en la toma de decisiones
se tiene un sentido propio de la lengua que permite el tejido social y cultural de

nuestra oralidad.

“La oralidad se configura con el conocimiento del codigo oral vinculados a
los principios compartidos de interpretacion de los comportamientos
sociales. Adquiere la funcion de producir y reproducir la identidad social y
de transmitir, mediante expresiones y géneros ritualizados, la sabiduria del

sentido comun de las sociedades”?

La oralidad, permite la fluidez de saberes, y la relacion que se tiene con ellos en los
diferentes ambitos que marca la humanidad, se da en un espacio y tiempo en el que

se desenvuelven las diversas formas de encuentro social.

Los procesos de conocimiento en nuestras practicas sociales, marcan un continuo
proceso de experiencia social e individual, en donde los sujetos permiten entender
a las personas que realizan y encabezan nuestras practicas comunitarias y que la

misma comunidad les da un estatus funcional.

Nuestras lenguas, permiten el desarrollo social y cultural de nuestros pueblos en
donde se “ha comprobado que entre los pueblos “primitivos” orales la lengua es por
lo general un modo de accion y no solo una contrasefia del pensamiento™? que
permite reproducir los saberes para fortalecerlos en las practicas comunitarias y
sociales. La oralidad es un medio de comunicacion, de identidad, de cohesion y de
resistencia cultural, que permite la continuidad de las practicas en nuestras

comunidades.

La oralidad permite el intercambio colectivo de conocimientos vinculados a una

necesidad no solo de reconocimiento de otro-otros, sino de un fortalecimiento

12 pellicer, Dora, en (Coord.) Montemayor, Carlos situacion actual y perspectivas de la literatura
indigena, 1993, México. P. 16.

13 Malinowski, en Ong. Walter J. Oralidad y escritura: tecnologia de la palabra. 2008. Fondo de
Cultura Econdmica. P. 39.
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continuo en el proceso cultural, econémico, politico, social, religioso, educativo, etc.
Todo el proceso de socializacion, permite la unién de grupos, el fortalecimiento y el
reconocimiento como sujetos sociales. “La memoria transmite, no solo informacion,
sino también normas y valores que son la expresién de un ethos cultural que cobra

materialidad en la realidad oral”4.

La oralidad es entendida de diversas formas y en diferentes campos. “La teoria de
la oralidad tiene como propdésito examinar los dispositivos formales lingulisticos que
permiten conservar en la memoria individual y en la memoria colectiva el saber de
una cultura que no puede depositarse en un registro escrito”®. La memoria existe
porque siempre se retoma de ella y tiene una funcionalidad para los pueblos

comunitarios.

La oralidad es un hacer continuo en las comunidades, las palabras son dichas a
través de los quehaceres de la vida de los sujetos. Los hacer-es dicen y ensefian al
mismo tiempo, con la palabra hablada se relata la vida; las ideas o conocimientos
mencionados en las palabras son hechos, no solo ideas. En la “palabra lo acompafia
un conjunto ritual de lenguaje: los cuerpos, los objetos, los tiempos, los espacios,
los sentidos, y el pensamiento sonoriza el mundo de los simbolos™® el sentido que
tiene y que se da en la palabra es una forma de entender la oralidad, porque en ella

se realizan las actividades de los sujetos.

El tiempo y el espacio permiten unir la veracidad de las ideas, complementandolas
con las experiencias, emitiéndolas de tal forma para que se queden grabadas,
contadas y practicadas de generaciéon en generacion. “En una cultura oral, el

conocimiento, una vez adquirido, tenia que repetirse constantemente o se perdian:

1 Franco Pellotier Victor Manuel. Oralidad y ritual matrimonial entre los amuzgos de Oaxaca. 2011.
CIESAS. P. 63

15 |bid. P. 17

16 |bid., P. 27
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los patrones de pensamiento formularios y fijos eran esenciales para la sabiduria y

una administracion eficaz™’.

Los sujetos observan, aprenden y hacen a través de la practica un conocimiento
funcional, en donde permite comprender la importancia de mantener y compartir la

oralidad.

El pasado se hace presente, no como una narrativa oral, sino como hechos
concretos, que permiten enlazar la continuidad de la vida misma. Podemos
mencionarla como “tradicion oral, que es una instruccion humana, tan antigua como
el lenguaje mismo, cuya funcion primordial ha sido la transmision oral de las ideas,
conocimientos y valores de una generacion a otra”® dandole en cada momento un

valor cultural.

El lenguaje oral tiene su participacibn en las lenguas en tanto crean actos
comunicativos y a su vez generan cierta transmision de conocimientos entre las
personas. Sin embargo se limita a ser un medio de comunicacion que recrea las
culturas y su pensamiento s6lo como una tradicion sin generar la posibilidad de
reconocer la vida de una comunidad en un proceso histérico-social que crea
comunicacion y también genera conocimientos desde ese mismo idioma, en este
caso desde una lengua indigena. En ese sentido, lo oral se plantea como un acto
gue crea y transmite una narrativa, un cuento o una leyenda, en contraste, la
oralidad es el proceso de un acto, genera conocimiento y lo transmite a través de

su palabra.

Las palabras en lenguas indigenas constituyen significados y sentidos sociales en
la vida de las personas en la comunidad. Por eso, no podemos pensar solo en la
produccion y reproduccion de palabras como un ejercicio oral en donde la “tradicién”

y la “repeticion” se convierten en los rectores de la lengua en la vida social, de ahi

17 Ong. Walter J. Oralidad y escritura: tecnologia de la palabra. 2008. Fondo de Cultura Econdémica.
P.32

18 Alejos Garcia José. La palabra en la vida. Dialogismo en la narrativa mesoamericana. UNAM 2012.
P.9.
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se desprenden las ideas de tradicion y costumbre en las comunidades, porque
siempre se cree a las lenguas indigenas en instrumentos de repeticién del pasado
y en manifestaciones histéricas. Insisto, las palabras de la lengua mazateca tienen
un significado y un sentido social anclado en las actividades cotidianas de sus
hablantes; siempre acompafiadas de movimientos, gestos y manifestaciones
propias, que se acompafan de un lenguaje corporal situado en las actividades
relacionadas a los actos no habladas. Asi la oralidad también se constituye de
palabras, de movimientos, gestos y de expresiones corporales construidas y

recreadas en el mazateco.

La relacion entre el ritual y la oralidad se concibe como oralidad ritualizada. “En
donde la palabra hablada va acompafada de expresiones no orales, como son
miticas, gestuales, escénicas, dramaticas, etc. El rito se convierte en simbolo de un
proceso social que induce en los participantes una profunda convivencia, una

creencia que se actualiza en cada evento™®

El ritual, es una forma de mantener la oralidad porque no solo se “expresa el pasado,
remoto o proximo, de una préactica cultural indigena y/o cristiana, sino también su
vigencia en el presente y su vision hacia el futuro. La relacion entre el ritual y la
oralidad es la oralidad ritualizada.”?® Esto permite enfocarse con palabras claves y
concretas, que permitan comprender el significado y el sentido de lo que se esta

queriendo pedir y/o hacer por medio de la palabra.

El ritual es una forma de expresar la oralidad desde nuestros pueblos. La oralidad
ritualizada permite re-tomar, re-fortalecer y re-construir las palabras, los hechos, las
creencias, los consejos, la oralidad misma en su practicidad. Al mencionar la palabra
rito es una forma de reconocer el momento en que se da la oralidad para darle

sentido y funcionalidad a la préactica.

¥ Franco Pellotier Victor Manuel. Oralidad y ritual matrimonial entre los amuzgos de Oaxaca. 2011.
CIESAS. P. 16
2lbidem. P. 70.
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La palabra es un medio fundamental para transmitir la oralidad, puede hacerse a
través de los consejos, las leyendas, refranes, cuentos, canciones, etc. Se “ha
dejado en claro que los mitos, lejos de ser meras historias ficticias o triviales, son
obras de tradicién oral, portadoras de conocimiento, de valores intrinsecos,
expresiones de una “ciencia de lo concreto”, en donde se discuten asuntos

cognitivos y filosoficos de orden universal™.

La oralidad se mantiene como la forma primordial para conservar una relacion
sociocultural. Es el eje central de nuestros pueblos que permite difundir y preservar

Sus creencias, consejos, conocimientos.

“La expresion oral es capaz de existir, y casi siempre ha existido, sin ninguna
escritura en absoluto; empero, nunca ha habido escritura sin oralidad”?2. La oralidad
es en todos los ambitos el ndcleo duro de revitalizacidn, reconstruccion, revaloracion
y practicidad de nuestros usos y costumbres. “El lenguaje mismo es accion. El
sentido de la palabra dicha se fusiona y se imbrica con la accién y adquiere el poder

de una accion”23,

La lengua materna es el hilo conductor del proceso de crecimiento, tanto mental
como fisico. Permite fortalecer la identidad y reconocerse frente a los otros como
muestra de la existencia. Las expresiones que se comparten en la familia nuclear y
posteriormente en la comunidad son recalcadas en la memoria. Los gestos que
sefialan una orden o una negacion ayudan al sujeto a pensar y a examinar su actitud

frente a circunstancias de la vida misma.

La posibilidad de re-construir el tejido social y cultural de las comunidades es a

través de su palabra y de sus practicas, las formas de transmision varian en los

21 | evi-Straus, 1962, 1972 en Alejos Garcia José. La palabra en la vida. Dialogismo en la narrativa
mesoamericana. 2012. UNAM P. 31

220ng Walter J.. Oralidad y escritura: tecnologia de la palabra. 2008. Fondo de Cultura Econémica.
P. 18.

23 Bubnova 2006: 104, véase en Alejos Garcia José. La palabra en la vida. Dialogismo en la narrativa
mesoamericana. UNAM 2012. P. 29
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diferentes contextos, la forma de percibir la palabra depende del sentido y la funcién
que tenga en el entorno. Sin duda, la existencia y su posibilidad de reproduccién
social de las palabras en la comunidad, no s6lo depende del espacio comunitario,
es necesario reconocer la influencia externa de la comunidad en la construccion de
significados y sentidos sociales de la misma lengua, asi que la lengua indigena
tampoco es una expresion del purismo lingiistico en un espacio local; es importante
reconocer la influencia cultural y linglistica de otras expresiones linglisticas
provenientes del espafiol o de otras lenguas indigenas cercanas. Asi que no todo
el proceso de oralidad y de registro linguistico que existe en la comunidad es pura,
al contrario, al reconocer el proceso socio-lingliistico se sostiene que existe una

interrelacion social y linguistica continua en la comunidad.

1.1.2.- Oralidad en nuestras lenguas indigenas.

La forma de expresar la oralidad en nuestras culturas, no lo impide las diferentes
lenguas que hay en nuestro pais. La riqueza cultural de nuestras lenguas es la
misma que la oralidad, porque la lengua esta inserta en ella misma. La lengua
SOMOS NOSOtros Mismos como sujetos activos que da vitalidad a nuestras creencias,

costumbres, valores y saberes.

“La oralidad en las sociedades tradicionales como la amuzga, se sustenta
no solo en la importancia de la palabra pronunciada como técnica
transmisora de saberes culturales, sino también de que el hecho de que la
alianza matrimonial en este caso, logra simbolizarse a partir del proceso
verbal con que se ejecuta el ritual, un ritual de donacién y contradonacion

por medio de la palabra”.

Las culturas parten de un didlogo, en donde el juego de palabras permite entender
a los otros como meros sujetos sociales. En la oralidad encontramos una serie de
pasos que permiten enlazar los diferentes momentos que el orador va marcando

segun se requiera, formando asi un dialogo estructurado. En donde se permite ver

24 |bidem. P. 59
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y enfatizar los momentos indicados para retomar los temas principales de la accion

de la palabra.

Por ejemplo, en el ritual matrimonial amuzgo, existe un primer momento que es “la
visita a la casa de la novia. Después de llegar a un acuerdo, se pasa al quedamento
y por ultimo los consejos pastorales a la boda en la iglesia”®® Estos pasos tienen
una secuencia, en donde el objetivo es llegar a unir las familias de las dos partes,
mantener la paz social y contribuir con las necesidades, asi como compartir nuevas

experiencias y reconstruir otros saberes.

La palabra, la voz, el sonido mismo, es parte de la oralidad, no se pueden separar.
Nos permite entender, escuchar, sentir y nos permite entrar en ese mundo que

marca una totalidad de la misma oralidad.

La oralidad es un proceso de ser y hacer del sujeto que nos permite reconocernos
y ser aceptados ante la sociedad, se hacen respetar las pautas que marcan como
simbolo de identidad de nuestros pueblos. La lengua, como vinculo central de las
practicas individuales, sociales y colectivas es el medio por el cual circulan los
conocimientos, se conectan de sujeto a sujeto y le dan sentido y funcionalidad a la

oralidad.

En la comunidad de Chiquihuitlan, Oaxaca la préactica ritual de la boda es similar a
la que se practica en el contexto amuzgo, la relacion comienza con el primer dia en
que se visita a la familia de la novia. En este primer dia solo se lleva aguardiente
como simbolo de amistad y la familia de la novia lo percibe como muestra de paz y

dialogo.

El representante de la familia del novio al mencionar nduba ko’ho “jua en donde la
palabra nduba significa venir, pero al mismo tiempo conectado a otro lazo; ko"ho, a
través de mi; “jua palabra - "Que a través de mi les traigo la palabra de compromiso

o lazo o amarre” — en donde se relaciona con lo que menciona Pellotier “un ritual de

25 |bidem. P. 71
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donacion y contradonacion por medio de la palabra”®. Los participantes saben
escuchar la palabra y al mismo tiempo la otorgan. Asi comienza la ceremonia de la
palabra, se realizan otras citas familiares en donde se reldnen los padrinos de la
novia. Y efectivamente, son palabras que van y vienen. Desde la lengua mazateca
la palabra cuixsun, proviene de la palabra cuexsun en donde cui/cue es la unién de
los sujetos y xsun es construccion; en donde simbolicamente representa la

construccion — reconstruccién de una familia y que dependen de la misma sociedad.

En este caso, los padrinos son los que dan la palabra antes que los padres de la
novia. Por eso las visitas son continuas a la casa de la novia. El representante de la
familia del novio tiene que llevar la palabra dada por los familiares de la novia. El
pedidor de la novia debe de tener muy buena memoria, porque tendra que dar la
informacion tal y como se lo dijeron, fecha y hora de la visita. “El habla oralizada no
permite borrar de la memoria el control de un cuerpo organizado de palabras”’ el
conjunto de palabras son llevadas a la casa del novio con la finalidad de unir las

ideas y los pensamientos haciéndose solo uno.

I.1.3.- Asi se queda nuestra palabra...

Nuestras palabras no solo son dichas por medio de la voz, pueden ser plasmadas

en espacios en donde se pueda ver y recordar.

‘Los mesoamericanos habian desarrollado una oralidad que se
manifestaba, en diversas circunstancias, en forma de cantos, discursos y
recordaciones de acontecimientos importantes, divinos o humanos [...]
puede transcribirse como tradicién oral, que se aprendia en escuelas y
templos; para transmitirla los sabios o sacerdotes utilizaban su libro o

codice...”?8

26 |bidem. P 24

27 |bidem. P. 29

28 Ledn-Portilla Miguel. El destino de la palabra. De la oralidad y los cédices mesoamericanos a la
escritura alfabética. 1996 Fondo de Cultura Econémica. P. 68.
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En los cddices estan plasmados los conocimientos mismos de la oralidad, no
separada de la practicidad. Son palabras que indican hacer-es cotidianos y que son
creados a través de su misma cotidianidad. Es un continuo proceso de actividades

relacionadas a la construccion de los sujetos.

“Entre mixtecas, nahuas y otros mesoamericanos se mantenia viva la tradicién oral,
sistematicamente memorizada en las escuelas ... al no poseer como los mayas,
una escritura completa, la oralidad constituia especialmente entre estos pueblos
elemento clave que se vinculaba estrechamente con el contenido de sus codices,
inscripciones y pinturas” 2° . La escritura no es ajena a la oralidad, permite encontrar
en ella la identidad misma de la lengua, de nuestras creencias y nuestras practicas

en la vida de nuestros pueblos.

“Los primitivos habitantes de esta region del nuevo mundo poseian un sistema
propio de escritura... por medio de sus signos y caracteres escribian los datos de
sus comercios, sus noticias cronoldgicas, geograficas e historicas™® los cuales nos
permite comprender que la escritura puede ser tan antigua como la palabra misma,

solo que no es reconocida como mera escritura para nuestros pueblos.

“Los mayas... inventaron una escritura jeroglifica... los indios de México tenian unos
librillos de un papel de corteza que llaman amate y en ellos hechas sus sefales del
tiempo e de cosas pasadas”! y asi se utiliza la escritura, para marcar los tiempos,

aprender de ellos y prepararse a través de ellos.

Como sucede también con el Popol Vuh, en donde dice “aqui escribiremos y
comenzaremos las antiguas historias, el principio y el origen de todo lo que se hizo

en la ciudad del Quiché... la declaracion, la narracién conjunta de la abuela y del

2 |biden. P. 13

30 Recinos Adrian. Popol Vuh: las antiguas historias del Quiché. 2012. Fondo de cultura econémica.
P.8

31 Bernal Diaz, en lbid. P.8
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abuelo... cuando contaban todo lo que hicieron en el principio de la vida, el principio

de la historia”? la oralidad a través de la palabra escrita.

“En realidad, lo primero es la palabra. La escritura solo puede justificarse como
redencion del decir y devolucion de ese espacio — tiempo de la «tradicion oral...
que es el Unico lenguaje que no se puede saquear, robar, repetir, plagiar, copiar»”3?
la palabra, es la pieza principal de la oralidad, la cual permite ser usada en diferentes

espacios de la sociedad.

“La oralidad, con raices en la antigua tradicion, podia enriquecer a veces la
evocacion, estimulada por lo representado en el cddice”** la informacién emitida por
la memoria, a traves de los codices, tienen la misma funcion de recordar, sefalar,
fortalecer y retomar los conocimientos. Las palabras fueron escritas para hacer de
ellas un acto de reconstruccion social. La oralidad no opone a la escritura, solo exige
ser hablada y reconocida a través de ella, como un medio para preservar y difundir

nuestras practicas sociales y culturales.

“La escritura de la oralidad comprende todas aquellas narraciones individuales de
versiones particulares sobre asuntos de la cultura y la vida cotidiana del grupo”®,
cada familia y cada pueblo tiene un estilo propio para ensefiar, corregir, y aprender.
Algunos cuentan sus experiencias, sus relatos son transmitidos de generacion en
generacion, cuentos que permiten imaginar los tiempos y espacios asi como sus
personajes; chistes o refranes que nacen de la construccion social de los espacios

comunitarios.

La escritura de nuestra palabra queda en nuestras memorias, en nuestro tiempo y
espacio, porque “en muchos casos se trata de relatos personales transmitidos por

los abuelos, quienes establecen un vinculo con la historia narrada y presentan una

32 Recinos Adrian. Popol Vuh: las antiguas historias del Quiché. 2012. Fondo de Cultura Econdmica.
P. 21.

33 Lépez Luis Enrique, Jung Ingrid (Cds), Sobre las huellas de la voz. 1998. Ediciones Morata. P. 24.
34 Ledn Portilla Miguel. El destino de la palabra. 1996. El Colegio Nacional. P 74.

35 Castillo Hdez Mario Alberto. Mismo mexicano pero diferente idioma: identidades y actitudes
linglisticas en los maseualmej de Cuetzalan. 2007. UNAM.P. 201.
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vision interna de los acontecimientos vividos o imaginados. Por ello, la escritura
cobra una funcion social para la conservacion y el registro de la memoria, para dar
a conocer los acontecimientos del pasado...”*® y asi poder preservarlos en el

tiempo.

De la palabra escrita, permite recordar y retomar de ella un pasado que entrelaza al
presente. Que registra en la mente de las nuevas generaciones, conocimientos y
experiencias, asi como la estructura social y politica de nuestros pueblos, “... la
escritura se convierte en un elemento de revaloracion cultural y de identidad

social.”s’

“La escritura de la tradicién oral en los estudios antropolégicos y linguisticos
constituyen un tipo de fuente importante para el conocimiento de la lengua, la cultura
y el pensamiento de un grupo especifico”® nos permite recordar, revisar y participar
en ellos para una mejor distribucion de nuestros saberes, historias, estructuras
sociales y politicas, nuestras creencias, y como estas van cambiando a través del

mismo tiempo.

1.1.4.- La oralidad desde otras miradas.

La oralidad desde miradas teéricas, se entiende como hechos sociales, que vincula
con la vida misma de los sujetos y que hasta ahora se sigue estudiando, tratando

de entender la vida de nuestras comunidades.

“‘Dentro del pensamiento antropoldgico... (se) ha reconocido la importancia de la
narrativa oral como una expresion cultural legitima, a partir de la cual se puede

observar manifestaciones de deseos y proyecciones ocultas en una sociedad.”® La

36 |bid. P. 201

87 Ubid. P. 212

38 Castillo Hdez Mario Alberto. Mismo mexicano pero diferente idioma: identidades y actitudes
linglisticas en los maseualmej de Cuetzalan. 2007. UNAM.P. 200

39 Alejos Garcia José. La palabra en la vida. Dialogismo en la narrativa mesoamericana. UNAM 2012.
P.12.
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oralidad es parte de nosotros, de nuestros pueblos, nuestras costumbres y

creencias; para entenderla, es necesario estar en ella, ser parte de ella.

“La antropologia, siempre ha sido una fuente primaria de informacion cultural y
linguistica... en busqueda del pensamiento propio de los pueblos autoctonos y las
culturas originarias”.*° Hay que reconocer, que el pensamiento propio solo lo tienen
los pueblos, su verdad, sus creencias, sus sentimientos y el sentido mismo que
envuelve cada practicidad. El significado que se le da a cada una de las partes

corresponde a las vivencias mismas de nuestros pueblos.

Bajtin en su concepcion del lenguaje destaca la manera de “articular el componente
verbal con los aspectos extraverbales en el proceso de la comunicacién, y en la
construccion del sentido como un acto dialégico, interdiscursivo, en el que participan
dos ejes axiolégicos fundamentales: yo y el otro, la identidad y la alteridad, el
discurso propio y el discurso ajeno”™!. Esto permite reconocernos a través del otro
y aceptarse desde la mirada del otro. La otredad hace que uno exista y que exista

ella misma.

Desde la translinguistica de Bajtin, menciona que “la tradicion oral ha de entenderse
como un fendmeno esencialmente discursivo de la cultura, el cual se organiza
mediante una diversidad de géneros vinculados a esferas especificas de la vida
social’*?. Las realidades marcadas en nuestros pueblos, generan la diversidad de
actos linguisticos y culturales, con distintos significados, pero que tienen un mismo

sentido de las cosas.

Las préacticas permiten entender, y clasificar los momentos pero que al mismo
tiempo estan inter-conectados con un pasado y un presente. El desarrollo de las

actividades esta marcados en un espacio y tiempo.

40 |bidem., P. 22.
41 Ibidem., P. 25
42 Ibidem., P. 31
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En el campo de la comunicacion, la oralidad “es un intercambio dialdégico en el que
no solo los mensajes se transforman, sino que la personalidad misma de los sujetos
se reestructura™3. Esta interaccion permite socializarse para después, retomar de
ambas partes contenidos que permitan enriquecer nuestras practicas, sin perder
nuestra identidad, en donde permite la re-construccién de conocimientos y de los

Mismos sujetos.

Para la educacion escolar reconoce a la oralidad como narrativas contadas de
generacion en generacion y que alun no generan conocimientos en el contexto
escolar, “las narraciones que las personas mayores de una comunidad relatan a
las nuevas generaciones son parte de la tradicion oral de los pueblos y cumplen la
funcion de transmitir sistemas de ideas, valores, ensefianzas, tradiciones y patrones
de conducta, dando un sustento ancestral a la cultura actual de las comunidades”™**.
Las narraciones son vivencias, son hechos, que a través de la lengua se relatan
retomando el presente y dando vida a un pasado. No queda en el suspenso, tienen
una continuidad que es marcada por el tiempo mismo, y que es vivida en las

practicas culturales y sociales de nuestros pueblos.

La memoria, transmitida a través de la oralidad, no solo emite informacion, sino que
recae en el sentido practico de las cosas, que permite vincular un conocimiento dado
con otro. Las diferentes formas de ver la oralidad permiten analizar las practicas que
se realizan en la comunidad de Chiquihuitlan, con la finalidad de conocer y dejar
escrito parte de la oralidad desde mi contexto y asi poder incluir los conocimientos
surgidos a través de la oralidad en las escuelas, retomar los saberes como material
pedagogico-didactico, en donde se mantenga la continuidad de los conocimientos
gue se da desde las familias y asi la formacién de los sujetos sea de forma funcional

e integral.

4 Lotman, 1996: 81, en ibidem. P. 49
4 Lengua Indigena. Pardmetros Curriculares. Educacion Primaria. DGEI. 2008. Secretaria de
Educacion Publica. P. 17.

28



1.2.- Interculturalidad

Politicamente se habla que la interculturalidad se ocupa para integrar diferentes
culturas, pero al mismo tiempo la separacion o clasificacion de culturas. “La
interculturalidad, nos remite a la existencia de culturas diferentes y politicamente
asimétricas y a la necesidad de establecer un trato mas equitativo para los
portadores de las culturas no-dominantes.”® Las minorias, como lo marca el estado
en sus discursos, son excluidas de las diferentes instituciones creadas desde el

mismo estado.

La interculturalidad no solo debe ser un escudo politico ante el estado y con la
sociedad. Los pueblos indigenas no deben ser llamados pequefios grupos que se
encuentran excluidos o marginados. Las minorias indigenas como lo llama el estado
deben ser reconocidas, respetadas y aceptadas ante el estado. En este caso la
interculturalidad no solo debe reconocer a los pueblos originarios, sino entender la
interculturalidad como otras formas de ser y de hacer de los sujetos, pensar la
interculturalidad y hacerla de manera diferente a las politicas educativas ya

construidas.

Para poder entender la interculturalidad se debe desafiar los conceptos dados de
interculturalidad venidos desde instituciones publicas, en donde se estructura y se
piensa de manera diferente a los pueblos. Para esto es necesario pasar a la realidad

de las llamadas minorias indigenas.

Para entender a la interculturalidad, debemos de reconocer qué hay en ella. Qué la
conforma o quiénes la conforman. Es necesario pensar la interculturalidad desde
otras formas, mirarla desde nuestros pueblos porgue son ellos que la hacen practica
y funcional a través de sus relaciones sociales y comunitarias, retomar la
interculturalidad para reconstruir contenidos y estrategias pedagogicas para una

educacion eficaz.

* ibid. P. 49
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“La interculturalidad, son los espacios de accién de los sujetos, los
mundos de vida, son lugares de encuentro y construcciéon de sentidos;
son ambitos en donde establecemos nuestras condiciones de
comprension y elaboramos los esquemas de relacion desde los cuales
vivimos, actuamos y edificamos una nocion béasica de realidad y sobre la

realidad; es decir, desde la cual producimos conocimientos...”46

Para hacer lo que hacemos, y para ser lo que somos como pueblos originarios
necesitamos nuestro tiempo y espacio. El tiempo conforma, alimenta experiencias,
creencias, valores que marcan la vida misma. Los espacios se hacen o los hacemos
nuestros porque nos permite actuar en ellos. En donde la reciprocidad de los unos
con los otros se da a través de las propias necesidades politicas, econémicas y
sociales de nuestros pueblos, también permite entendernos, compartir y solucionar

nuestras necesidades tanto individuales como comunales.

Siguiendo a Medina, hace mencion que el inter de la “inter — culturalidad, resulta un
espacio de significacion, lucha y debate politico para las figuras de alteridad y las
condiciones del reconocimiento de las diferencias, mas que su ocultamiento...”*’
inter es el tejido social que se construye para conectar las diferencias y
reconocernos a traves de ellas y ellas con nosotros. Permite la cohesion social que

fluye en el espacio — tiempo.

“Por tanto, la construccién de la alteridad, entendida como la produccion de esos
Otros, aquellos que pueden ser mas proximos a nuestra propia idea de alteridad y
otredad, esos que nombramos como otros, pero que evocamos para poder ser
nosotros, para poder dar sentido a nosotros mismos...”*® El inter como tiempo-
espacio en donde se diluye el yo—otro—otros. Permitiendo compartir, ser uno mismo

desde la mirada del otro.

46 Medina Melgarejo Patricia. Repensar la educacion intercultural en nuestras Américas. Revista
decicio. No 24.

47 Baronet Bruno, Medardo Tapia (Coordrs.) Educacion e Interculturalidad, politica y politicas. 2013.
UNAM. P. 167.

48 |bidem. P. 168
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“El peligro de la interculturalidad es que pueda disfrazar la unilateralidad y repetir de
nuevo el patron de siempre: una politica para indigenas desde el mestizo, y no una
accion de intercambio equitativo entre culturas y comunidades lingiisticas™® lejos
de ser equitativos entre culturas, erroneamente la politica de Estado clasifican entre
la cultura mestiza y la cultura indigena, Ignorando asi las politicas propias de

nuestros pueblos.

Se propone una interculturalidad capaz de reconocer al otro en su alteridad y asi
evitar sélo la visibilizacion del otro (indigena, incapacitado, etc) desde una politica
orientada a la atencion de un supuesto déficit cultural y linglistico. Esa
interculturalidad no es util para re-pensar los procesos linguisticos anclados en las
lenguas indigenas, sino al contrario s6lo confirma su condicion del pasado
enfatizando su condicion de rezago y escases. En contraposicién se propone una
interculturalidad orientada al reconocimiento social de los procesos sociales
comunitarios con énfasis en las lenguas indigenas, en donde las interrelaciones
sociales sean reconocidas como comunicativas y generadoras de conocimientos
basadas en sus practicas sociales, que permitan crear aportaciones al campo

educativo.

1.2.1.- Educacién intercultural.

La Educacion Intercultural, tienen como objetivo, atender a la diversidad como un
derecho de los pueblos originarios. "Otro objetivo es reducir las desigualdades entre
grupos sociales, cerrar brechas e impulsar la equidad [..] Habla “ofrecer una
educacion pertinente y exclusiva, porque valora, protege y desarrolla las culturas y
sus visiones y conocimientos del mundo, mismo que se incluye en el desarrollo
curricular, [...] reconocimiento de la pluralidad social, linglistica y cultural™®. Sin
mencionar la interculturalidad como espacios de cohesion linguistica, social y

cultural.

4 |bidem. P. 12.
50 Acuerdo NUmero 592. Por el que se establece la articulacion de la Educacion Béasica. SEP. P. 27.
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Es necesario recordar los procesos de educacion que se dan en nuestro pais, y
como esta se transforman conforme a las necesidades del estado — nacion; con la
finalidad de reestructurar o desestructurar los procesos de educacién. La escuela
hasta ahora “sigue un papel privilegiado en la formacion de valores, en cuanto
mediacion universalista entre lo publico y lo privado”?! universalista en el sentido de
mantener un solo conocimiento, una sola lengua, una sola escritura y por lo tanto

una sola identidad. Valores retomados de una sola historia nacional-universal.

Para lograr la alfabetizacion se crearon grupos llamados “brigadas alfabetizadoras,
su tarea fue seleccionar en las comunidades rurales uno o dos joévenes que
aceptaran el cargo de maestro rural, estos jovenes debian ser alfabetos funcionales
y dominar la operacion aritmética basica”? con la finalidad de castellanizar e incluir
a todos los indigenas a un estado — nacién y con ello lograr la modernidad en
nuestro pais. Los jovenes constituian “la casa del pueblo en donde tenian
finalidades sociales, econdmicas y morales y no solo intelectuales, [...] estos
recuperaron la tradicién de rendir homenaje a los héroes de la independencia y la
Reforma, pero ahora se exaltaba ademas al mexicano ordinario: al campesino, al
obrero que habia peleado en la revolucién, y se revivian canciones y danzas
vernaculas y otras muestras de arte popular”3 solo contadas como hazafias y no

retomadas como conocimientos surgidos a través de la lucha popular.

La historia se mira como hechos de patriotismo nacional, en donde la ideologia
inculcada a los pueblos es para defender la nacién y buscar nuevas alternativas de
modernizacién, provoca la descontextualizacion de sus practicas culturales y

abandonan sus lenguas originarias para ser aceptados en otros contextos.

Los diferentes proyectos realizados para nuestros pueblos, no era sino para

castellanizar y alfabetizar; un ejemplo de ello es el proyecto tarasco, “el fin del

5! Latapi Sarre Pablo, (Coord.) 1998, Un Siglo de Educacion en México. México, Fondo de Cultura
Econdmica. P. 83

52 | atapi Sarre, Pablo (Coord.) 1998, Un Siglo de Educacion en México |. Educacion y cultura en
México del siglo XX. Guillermo de la Pefia. México, Fondo de Cultura Econémica. P. 54.

53 |biden. P. 55
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proyecto no era castellanizar sino alfabetizar en lengua vernacula y convertir esta
en un medio escrito; la castellanizacién vendra después con el instrumento de
comunicacion nacional™?*. Al parecer, la mayoria de los proyectos surgen con la

finalidad de castellanizar antes o después de la ejecucion del mismo.

A finales del siglo XIX se crean nuevas formas de inclusion, pero al mismo tiempo
de exclusion de los pueblos indigenas a un Estado-nacion, que crea diferentes
instituciones educativas, con un solo modelo de ensefianza y con la finalidad de

homogeneizar a los pueblos.

“El resultado de las politicas linguisticas del siglo XX, se institucionaliza una
identidad homogénea y un modelo de educacién indigena precario y segregador,
que borra las diferencias entre los pueblos e ignora su diversidad de expectativas
en torno a la escuela, con lo cual se agudiza la inequidad”™®, las politicas internas
de jefaturas de supervision escolar bilinglie y educacién indigena, distan de ser una

realidad para nuestros pueblos.

“Una educacion realmente multilingle e intercultural solo puede realizarse en el
marco de la autonomia comunitaria y no en la ensefianza estrechamente controlada
por un poder totalitario” % Los cuales descentralizan los conocimientos de nuestros
pueblos comunitarios y dividen sus practicas escuela/comunidad. Se requiere
analizar, y crear nuevas formas de organizar no solo el personal docente sino

pensar mas alla de una educacion pertinente.

La realidad que los pueblos viven, no es retomada por las instituciones publicas.
Los pueblos son pensados desde fuera de sus necesidades. Dejando las préacticas

politicos-culturales, educativos, sociales y otros que hacen de nuestros pueblos

5 lbib. P. 73

S1bib. P 93.

S6Baronet (2009) en, Bensasson Laura. Educacion intercultural en México ¢ por qué y para quién?
eib.sep.gob.mx/ddaie/pluginfile.../3_Educ_Intercultura_Mex%20(1).pdf. investigado el 04 de febrero
de 2015.
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anico. Su historicidad es guardada por la memoria colectiva de los sujetos y no es

retomada por la escuela.

Uno de los lineamientos de Educacion Intercultural Bilinglle menciona por
“educacion intercultural aquella que reconozca y atienda a la diversidad cultural y
linglistica; promueva el respeto hacia las diferencias; procure la formacion en la
unidad nacional, a partir de favorecer el fortalecimiento de la identidad local, regional
y nacional, asi como el desarrollo de actitudes y practicas que tiendan a la basqueda
de libertad y justicia para todos™’ ¢Qué se entiende por diversidad? ¢ De qué forma
se promueve el respeto hacia las diferencias? ¢Qué se entiende por ser diferente?
Interrogantes que me permite hacer un analisis critico de la educacion que se brinda

a nuestros pueblos.

Al mencionar como educacion indigena, se nombra al mismo tiempo lo diferente, lo
otro, clasifica asi los tipos de educacion, sefiala lo opuesto, ideolégicamente se
educa para ser mejor que el otro, como si el otro fuera superior a nosotros. “La
educacion intercultural, implica la construccion activa de espacios de formacion de
los sujetos sociales que hacen eco del reclamo de los derechos historicos sobre la

lengua, la memoria y el territorio®.

Las luchas sociales logran exigir nuestros derechos, como son tener escuelas
propias, enseflar adecuadamente y exigir un personal comprometido con nuestros
pueblos, que logre vincular y horizontalizar los conocimientos, hacer una

interculturalidad diferente a la ya escrita.

(Una) “Interculturalidad critica, se propone como una herramienta
pedagdgica que deja en cuestionamiento continuo la relacion,
subalternizacion, inferiorizacion y sus patrones de poder; visibiliza maneras

distintas de ser, vivir y saber, y busca el desarrollo y creacién de

57 Lineamientos generales para la educacion intercultural bilingtie para los nifios y nifias indigenas.
Lineamiento 5. SEP. 2001.

%8 Medina Melgarejo Patricia (Coordra.) Educacion Intercultural en América Latina. UPN, 2009. P.
38.
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compresiones y condiciones que no solo articulan y hacen dialogar las
diferencias en un marco de legitimidad, dignidad, igualdad, equidad vy
respeto, sino también, alientan la creacion de modos otros, de pensar, ser,

estar, aprender, ensefar, sofiar y vivir que cruzan fronteras”>°

Ser criticos y entrar al mundo en que se vive, analizar las situaciones, buscar otras
formas de ensefiar, cambiar ideologias marcadas por el mismo Estado, rompiendo
estructuras dadas y reconstruir coyunturas marcadas por el tiempo, abandonadas

por las corrientes estructuralistas pensadas solo para la nacion.

1.3.- La relacién entre oralidad e interculturalidad.

Desde nuestras practicas comunitarias la oralidad se da de forma relacional y
dialdgica, son las formas de corresponder con los otros y a través de ellos la
interculturalidad juega una funcion. La interculturalidad como espacio y encuentro
social en donde se permite el intercambio colectivo de los sujetos. Para entender la
oralidad en relaciéon con la interculturalidad, es necesario conocer como lo retoma

la educacion y cdmo se desarrolla y estructura desde el estado.

En los parametros curriculares y en el acuerdo 592%° existe la idea de tradicion oral
y no la oralidad que los pueblos viven; mas all4 de una oralidad, lo conocen como
“tipos de lenguajes o formas de lenguajes”®! en donde solo se hace mencién de un
emisor y un receptor, no se retoma el sentido que los pueblos tienen en sus practicas

para darle un significado acorde a sus necesidades.

Las estructuras de una educacion intercultural hechas por el estado, deslinda las
necesidades de los pueblos. También, se ocupa de la recopilacion de historias y

% |bid. P. 38.

60 véase, Acuerdo Nimero 592. Por el que se establece la articulacion de la Educacién Basica. SEP.
VI.1. campo de Formacién: Lenguaje y Comunicacion. P. 36

61 Lengua Indigena. Parametros Curriculares. Documentos curriculares de los programas de estudio
de las lenguas indigenas. SEP. P. 12.
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anécdotas comunitarias, se retoma como material didactico pero no pedagdgico,

aungue lo marque en algunos enfoques del parametro curricular.

Ademas la Ley General de Derechos Lingiisticos de los Pueblos Indigenas
(LGDLPI) dice que la educacion publica debe contar con elementos basicos para
una mejor educacién para los pueblos, en donde incluye en los planes y programas
la lengua materna, retoma y respeta sus practicas socio-culturales de los pueblos;
de igual forma, difundir, supervisar y garantizar que los profesores hablen y escriban
la lengua originaria del lugar®?. Cosa que esta muy distante de la realidad que viven

las escuelas en los espacios comunitarios.

Los lineamientos de EIB, retoma a las lenguas como objeto de estudio y como un
medio de comunicacién, en donde promueve la interculturalidad como una forma
de convivencia y reconocimiento de nuestros pueblos y no como un espacio social
y cultural, en donde se comparten, reconocen y recrean otras formas de ensefar y

aprender.

También el Acuerdo 592, se deslinda de la oralidad retomando los parametros
curriculares “que establece las bases pedagdgicas para la ensefianza de la Lengua
Indigena como objeto de estudio®®, retoma las lenguas como material didactico y
no como un medio para transmitir los conocimientos. Revitalizar nuestras lenguas
comunitarias es ensefar la lengua materna de nuestros pueblos, reforzar nuestra
lengua materna ensefiando en la lengua originaria y a través de estas dos formas
de retomar la lengua nos permitird ensefar la estructura de nuestras lenguas para

conocer con mayor profundidad sus raices, asi como reconocer a sus hablantes.

Los parametros curriculares retoman la oralidad como acontecimientos ocurridos.

Como un recordatorio de los hechos que se viven y que la escuela no vincula o

62 |_ey General de Derechos Lingiiisticos de los Pueblos Indigenas. Nueva Ley publicada en el Diario
Oficial de la Federacion el 13 de marzo de 2003. Ultima reforma publicada DOF 09-04-2012. Capitulo
lll. De la distribucién, concurrencia y coordinacién de competencias. P. 3-4.

3 Acuerdo 592. P. 39.
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articula como hechos que tienen una continuidad con el presente. De la misma
forma retoma a la escritura como traduccién de lo que se cuenta para la practica de

la escritura, pero no como un vinculo cercano a la oralidad de nuestros pueblos.

¢Por qué llamar una educacion intercultural? Lejos de ser real, la educacién en
nuestro pais es disefiada desde una vision universal, en donde incrusta ideas que
globalizan los conocimientos e individualizan la racionalidad de los sujetos que
participan en ella. La educacién escolar, logra desvincular la vida, la lengua,
creencias, conocimientos y practicas comunitarias que nos permiten ser y hacer en
nuestras comunidades. Fragmentando familias, ideas, pensamientos Yy

sentimientos.

Practicamente la educacién universalista, Unica ya sea llamada bilingte, bicultural
0 comunitaria, mientras esté relacionada con el estado-nacion, tiene que seguir una

estructura marcada por el mismo estado, en donde

“La educacion publica es considerada un bien en si misma, pero en los
informes oficiales se oculta que la educacién en las comunidades indigenas
estan en completo abandono y la educacién bilingte bicultural solo existe en
los discursos: faltan planes y programas; faltan materiales didacticos
apropiados; falta capacitacion para el personal docente en la metodologia
para la ensefianza del espafiol como segunda lengua y el fortalecimiento o
revitalizacion de la primera. Ademas, los contenidos son los mismos que se
imparten a nivel nacional y carecen de congruencia con las especificidades

culturales de los usuarios”.%4

Lo que trata de hacer la educacion es alfabetizar a los sujetos, sin reconocerlos
como monolingles en lengua indigena o si son bilingles. Todos son considerados
como un solo grupo con una sola necesidad de aprender a leer y escribir sin
reconocer sus condiciones de vida, no se mira desde donde vienen, como viven,

qgué hacen y cual es realmente sus necesidades. Como menciona también Galeano

64Julian Caballero, 2003, en Baronet Bruno, Medardo Tapia (Coordrs.) Educacion e Interculturalidad,
politica y politicas. 2013 UNAM. P 54,

37



“... desde que entramos a la escuela o la iglesia, la educacién nos descuartiza: nos

ensefa a divorciar el alma del cuerpo y la razén del corazon...”®®

Las estrategias para ensefiar a leer y escribir en el contexto escolar son pensadas
desde la castellanizacion. Los materiales didacticos vienen de un contexto ajeno al
de nuestros pueblos. Nuestra lengua materna es retomada como material didactico
en donde se considera al hablante como mazateco o mixteco pero no lo que produce
y reproduce la lengua desde su funcionalidad social, deja a un lado la funciéon

pedagogica de la lengua.

“La planeacion educativa y los programas de formacién docente siguen
determinados y controlados por el Estado nacional de una manera
centralizada y como resultado de esta hegemonia es «una educacion
burocratizada, de baja calidad, donde no se percibe un interés real por un
didlogo y respeto por las formas de pensar de ser de los indigenas del
pais. Las escuelas indigenas y sus necesidades estan practicamente en

total abandono académico y administrativo”®®

Nuestras historias aun no son escritas porque no son contadas como historias,
hechos o sucesos que permiten un seguimiento o cambio de vida social, son vistas
solo como narrativas, sin tomar en cuenta las experiencias, los nombres, los lugares
y los tiempos en los cuales se estructuran y re-estructuran como estrategia de

nuestros pueblos como medio de mejorar sus condiciones de vida.

“La oralidad y la escritura de las lenguas indigenas cumplen funciones distintas y
distantes. La oralidad permanece al interior de los grupos hablantes nativos, para
los que son medios de comunicacion, de identidad, de cohesion y de resistencia

cultural... mientras que la escritura es un instrumento de catequizacién”®’. La

8 Galeano Eduardo. El libro de los abrazos. 2014. Siglo veintiuno. P. 107.

66 Baronet Bruno, Medardo Tapia (Coordrs.) Educacion e Interculturalidad, politica y politicas. UNAM
2013. P.55

67 Pellicer, Dora, “Oralidad y escritura de la literatura indigena: una aproximacion histérica”, en
Montemayor, Carlos (Coord.) situacién actual y perspectivas de la literatura indigena, Conaculta,
México, 1993. P. 17
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oralidad dista de ser un instrumento pedagodgico para la escuela. Mientras la

oralidad teje las relaciones sociales y la escritura individualiza al sujeto.

Nuestros pueblos cumplen con hacer de la lengua un sujeto util para la comunidad,
pero ¢a donde se va nuestra palabra si se deja de ocupar? Escribimos nuestras
palabras como muestra de que existimos, y hacer de ella como muestra de que
somos, qué nos garantiza que nuestros escritos puedan hablar por si solos sino por

Nosotros mismos.

“La escritura conservo el codigo de las lenguas orales pero rompio la relaciéon que
tenian como cultura y el pensamiento, es decir, con la oralidad”® para que la
escritura pase a ser funcional y forme parte de la oralidad, tendra que verse en ella
hechos auténticos de la memoria de los pueblos. Y que de una escritura

individualista pase a la escrituralidad.

La finalidad es que nuestros pueblos se apropien de la escritura como un recurso
mas e integrarla a nuestra cultura sin tener que abandonar nuestra identidad y
nuestras practicas sociales. Esto implica que las funciones en la actual sociedad,
no solo se limiten a leer y escribir en una sola lengua, sino la capacidad de
comunicarse en forma oral y escrita, razonar de forma l6gica, aprendiendo a escribir

pensando en nuestra Iengua materna.

“La creacidn de escuelas interculturales requiere el replanteamiento de los objetivos
educativos, la remodelacion de los planes curriculares y establecer pedagogias
interculturales criticas y basadas en una solida formacion inicial y continua...”®® en
donde implica, trabajar desde nuestras comunidades, con nuestros pueblos y para
los pueblos. “Permite no solo generar unidades didacticas acordes a las

necesidades locales, sino que aportan importantes indicadores para desarrollar una

68 |bid. P. 25
69 |bidem., P. 13
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nocion intercultural apropiada de calidad desde un proyecto comunalmente

arraigado.”’°

En el campo educativo es necesario crear una relacion entre la interculturalidad y la
oralidad con base en los siguientes aspectos: 1) el reconocimiento de la alteridad
exige tomar en cuenta el proceso de un sujeto en proceso de formacién, 2) como
politica educativa no puede pensar soOlo en la escritura como medio de
alfabetizacién escolar, sino es necesario tomar en cuenta los procesos de oralidad,
3) la oralidad se sitia como campo de creacion de conocimientos en el marco de
una politica educativa que pretende de reconocer su aportacion sélo en el &mbito
de los cuentos y leyendas, y 4) reconocer la generacion y re-creacion de la oralidad
como una fuente de conocimientos en el campo educativo permitiria la apertura de
una interculturalidad con una base de inter-accion social solida en el campo
educativo. Asi podemos dejar de pensar en una educacion universalista que trata
de encapsular o moldear un solo tipo de conocimiento como si la humanidad se

representara solo en un modelo humano.

Desde afios atras, la educacién en nuestro pais es universalista, homogeneizadora,
una educacién pensada desde fuera; ignorando la pluri-diversidad de nuestro pais,
en donde domina la globalizacién, se piensa solo para un desarrollo nacional. La
educacion como “el medio por el cual se legitima y se impone una cultura, en donde
se ejerce “una violencia simbdlica” sobre el educando, desde un rol del poder y
generando una ruptura con las representaciones “espontaneas”!. Este tipo de

educacién fragmenta las practicas culturales de nuestros pueblos.

“El reto para el siglo XXI, indica la necesidad de modificar las concepciones
tradicionales en torno a las escuela indigenas y convencionales, y construir nuevas

modalidades educativas que permitan articular la igualdad con la diferencia y

0 Hernandez Sergio Enrique. Loeza, Maria Isabel Ramirez. (Coords.) Educacion Intercultural a nivel
Superior: reflexiones desde diversas realidades latinoamericanas. 2013. UIEP. P. 17

" Pierre Bourdieu, en Baronet Bruno, Medardo Tapia (Coordrs.) Educacién e Interculturalidad,
politica y politicas. 2013. UNAM. P. 53
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estimular un diadlogo intercultural permanente’?. Esto con la finalidad, de romper con
estructuras dadas por el estado, comenzar a pensar y crear nuevas formas de
trabajo escolar, en donde la inclusion de los saberes comunitarios, asi como
nuestras practicas comunitarias sean reconocidas y validas como otras formas de

conocimiento.

“Al entender la escuela solo como una institucion occidental, y por tanto
“superior”, se excluye a la comunidad, de la que los nifios forman parte,
de toda injerencia en su educacion formal”. La consecuencia es doble:
un gran desperdicio de conocimientos valiosos para el futuro de los
alumnos, y un divorcio creciente entre la escuela y su entorno social, lo
cual impide que la comunidad se convierta en un recurso educativo
valido, tanto para la reproduccién cultural, como para la educacién, y

reconocer en la escuela un espacio propio de convergencia’’?

Las escuelas ignoran lo que el pueblo sabe y conoce, hasta ahora siguen
independientes tanto la escuela y los pueblos; la comunidad no necesita de la
escuela para educar sino para ensefiar a leer y escribir a sus hijos. La escuela
piensa a la comunidad como personas que desconocen porgue la mayoria de los
sujetos no saben leer y escribir y porque hablan una lengua ajena a la que la escuela
habla.

Para reestructurar la educacion, se tiene que pensar desde las necesidades de los
pueblos, analizar los problemas que surgen en la actualidad y retomarlos como
sujetos con necesidades propias y colectivas y que de los mismos sujetos dependa
un cambio pertinente y funcional. Se puede pensar en una educacion critica, en
donde se reconozca la pluriversidad, la practicidad de los pueblos, asi como sus

lenguas, sus estructuras politicas y sociales.

2 Villoro, 1995, en Latapi Sarre Pablo, (Coord.) 1998, Un Siglo de Educacion en México Il. Educacion
indigena del siglo XX en México. Maria Bertely Busquets. Guillermo de la Pefia. México, Fondo de
Cultura Econémica. P. 100

3 Baronet Bruno, Medardo Tapia (Coordrs.) Educacién e Interculturalidad, politica y politicas. 2013.
UNAM. P. 11
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Una tarde después de las clases escolares. Nifia mixteca cuidando su cultivo.
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Capitulo 2.- Contextualizacion linguistica y cultural de la comunidad de
Chiquihuitlan, Oaxaca.

2.1.1.- Descripciones generales:

Los mazatecos, nos ubicamos al norte del estado de Oaxaca y al sur del estado de
Veracruz y Puebla. Geograficamente se divide en mazateca alta, mazateca baja;
esta lengua se habla en la Cafada, valle de Papaloapan-Tuxtepec, en las

mediaciones del estado de Veracruz y Oaxaca.
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La lengua mazateca es tonal, “la importancia del tono en la lengua mazateca es que
tienen un valor fonético y una funcién morfosintactica, cuando el tono se modifica
en la secuencia sonora, cambia el significado de la palabra, o bien, entre la gran
diversidad de combinaciones, si el tono se desliza, repercute en la estructura

morfosintactica de la lengua...””4. Los tonos también son nasal y glotal.

74 Juan Gregorio Regino en Carrera Guzman Celso. Acercamiento gramatical a la lengua mazateca
de Mazatlan Villa De Flores, Oaxaca. 2011. INALI. P. 34.
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La lengua mazateca tiene tres tonos, que son alto, medio, y bajo. Al alterar los tonos
en una misma palabra pueden resultar varios significados. Al escribir nuestras
palabras en mazateco ocupamos [] el acento para el tono alto; el guion bajo () lo
ocupamos para los tonos bajos. Los tonos medios se escriben normal, como cuando

pronunciamos en espafiol el acento tacito.

2.1.2.- Aqui estamos... contextualizacion mazateca de Chiquihuitlan.

Chiquihuitlan de Benito Juarez, municipio del mismo nombre, pertenece al Estado
de Oaxaca y esta ubicado en la region Cafiada. Cuenta con una poblacion de 2458
habitantes. 1,374 habitantes mayores de 5 afios son bilinglies mazateco — espafiol.
Segun el “INEGI en el 2010"75.

Croquis de Chiquihuitlan Oaxaca. Medidas y colindancias

Sin embargo los nifilos menores de cinco afios se incluyen al nucleo familiar, en

donde a través de los integrantes de las familias se aprende la lengua mazateca. El

5 http://www3.inegi.org.mx/sistemas/mexicocifras/default.aspx?src=487&e=20. 19/02/2015
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nacleo familiar estd construido por bisabuelos, abuelos, padres y hermanos

mayores.

Nos denominan como mazatecos de la zona alta. Chiquihuitlan colinda con
comunidades de lengua cuicateca, chinanteca, mixteca, mazateca y espafiol.
Colinda al oriente con San Pedro Teutila, al poniente con Santa Ana Cuauhtémoc,

al norte colinda con San Juan Coatzospan y al sur con San Francisco Chapulapa.

Las comunidades, comparten con Chiquihuitlan practicas comunitarias similares,
desde econdmicas, politicas, religiosas, educativas, entre otras, que permite
reconocerse y reconocernos por medio del dialogo. La mayoria de las personas de
las comunidades trabajan en el campo, siembran el maiz, frijol, calabaza, chile. Se
cosecha el aguacate, durazno, granada, zapote, chicozapote, platano, etc. Los
productos son ocupados para consumo familiar, para intercambio de productos o su

venta con las comunidades cercanas.

“Cada lengua tiene una funcion especifica y sus usos estan delimitados
socialmente; la necesidad que tienen los hablantes de usar dos lenguas como medio
de comunicacion dependen de los contextos sociales dentro y fuera de las
comunidades”’® el espafiol se ocupa al interactuar con personas de lenguas
diferentes, la lengua cuicateca, chinanteca, mixteca y mazateca se ocupa dentro de

la comunidad de la misma lengua.

La lengua mazateca es utilizada en la comunidad de Chiquihuitlan, en todo
momento, en los espacios de encuentro social como es en el tianguis, la iglesia, el
mandado, etc. Se habla en la familia, con los padres y los hijos para sefalarles los
buenos consejos, para contar historias que marcan la vida de la comunidad y
permite recordar los sucesos en donde se retoma sus experiencias; se cuentan
chistes y refranes que salen de las mismas vivencias; se habla con los vecinos

porque asi crecimos, hablar con ellos en nuestra lengua mazateca nos permite

76 Castillo Hdez Mario Alberto. Mismo mexicano pero diferente idioma: identidades y actitudes
linglisticas en los maseualmej de Cuetzalan. 2007 UNAM.P. 151
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acercarnos a nuestras raices y entendernos como sujetos sociales y colectivos; se
habla en el campo para compartir experiencias de siembra y cosecha de los

diferentes productos. Hombres y mujeres hablamos la lengua mazateca.

2.2.- Procesos de oralidad e intercultural-idad en Chiquihuitlan, Oaxaca.

Entendiendo la interculturalidad, como una relacion entre culturas, un intercambio
de espacios, porque es en los espacios sociales en donde se da la oralidad, una
reconstruccion de identidades y un actuar colectivo entre pueblos. Para entender
esta relacion, retomo a “la cultura (en donde) comprende todo lo que es aprendido
mediante la comunicacion entre los hombres y abarca tanto las lenguas como las
tradiciones, las costumbres y las instituciones. La palabra misma recuerda en su
raiz semantica los dos momentos que la definen histéricamente: el cultivo y el culto,
probablemente enlazados en sus inicios en muchas culturas actuales”’’, la cual se
liga a la oralidad, como procesos que permiten reconstruir otras formas de hacer y

de ser de los sujetos sociales.

Atribuyendo también que “las culturas proveen a sus miembros de modos de vida
que tienen sentido y que abarcan el rango completo de las actividades humanas,
incluida la vida social, educativa, religiosa, recreativa y econdmica, tanto en la esfera

publica como en la privada”’.

Mas que concepto de cultura, y concepto de interculturalidad, el pueblo de
Chiquihuitlan se mueve en relacion a sus costumbres, sus creencias y la forma de
enlazarse con otros pueblos para asi crear y recrearse. El intercambio econémico,
social, cultural y otros conocimientos que se da con los pueblos cercanos permiten
el enriquecimiento de sus formas de produccién y de convivencia. No se puede vivir
sin compartir, los pueblos se relaciona, se inter-cambian, se viven, se nacen dia a

dia con sus préacticas, conocimientos y experiencias compartidas.

77 Eduardo Subirats, en Baronet Bruno, Medardo Tapia (Coordrs.) Educaciéon e Interculturalidad,
politica y politicas. 2013. UNAM P. 50
78 Kymlicka, en Olivé Le6n. Multiculturalismo y pluralismo. 2012. UNAM P. 38.
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Asi vivimos los pueblos, con lo que aprendemos, con lo que nos ensefian, con lo
que hacemos dentro, con lo que llevamos fuera, con lo que nuestros abuelos nos
dejan, con todo lo que nos heredan. Nuestra lengua nos permite ser hasta ahora lo

gue somos. Nuestras palabras caminan para reproducir el ahora.

2.2.1.- No podemos decir que no para hacer la fiesta...”® creencias.

“No podemos decir que no podemos hacer la fiesta del cuarto viernes porque es
como ir en contra de la voluntad del Sefior de las Misericordias, es suficiente con lo
gue él nos ha dado, tenemos alimento, se produce buena cosechay estamos bien

en la familia, la gente del pueblo también espera de nosotros”°.

El sentido que se le da a la fiesta comunitaria es que esta relacionada con la
cosmovision cultural de nuestro pueblo. Todo lo que la tierra produce para el ser
humano se relaciona con una creencia religiosa cultural. Al expresar la palabra
kasua cadndé, en donde kasua - “dar” y kadndé - “lugar”, “oir’; encierra una totalidad
para nuestras practicas, la tierra es el espacio que se ocupa por los seres de la
madre tierra, dar u oir viene del espacio — tiempo y esta visto por la lluvia, el calor,
el viento, en si la totalidad que conforma la vida misma de los sujetos. Para nosotros
el sol es un dios que permite la germinacion de la vida, el viento nos trae algo o nos
dice algo y puede ser bueno o malo todo depende de donde viene y por donde se
va, el calor nos invita a trabajar la tierra. Las palabras desde el mazateco permiten
la relacién del espacio-tiempo. Al aceptar la fiesta y al realizarla es un dar y recibir,
marca la reciprocidad de los tiempos que se viven y se conviven. Lo que se expresa
en ella son valores de respeto a la naturaleza, que son vistos como sujetos activos;
un reconocimiento y reforzamiento de la lengua mazateca porque de ella fluyen las

oraciones, los consejos, los saberes mismos de nuestras culturas.

En donde “la cultura puede considerarse actualmente como el conjunto de los

rasgos distintivos, espirituales y materiales, intelectuales y afectivos que

7 Expresion de la Sra. Modesta Soto; le tocaba hacer la fiesta del cuarto viernes.
8 |biden.
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caracterizan a una sociedad o un grupo social. Ella engloba...los modos de vida, los
derechos fundamentales del ser humano, los sistemas de valores, las tradiciones y
las creencias™!. Retomo una de las fiestas mas grandes que se realiza en

Chiquihuitlan, Oaxaca, para conocer su proceso de oralidad.

2.2.2.- La fiesta del cuarto viernes... Lengua mazateca en movimiento.

La fiesta se celebra al Sefor de las Misericordias y es mas conocido como la fiesta
del “cuarto viernes”. Comienza el trabajo cuando el mayordomo saliente decide
entregar el cargo al mayordomo entrante, normalmente se realiza un dia domingo
después de misa. En este momento de misa, se reunen los diferentes grupos
religiosos, como son lo de la Virgen de Guadalupe, sagrado Corazon de Jesus, entre

otros que se ocupan de testigos al entregar el cargo.

El nuevo mayordomo tiene que reunirse con su equipo para tomar acuerdos en la
forma de trabajar. El equipo se conforma por el mayordomo, el suplente del
mayordomo, tesorera, secretaria y siete u ocho personas que ejerceran el trabajo

de vocales.

El mayordomo saliente entrega al mayordomo entrante un estandarte del Sefior de
las Misericordias, el cual lleva el mayordomo y su equipo de trabajo como
representacion en las diferentes fiestas religiosas que se realizan en la comunidad.
“La tradicidn oral, es una institucidon humana constitutiva del lenguaje mismo, cuya
funcion primordial ha sido la transmision de la cultura de una generacion a otra

mediante la oralidad”®2.

El mayordomo saliente se dirige en lengua mazateca al mayordomo entrante para
recomendar segun sus experiencias, palabras que daran fuerza para ejercer el
trabajo con fe y devociéon al mayordomo entrante. Algunas palabras que se

mencionan son juafiiu en donde jua significa palabra y fiu — “fuerte o resistente”.

8 Villoro, en Olivé Ledn. Multiculturalismo y pluralismo. 2012. UNAM, México 2da. Edicién. P. 37
82 Alejos Garcia José. La palabra en la vida. Dialogismo en la narrativa mesoamericana. 2012.
UNAM. P. 31
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Jue takum en donde jue - “ir" y takum — “entendimiento”. Las palabras permiten al
mayordomo tener tranquilidad, capacidad y serenidad para enfrentar los problemas
gue se den durante el trayecto de su trabajo. La ilacion de las palabras durante el
diadlogo y la practicidad de estas en el transcurso de la vida permiten darle sentido
y funcionalidad a las mismas palabras que durante su proceso se vuelven acciones

de comportamiento.

“La vida es dialogica por naturaleza. Vivir significa participar en un dialogo: significa
interrogar, oir, responder, estar de acuerdo, etc. El hombre participa en este didlogo
todo y con toda su vida: con sus 0jos, labios, manos, alma, espiritu, con todo el
cuerpo, con sus actos. El hombre se entrega todo a la palabra, y esta palabra forma
parte de la tela dialogica de la vida humana, del simposio universal”®. La palabra

hablada conecta al sujeto con la parte sustancial de la vida.

2.2.3.- Y asi... hasta entregar el cargo... encuentros sociales de la lengua mazateca.

Las mujeres son las que realizan las actividades de la fiesta del “cuarto viernes”, los
hombres solo participan al final, ya en la fiesta. Una de las actividades es buscar
flores y cambiar los floreros una vez a la semana, normalmente se realiza los
sabados y dias de fiesta para la iglesia catolica. Las flores se buscan dentro del
pueblo, ahi tiene que andar la presidenta y sus vocales, piden flores para el Sefior

de las Misericordias. La comunidad dona las flores de su jardin.

El equipo se organiza para buscar la grilla;3%esta es una semilla que es Util para
sacar el aceite que se utiliza en lugar de la veladora. El aceite lleva todo un
procedimiento; se busca la semilla, se limpia, se tuesta en el comal, se muele en el
molino de mano o en el metate, produciendo asi una masa, la cual se pone a hervir
en una paila, se tiene que mover constantemente para que no se queme, y se va

sacando el aceite cada vez que este sube encima de la masa hervida. Este aceite

8Bajtin, Ibidem. P 49
84 Es una semilla que se da en el mes de marzo, abril y mayo que es en la época de calor. Se puede
encontrar en cualquier espacio de la comunidad o en las rancherias cercana a ella.
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se saca tres veces al afio, y se hace en la casa del mayordomo. Son pequefias

convivencias que permiten compartir las experiencias, sentimientos y creencias.

Se cree que al sacar el aceite los participantes no deben estar enojados o
preocupados al estar haciendo el aceite, porque el Sefior es muy milagroso y si la
persona hace corajes, se enoja o0 esta de mala gana se puede enfermar o pasarle
otras cosas. “La cultura existe porque sus contenidos pueden ser transmitidos a los
diferentes sujetos sociales a través del tiempo y del espacio, quienes la reproducen
y la transforma; al mismo tiempo, los seres humanos se convierten en sujetos

sociales”8®

El buscar flores, cambiar floreros, vigilar que la luz del altar este siempre encendida,
buscar la semilla para el aceite y el sacar el aceite permite la relacion de las
personas, la aceptacion de sus ideas y el respeto a sus creencias. La lengua
mazateca es muy importante en este espacio, ya que tiene una delicadeza para
decirse. Nishiun takun — ni — “yo’, shiun — “acabar’, ta — “ella’, kum — "pensar’. La
conexion del yo — ella, es una forma de mantener la relacion del equipo de trabajo,
yo hago algo para mi, pero que al mismo tiempo deja de preocupar a la otra persona

y le favorece la accion realizada.

La organizacion que se da en equipo, al hablar desde la lengua mazateca implica
una relacién de compromisos, un actuar juntos y un hacer colectivo. Las palabras
mencionadas procesan la informacion y estas son conectadas con cada sujeto, de

esta manera la intersubjetividad se hace presente.

8 Alejos Garcia José. La palabra en la vida. Dialogismo en la narrativa mesoamericana. 2012. UNAM.
P.87
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2.2.4.- A mediados del afio... ilacion de experiencias comunitarias.

Las preocupaciones por realizar una enorme fiesta en conmemoracion al Sefior de
las Misericordias comienzan desde un principio, pero mas a mediados del afio, en
donde se empieza a buscar al Sxhuta cha — persona madura, que conoce. Esta
persona encabeza las ceremonias. Es el segundo del mayordomo. La palabra sxhu
proviene de ombligo o centro, ta — sefior; y cha — macizo. Esto significa que la
persona elegida por el mayordomo es el centro de todo movimiento que se realiza
en la casa del mayordomo. Es el tronco principal de todas las decisiones que se

tomen durante la fiesta.

El mayordomo al dirigirse al sxhuta cha le dice shi"un ndsun xha en donde shi” es
“agarrar’, un — yo; es un yo que se conecta a la persona que toma el cargo y que
depende también del mayordomo; ndsun — mano y xha es trabajo; el mayordomo
entrega toda su confianza y su palabra, la palabra esta implicita en el enunciado,
porgue lo conforma la totalidad de la misma oracion, es el momento en donde la

palabra se vuelve accion.

El sxhuta cha tiene la obligacion de mantener la unién de todos los que participan
en la fiesta, sera la persona a quien las cocineras, las encargadas de las tortillas, el
encargado de los platos, el tepachero, el carnicero y todos los que encabezan una

actividad en la casa de la fiesta se dirijan a él con respeto y obediencia.

El sxhuta cha se encarga de buscar a otros cuatro ayudantes, que entre ellos se
conocen como Ska lesandu — se les llama asi a las cuatro personas que le siguen
al sxhuta cha que también se encargan de llevar la tortilla y el café a la mesa; las
Nelu — cocineras, encargadas de preparar los alimentos para mas de mil personas
que llegan a la fiesta; las nishi"gn nifiti — encargadas de envolver las tortillas en las
servilletas y mandarlas a la mesa. Y por udltimo tenemos al tepachero, que se
encarga de cuidar el tepache asi como servir a todos los participantes, también es

el encargado de lanzar los cohetes en el momento indicado.
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Las palabras Ska lesandu, Nelu, nishi’n nifill son dependientes del sxhuta cha, son
los brazos principales. Epistémicamente se percibe al mayordomo como la raiz
principal de la ceremonia es el que sostiene la fiesta hablando econémicamente; el
sxhuta cha como el tronco que sostiene a los que sirven a los participantes de la
fiesta, y los Ska lesandu las ramas del tronco que permiten la movilidad y el orden
social en toda la comunidad. En base a esta estructura politica en la comunidad

existe el orden colectivo e individual de nuestros pueblos.

Asi la tradicion oral, retomada en los encuentros culturales de la comunidad, se
mantiene de generacién en generacion, la tradicion oral “se trata de la manifestacion
estética mas antigua y valiosa de la humanidad, un arte primordial que ha sido al
mismo tiempo vehiculo fundamental de la transmisién de experiencias, saberes y

percepciones de la realidad social y del mundo.”86

2.2.5.- En casa del mayordomo nadie se queda fuera...

La fiesta del Sefior de las Misericordias comienza un mes o dos meses antes,
dependiendo de la decisién del mayordomo, en los primeros dias solo participan los
vecinos, los compadres, ahijados, y la familia nuclear del mayordomo. Se comienza
a cortar los arboles para la lefia, se busca la res para el alimento, se contratan los
musicos o la banda para el dia de la fiesta y se apartan los juegos pirotécnicos. Se
empieza acarrear la lefia y todo se junta en la casa del mayordomo, en donde las

mujeres preparan la comida y las tortillas.

En la casa se prepara también los grandes espacios para las cocineras y los
meseros; espacios en donde se concentran las mujeres para hacer las tortillas y los

espacios para las mesas, en donde pasaran todos a comer.

“En cualquier momento del desarrollo del didlogo existen las masas enormes e

ilimitadas de sentidos olvidados, pero en los momentos determinados del desarrollo

8 Alejos Garcia, en Castillo Hernandez Mario Alberto. Mismo mexicano pero diferente idioma:
identidades y actitudes linglisticas en los maseualmej de Cuetzalan. 2007. UNAM. P. 198.
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ulterior del diadlogo, en el proceso, se recordaran y reviviran en un contexto renovado

y en un aspecto nuevo.”®’

Una semana antes del mero dia del cuarto viernes, la fiesta grande como se conoce,
se junta mas personas en la casa del mayordomo, se reunen nifios y nifias, algunos
jovenes y en su mayoria personas adultas. Todos colaboramos, compartimos

tiempo y espacio. Se comienza a adornar la casa del mayordomo y la iglesia.

Los sefiores y jovenes buscan hojas y carrizos para hacer los arcos, se adornan las
entradas que hay en el pueblo porque comenzaran a llegar los peregrinos. Los
nifnos, ninas y sefioritas buscan las flores para los arcos. “Esa es justamente la forma
en que opera la tradicion oral, a través de sentidos latentes en las culturas, que
funcionan como hilos conductores de la memoria y de la tradicién”®. El resultado
de las actividades a realizar permanecen latente en la memoria de cada sujeto, la

experiencia que de ella surge servira para mejorar las proximas fiestas del pueblo.

Todos los participantes conviven, no existen diferencias sociales ni politicas, porque
la comunidad comparte lo que de ella misma nace. Se crean conocimientos

colectivos que permanecen pero que al mismo tiempo se reconstruyen.

Nuestras practicas comunitarias se cultivan a través de los mismos sujetos que
participan activamente en la comunidad. Los encuentros sociales que se dan en las

fiestas fortalecen sus experiencias y reviven el sentido de estar juntos.

8 |bidem. P. 107
8 José Alejos Garcia. La palabra en la vida. Dialogismo en la narrativa mesoamericana. UNAM 2012.
P. 108
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2.2.6.- El mero dia de la fiesta... del encuentro a la mesa... lazos culturales latentes.

La gente que sale del pueblo en busca de trabajo, o por estudiar, no olvidan sus
costumbres y creencias. Muchas familias radican en la ciudad de México y en cada

fiesta que la comunidad hace, ellos participan activamente.

Los pueblos cercanos a Chiquihuitlan se solidarizan para mantener la memoria
colectiva, ellos se conocen como peregrinos que vienen de la ciudad de México, de
Huautla de Jiménez, Mazatlan de Flores Magén, Jalapa de Diaz y Tuxtepec Oaxaca.
Llegan en diferente hora, por lo tanto el mayordomo debe estar listo para recibirlos
en la entrada del pueblo o unos kildmetros después de la salida del pueblo. Se

ocupa la marimba del pueblo o de la region para recibir a los peregrinos.

“En el periodo de la fiesta, establece un momento privilegiado en el que la
colectividad representa un equilibrio que no se manifiesta durante la vida cotidiana;
la celebracion constituye entonces una situacién ideal en el que se subvierte hasta
cierto punto la dindmica del conflicto y en la que es posible establecer una
comunicacioén satisfactoria con las entidades sagradas y continuar con la vida en el

mundo.”8°

Cada representante de los peregrinos lleva al mayordomo algo que represente a su
comunidad, puede ser un juego pirotécnico el cual es hecho por el mejor cohetero
de su comunidad y los més importante es el dialogo que se da en el momento del
encuentro. La lengua no muestra dominacion ante el otro, sino un medio de vinculo

social y colectivo de los sujetos.

Todos los peregrinos se dirigen a la casa del mayordomo, en donde los espera otra
parte de la comunidad, los reciben con abrazos, saludos y es el momento de

compartir lo que sucede en el trayecto del camino®, recordar un pasado en donde

8 Alejos Garcia José. La palabra en la vida. Dialogismo en la narrativa mesoamericana. 2012. UNAM.
P. 106.

% Se menciona como trayecto del camino a todo ese tiempo que transcurre en la vida tanto individual
como colectiva de los sujetos.
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se conecta con el presente. Mientras se habla, mientras se escucha, se comparte
risas o llantos, asi se pasan a tomar los alimentos. Todos pasan a comer, toman su
tepache o su aguardiente. La convivencia forma lazos de reconocimiento del otro o

de los otros.

“La palabra no es una cosa, sino el medio eternamente movil y cambiante de la
comunicacion dialégica; nunca tiende a una sola conciencia, a una sola voz; su vida
consiste en pasar de boca en boca, de un contexto a otro, de una colectividad social

a otra, de una generacioén a otra™*

Las personas de la comunidad de Chiquihuitlan apoyan al mayordomo llevandole
productos como: panela, maiz, frijol, café, chile y a veces dinero. Aqui se muestra
la colaboracion de los integrantes de la comunidad. De esta manera se mantiene la
identidad colectiva, se queda en la memoria de cada uno de sus participantes y que
se practica de generacion en generacion. También se percibe al ofrecer los
productos a Dios, como agradecimiento a la tierra, al agua y al sol; por darles la
oportunidad de cosechar buenos productos. “Asi como se plantea el dialogismo en
la palabra, este existe también en las practicas sociales que reflejan las ideas o los
valores que privan en las conciencias de los sujetos sociales, los cuales dialogan a

su vez como practicas, ideas o valores de conciencias ajenas”®?

Al terminar la fiesta, el sxhuta cha a través de la palabra y la memoria, entrega al
mayordomo los reportes de todo lo que pasé durante la fiesta. Todo el proceso de
dialogo es a través de la lengua mazateca. Es un de-venir de palabras. Son
palabras hiladas a una ritual-idad. Terminada la fiesta principal, el mayordomo retine
al sxhuta cha junto con sus ayudantes para agradecerles por todo el trabajo que se

realizd durante la fiesta.

91Bajtin, 2003, en Alejos Garcia José. La palabra en la vida. Dialogismo en la narrativa
mesoamericana. 2012. UNAM. P. 87.
9 |bidem. P. 89
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Al reunirse, cada uno manifiesta lo que paso, el mayordomo conserva en su
memoria cada situacion ejercida, todo se analiza y se cuenta a través de la lengua
mazateca. Asi termina una fiesta para comenzar otra. Todo lo que surgio de ella
sera recordada en otra. Nada queda suelto, porque la memoria colectiva es revivida

en espacios que permiten ser y hacerse.

Las experiencias obtenidas serviran para mejorar la relacion social en otros
espacios comunales, en donde se comparten los conocimientos y se conservan de

manera colectiva e individual.

2.3.- Espacios sociales de la lengua...

La lengua indigena es la parte fundamental del entendimiento social que se tiene
en la comunidad, a través de la oralidad podemos conocer una inmensidad de
saberes que nos permitiran relacionarlo con la necesidad que se tiene dentro y fuera

de la comunidad.

Los encuentros que se dan en las fiestas con personas de la misma comunidad, se
dialoga en lengua mazateca, porque es la que se comprende mejor y se entiende,
como dice el sefior Virgilio®® “sa bin"gdi’in cha castilla, kne cuin"dé cha — si no

entiende en espafol, en mazateco me va a entender”.

En una familia, si los padres le hablan a su hijo en espafiol, pero éste sigue con lo
mismo le dicen a kne o a castilla nogyé — entiendes en la lengua o entiendes en
espafiol. Y cuando uno escucha esta frase dejamos de hacer lo que estamos
haciendo para atender al llamado, con solo mencionar esas palabras uno se da
cuenta que es una llamada de atencion, y que nos hace reaccionar de inmediato.
Kne se descifra como lengua; desde la percepcion mazateca es el peso total de una

accion.

93 Ciudadano del pueblo de Chiquihuitlan.
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Las mujeres antes de ofrecer los productos en el mercado toman decisiones en
mazateco, se analizan los acuerdos para poder negociar sus productos, estos
pueden venderse o inter-cambiarse con otros productos ya sea de la misma
comunidad o de otra region. En caso de que las dos personas sean monolingiies en
su lengua materna y que no hablen el espafiol se entienden por la muestra de los

productos. Se ocupan las sefias y movimientos corporales y faciales.

Las personas también se socializan al exponer sus productos al intercambio, al
ofrecerlos a las personas que de la misma manera corresponden a sus intereses.
En este caso no existe la fragmentacion de culturas, sino su reforzamiento y
reconocimiento de sus lenguas, costumbres, creencias y todas las préacticas

comunitarias que permite la revaloracion de sus conocimientos.

En las reuniones generales del pueblo se toman decisiones desde la lengua
mazateca, porque por medio de ella se socializa y se incluye a los ciudadanos que
hablan el espafiol. Cuando una persona se dirige en espafol en la asamblea,
alguien tendra que explicarlo en mazateco con la finalidad de que todos entiendan
y comprendan el mensaje. La palabra en la lengua mazateca es muy importante
para la comunidad, porque son palabras que estdn en la memoria tanto colectiva

como individual de los sujetos.

Los sefores se relacionan en lengua mazateca, en los tequios incluyen a los
jovenes que empiezan a participar en esta actividad, el trabajo se hace mas
divertido. Se dan indicaciones en mazateco, durante todo el trayecto del tequio o
faena se sefialan las actividades a realizar, los chistes son un medio para indicar
una accion, se recuerdan a personas que hicieron ciertas cosas que gueda en la
memoria y que se cuenta de manera de anécdotas, se dan consejos y se crean

refranes que permitiran contarse para dar un sefialamiento.
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“La tradicion oral es una creacién colectiva y constituye un recurso esencial para la
memoria del grupo. A través de ella se tejen historias y mitos, se componen

canciones, se narran cuentos y leyendas, se expresan rezos y suplicas™*

Se crean otros espacios en donde la lengua mazateca siempre se hace presente en
la comunidad. Como son los pedimentos de novia, la visita a los compadres, el
permiso a los espacios sagrados, entre otros. La lengua se hace presente en

nuestras practicas comunitarias.

Hay personas que tienen un don para desenvolverse en la lengua mazateca y su
objetivo es llegar a la razon de ser y hacer. También de unir lazos de amistad, no

solo con las personas de la comunidad, sino con otros espacios de la madre tierra.

Se ofrecen palabras especiales a los duefios de la tierra, cuando se va a sembrar
ya sea el maiz, frijol o algun otro producto. Se habla para pedir permiso al ocupar
un terreno para meter el ganado u otros animales que pueden destruir los arroyos y
para que los duefios de este lugar no se molesten con ellos. Se ocupa la lengua al
comunicarse con los espiritus de otras montafias o pueblos cercanos o lejanos a mi

comunidad.

Las personas que hacen estas practicas son curanderos, hierberos, hueseros,
comadronas, los que estudian los suefios y otras personas que son destacadas en
la comunidad por su facilidad de palabra y por lo que logran hacer en la comunidad,

entre ellos se encuentran el consejo de ancianos.

% Mario Alberto Castillo Hdez. Mismo mexicano pero diferente idioma: identidades y actitudes
linglisticas en los maseualmej de Cuetzalan. UNAM 2007.P. 199

58



2.3.1.- Estructura politica. Nankya cuishd me xhi cuma... ‘el pueblo dice lo que se va
hacer...”

Las estructuras sociales en el espacio politico estan bien definidas, el pueblo es el
que dice, exige y orienta a las autoridades que lo gobiernan. Aunque cada espacio
tiene su cargo, comienza con la autoridad municipal y sus integrantes, estos tienen
la obligacién de dar informacion al pueblo, de lo que se hace y lo que se quiere

hacer en la comunidad, el pueblo es el que tiene la palabra.

En las elecciones dominan los monolingilies en espafiol, ofrecen ciertas cosas a los
integrantes de la comunidad los cuales solo se centran en sus trabajos cotidianos
qgue en lo que se hace para ganar las elecciones. Cuando se va a votar se vota por

el que dio mas, ya sea dinero o especies.

Quien gane en las votaciones tiene la misma funcién, de servir al pueblo y apoyarlo,
en su mayoria se sirve solo a los que pueden hablar el espafiol. Los monolinglies
en mazateco sufren de discriminacion, por esta razon, el pueblo sabe de como estan
las cosas con las autoridades municipales, la gente que sufre de discriminacién se
sustenta y se fortalecen con los grupos que son creados por el pueblo. Estos grupos
lo conforma el consejo de ancianos y la asamblea comunitaria, que son

independientes de la autoridad municipal.

La asamblea comunitaria y el consejo de ancianos son los que intervienen en un
compromiso. Las personas cuentan sus problemas con estos grupos y ellos
convocan sus reuniones internas para tomar acuerdos, posteriormente se lleva a

una asamblea general en donde el pueblo toma su propia decision.

En la asamblea se exponen los malos tratos, se exige que se reconozcan sus
derechos y en la reunién se tiene que solucionar los problemas, esto es por la

exigencia del pueblo, por la fuerza de la palabra.
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La gente sabe de sus funciones con la comunidad, participar en las reuniones es
importante, porque ahi se toman decisiones; para tener voz y voto se tiene que
participar con los diferentes cargos que la misma comunidad nos confiere, desde
participar en los tequios, ser policia o vocal ya sea de la iglesia, la Unidad Médica
Rural o en el municipio. Si no se acepta estos cargos, las personas son sefaladas
en las reuniones como personas desobedientes, y no tienen derecho a exigir si no
cumplen. Asi se forman a los ciudadanos, al integrarse a los trabajos sociales y
culturales de la comunidad se dan a conocer y se les confia un cargo para completar

su educacion en la comunidad.

2.3.2.- Proceso de produccién y economia.

La economia en Chiquihuitlan se sustenta por la siembra del maiz, frijol, chile,

jitomate, calabaza y frutas que se dan, como es el platano, zapote, mamey, mango,

entre otros frutos. Estos productos se Procesos de la siembra del maiz.

cosechan por temporada. o Comienza con la eleccién del terreno: a) tierra fria,

b) tierra caliente.
o Cantidad de maiz que se va a sembrar. a) una

Para lograr la siembra y cosecha de los maquila, b) cinco maquilas, ¢) 12 maquilas, etc.

productos es mediante la colaboracion Esto dependera de la decision de cada persona, o
familia. Tomando en cuenta su situacion

de los amigos o compafieros de trabajo. econémica.

. o Decidir si entre la milpa se sembrara frijol o solo

Se les llama asi a las personas que maiz. P J

trabajan Ia mano Vuelta - Hoy Slembras e Eleccion de SemillaS: a) maiz amari”o, b) maiz
blanco, ¢) maiz pinto, d) los tres colores.

tu, manfana siembro yo-. Se apoyan e Buscar a los compafieros que ayudaran a sembrar.

, ., ¢ Siembra del maiz o maiz y frijol.
entre si. Y también se prestan las « Primeras limpias de la milpa.

o Cosecha del frijol

semillas; si una persona tiene suficiente \
o Pisca de la mazorca

frijol para siembra, le presta a otra, y una

vez que se cosecha la semilla se

regresa solo la cantidad de la semilla prestada.

El evento mas grande en esta actividad es en la siembra del maiz. Aqui participan
los sefiores que van a sembrar, en el dia de la siembra se hace una comida, las

mujeres participan en servir los platos y pasar las tortillas a los sefiores que van a
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sembrar. Participan los nifios y nifias, estos ayudan a rejuntar las semillas que se
riegan accidentalmente, ayudan a pasar los platos y a recogerlos después de cada
comida. La comida y bebida también se ofrece a la madre tierra, como

agradecimiento a su esfuerzo por producir los alimentos.

Los procesos de la siembra del maiz, nos permite la interaccion y la vinculacién de
conocimientos asi como la reconstruccion de los mismos. La palabra en la de vida
misma es practica. Nuestras lenguas cultivan nuestros conocimientos y nuestras

practicas.

Los dias jueves de cada semana se realiza la plaza (tianguis), en donde se juntan
las comunidades. Chiquihuitlan lleva café, chile, frijol, panela y platano. Las otras
comunidades llevan granada, aguacate, durazno, manzana, y otros productos que
no se dan en mi comunidad. La mayoria de los participantes en este dia es de

mujeres, nifios y nifias.

Los nifios y niflas ayudan a sus mamas o abuelitas a cargar los productos, esta
actividad permite a los nifios incluirse a las actividades, reconocer y valorar los
procesos de intercambio tanto linguistico, social y cultural. Las mujeres son las que

ofrecen los productos al intercambio o la venta.

Asi la economia se fortalece, no solo para la comunidad, sino también para las otras
comunidades, se comparte al mismo tiempo sus experiencias, ofrecen los mejores
productos de la regidn y se llevan lo necesario para sus hogares. Se ve un fuerte
tejido social, no solo con hablantes de la lengua mazateca, sino con las otras
lenguas que llegan a realizar sus inter-cambios. Asi se da la reciprocidad de

productos, o la compra y venta de los productos.

La lengua mazateca en este espacio social se utiliza de la misma forma que el
espafol, solo hablan el espafiol cuando es necesario comunicarse con personas

que vienen de otras comunidades, estas a la vez corresponden con el espariol.
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2.3.3.- Procesos de educacion en la comunidad

En el pueblo de Chiquihuitlan, la educacién comienza en casa. Todos se integran a
las actividades que se realizan en el hogar. Los nifios y nifias, desde muy pequeios
se toman en cuenta para realizar actividades que les permitira ejercer su relacién

social.

Nifios participando en el carnaval del 2 de febrero. Dia de la candelaria.

Las niflas, desde muy pequefias se integran a las actividades que realizan las
mujeres mayores, por ejemplo, hacer tortillas; esta actividad se aprende mediante
la observacion y la practica de la misma. Las mamas, las tias, las abuelas y las
hermanas mayores no se molestan con los menores cuando se acercan a ellos,

porque asi se aprende, integrandose a las actividades de los mayores. Los nifios a
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partir de los cinco a seis afos se integran a las actividades de campo y de casa.
Una vez que los nifios y nifias se socializan en casa, con la familia, empiezan a

integrarse en las fiestas de la comunidad.

Uno de los eventos en los que no faltan los nifios es en el carnaval del dos de
febrero. El carnaval lo organiza el comité de la iglesia; el pueblo sabe que se tiene
que participar. Los materiales que se ocupan en el carnaval son, mascaras en donde
representa a un hombre y una mujer, se ocupa un tambor que representa el sonido
del tiempo y la vida, se realizan los toritos los cuales se adornan con flores amarillas
y son hechos de carrizo. Las flores y los carrizos se buscan en el campo por cada

uno de los participantes que deseen cargar un torito. Los adultos guian a los nifios.

“La memoria no es un deposito de informacion, sino un mecanismo de regeneracion
de esta... los simbolos que se guardan en la cultura llevan en si informacién sobre
los contextos (o también los lenguajes)... para que esa informacién despierte el
simbolo debe ser colocado en algin contexto contemporaneo, lo que

inevitablemente transforma su significado.”®®

Las actividades que se hacen en la casa y en la comunidad, permiten a los nifios y
nifias socializarse con los adultos y a reconocerse como futuros ciudadanos. Los
mayores tienen la obligacion de dar buenos ejemplos a través de las acciones y de
la palabra misma. La palabra en la lengua mazateca tiene gran significado para
todos los que habitan en ella, porque la lengua permite dar sentido a lo que hacemos

y lo que decimos, asi también a lo que escuchamos a través de nuestros mayores.

% Lotman, 1998, José Alejos Garcia. La palabra en la vida. Dialogismo en la narrativa
mesoamericana. UNAM 2012.
P. 38
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- 3 Lavaat "~ o

Carnaval que se realiza el dos de febrero del 2015. Chiquihuitlan, Oaxaca
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Capitulo 3.- Los reductos de la oralidad en la comunidad. La reproduccion de
la memoria comunal.

La oralidad permite la reconstruccion de conocimientos en un entorno colectivo. Es
por eso que la comunal-idad es la construccién y reconstruccion de los sujetos que
participan en ella. Lo que conforma la comunal-idad es la vida colectiva—social,
trabajos que de crean colectivamente para un bien comldn y que generan un
equilibrio comunal. El conjunto de conocimientos que nacen y se fortalecen en el
proceso de su ejecucion con sus respectivos actores sociales permite la

reproduccién y conservacion dinamica de la memoria comunal.

La fuerza que genera la colectividad se marca en la vida de los sujetos porque de
ellos depende la transmision y creacién de los significados, los espacios y el tiempo
mismo configuran el sentido de la oralidad, la vitalidad de las practicas sociales es

la vitalidad misma de los sujetos.

Lo que surge de la memoria es la re-generacion de nuevas ideas no ajenas a
nuestras costumbres y creencias. Las relaciones que enlazan la vida colectiva
permiten desarrollar nuevos conocimientos y permiten compartir las practicas

comunitarias con nuevas generaciones.

En este capitulo escribo dos practicas comunitarias de la comunidad de
Chiquihuitlan, Oaxaca, en donde nos permite conocer la forma de transmision de
conocimientos a las nuevas generaciones y la revaloracién de cada una de ellas
para el equilibrio mismo de los sujetos, y en donde la naturaleza es parte del
equilibrio humano. La relacion con nuestro entorno permite darle un sentido y
significado particular y dinamico a nuestras practicas. “No puede haber un sentido

en si: el sentido existe tan solo para otro sentido, esto es, existe Unicamente con
|78,

% Bajtin, en Alejos Garcia José. La palabra en la vida. Dialogismo en la narrativa mesoamericana.
UNAM 2012.
P. 50
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3. I.- Xra_atsenréme bejfiia xi cuajtin cuma...de su corazon nace-queda que asi se va hacer.
Lavada de mano en Chiquihuitlan, Oaxaca.

Lavada de mano del padrino. El sefior que estd parado en la puerta es el sxhuta cha, al lado de él estdn los
padrinos y sus familiares.

El lavado de mano en la comunidad de Chiquihuitlan es una préactica cultural que se
realiza en el nacleo familiar desde muchos afios atras. La practica comienza con la
busqueda de los compadres, quienes llevan al nifio/a ante el altar de la iglesia
catdlica. La practica del lavado de mano solo se realiza con a los padrinos de

bautizo.

Para comenzar con la lavada de mano, se tiene que buscar al sxhuta cha “persona
gue conoce, persona madura” persona que lleva la palabra a los futuros compadres.
El sxhuta cha es el que realiza la primera visita a la casa de los futuros compadres.
En la segunda visita van los abuelos y padres del futuro/a ahijado/a. Posterior a

estas visitas los padres del nifio/a lo presentan a los padrinos. -"este nifio sera su
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ahijado, lo que nosotros lo escogimos a ustedes como sus segundos padres’- en

esta misma visita se da a conocer la fecha de la festividad religiosa.

Desde el momento en que los padres piensan en los futuros compadres, el nlcleo
familiar se retne para platicar los procedimientos de la fiesta. La lavada de mano
de los compadres puede ser el mismo dia de la ceremonia religiosa o se puede
posponer para cualquier otro dia del afio, los procedimientos, el significado y el

sentido vienen siendo los mismos.

La reunion familiar de los padres permite decidir en qué momento realizar la lavada
de mano. Si los padres son nuevos?’, los abuelos y los tios mayores exigen la
ceremonia. Los nuevos padres terminan por aceptar la decisién de los demas
integrantes de la familia. Una vez que se toma la decision, se comienza a programar

y a preparar los materiales que se ocupan para la lavada de mano.

Los padres y los abuelos del nifilo comienzan a bordar las servilletas las cuales se
ocupan para secar la mamo de los padrinos, también se bordan las servilletas para

envolver las tortillas que llevan a los compadres después de la lavada de mano.

Se prepara la bandeja en donde cae el agua en el momento que laven la mano de
los compadres, se compra el jabén conocido como jabén oro; se compra un
utensilio en donde se guarda el agua y que se adorna con flores naturales de color
blanca; una jicara y una vela adornada con flores blancas, la vela la sostiene el
ahijado en el momento de la lavada de mano. Todos los materiales que se ocupan

se obsequian a los padrinos al terminar la ceremonia.

Los primeros que encabezan la ceremonia son los sxhuta cha, ellos llaman y llevan
a los padrinos al lugar en que se desarrollara la lavada de mano, normalmente se
hace en la casa principal de la familia del ahijado. En la entrada principal de la casa

lo esperan los abuelos paternos y maternos del ahijado, ellos se encargan de recibir

97 Se refiere cuando los padres del nifio son casados o juntados recientemente y que es el primer
hijo que tienen.
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a los padrinos en su nuevo hogar. Una vez que dirigen las palabras, entran a la casa

en donde lo esperan los padres del ahijado/a y su ahijado respectivamente.

En el acto de la lavada de mano, los actores principales son los abuelos del ahijado,
los padres del ahijado, el tio mayor del ahijado y los padrinos. Esto con la finalidad
de reconocer a los familiares del ahijado y la aceptacién de los padrinos. Se valora

el compromiso que se amarra con las familias en especial, con el ahijado o ahijados.

Al terminar la comida y la lavada de manos los padrinos se retiran a su respectiva
casa. Los compadres, ahijados y abuelos acompafnan a los padrinos, ellos lleva
consigo un canasto que contiene doce pollos ya cosidos y listos para preparar; un
canasto de tortillas; una olla de mole negro; un guajolote vivo y un pollo vivo. De

tomar llevan aguardiente, refresco y cervezas.

Durante el desarrollo de la préactica cultural, la lengua mazateca es la principal,
desde el primer momento en que se toma la decision de realizar cualquier
ceremonia, se piensa desde el mazateco. Al pensar desde el mazateco el sentido
del acto mismo re-genera vinculos de un pasado para hacerse presente en la vida

comunal de las personas.

3.1.2.- Como se nombra... La palabra mazateca andando.

La lengua mazateca es un vinculo de entendimiento, de compromiso, de
reconocimiento ante los demas, es la que promueve el tejido social y que es uno de

los principales elementos que conforma el ndcleo duro de la oralidad.

Desde el momento en que la palabra mazateca se nombra en espacios
comunitarios, son los sujetos mismos los que se nombran y le dan sentido y
funcionalidad a las palabras. Kjua “palabra” que indica agarrar o tomar a través del
conocimientos que genera intersubjetividad. Las palabras que menciono a
continuacion en lengua mazateca, son palabras que se nombran y nombran al

mismo tiempo a los sujetos con quienes nos relacionamos.
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Nosotros vamos con las palabras, nosotros la movemos y dejamos cosas de ella a
los sujetos con los que nos comunicamos. Pero también la palabra viene a nosotros,
no existe sola y no se nombra sola. Somos nosotros la que la hacemos y que a
través de ella nos hacemos presentes y somos los que somos al nombrarla desde

el mazateco.

La palabra ndubing literalmente significa “venir, ~ me permite entender que la
persona que lo dice no viene sola, aunque fisicamente este sola frente a mi. Nduba
“vengo’-_ndubing “venimos’. La persona que sabe como ocupar las palabras no
menciona el vengo, sino que el ndubing "venimos” la persona que lleva la palabra,

nombra simbdélicamente la presencia de las personas que lo enviaron.

"Ndubing coh’o kjua ta cuating cafedyame’®® la palabra coh’o “viene” la palabra
estd conmigo, viene conmigo, esta presente en este momento, la traigo en miy en

ellos... la traigo para ustedes... Kjua "palabra” - tomar la palabra.

Ndubing coh’o kjua "venimos con la palabra” traducida asi desde el espafiol; desde
la concepcion mazateca la entendemos y la pensamos de la siguiente manera:
venimos con la palabra — les traigo la palabra — estd conmigo y en ustedes la palabra
-, en el momento de escuchar a la persona que habla me permite conectarme
inmediatamente con otras personas aunque ellas no estén presentes en ese
momento. Con las tres palabras en mazateco Ndubing- coh’o — kjua, me permite
enlazarme con otros sujetos, se piensa, se entiende y se genera palabras y

pensamientos desde el mazateco.

Y para completar la oracién, agregamos ta cuating cafedyame, es un una parte de
la oracién que produce la inter—subjetividad entre los miembros de la familia y hacia
la sociedad. Retomo la palabra cafedyame — cafed ‘llegar” ya — “en ese momento’,

% Una de las oraciones que dice el sxhuta cha cuando entra a la casa de una familia a llevar la
palabra.
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me — “ellos”. Al analizar la palabra desde el mazateco es “ellos llegaron a mi, para

pedirme que les trajera la palabra, yo vengo con ellos por medio de mis palabras’.

"Ndubing coh’o kjua ta cuating cafedyame” - “venimos con la palabra porque asi
llegaron a pedirme, que yo se las trajera con ellos”. Entendemos el ir y venir de las
palabras y la presencia de los sujetos en ella. Las frases que escuchamos decir del
otro genera la vinculacién mutua y comunal de la vida en la lengua. Las personas
se mueven, se socializan y se dan a conocer desde la lengua, los mensajes generan
lealtad, conformidad, respeto, aceptacion y reconocimiento de otros-otros. Eso deja

y hacen nuestras palabras en mazateco.

Otra texto que produce vida a las personas es cascinglitseme — cascin "nacer -
nguitsen “acordarse/recordar” - me “ellos’. Literalmente la palabra cascinguitseme
es “se acordaron’; desde el mazateco es "nacio de ellos”, “acuerdo que se genera
por dos 0 mas personas’. Esto quiere decir que la lengua permite el renacimiento
de los sujetos; y la presencia de ellos y de nosotros esta presente en nuestras

palabras.

Para entender otra forma de ser de los sujetos, retomo la palabra kjuajitakun la cual
me permite reconocer el ser mismo de la persona; desde el espafol es: kjua
“palabra” - ji/jin ‘"mucho/mucha’” - takun “estar”; deliberar desde la lengua mazateca
kjuajitakun “'muchas palabras se hacen presentes en el compromiso, palabra que
genera en mi ser, en mi pensamiento y en lo mas profundo de mi un sentimiento de

compromiso con otro-otros.

Retomo estas palabras en términos dinamicos de la lengua mazateca, en donde
nos damos cuenta que la lengua son los sujetos mismos. La oralidad es el juego de
palabras y de haceres que tiene su origen con los miembros de una comunidad.
Nuestras palabras son sembradas en el corazon de cada uno de nosotros, porque
son semillas fértiles, que se piensan y se sienten en el momento de decirlas o

recibirlas.
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“Es en la voz donde se halla depositada la vision del mundo tradicional, del pueblo,
un acervo de percepciones, conocimientos y valores sociales propios de cada
cultura™® la voz convertida en sujetos que reproducen las palabras a través de la

vOzZ.

El mazateco produce conocimientos continuos. En cada practica comunitaria se
siembran conocimientos que al mismo tiempo nacen y se quedan en la memoria
colectiva, por lo tanto crecen cada vez que se retoman en los espacios familiares y

comunales de nuestros pueblos.

La lengua mazateca construye conocimientos en el proceso de ensefianzay se da
en las familias nucleares, posteriormente en la comunidad, en las fiestas
comunitarias. La participacion activa de los sujetos conecta lazos que permiten un

encuentro social.

3. 1.3.- La produccion y reproduccion de la oralidad en la cultura mazateca de
Chiquihuitlan.

La lengua mazateca, que fluye en sus practicas comunitarias, es dindmica en el
proceso de ser y hacer de las personas. La palabra mazateca nace de los sujetos y
la reproduce a traves de sus multiples andares de la vida misma, un ejemplo de ello

es la practica de “la lavada de mano” que se les hace a los padrinos de bautizo.
Paso I.

Los padres del nifio platican entre ellos, solo piensan en el bautizo del nifio y en los
posibles padrinos, posteriormente la decision se lleva a los abuelos: al llegar con los
abuelos, se les platica también de la decision que se tomo: Cuatin caningiti’intakuin
xhi cuma. En donde la palabra cuatin es “llevar hacer las cosas’. Y la palabra

caningiti‘intakui “lo pensamos, lo retomamos, lo trajimos a nosotros”. La decision

% José Alejos Garcia. La palabra en la vida. Dialogismo en la narrativa mesoamericana. UNAM 2012.
P.31
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de bautizar al nifio ya esta dada y los abuelos respetan la decisién de sus hijos, solo

gue complementan la toma de decisién agregan la lavada de mano de los padrinos.

En este primer paso, los padres del nifio le piden al abuelo, regularmente es al
abuelo paterno, que lleve la palabra a los futuros padrinos. Los abuelos aceptan la

decision de los padres y fijan la fecha para la primera visita.
Paso II.

El abuelo, que en esta ocasion se nombra como sxhuta cha, visita a la familia quien
es elegida para apadrinar al nifio. La palabra que se da que se visita se regresa a

los padres del nifio.

o Nixhun takuni sxhi ndubig ti“in xtin nu”un, nja"an ndiya casinguitseme yun
bé"é sxhi ndubin chusi_in nu'un. “disculpe que esta vez pensamos en
ustedes, que venimos a darle preocupaciones nomas, pero los nifios se
acordaron de ustedes all4 en la casa, por eso vengo/venimos a verlo y que
ustedes también me acepten’.

o Me sh&d xra’atse_n nu’'un me nda’a sxhi casinguisen shuta nahan.
“"digame que dice su corazon o que dice sus corazones, que bueno que
nuestra gente se acuerda de uno.

Asi comienza el dialogo con la nueva familia. Al decir "que dice su corazén” la familia

acepta la eleccion. —sa cuatin sha xra’atsen_ ré me, a cuantin casingata’acakume,

me acutin cuinojin xhi cumami_ini“in kindi- “si eso dice su corazon’, si asi lo pensan,
como vamos a decir nosotros que no vamos a querer a un hijo”. En este momento
los padrinos aceptan al nifio como hijo de ellos, y terminan con la siguiente

expresion:

o tinujun co”horé me sxhi nacuechiréme sxhi casinguiseme yin, a cuan jani
cuanguen sxhi cumamihina’an sxhinguen ta a gue’e necha ne, tumeni xhi
cuma cuiseco’on sxringuen ne nifitfa co’hon njufid’an kjuasua, co’ho

njufid’an xra’atsena’an... ‘digale a ellos, que muchas gracias por acordarse
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de nosotros, adonde vamos a ir que no nos queramos, que no nos aceptemos
como comparieros, como hermanos; ya aqui estamos todos nosotros, semilla
gue podamos dar la daremos para ayudar a nuestros comparieros-hermanos,
y lo hacemos con las palabras méas alegres que salen de nuestro

pensamiento y de nuestro corazon...’

El abuelo lleva las palabras a su familia, cuenta todo lo que paso y lo que se dijo
durante la visita al padrino del nifio, se da a conocer el comportamiento de los
padrinos desde el primer momento en que lo reciben. La familia del nifio valora cada
palabra que se da por los padrinos. El abuelo recalca a su hijo que tiene que respetar
mucho a sus futuros compadres, que ellos lo buscaron y pensaron en esas personas
y que se respetan por toda su vida, chiquitos y grandes se respetan porque asi se
hace en nuestra vida. Al mencionar chiquitos y grandes se entiende que se tiene
que respetar también a los hijos del padrino. Si el padrino tiene hijos que ya estan

casados, también se respetara a la nuera o al yerno.

Una vez que se da el recordatorio a los hijos, estos comienzan a moverse y se hace
la visita a la iglesia para hablar con el cura y programar la fecha del bautizo. Una
vez que se da la fecha, el sacerdote le da la fecha para asistir al catecismo junto

con los padrinos.
Paso llI.

Los papas del nifio, junto con el nifio van a visitar al padrino, llevan consigo una
canasta de tortillas, y un pollo vivo. Lo primero que dicen es: nishin takuni sxhi tu”un
caningatin me sxhuta cha'nga... disculpenos por mandar primero a nuestra persona
mayor” se dice estas palabras mientras se entrega el obsequio que llevan (las
tortillas y el pollo). La mama del nifio es la que carga la canasta de tortillas y el papa
el pollo; la persona que lo recibe en la casa es la madrina, ella recibe las tortillas
que trae la comadre y lo deja en la mesa, el pollo lo recibe también ella y se lo pasa
al padrino para que lo lleve a guardar. Mientras se hace la entrega del presente al

mismo tiempo se responde con palabras.
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Los padrinos responden: - me she’é sxhi cuating nduku”un me sxhi ndubun co’ho
ta a gue’et nechan ne cuma cuiseco’on sxhinguen... ‘por qué asi hacen, o porque
asi pensaron en traer cosa que van a traer con ustedes, si ya aqui estamos y

podemos ayudarnos en lo que se pueda’...

El presente que se lleva a los padrinos es muestra de agradecimiento, que se recibio
bien a la primera visita, por eso se dice — nakueschinu“un sxhi acuing canifiiun xta
co’ho ré me... ‘gracias a ustedes que no despreciaron a nuestro representante”. —
kjua sxhi catu’un ne ki"hi co’home tidyia... ‘las palabras que ustedes le dieron a él
lo llevd con ustedes a la casa’... por esta razon le venimos a decir que de hoy en
adelante seremos compadres y el nifio como su hijo, porque asi lo pensamos y

decidimos en la casa junto con la familia”. Todas las palabras se dicen en mazateco.

Nju yé'eré nechan njasudé bi, kuiseco’on sxhingue'en... ‘mientras estamos
viviendo en esta tierra, vamos a ayudarnos/apoyarnos como hermanos que somos

en esta tierra’.

Y asi se la pasan, si es posible todo un dia platican, no solo se habla del bautizo del
nifio, sino también se pregunta en cdmo les fue en este afio con la cosecha, en qué
lugar se sembro, qué se piensa con el cambio de clima, si los abuelos también
sembraron y como les fue. Se platican las experiencias que se tienen en el trabajo
y si retoman otras formas de trabajar la tierra. Se crean chistes y se dan consejos.

También se ofrecen semillas y tierras para cultivar en la nueva temporada del maiz.

Los padrinos son los que invitan la primera comida, todos se sientan a comer con
alegria; al terminar la comida se retoma el tema del bautizo, se les da la fecha a los
padrinos y la hora y los dias para asistir al catecismo. Después se les vuelve a
agradecer a los padrinos por la aceptacion de su hijo en sus vidas. Los compadres
se retiran y se vuelven a ver en la clase de catecismo y el dia en que se bautiza el

nino.
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Los padrinos preparan la ropa del ahijado para el bautizo, y para el cura lo mas
necesario es la vela y la presencia de los padrinos en el momento de la ceremonia.
Para los padres del nifio lo més importante es la aceptacion de su hijo a la nueva

familia.
Paso IV

Llega el dia del bautizo, los padres del nifio junto con toda su familia preparan una
gran fiesta para el nifio y sus padrinos. Todos los familiares van a misa, una vez que
termina la misa, se reiinen para subir todos juntos a la casa del ahijado. Al llegar a

la casa los recibe el sxhuta cha.

Antes de ir a misa el sxhuta cha le recuerda a los padres: - tienen que subir junto
con sus compadres, no se tiene que quedar ni uno atras, porque yo estaré
esperandolos aqui para pasarlo todos juntos a la mesa- es por eso que en las
familias es muy importante reconocer y obedecer los mandatos de los mayores,

porque por eso los elegimos como nuestros representantes, para aprender de ellos.

Subimos todos juntos a la casa de los compadres, en donde nos espera el sxhuta
cha en la entra de la casa, nos saluda y nos agradece que por hacer caso a las
palabras de nuestros compadres. Nos pide que pasemos todos juntos a la mesa
para comenzar a comer. En la mesa se sientan los padrinos y familiares junto con
los compadres y familiares; el sxhuta cha da la orden de que ya pueden pasar los
platos a la mesa, las cocineras ya saben de como se acomodan las personas en la
mesa, y sirven piezas especiales para las primeras mesas de los invitados. Sirven
los platos y tazas, ponen dos servilletas de tortillas en cada mesa y no se puede

abrir las servilletas ni comenzar a tomar el café hasta que el sxhuta cha de la orden.

En el momento en que el sxhuta cha pasa a las mesas a destapar las tortillas y
diciendo — siu’un cafenu’un, sxhinu nifiiun co’ho njufilan kjuasua "‘tomen café y
coman, con alegria en su ser” entonces podemos comenzar a comer; si hay algun

nifio que quiere comenzar a comer o tomar café antes, sus padres le piden que se
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espere, lo entretienen para que no insista. Los nifios que ya participan en esta
experiencia esperan la sefial, para ellos la sefial es en el momento en que entra un
sefior, vestido de camisa blanca y pantalon blanco de manta, y comienza a destapar
las servilletas de las tortillas. Todos contentos comenzamos a comer, al terminar,
se agradece por la comida, el sxhuta cha recoge los platos y tazas, los padrinos y
los compadres siguen en la mesa, platican de cosas que se viven en la comunidad

y con sus familias.
Paso V.

Los compadres agradecen nuevamente la aceptacion de los padrinos, y que no
tienen nada que ofrecerles por el favor que los padrinos le brindan a su familia en
especial al ahijado y que una comida es todo lo que se les puede ofrecer, por aceptar
a su hijo ser parte de ellos, y que de hoy en adelante estan en su derecho de hacer
verle las cosas, si no estan bien asi como se esta educando al nifio o si ellos como
padres no estan bien, lo que se busca es el bienestar de su hijo. Estas palabras son

dirigidas uno a uno:

Padre del ahijado Padrino
Madre del ahijado Madrina
Abuelos del ahijado Hijo/a mayor
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Los padrinos responden gue estan en la mejor disposicion de apoyar al nifio durante
su vida. Y que cuando ellos ya no estén estan sus hijos que de la misma manera
estan dispuestos a apoyarlos. —nakueshinu”un sxhi caninguisuni’in, akua akui’in
suba nechan ta siu kidina"an... gracias por acordarse de nosotros, que tampoco
estamos solos porque estan también nuestros hijos”. En las palabras los padrinos

ofrecen también a sus hijos como otro apoyo mas para el ahijado.

Al momento de terminar el dialogo de los compadres con los padrinos se le avisa al
sxhuta cha, él se dirige a los presentes y agradece nuevamente a los padrinos por
la aceptacion del nifio. Recordandole a los padrinos que disculparan al nifio y a sus
compadres porque los van a necesitar apenas, porque el nifio apenas esta
creciendo y depende de ellos hasta que el nifio se convierta en joven o adulto y
tenga una familia, ya después el decide si sigue respetandolo o no, mientras tanto

se le educa al nifio de tal manera de que no se le olvide de nuestras costumbres.

Nisxhun takuni sxhi cuané cumbanu’un ndun, cuatin casi’ingata’acakume.
“ahora disculpen ustedes que sus compadres lavaran su mano, ellos asi lo

pensaron...
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La comadre lavando Ia mano al hijo menor del padrino.

Mientras el sxhuta cha habla con los padrinos, los compadres se pasan a lugar en
donde se lavara la mano de los compadres, se acomodan de tal manera que todos

los integrantes estén presentes en el momento del ritual.

Mientras los padrinos responden — sa kuatin casi‘ithgata’acakume, me cuma
cuinugin ta a sé é xra’atse_nréme cabedtu sxhi cuatin cuma. “si asi lo pensaron

ellos, que podemos nosotros decir, si salidé de su corazon de ellos que asi sera...

Al terminar la participacion de los padrinos, el sxhuta cha se levanta de su asiento
y le pide a los padrinos que lo sigan, él se dirige a la casa en donde lo esperan sus

compadres ya listos para realizar la lavada de mano de sus compadres.

En la entrada de la casa lo espera el abuelo del ahijado, nuevamente le pide

disculpas al padrino porque le van a lavar la mano y por el compromiso que queda
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entre ellos. Lo mismo le dice a la madrina, -nixhun takuni sxhi cuaneme ndsu... a
kuanigtini cuisha co”ho nu”un sxquindi... ‘disculpe que sus compadres le van a lavar
la mano, lo mismo le digo a usted comadre...”- Los padrinos aceptan y pasan a la
casa, en donde los esperan, en el espacio solo hay una silla, la cual lo ocupa primero
el padrino, que es a quien le van a lavar la mano primero; al frente de la silla se
encuentra el papa, la mama con el hijo, la vela ya esta encendida y lo trae una de
las nifias; a lado izquierdo de la silla esta la tia mayor del nifio, ella se encarga de

echar el agua a la mano del padrino.

El padrino se sienta en la silla y cuelga las manos hacia donde esté el recipiente en
donde cae el agua, el papa del nifio comienza con la actividad, toma la mano del
compadre y la acomoda vy la tia al ver que ya esta listo para comenzar le hecha
agua cuidadosamente, le tallan la mano con el jabon oro hasta hacer espuma,
después la enjuagan, con la servilleta secan muy bien la mano del padrino, el papa
del nifio junta las manos del compadre y le da un beso; asi termina con la primera
lavada, después sigue la mama del nifio, hace los mismos procedimientos con la
mano del padrino; y asi, sigue la madrina y después los hijos, y si hay nuera o yernos
del padrino también pasan a la silla para lavarles la mano. Los nifios estan ahi
presentes, observan todos los detalles, escuchan cada palabra, ellos estan en

silencio, sus oidos y ojos muy listos, hasta terminar con el rito.

. Padre del ahijado Padrino
Madrina
. Madre del ahijado
Hijo/a mayor
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Al concluir la lavada de manos de los padrinos, regresan a la casa de donde salieron
antes de la lavada de mano, vuelven a ocupar los lugares y comienzan a dialogar
con las personas ahi presentes. Después de un rato comienzan las palabras de
despedida, y aqui comienza el padrino, en donde dice — ngayi'n ne juanguin, a
cagneta’a kjuajitakun, a kabinechan co’cho nju fian kjuasua... 'nosotros nos
regresamos, nuestras palabras estaran presentes con nosotros, en este momento
especial para el nifio y para ustedes como nuestros compadres, cualquier cosa que
se nos ofrezca, estamos aqui para ayudarnos como hermanos, nosotros no
olvidaremos lo que ustedes acaban de hacer con nosotros..." la lavada de mano,
simboliza el compromiso que amarran los padrinos con los compadres, y el
compromiso es: cuidar y aceptar al ahijado como otro integrante mas de la familia,
darle buenos consejos, impulsarlo para que asista a la escuela, recordarle que tiene
gue cumplir con los sacramentos de la iglesia, etc. Si el ahijado es nifio, los padrinos
de bautizo son uno de los primeros que asisten a pedir la mano de la novia, o a pedir

perddn a los familiares de la novia si el ahijado se rob6 a la novia.
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La comadre lavando la mano del hijo ‘mayor del padrino

Al finalizar, los padrinos se retiran a su casa, al dia siguiente o el mismo dia se
llevan los regalos a los padrinos, en donde participan los vecinos de los compadres,
los tios del ahijado, las tias también, ayudan a llevar el guajolote, a cargar el canasto
de tortillas y de pollos, llevan las cervezas y aguardiente y se realiza otro pequefno
convivio en la casa del padrino, asi se cierra el compromiso de los compadres hacia
los padrinos, se le recuerda siempre a los nifios que tienen que respetar a sus
padrinos, y se refuerza esta relacion en los dias de muerto o todo santo, que es otra
de las practicas que se realizan en Chiquihuitlan, visitar a los padrinos, se reune

toda la familia para compartir cosas de la vida misma.
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El compadre lavando la mano del hijo mayor del padrino

|.4.- Kabani'inme sxha cumbaréme... no lavo la mano de su compadre’...

Se dice en la cultura mazateca, que cuando una persona esta a unas horas o dias
antes de morir, y las personas que lo visitan observan que la persona comienza a
frotarse las manos, como si se las estuviera lavando, es porque no lavo la mano de
sus compadres. Y que las personas antes de morir se quedan con esa preocupacion
de como se quedaran sus hijos o sus nietos si no cerraron el compromiso con los

padrinos. Es por eso que nuestros abuelos, o nuestras personas mayores nos
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recuerdan que debemos de lavarles la mano a nuestros compadres y respetarlos

siempre hasta llegar el dia de nuestra muerte.

Nuestras practicas se aprenden dia tras dia, en el transcurso de nuestras vidas, con
nuestros padres, nuestras familias cercanas, en la misma comunidad. Las practicas
comunitarias las retomamos todos, hasta los que salen de la comunidad, al salir de
la comunidad también la practican, porque asi observan que se hace y las palabras
que en algiin momento escuchan reviven en su ser, como semillas que vuelven a
nacer en tierra fértil. Por eso los abuelos nos dicen —katefiia cakdua sxha atsen
nu'un... ‘que se guarde dentro de sus corazones como semillas que comenzaran a
retofar...” y asi se quedan nuestras palabras hasta llegar el momento de

practicarlas.

Las préacticas se realizan como la conclusion de un ciclo para poder comenzar otro,
conforma la totalidad de nuestras vidas y nos equilibra al finalizar la vida misma en
esta tierra. Nada queda suelto en nuestros andares, lo que escuchamos, lo que
hacemos y lo que hacen con nuestras practicas se retoma en algin momento por
nosotros mismos, y nuestra lengua sigue, anda, siembra semillas para que en algin
momento, cuando llegue la hora germinardn de nuevo para volver a sembrarse en
los corazones de los que nos siguen.“La vida es conocida como un actuar ético
permanente; la conciencia, el conocimiento y la vida son experiencias inter-
subjetivas, la persona es vista como un ser dinamico, abierto, lleno de
potencialidades y posibilidades, con una fuerte responsabilidad hacia el mundo con

y desde el cual se vive"'®

100 José Alejos Garcia. La palabra en la vida. Dialogismo en la narrativa mesoamericana. UNAM
2012.
P.52
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3. 2.- Otras relaciones inter-comunicativa.

Montanas que rodean a la comunidad de Chiquihuitldn, Oaxaca

Desde que comenzaron los tiempos, nuestros antepasados tienen ciertas creencias
gue nacen a través de sus propias experiencias que las comparten continuamente;
a xte”é nixting “en aquellos tiempos” cuando los hombres iban de caza, tenian que
llevar unos dientes de ajo amarrado al pie del pantaldn, esto era para que las viboras

no se acercaran a la persona o que los malos aires no les toque.

Nos dicen, que cada vez que lleguemos a un lugar del bosque, pidamos permiso al
duefio del lugar, porque si no lo hacemos se pueden enojar. ¢Con quienes
hablamos?, ¢Quiénes son los duefios del bosque? ¢ Por qué los rios, montafias y
lagos son seres que también exigen respeto? no me lo pregunto, porque creo que
existen, y es que no tengo la oportunidad de verlos, pero si la oportunidad de
escucharlos y de dialogar con ellos. Por esta razon creo que los duefios de los
bosques, de los caminos, de las montafias, de los rios, de los lagos y de los
animales de campo si existen.

84



El dialogo que se da con los duefios del lugar nae ré nangui es a través de la palabra
en mazateco, se les ofrece un trago de aguardiente, diciéndoles que no se molesten
porque solo estaremos un rato en ese lugar. Si cortamos un arbol también se tiene
que pedir permiso al duefio del lugar, para que le diga a sus animales que se quiten
y asi no lastimarlos, ni ellos a nosotros. También hablarle al arbol, que no se sienta
triste porque lo vamos a cortar, que nos sirve para los horcones de la casa, o para

cocer nuestros alimentos y también se le ofrece un trago de aguardiente.

En el campo existen reglas, la misma naturaleza las exige. Si un cazador caza de
mas tiene que pagar la multa y si no lo hace se enferma. Lo mismo pasa con los
que cortan los arboles, o los que queman los bosques. ¢Sera que los seres solo
existen en los bosques, campos y selvas? Los seres o duefios de esta tierra también
viven en nuestra casa, en donde nosotros vivimos con nuestra familia, en donde

nosotros ocupamos el dia y ellos la noche.

En el desarrollo de este subtitulo, explico con mas detalle las formas de dialogar con
los seres que existen en nuestra madre tierra. Las formas de dialogar con la madre
tierra es otra forma de oralidad que se realiza en la comunidad de Chiquihuitlan,

Oaxaca, todo dialogo se realiza a través de la lengua mazateca.

3. 2.1. El pensamiento y el sentimiento desde la oralidad.

Las formas de pensar desde la lengua mazateca, es otra forma de vivir y convivir
con seres que ocupan nuestros mismos espacios y nosotros de ellos. Nosotros
aprendemos de ellos, nos ensefian y nos guian. Pero asi como existe el dia 'y la
noche, existe lo bueno y lo malo y nosotros los mazatecos lo llamamos como sxhuta
ste’en ’‘persona mala’ este ser sale normalmente por la noche o durante el
mediodia y dias de guardar, como es el sabado de gloria, o la fiesta de algun santo
que es muy milagroso; cuando nuestros padres y abuelos nos recuerdan que
debemos de respetar ese dia nosotros debemos de obedecerles. Los hombres no

deben de ir al campo ni ocupar el machete o el hacha porque se pueden lastimar o
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lastimar a alguien mas, las mujeres también deben de estar en casa y no levantar

cosas pesadas.

Las personas pueden sentir o ver a estos seres malos, si las personas que los ven
o lo sienten no estan preparadas o piensan en hacer alguna maldad, los seres
conocidos como sxhuta ste”én se los lleva lejos, entre el monte y espinas, o en
alguna cueva. A veces pasan dias para encontrar a las personas, la persona no
muere pero si se enferma. En la comunidad de Chiquihuitltan se llevan a las

personas y las encuentran hasta el tercer dia o mas.

Uno de mis tios relata que una mafana al despertar salié de su casa al sanitario,
como las letrinas estan lejos de su casa caminé para llegar a ellas, entonces mi tio
no regreso a casa ese dia. El dice que caminé entre espinas, fue algo tan rapido
gue cuando se dio cuenta llego a un llano, en donde habia muchos animales, y que
el duefio del lugar le pidi6 a mi tio que cuidara conejos, otro dia le tocaba cuidar
zopilotes, pero que esos seres tenian un olor muy desagradable y que comian
musgo. Todos los animales que habia en esa montafia en donde lo llevaron tenian
duefio. Hasta que un dia encontraron a mi tio en el campo, sentado sobre una
piedra, los sefiores que lo vieron le decian jangue’n ri ta tibanguiseme yiin “vamonos
que te buscan en el pueblo” y mi tio les responde que no podia irse porque le dieron
un trabajo que tenia que cumplir en ese lugar, entonces los sefiores lo llevaron a la
fuerza para su casa, en donde curaron inmediatamente porque mi tio se queria
regresar a cuidar animales del campo, él dice que lo llamaban y que sentia que lo

iban a llevar de nuevo.

Cuando las personas se enferman acuden con personas llamadas cha surky “el que
cura’ estas personas ocupan veladoras, plantas de diferentes tipos, incienso,
aguardiente y huevo para hacer la limpia al enfermo. En el primer dia en que le
hacen la limpia al enfermo, el curandero tendra suefios por la noche, en donde el
suefio le indica en qué lugar caseta’a sxha'asen ré me “se quedd su corazén” del

enfermo.
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El suefio que tiene el curandero se le narra al enfermo, el enfermo describe los
lugares en donde se asust6é o entré sin permiso, los lugares se recuerdan por el

enfermo a través de los suefios del curandero.

Los curanderos también pueden entender sus suefios cuando alguna persona le
hace alguna maldad para su comparfiero, cuando existen las envidias en su ser o0 en
su corazon; el curandero puede alejar estas maldades del corazén del enfermo a
través de las limpias y diferentes bebidas que el mismo curandero prepara para el
enfermo y es que aunque sean las mismas bebidas que cualquier persona la puede
preparar no tienen la misma funcién, los curanderos cuando dan de beber algun té
al enfermo lo que hacen es dialogar primero con el té, le dicen la funcién que debe

tener el té en el ser del enfermo.

Los curanderos dicen caschéa chini co’hona “el suefio dijo conmigo” o café’e cascha
chini co’hona “llegé el suefio a decirme” el suefio es un ser que llega en uno, que

anda y que también nos trae la palabra.

Al realizar las limpias, los curanderos tienen suefios en donde los duefios del lugar
piden un presente, asi dicen los curanderos cafed'yame cuacto’h “pidi6 un
presente” o “pidieron un regalo” y depende la cantidad que se le pide en sus suefios
es la cantidad de material que deben de llevar al lugar sagrado, piden cacao que
representa dinero; barriles de aguardiente, dulces y alimento, los curanderos le
agregan el cigarro y refrescos. Estos materiales se llevan a un lugar del cerro, o
enterrar en un lugar de la casa, esto depende del lugar en donde el suefio le indique

al curandero y también de la gravedad del enfermo.

Los suefios forman dialogos los cuales transmiten informacion, y guian al curandero
para poder curar al enfermo. A través de los suefos pueden entender a otros seres

gue exigen unidad, reciprocidad y respeto mutuo con la madre tierra.
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De montafia a montafia. Chiquihuitlan, Oaxaca

Los espacios que ocupa el hombre son espacios en donde se crea la convivencia
hombre-naturaleza. La relacion que se da en la convivencia permite la armonia entre
las dos partes. El hombre habla con la tierra al momento de usarla, porque de ella
depende la productividad. La relacién ciclica es fundamental para mantener el

equilibrio dinamico a través del hombre y naturaliza.

Otras de las practicas comunitarias que se hacen en la comunidad de Chiquihuitlan,
Oaxaca, es en la siembra del maiz, en donde los hombres deciden por el lugar en
donde sembrar, cuando llegan al lugar lo primero que hacen es hablar con el campo,
es un dialogo en donde el hombre pide permiso para ocupar el espacio y también
ofrece una disculpa al duefio del lugar naeré cat dé, las palabras que se dirigen al
ser de la tierra 0 del campo es para pedir permiso y ocupar la tierra, tirar algunos
arboles y mover algunas piedras. La disculpa es porque muchos animales que viven
en ese lugar se tienen que ir a otros espacios, por eso el hombre le dice: nisxhun
tacun’ni nicui’in sxhin cat’dé nu’un... be '€ sxhi tinujin co’ho nu’un, sa dtin chunu”un,
tinujun catixichu... “disculpe que venimos a pedir el lugar, que lo vamos a ocupar

para sembrar, porgue llego la fecha en que se siembra el maiz y frijol, por eso le
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venimos a avisar, si tienen sus animalitos por aqui sueltos, para que les diga que
se quiten y no nos asusten y que nosotros no le vamos a hacer dafio”. Después de
estas palabras, el sefior le ofrece un trago de aguardiente y él también se toma un
trago. Es por esta razon que cuando empiezan a trabajar en el campo para el cultivo
del maiz no es frecuente que encuentren animales peligrosos, porque los duefios

del lugar les habla para que se alejen de ese lugar, y los animales obedecen.

A través de la lengua mazateca, las montafias, plantas y animales se toman en
cuenta, porque dependemos de ellos, y también el hombre entiende a la naturaleza

a traves de sus multiples formas de expresarse.

Cuando una persona no respeta los espacios de la naturaleza, la persona se
enferma, y tienen que ir por su corazon o espiritu que se queda en el lugar el cual

no respeto.

Los hierberos, curanderos y sus ayudantes le hablan en mazateco a las plantas y a
los materiales que ocupan para curar, como son los huevos, las reliquias, las flores,
el aguardiente, etc. Las montafias que estan a nuestro alrededor también
entienden el mazateco, cuando los ayudantes de los curanderos suben a la punta
de la montafia conocida como el cerro celoso, le hablan a las montafias que estan
alrededor para que permitan pasar al espiritu de la persona enferma. Las palabras

son dirigidas en mazateco
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Personas trabajando en el campo macizo.

Capitulo 4.- Oralidad e interculturalidad en la comunidad mazateca.

Las oralidades en la comunidad de Chiquihuitlan Oaxaca, incluyen a nifos, jovenes
y adultos, en donde el desarrollo de los conocimientos se da a través de las

experiencias colectivas que fortalece la productividad comunal.

Las oralidades creadas y recreadas por los sujetos participantes reproducen los
conocimientos que fortalecen la practica, en donde las nuevas generaciones la
adquieren y la hacen suya. Las oralidades se mueven a través de la lengua, de los

quehaceres cotidianos, de las formas de vida de cada pueblo.

La interculturalidad que se practica en la vivencialidad, permite el reconocimiento
de los actores comunitarios, son los pueblos los que permiten compartir sus formas
de vida a través de sus fiestas comunitarias, nuestras lenguas, nuestras

costumbres, etc. forman parte de la pluriculturalidad. Por lo tanto, los espacios en
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donde se reproduce la interculturalidad son espacios de encuentro y cohesién
cultural.

4.1.- Laoralidad no llega a la escuela.

Ayudando a rejuntar la lefia. Nifio bilingtie de Chiquihuitldn, Oaxaca.

En las entrevistas de practica de campo, me permite ver la distancia que hay entre
la escuela y la comunidad de Chiquihuitlan. La escuela dista mucho de ensefiar algo
real y funcional para la comunidad. “Los nifios aprenden mas en la casa, porque los
padres se encargan de dirigir al nifio, de guiarlos... Lo unico que hacen en la escuela
es leer y escribir’'! en el entorno familiar las actividades que se realizan son mas

concretas y funcionales.

. Un dia en la familia con Etzali.
“...Etzali se levanta temprano para ir a la escuela, lo primero que hace es

atender a sus pollos, le tienen que llevar maiz y agua; también tiene que cambiar

101 E ER. 2014
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de lugar a sus dos perritos. Se lava las manos y a desayunar, se cambia de ropa
y se va a la escuela. Regresando de la escuela, Etzali tiene que ir a ver sus
pollitos, rejuntar los huevos y revisar que sus pollos estén completos al darles de
comer. También esta atenta de que sus perritos estén contentos y no les falte
agua. Después Etzali se sienta a comer,...se va a jugar un rato con sus
amiguitos, llega la tarde y se pone hacer la tarea de la escuela. Ella esta mas
atenta con lo que pasa en la casa. Le gusta ir a vender elotes y otros productos
que su papa le trae. Eztali tiene seis afios y estad cursando primer grado de

primaria...”10?

Si el maestro 0 maestra conoce las actividades que realizan los nifios en sus
hogares, si se retoma parte de sus practicas comunitarias para reforzar sus
conocimientos, los nifios no tienen por qué dividir sus actividades, porque la ilacién

de conocimientos permanece constante.

El faltar a la escuela es grave para los alumnos y una preocupacion para los padres
porque sus hijos se alejan del nucleo familiar; obedecen mas a las actividades que
la escuela les pone y es que las faltas en la escuela son una amenaza para los nifios
y jovenes, y lo refuerza el programa de prospera antes oportunidades; los maestros
amenazan a los jévenes con el programa para que los jévenes realicen sus trabajos
escolares, por esta razon, los nifios y jévenes tienen que cumplir con todo lo que la
escuela le pide “la escuela los esta mal acostumbrando, porque les ponen mucho
trabajo para investigar, y se van al internet...”1% el internet es una preocupacion
para los padres, no pueden impedir esta actividad porque es un trabajo que dejan
los maestros y que tendran que entregar los alumnos. La preocupacién de los
padres es porgue los jovenes se estan alejando de sus hogares y hasta de la
comunidad, al salir al internet se vuelve un vicio. Ahora vemos a muchos jévenes
en la calle, esperando que se desocupen las maquinas, mientras se les olvida que

en casa tienen otras responsabilidades.

102 F YH. 2014
103 E PS. -2014
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“... ya le dije a mi hija que si no tiene nada que investigar en el internet mejor que le
ayude a su mama a realizar las tortillas, o lavar los trastes...”'%* Esta expresion de
los padres es una forma de recordarle a los hijos que tienen que estar en casa,
apoyar a sus padres es una forma de aprender otras actividades, porque los padres
estan seguros que incluyéndolos a las actividades de la casa los jovenes pueden
ejercer esas actividades en otros espacios de la comunidad, como son en las fiestas
comunitarias, y cuando ejercen un cargo en la comunidad, todos comenzamos con

nuestra formacion desde casa.

Los encuentros que se dan en las fiestas comunitarias permiten compartir
experiencias y unir las diferencias, “nuestras fiestas son muy bonitas porque ahi nos
encontramos todos, llegan los vecinos los de los pueblos cercanos y se acaban
nuestras diferencias. Pero la escuela ¢ Qué ensefa de eso?...”1% la escuela no sabe
gue sucede en los encuentros socioculturales. No nos ensefia a socializarnos, nos
vuelve individualistas, cuando los sujetos estan bien formados desde la casa familiar
no se vuelven egocéntricos fuera de la escuela porque la fuerza de la colectividad

nos incluye nuevamente para trabajar y formarse de manera comunal.

En los espacios sociales no se deja de hablar la lengua mazateca, porque a través
de ella nos permite ser lo que somos y pensamos colectivamente. “; Qué pasara
cuando ya no se hable nuestra lengua? los maestros no les hablan un poquito de la
lengua que se habla aqui...1% se piensa que la escuela en lugar de unir nos divide,
no nos permite pensar desde nosotros. Como lo menciona también un padre de
familia “esta bien que aprendan a leer y a escribir, pero que no se olviden de lo que
hacen en la cosa y con la comunidad, porque una vez que crecen serviran también
a la comunidad, hay que aprender también de nuestras costumbres™®’ l|os
muchachos a veces faltan a la escuela porque cuando llega el tiempo de siembra,

la milpa necesita atencion, los muchachos lo saben y van a la milpa a ayudar a sus

104 E. PS. - 2014
105 E. ER.-2014
196 E, pS. - 2014
107E, ER. - 2014
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padres y abuelos. Los maestros, cuando se enteran de las actividades que los
joévenes hacen en su casa, ellos piensan que los padres castigan a sus hijos, y que

no permiten a sus hijos estudiar.

“‘Necesitamos pensar bien, cdmo seguir con nuestras costumbres sin que la
escuela nos divida. Nuestros muchachos y nuestros nifios deben de estar
conscientes que el leer y escribir no es todo para ellos. La comunidad los
necesita apenas, y tienen que saber pensar muy bien como resolver los
problemas que se presenten en la comunidad. Por eso es importante que los
nifios y jovenes se integren a las fiestas, porque ahi se habla de los problemas
y la forma de pensar de los adultos hacia esos problemas, ahi encuentra uno

algunas soluciones... “108

La oralidad que se desarrolla en nuestras comunidades pasa por los ambitos
econdmicos, politicos, educativos, religiosos, se piensan desde la vida comunal de
nuestros pueblos. Visibilizar la oralidad de nuestras comunidades implica conocer
sus formas de vida y sus necesidades, es conocer nuestra historia desde un

contexto practico y concreto.

La oralidad y la escuela tienen la funcidon de transmitir, compartir y recrear
conocimientos, y deben de estar conectadas para que los nifios y jévenes no

abandonen sus responsabilidades provenientes del hogar familiar y comunitario.

108 E ER.-2014
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4.1.2.- Interculturalidad..? ; Qué es eso?

El discurso de interculturalidad no tiene funcionalidad en los contextos comunitarios,
en la mayoria de los pueblos los maestros que laboran son ajenos a la comunidad,
tampoco llegan con la idea de trabajar con el pueblo. Se piensa de manera aislada.
Se ocupan planes y programas oficiales y muestran mucha autoridad con los

alumnos y padres de familia.

En una conversacion que se dio con algunos maestros que trabajan en la
comunidad de Chiquihuitlan, Oaxaca, surgié la pregunta, ¢Qué entienden por
interculturalidad y como lo viven con sus grupos en la escuela? Ellos responden con

la pregunta y ¢ Qué es interculturalidad?°°

La interculturalidad no existe en la escuela porque no se conoce, se vive a través
de los alumnos y no a través de los maestros. En la comunidad de Chiquihuitlan las
instituciones educativas estan lejos de ser una realidad para la comunidad. Existe

una separacion que invisibiliza el interés de formar a sujetos como sujetos.

Los docentes dicen que si participan con la comunidad, y lo que realmente hacen
es participar con el municipio, el municipio les pide organizar el desfile o un
programa social. Los maestros solo cumplen con los horarios de clase en el aula.
Respetan los dias festivos que marca el calendario oficial, pero desconocen el

calendario comunitario, entonces desconocen la falta de sus alumnos.

A los jovenes les gusta participar en las fiestas comunitarias, participan en los
carnavales y ayudan en las actividades que se realiza como es el moler la cafia para
sacar el tepache, los adultos los incluyen porque de ahi se van formando nuevos
ciudadanos. Pero la escuela no retoma la participacion de los jovenes en la

comunidad.

109E. AP. 2014
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La interculturalidad que se da en la comunidad, no se mira en la escuela, no se toma
en cuenta. A la comunidad le interesa la educacion que se les da a los miembros de
la comunidad, la manera de formar ciudadanos depende de la comunidad y no de

la escuela.

4.2.1.- La oralidad debe de ir a la escuela o la escuela debe ir a la oralidad.

Se puede pensar en una educacion diferente y hacerla distinta, la oralidad y la
escuela deben de unirse para formar un solo equipo de trabajo. Los sujetos que
participan y aprenden en la comunidad son los mismos que participan en la escuela,
excepto algunos maestros. En la casa se habla y se hace una educacion mas

practica y en la escuela de una educacion mas tedrica.

La escuela tiene que buscar estrategias para incluirse a las actividades de los
sujetos en sus espacios culturales. Pensar la comunidad como eje central de sus
ensefianzas, entender a los jévenes como sujetos activos, que conocen otras
formas de vivir, de pensar y de mirar la vida; en donde se vive y se aprende

colectivamente.

Los conocimientos que los nifios y jovenes llevan de la casa a la escuela pueden
transversalisarse con los planes y programas que el estado propone. El docente
debe crear estrategias para regular los conocimientos étnicos y teoricos. Crear
materiales pedagogicos y didacticos culturales como dispositivos a la educacion
escolar, estos dispositivos puede ser el calendario comunitario, las fiestas
comunitarias, el dia de plaza, la siembra del maiz, entre otras practicas comunitarias

que logren la ubicacion del contexto cultural de los.

Pensar una educacion diferente para nuestros pueblos es lograr el reconocimiento
de sus propios conocimientos, es construir una interculturalidad en donde permita
reconstruir otras formas de ensefiar, cambiar las estructuras dadas por el estado-

nacion y sus colaboradores. Horizontalizar los conocimientos a través de sus
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multiples formas de crearse y recrearse en los diferentes espacios sociales de

nuestro pais.
4.2.2.- De qué interculturalidad podemos hablar en la escuela...

La interculturalidad debe de mirarse y aprender de ella desde los propios sujetos
gue participan en ella. En la escuela no existen sujetos que no sean producto de la
misma comunidad construida por el encuentro de lenguas, creencias, formas de
trabajar y formas de compartir, de vivir. En la escuela se debe hablar de una
interculturalidad practica y funcional, en donde no solo visibilice a la diversidad
cultural, sino que retome de ellas los conocimientos propios y lograr horizontalizar
los conocimientos occidentales o universales con los conocimientos locales en

donde se logre una pedagogia pertinente para nuestros pueblos.

4.2.3.- Estrategias sobre la inclusion de la oralidad en la interculturalidad escolar.

Para comenzar a desarrollar nuestras estrategias pedagdgicas, agregamos el Mapa

curricular oficial de la educaciéon basica 2011, tabla 1110
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2.- Eje del curriculo local

Lenguajey Oralidad.

comunicacion | L1y L2 Escrituralidad Intercufturalidad
Funcién social reladiohalidad
de la lengua.

Pensamiento matematicidad Numeracion
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Desarrollo Artistica. dad.

personal y

para la

convivencia

4.2.4. Lenguaje y comunicacion. L1 - L2

La lengua indigena es parte fundamental del sentido social que se tiene en la
comunidad, a través de la oralidad podemos conocer mdultiples saberes que nos
permitiran relacionarlo con la necesidad que se tiene dentro y fuera de la

comunidad.

Comenzaremos con integrar la lengua mazateca, porque a través de ella podemos
entendernos y socializarnos de manera comunal, nos permite dar confianza; la
lengua originaria puede ser el medio o contenido de ensefianza. El aprendizaje es
el producto de la participacion directa de los sujetos en la actividad misma, y esto
implica ir a la observacion y a la demostracién aprender — haciendo. La lengua es
una capacidad propia del ser humano, herramienta del pensamiento y de la accion,

el medio mas importante de la comunicacion.
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La educacion bilingtie necesariamente debera tener en cuenta no solo los objetivos
pedagogicos-linguisticos, sino también la situacion de las lenguas en contacto,
ademas de aspectos técnico-linguisticos relativo a la escritura y su uso en contextos

formales.

La oralidad y la escrituralidad sehacen presentes mediante el andlisis y reflexion de
la lengua materna, porque por medio de la oralidad encontramos los conocimientos
y sus sabidurias, la lengua materna esté presente en todo el espacio en que el nifio
se desenvuelve. Por esta razon, abordaremos la cosmovision comunal, los saberes

comunitarios y la lengua materna.

Si los maestros nos comprometemos a enseflar en la lengua originaria, la
ensefianza sera mas exitosa, ya que los nifios se familiarizaran y sentiran para
expresarse, la L1 de los nifios y nifias constituye el medio principal que disponen
para aprehender el mundo, para instalarse en €l y constituir sus significados; esto
permitira al nifio el proceso de registrar, codificar y entender su experiencia
sociocultural, a través de ella aprende a pensar, a plantear y resolver problemas, a
expresar sus emociones y sus fantasias, a recibir y a dar instrucciones, areconocer
su historia y apropiarse de los saberes y valores de su comunidad; por lo tanto, si al
nifio se le ensefa en su lengua, tendrd mas conocimiento y el canal de recepcion

se ir4 abriendo autométicamente para acceder a nuevos conocimientos.

Integrar a la comunidad en el proceso de la ensefianza hacia los nifios y nifias,
mediante la participacion activa y pasiva de los padres, como parte de la
socializacion. En donde la comunidad, sea la parte central, para que la gente se
sienta integrada, aceptada, valorada y relacionada con el desarrollo del aprendizaje

de los nifios y nifias, asi como la valoracion de sus saberes y quehaceres cotidianos.

Como sabemos, el aprendizaje de la cultura, de las practicas sociales, politicas,
religiosas y la forma de educar no es de la escuela, éstas provienen de y desde el
ambito de la oralidad y de la tradicién de las familias, por lo tanto, el desarrollo del

aprendizaje no debe venir del exterior de la comunidad, sino desde el interior, ver la
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prioridad del pueblo, buscar soluciones viables para posteriormente relacionarlas
con la necesidad del exterior. Y para esto, es necesario el dialogo, tomar en cuenta
la opinion de los ancianos, informar a los ciudadanos, que esto es con el fin de
asumir una responsabilidad, de guardar la historia de su propio pueblo, guardarla
no para archivarla en el recuerdo, sino para aprender y aprehender de ella,
relacionarla con el presente y mejorarla segun sea la necesidad del tiempo en que
se vive, pero sin dejar atras la identidad que se trae, ni perder la historicidad!*!

construida y por construir.

Se debe entender y comprender, que la escuela sola no imparte conocimientos, los
nifos y nifias que la integran también aportan conocimientos dentro de ella, y esto
es lo que se debe tomar en cuenta al realizar el plan de trabajo escolar. Asi los
jovenes egresados, en el presente y en el futuro, puedan actuar en cualquier

actividad que proporcione beneficios a su pueblo.

En la escuela no solo debe existir teoria, sabemos que en nuestros pueblos no hay
oralidad sin practica y tampoco hay practica sin oralidad, en la practica intervienen
los sentimientos, el gusto por hacer las cosas y por aprender de ellas, en ella se
fortalecen los saberes, las actividades diarias se vuelven responsabilidades y estas
son las que hacen de un nifio o adolescente un buen ciudadano. Sin embargo, hay
que tomar muy en cuenta, que la construccion de una escuela innovadora no es
separarla de la otra parte, no es solo ser diferente, sino hacer cosas diferentes, es
saber, conocer y relacionar dos mundos, asi, las diferencias sociales ya no seran

diferencias, sino construir de ellas una relacién de interaccién y articulacion.

Es preciso pensar la escuela en vinculacién con la constitucion histérica y cultural

de los pueblos indigenas, a través de su integracién a la sociedad nacional, las

111 Implica la interpretacién de la realidad de las cosas, de lo que pasa en el entorno del hombre
como ser social e individual, es reflexionar los hechos realizados a través del tiempo, es tomar en
cuenta la historia relacionandola con la vida individual de la persona misma. la historia no como una
simple narracion de hechos pasados sino darle sentido y forma, es darle vida a lo vivido, es darle
una funcionalidad a los hechos, de aquello que nuestros ancestros tuvieron que dar la vida por salvar
su identidad de ser, de ser ellos mismos, como persona y como pueblo que somos.
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relaciones asimétricas de poder en que estan articuladas las desigualdades y el
juego de fuerzas sociales a las que estan sometidos. En el centro de las
reivindicaciones, se encuentra la lucha por nuestras culturas, nuestros territorios y
por una escuela que propicie una educacion formal adecuada a sus necesidades,

de mantener sus tradiciones y de afirmarse como diferentes.

Recordemos que, los territorios en nuestras comunidades no solo son fisicos, sino
también simbdlico y de lenguas, que nos identifica uno del otro. En el eje curricular
local, vamos hablar de la oralidad, escrituralidad, territorialidad y también de la forma
en que estos aspectos nos relacionan, integran o articulan y la mayoria de las veces

es por medio de la L1 y del hacer cotidiano de nuestras comunidades.

A continuacién vamos a mencionar algunas competencias para desarrollar la L1 y
L2.

o Expresar pensamientos y sentimientos de forma escrita, utilizando los
distintos géneros textuales.

o Elaborar textos de forma verbal y escrita, utilizando las estructuras
gramaticalesdela L1y L2.

o Leer y escribir los diferentes tipos de textos para el desarrollo de la habilidad

lectora y para la profundizacién de conocimientos en L1y L2.

Algunas actividades que estaran presentes en todo momento con los nifios y nifias,
son la redaccion, la oralidad y la escrituralidad. Esto se dara en algunos ejercicios
como: la redaccion de su historia en L1 y L2; escribir textos explicativos, narrativos,
y descriptivo en relacion a su contexto; se estara respaldando con el apoyo del
maestro la utilizacion de elementos gramaticales en la elaboracion de textos en L1
y L2.

En la oralidad, contara y expresara sus sentimientos y practicas comunitarias; leera,

entendera y comprendera sus textos en L1 y L2. Con relacion a la escrituralidad
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veremos la funcionalidad que tiene la L1 y L2 sin perder el sentido del mensaje que

se desea dar.

Las actividades didacticas que se desarrollaran son para fortalecer y darle sentido,
equidad y reconocimiento a nuestras lenguas frente a la otra, y son las siguientes:
Involucrar a los nifios en actividades recreativas que le son muy significativas con
el objetivo de que ellos se reconozcan y fortalezcan su identidad. Acercar a los nifios
a desarrollar la capacidad para comprender y producir textos orales a través de
conversaciones, juegos orales, canciones, descripciones, adivinanzas, cuentos,

pensados, escuchados y vividos desde su contexto comunitario.

Cuando los alumnos practican sus canciones tradicionales, al memorizar,
relacionan y construyen otras canciones y al mismo tiempo practican la

pronunciacion de sonidos propios de la L1 Y L2.

Recordemos que la lengua materna sera el medio de transmision de conocimientos
y al mismo tiempo, fomentar practicas educativas orientadas a formar actitudes de
respeto, valoracion y reconocimiento de las diferencias culturales y linguisticas, con
el objetivo de promover una educacion con identidad cultural a través de los saberes

y conocimientos propios.

Integracién comunal.
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4.2.5.- La oralidad mas alla de la comunicacidn...

Porqgue la oralidad no solo sirve para comunicarnos, sino también se puede emplear
para entender los procesos sociales de las personas hablantes de la lengua. Asi
gue se puede revisar en los diversos espacios de la comunidad donde crea y
transmite conocimientos, por eso se encuentra en las diversas é&reas del

conocimiento.

4.2 .6.- Pensamiento matematico. Matematicidad.

En nuestros pueblos vemos y sentimos las cosas de otra manera , los calculos, las
formas tanto fisicas como simbdlicas, la distancia, los calendarios, las medidas del
tiempo, las simetrias y asimetrias, las semejanzas, las proporcionalidades y todo
aguello que se relacione con las matematicas nos permite ser mas practicos y

analiticos.

Las matematicas estan en cualquier momento, tiempo y espacio y se relacionan
como una totalidad, en donde la totalidad implica articular todo lo necesario para
relacionarse y hacer frente a las necesidades que los nifios tienen, con relacién a
Su contexto, inspiraciones y metas. Por lo tanto articular es ir mas haya de una

simple integracion o relacion.

Encontramos diferentes formas de contar, de medir, de calcular, etc. Y en nuestros

pueblos nos identificamos por eso.

o La encontramos en la construccion de una casa en las medidas que se
toman, la forma, se estudia la posicion del sol, en numero de ventanas,
tamafio de la puerta, veremos simetria, perpendicularidad, formas
geométricas, tamafos, entre otras.

o En la agricultura retomaremos el calendario comunitario, veremos las fechas

del afio que se ocupa para siembra y cosecha, tiempo de lluvia y de sequia,
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qgué forma tiene el terreno, cuanto mide el terreno, calculo de cuanto maiz se
llevara en un terreno (formas de medir el maiz)

o Tiempo, nuestros pueblos calculan el tiempo y la distancia. Y lo hacen a
través de los movimientos de los astros (geografia/etnogeografia), la sombra
(perpendicularidad).

o Textileria. Encontramos simetria, semejanzas, perpendicularidad, formas

geométricas, tamafos y figuras.

La matematicidad, no esta separada de las matematicas occidentales, lo que se
tiene que hacer, es darle sentido y funcionalidad a todos esos conocimientos que

hay en nuestros pueblos.

Nuestros niflos estan en constante interaccion con las mateméaticas, hacen
pequefias cuentas cuando van a la tienda, pequefios calculos para no llegar tarde
a la escuela, juegan al realizar una construccién a escala, calculan peso, entre otras
cosas que muchas veces no observamos, que no miramos y preferimos seguir el

libro de matematicas de la SEP.

Algunas competencias que veremos son:

o Que los alumnos procesen y adapten la informaciéon de las formas
geograficas de su contexto, estado y pais.

o Que dominen la relacion de equivalencias existentes entre los sistemas y sus
unidades de medida (en las dos culturas - entreculturas).

o Que estudie y aplique conocimientos astrondmicos en la relacion de las
actividades cotidianas.

o Que exprese pensamientos mateméaticos con libertad y coherencia.

Algunos contenidos son:
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o En la construccién de una casa, ver: medidas, los alumnos pueden analizar,
estudiar y aplicar conocimientos astrondmicos en la realizacidbn de sus
actividades cotidianas. Ver las formas geométricas.

o Que los alumnos resuelvan, situaciones problema de su vida personal,
escolar y comunitaria, en las que aplique el conocimiento de areay perimetro

de figuras regulares e irregulares.

o Veran distancia.
o Conteo, formas y estilo de conteo
o Que exprese pensamientos y conocimientos astronémicos y conocimientos

matematicos con libertad y coherencia.
[ ]
Aprendemos mediante la interaccion y la socializacion en nuestro contexto; por lo
tanto ensefiar y hablar de una pedagogia comunitaria, es partir desde la
relacionalidad, en donde las epistemologias indigenas parten de y desde el

pensamiento indigena.

Es necesario conocer y saber que nuestros pueblos necesitan para sus hijos,
saberes socialmente necesarios, implica reconstruir perspectivas interculturales y
ponerse en el lugar del otro, para asi poder entender y conocer qué es lo realmente

necesario.

Si partimos desde nuestras lenguas originarias, asi como planteamos en los
parrafos anteriores, no nos deslindamos de ninguna manera de los conocimientos
internos que trae el nifio, por lo tanto, esta socializacibn es reciproca,
complementaria y tiene una correspondencia, es por eso que es necesario partir de

los conocimientos del nifio y los saberes de los adultos.
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4.2.7.- Geografia, Ciencias Naturales, Historia, Civica, Artistica.

Los docentes tienen la obligaciéon y el compromiso de reconocer, revalorar y reforzar
los saberes, las técnicas, los discursos, las reglas de conducta, las pautas de
crianza y sean las formas que sean los ejercicios de racionalidad, en donde se

organice y se contribuya el bienestar personal y social.

La educacion debe ofrecer en sus disefios curriculares los medios y recursos que
permitan expresar y valorar tanto la comprension indigena del espacio socio —
natural - cultural y las habilidades para actuar en sus campos y selvas, que es el

legado histérico de los miembros de un pueblo.

Conocer los procesos de cambio, tanto histéricos como geograficos, que se opera
en el aprendizaje de los nifios indigenas, constituye un paso necesario antes de
abordar el disefio, los contenidos y la evaluacion de los procesos de ensefianza -

aprendizaje.

Debe existir en nuestros pueblos actividades en que los miembros de esta sociedad
se desarrollen cambios que permita transformar y comprender la realidad que se
vive. Para integrar la escuela en actividades, es necesario acercarse a la actividad
como objeto de investigacién; reconocer la comprension de la complejidad de lo

socio - natural*'? que tiene la actividad en la cultura de nuestros pueblos.

En este sentido retomamos como base la vision holistica que tienen los pueblos
indigenas de la sociedad, seres humanos y naturaleza son parte de un sistema
interdependiente. Al mencionar saberes comunitarios, tratamos de reconocer parte
de los conocimientos socialmente compartidos y transmitidos basicamente por la
observacion, practica, reproduccion y comunicacion oral, por los miembros adultos
a las generaciones siguientes. Conocimientos que al igual que la vida de las

comunidades, debido al contacto cultural, evolucionan y se perfeccionan; implican

112 Me refiero a la integracion que tienen los pueblos con todo lo que les rodea, con lo que conviven
y que por lo cual viven. La correspondencia, la reciprocidad y la complementariedad.
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organizacion social, actividades econdmicas, cosmovisiones, técnicas Yy

tecnologias.

El término comunitario se utiliza para referir al espacio de recreacion y vivencia de
la cultura y, en funcién de éste y de los elementos y las caracteristicas del entorno
ecologico y social, adquiere su particular denominacion linguistica. En muchas
ocasiones un solo vocablo como concepto alude a significados que implican
situaciones valoricas y actitudinales ante la naturaleza y la sociedad. Son
comunitarios porque se practican, valoran y legitiman por la propia comunidad, a la
qgue le proporcionan cohesion e identidad, ante una diversidad sociocultural mas
amplia. Esta caracteristica social, parte de la herencia cultural que se adquiere en

las interacciones familiares y comunitarias.

Como dispositivo pedagogico, podemos retomar el calendario comunitarioa;
conocemos que en nuestros pueblos existen multiples formas de organizar el
tiempo. El calendario y las actividades de la comunidad nos van guiando para poder
planificar las unidades de aprendizaje que se desarrolla a lo largo del afio. La
mayoria de los pueblos dividen los ciclos estacionales en dos tiempos principales;
cuando es tiempo de lluvia también es el aumento de las aguas en los rios y lagunas.
Cuando es tiempo de sol, es tiempo de sequia. Y cuando comienza la lluvia es

época de enverdesimiento y época de flores. Epoca de frutos y caida de frutos.

Debemos conocer también, el contexto en que se ubica la comunidad, hay
comunidades bajas y comunidades altas. También existe comunidades que cuentan
con las zonas altas, lugar en donde hace mucho frio y solo se dan frutos como
chilacayote, el quelite y otros productos que no se dan en la zona baja, denominada
tierra caliente, en donde habitan especialmente los venados, la iguana, tején, etc. y
diferentes frutos como el mamey, el platano, el chicozapote, zapote, la pifia, papaya,
y muchos otros productos que son de suma importancia para el equilibrio

alimenticio.
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Es importante conocer, qué actividades se desarrollan en cada estacion del afio,
cudles son sus rituales al esperar o despedir la lluvia y como lo celebran. La
importancia que tienen estos rituales con relacion a lo que se da, se dio y esta por
darse para beneficio del mismos pueblo. Podemos dividir estas actividades en
diferentes unidades. 1.- Siembra del frijol, 2.- siembra del chilar, 3.- siembra de

maiz, 4.- mantenimiento de las plantas.

Es necesario que los maestros y los alumnos contribuyan con cada actividad, para
gue puedan reconocer, revalorar y reconstruir sus propios conocimientos. Podemos
retomar la etno — ecologia, como el estudio interdisciplinario de la naturaleza, que
es percibida por los seres humanos a través de un conjunto de creencias y de
conocimientos y de cémo mediante los significados y las representaciones
simbdlicas utilizan y manejan los paisajes y sus recursos naturales. La etno —
ecologia estudia de manera integrada las relaciones que existen entre el sistema de

creencias, el repertorio de conocimientos y el conjunto de précticas.

Formas de vida:

Nuestros pueblos indigenas nos reconocemos por nuestras multiples formas de
vida. Cada pueblo, cada lengua, cada espacio sagrado, cada vida que se desarrolla
en ella, cada forma de criar y crear a sus futuros ciudadanos, cada pauta de crianza
y todo lo que nos identifica como pueblos originarios o pueblos indigenas. Nos
permite identificarnos de los otros y nos permite crecer como seres humanos,
respetando todo lo que hay en nuestro entorno, manteniendo asi un equilibrio con
nuestra madre tierra, re-definiendo nuestras muy propias caracteristicas. Hablemos
de una relacionalidad sujeto-sujeto. En donde existe una correspondencia, el
respeto y relacion que se tiene con la madre tierra; la reciprocidad que es la forma
de correspondencia con el sujeto-sujeto; la complementariedad que nos permite
identificarnos y reconocernos con el sujeto-sujeto; la dualidad la que re-define

nuestra identidad sin dejar a un lado los complementos mencionados.

108



A partir de todo ello, aprendamos a reconstruir una re-educacion diferente a la de
las escuelas. Una educacién que permita moverse en todos los ambitos de la vida

diaria de nuestros pueblos.

Cazay recoleccion:

Nuestros pueblos indigenas viven de la caza y la recoleccién. Partiendo desde la
madre tierra, tenemos multiples actividades que debemos retomar y revalorar, como
es el uso de las plantas medicinales, la caza moderada, la relacion que se tiene con
los espiritus en las montafias, rocas, con los animales, con las personas y también
con los sonidos, el sentir y la forma de percibir lo que le rodea y con lo que se

relaciona.

Tipos de animales

Veremos los tipos de animales que hay en el contexto del nifio, desde animales

domésticos hasta animales salvajes.

Animales que nos sirven para consumo humano, ya sea para venta o para

alimentacion familiar.

Diferenciaremos los animales mamiferos, oviparos, carnivoros, herbivoros,

vertebrados o invertebrados.

Aprenderemos a reconocer con que animales nos identificamos y qué relacion

tienen con el hombre.
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Tipo de plantas:

Re-conocer los tipos de plantas que son comestibles; re-conservar las plantas
medicinales; las raices, los hongos, las fibras y todo lo que la naturaleza nos pueda

dar en relacion con las plantas.

o Clima
Re-conocer el tipo de clima que hay en nuestros pueblos, qué productos se da en

cada uno de ellos y que tipo de tierra encontramos en ellos.

o Agricultura:

Al hablar de agricultura, re-conoceremos la forma de cultivar sus productos. Si sus
siembras son de riego o temporal. Los tipos de productos que se da en cada
temporada del afo, por lo tanto, es importante retomar el calendario cultural de

nuestros pueblos.

o Recurso/objeto: identificacion, clasificacion, caracteristicas, comportamiento
y funcion de las plantas y animales.

o Medio natural: ecosistema, biosfera, ciclos climaticos en que se desarrollan
los diferentes productos de consumo.

o Técnica: tipos de proceso, objeto de trabajo, medios de trabajo, fuerza de
trabajo, cooperacion.

o Fin: bienestar/salud, alimentacion, proteccion del cuerpo, curacion,

comunicacién, eventos sociales y pueblos.

Cabe mencionar, que esta asignatura es muy amplia, y que se relaciona con otras
asignaturas como son; matematicas, ciencias sociales, ciencias naturales, civica y
ética. A continuacibn nos daremos cuenta el porqué de esta articulacion de
disciplinas. Otros de los motivos es reconocer que en nuestros pueblos existen
cargos que obligan saber hacer las cosas y que es necesario retomarlas para que

el aprendizaje sea util y significativo para los nifios y nifias.
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Un ejemplo de estos cargos es: bienes comunales y sindico municipal, las dos
autoridades, juegan un papel importante dentro de la comunidad, deberan conocer
cuales son sus funciones cuéles son sus derechos tanto personales como
colectivos. Los nifios conocen algunas de sus responsabilidades y también algunas
de sus responsabilidades; para llegar a estos puntos nos preguntaremos; qué se
debe hacer y qué no se debe hacer con la tierra, animales, plantas y con la misma

gente de nuestra comunidad.

Al tocar el tema de la tierra, nos preguntaremos qué significa la tierra para nosotros,
por qué es importante la tierra, qué cosas podemos ver en la tierra; con qué otro
nombre la conocemos; por qué debemos de cuidarla; cual es el respeto que nuestra
gente tiene hacia la tierra; una vez profundizado el conocimiento que tiene el nifio
con relaciébn a su contexto, se ird desarrollando los conocimientos teoéricos y
cientificos que se tienen con relacion a la tierra y esto se hara con la ayuda de la
informacion proveniente de los medios de comunicacion, como son: radio,
television, periodico, revistas y libros de textos, en estos medios se habla de los
temblores, sismos, terremotos, huracanes, deslaves, entre otros. Primeramente nos
enfocaremos en los cambios que ha tenido el pueblo y preguntarnos; por qué sufrid
cambios nuestra tierra, cuales fueron las causas, de qué manera actla nuestra
gente, cuales son las filosofias que se tiene sobre esos cambios, porqué creen que
paso, cudles son los trabajos colectivos que se realizan y para qué se realizan,

quiénes participan, quién encabeza el trabajo.

Otro tema muy importante es con referente a nuestras tierras, nos preguntaremos,
qgué problemas se ha tenido en nuestro pueblo con referente a las tierras, como se
ha resuelto, quiénes intervienen, si se trata de medir las tierras, qué unidades de
medida se utiliza, qué materiales se ocupan para medir las colindancias de tierra,

qué se hace cuando se miden las tierras, qué notas hacen, qué dibujan y quienes
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dibujan, qué nombre reciben esos dibujos que hacen, quién se responsabiliza de
esos documentos.

Con referente a los animales, hablaremos de qué tipo de animales hay en el campo;
para qué sirven, qué creencias hay sobre algunos de ellos, cuales son comestibles,
gué respeto hay hacia ellos, como los cazan, cuando los cazan, tendran duefio esos
animales, quiénes son los duefios, qué se hace antes de cazarlos, qué animales
habian antes y que ahora ya no se ven, qué habra pasado con ellos; estas preguntas
nos ayudara a reflexionar sobre la valoracién y cuidado de algunos animales que

hay en el pueblo y que en su mayoria nos sirven de alimento.

Se dice que la carne de estos animales que son del campo no se vende, por lo tanto
aqui no veremos precio, pero si veremos tiempo, por qué es importante conocer el
tiempo, cOmMo nos guiamos para conocer la hora.

Los abuelos dicen, que cuando la luna se va ocultando, es hora de ir a cazar, porque

a esa hora salen los animales.

También conoceremos las formas de visualizar la luna; qué sefales nos da la luna,
cudles son sus etapas de cambio que conocen nuestros abuelos, de qué otra forma
Nos guiamos para conocer el tiempo.

Nos daremos cuenta que asi como la luna tiene sus diferentes formas y cambios,
también conoceremos mas sobre las estrellas, el viento, las nubes, el sol y otros
sujetos en el cual nos identificamos y nos guiamos. También desarrollaremos y
conoceremos el calendario y la hora mestiza, y aqui abordaremos el reloj, y lo
llamaremos como sefior reloj y sefor calendario, quienes conocen a estos dos
sefores, en donde los ocupamos, quiénes lo ocupan, por qué y para qué lo ocupan,

y Si son importantes y necesarios para nuestra vida.

Se hara un analisis y reflexion sobre la relacion que hay con las unidades de tiempo
y espacio. También hablaremos de las plantas que hay en nuestro pueblo; qué tipos
de plantas hay, en qué etapa del afio se reproducen, para qué nos sirven, quiénes

la ocupan, en ddénde la ocupan, cudles son medicinales, cuéles son venenosas,
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cuales son nuestras creencias con respecto a las plantas, ¢algunas plantas habran
desaparecido?, ¢Cuales fueron las causas?, ¢Como cuidamos ahora nuestras
plantas?, ¢nuestras plantas, nuestras montafias y nuestros animales que nos
pedirdn?, ¢si nos piden respeto, valoracién y cuidado, podremos cumplir sus
deseos?, ¢de qué manera?, y para concluir con esta parte, la gente, ¢ Qué relacion
tiene con todo lo que hemos estado hablando?, ¢de qué manera se relacionan y

socializan con las planta, animales y con la misma gente?.

Ejemplificaremos algunos contenidos de lo escrito anteriormente y que nos servira
de guia para nuestro plan curricular y estrategia de trabajo, caracterizando el
contexto en donde nos encontremos laborando.

Recordemos que todas las asignaturas mencionadas, seran desarrolladas en L1y
L2.
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4.2.8.- Contenidos y materias.

CONTENIDOS MATERIAS

1. Construccién de una casa.
e Medidas:

- Estudiay aplica conocimientos astronémicos en la realizacién
de sus actividades cotidianas

- Formas geométricas.

e Resuelva situaciones problema de su vida personal, escolar y
comunitaria, en la que apligue el conocimiento de area y
perimetro de figuras regulares e irregulares.

- Distancia.
- conteo

Matematicas/matematicidad

- formas y estilo de conteo.
e [Expresa pensamientos y conocimientos matematicos con
libertad y coherencia.
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Agricultura

- Calendario

Utilizacién del conocimiento astrondmico para la realizacion de
sus actividades cotidianas.

- Espacios de tiempo.

Utilizacion de los conocimientos de orientacion de manera
cultural.

Reconozcan, revaloren y reproduzcan la vinculaciéon personal —
naturaleza. (correspondencia, reciprocidad y
complementariedad).

- Tipo de tierra

Reconozca los tipos de tierra que hay en su comunidad, region,
estado, nacional e internacional.

- Tipos de cultivo.

Reconozca y valore los tipos de cultivo que hay en su comunidad.
Temporada de siembra y de cosecha.

- Tipo de alimentos.

Reconozca y valore los tipos de alimentos que hay en su
comunidad.

- Relacionalidad.

Reconozca, respete y revalore la relacién que tienen los pueblos
con la madre tierra.

- Tierra — ambiente

Utiliza los conocimientos que tiene para cuidar el ambiente y su
ecosistema y el respeto que se tiene hacia la madre tierra.

Ciencias naturales/geografia

Etnografia/etnoecologia
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Filosofias indigenas
- Practicas comunitarias
- Dia de muertos

- Préacticas comunitarias sociales: tequios, mano vuelta,
festividades de la comunidad.

Culto a nuestros ancestros.

Culto a la lluvia, tierra y elementos fundamentales de nuestra
cosmovision.

Reconocer y revalorar la danza, vestimenta y objetos que
tienen significado para nuestras culturas.

Practica y relaciona las convivencias sociales comunitarias,
como son los trabajos colectivos y festividades.

Territorialidad

¢ Que conozcan su territorio y el de sus pueblos vecinos
(colindancia).

e Conozca el territorio del estado en donde vive, asi
como del pais.

e Conozca y reconozca la historia de otros pueblos asi
como del propio.

e Respetar y conservar los lugares sagrados.

Historia, Civica y ética, Educacién Artistica, Educacion Fisica.

116



5. ldentidad.

Al hablar de territorio, asi como su historia y trascendencia
de la misma, las practicas comunitarias y sociales;
fortalecemos la identidad, la valoracién y aceptacién de
nuestras culturas, lenguas, creencias y todo lo que en ella
se reproduce y nos identifica.

REDACCION
Redactaran su historiaen L1y L2.

Escribe textos explicativo, narrativo y descriptivo en relacion
a su contexto.

Utilizacién de elementos gramaticales en la elaboracién de
textosen L1y L2.

Oralidad.

e Cuenta y expresa sus sentimientos, conocimientos y practicas
comunitarias que hay en su comunidad
e Leeyentiende sus textosen L1y L2.

Escrituralidad.

e Funcionalidad que le da a su redaccion sin perder el sentido del
mensaje que deseadaren L1y L2.

Espafol L1y L2
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La interculturalidad, parte de una relacionalidad y reciprocidad de diferentes
culturas. La multiplicidad de las culturas corresponde a la multiplicidad de las formas
de vida de los grupos humanos, cada forma de vida es una forma de vivir de un
grupo social que puede identificarse frente a los demés. Los contextos en los que
se vive son lugares de encuentro, repartimiento y construccion de saberes que da

sentido a la interculturalidad.

A partir de la relacionalidad de sujetos nos reconocemos a través de la socializacion
con los otros y de los otros. Durante todo este trayecto, se esta trabajando con
diferentes formas de relacionar y anclar los conocimientos indigenas con las formas

de ensefianza oficial que pide el estado.

Se retoma la interculturalidad en todos los ejes, contenidos y estrategias de trabajo
como un proceso de socializacion, interaccién e integracion de las diferentes
epistemologias indigenas hacia los otros conocimientos llamados occidentales o
cientificos. Se retoma la relacionalidad, correspondencia, reciprocidad, vy
complementariedad como la conjugacion de un todo; respetando y aceptando al otro
COmMO UNo Mas y no como otro mas. Por esta razon se vincula las asignaturas como
una relacion de un todo, porque en nuestros pueblos nada esté separado, todo esta

vinculado.

Al hablar de identidad, conocimientos, memoria e historia-histocidiad, al retomar lo
que a nuestros pueblos les pertenece, y al conjugar toda la sabiduria - praxis que
en ellos existe, aqui hablamos de una ensefianza diferente a las programadas por
la SEP, por tanto, se exige la equidad para nuestros pueblos. Todo lo que se
menciona anteriormente se relaciona con pertenencia, y no queda fuera el
conocimiento llamado occidental que estd presente como uno mas a la

pluriversidad.

Como vemos, nuestros pueblos dan mas de lo que nosotros como docentes le
brindamos. El problema que sigue vigente es que no hemos integrado la escuela a

la comunidad. Vemos que la oralidad sigue siendo del pueblo y no se retoma nada
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para la escuela; la escritura sigue siendo de la escuela y queda fuera la otra
escritura, aquella que la escuela la pone en la prehistoria, las que estan escritas en
los muros (cavernas), en tablillas de madera, piel, entre otros que hasta el momento
no le hemos puesto un nombre. Para poder cambiar nuestra forma de pensar,
tendremos que reconocer y revalorar nuestra historia, tenemos que ver el pasado

con una visién diferente de lo que se ha visto hasta ahora.

Para poder cambiar nuestra educacion y lograr incluir la oralidad, es necesario un
proceso pedagogico, que por nuestro egoismo y terquedad existe una vision
colectiva que subordina las visiones de un cambio productivo y funcional para

nuestros pueblos.

Los pueblos son capaces y tienen la habilidad de reconstruir sus conocimientos.
Como docentes, como colectivos de la educacion, debemos analizar los siguientes

puntos para un bien comun.

e Saber identificar nuestras lenguas presentes, reconocerlas, darles
equidad, funcionalidad y practicidad. Diagnosticar a nuestros educandos
para saber de dénde y desde donde partir para un mejor desarrollo de sus
habilidades y competencias. Realizar nuestro plan de actividades, para ir
registrando los avances de cada educando. Debemos reconocer que
cada nifio o nifa aprende de forma diferente, aqui destacaremos los
estilos de aprendizaje, que puede ser por medio de la abstraccion o por

medio de lo concreto.

Lamentablemente, en nuestras propias escuelas, existe una descontextualizacion
de los docentes. Y otros de los puntos importantes sobre la pertinencia nos solo es

la forma de organizar los procesos pedagdgicos; sino también es lo siguiente:

e Reestructurar el personal docente del sistema en donde se trabaja. Es
importante que el docente tenga la capacidad y habilidad de dominar la

lengua en donde desarrolla su trabajo.
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e Se tiene que romper con la individualidad, no solo con los alumnos, sino
también con los mismos docentes, para que pueda existir una pluralidad
de conocimientos epistémicos, una pluralidad de lenguas y reciprocidad

de convivencias.

Recordemos que en nuestros pueblos, los niflos crecen por medio de la
socializacion, los nifios y nifias son incorporados a la vida social, a los
conocimientos, valores y destrezas suficientes para vivir y satisfacer sus
necesidades. La socializacion permite la formacion y la construccion de patrones
culturales en los nuevos miembros de un grupo social. Los nifios se acercan a la
sociedad a partir de procesos, asimilaciéon e internalizacién de valores y normas

propias de la sociedad (pautas de crianza).
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Participacion comunitaria.
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Conclusiones.

Los conocimientos comunitarios se producen a través de las praxis, de la oralidad y
de las mismas vidas diluidas en ellas. Para que estos conocimientos sean validos
tienen que ser productivos y equilibrados con el mismo sujeto y la naturaleza misma.
Por ejemplo el prefijo kuy_ permite entretejer la palabra, hgua-palabra. Conectar

conocimientos y experiencias. kuy nuja’n — vamos a hablar, platicar, crear dialogo.

Las ensefianzas son reciprocas, nos ensefian la tierra, las plantas, los animales, los
rios, los astros; dialogar con ellos es complementar nuestros conocimientos. Es
buscar otra forma de con-vivir. Tan"gu’n-juntos nos permite entender y comprender
lo que otro necesita sin sustituir lo que somos, creemos, pensamos y vivimos. Kat'dé
— lugar, al decir kat’dé na’ja nos referimos a nuestro espacio — tiempo, es asi que
las practicas nos ayudan a repensar las cosas; crear espacios de libertad y

colectividad.

Un ejemplo es en la siembra del maiz, es un espacio en donde se convive, se
aprende y se ensefia. Por eso se dice xhin'ya té- echar raiz sembrar conocimientos
y cosechar otras formas de conocimientos, que permite enriquecer nuestras
practicas. A cosechar la tierra y las ensefianzas, a cuidar y respetar lo que en ella

existe.

Los conocimientos comunitarios se siembran, son un proceso colectivo que permite
la reconstruccion de los mismos y desarrollar las experiencias. En donde las

memorias colectivas se reactivan, reelaboran y resinifican.

Los conocimientos pasan de generacidn en generacion, se renuevan por los
cambios externos a ellos, pero no dejan de ser conocimientos propios, _na’jan —
nuestro, que debemos com-partir para que pertenezca a nosotros. Son teorias
conservadas, y que se desarrollan y enriqguecen. Porque de las practicas salen los

conocimiento.
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Los conocimientos se vinculan, se entrelazan con las narraciones y experiencias
que la oralidad construye a través de las practicas sociales. La oralidad no es solo
un mecanismo transmisor de saberes y tradiciones, sino que es un producto del

propio conocimiento.

Por consecuencia la memoria colectiva se asocia a un lenguaje y significado comun
a los miembros de un grupo, quienes vuelven a su pasado, actualizandolo, en un
proceso colectivo.''? Los hechos ocurridos en el pasado, son conocimientos activos
para el presente, y para mirarlo como algo continuo, en donde nos permite

constituirnos para unir las coyunturas y reconstruirlas.

El pasado-futuro estan contenidos en el presente, el retorno ciclico de la oralidad,
la repeticion o la superacién del pasado estan en juego en cada coyuntura de
nuestras vidas comunitarias y dependen de nuestros actos mas que de nuestras
palabras. Un ejemplo es el consejo de ancianos de la comunidad de Chiquihuitlan,
Oaxaca. Este grupo de personas, nos mencionan las formas de trabajo, de didlogo
y de convivencia en su tiempo; retoman algunas actividades, mencionan personas
gue con sus practicas sociales nos permiten mejorar nuestro entorno, asi como
reconocer el pasado, no solo como se vivid, sino como sujetos participantes, un
continuo y atil forma para mejorar el presente. El pasado no es tiempo, son sujetos

activos creadores de conocimientos.

Una de las palabras mas mencionadas en la comunidad es ngaya an — nosotros. Lo
mencionamos para incluir al otro, otros, ellos y yo. En el momento de mencionar
Cuma tangu’n ngaya’an — poder hacer juntos para todos; es un llamado a la
colectividad, es un estar juntos para crear, observar y repensar las formas de vida,
la forma de gobernar a la comunidad, tener asi como problemas concretos y
comunes, es parte de la democracia la capacidad para crear la colectividad, un

espacio de libertad en donde las préacticas se situan.

113 Rivera Cusicanqui Silvia, Concepcion cultural de la historia en el pensamiento. Debate o discusion
en teoria social. Grupo de trabajo No 17.
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Estas palabras se pueden encontrar en las distintas interacciones sociales en la
comunidad, en cada proceso de ensefianza surgen formas de nombrar lo que se
guiere decir al otro hablante de la misma lengua, es decir, en la lengua mazateca
emite un comunicado al otro hablante de la misma lengua, asi pueden establecer
un entendimiento mas alla de la simple comunicacién. En cada una de las
interacciones comunicativas que se establecieron se puede constatar la importancia
del conocimiento de la comunidad, que se expresa por medio de la palabra en

mazateco.

Durante la practica de campo el proceso de interaccion que se dio a través de la
lengua, me permite entender a los sujetos desde su propia concepcién epistémica
en mazateco y me permite entrar al mundo de las palabras, del pensamiento y de
ser de los mismos sujetos y lo mas importante es que nos acepten como parte de
ellos. Al momento de visitar a la persona a entrevistar digo: - a nechu'n “se
encuentra usted’. La palabra también se ocupa como saludo, pero saludar desde el
mazateco es pensar que es parte de mi, es entenderme con la persona como un
nosotros, por esta razon la persona me responde, - ju'n, nchi'n, mecha
xha atcenu’un, ~ si, aqui estamos, que dice su corazén’, al mismo tiempo que la
persona responde, se levanta y me recibe, ofreciéndome un asiento ya dentro de
su casa, no me dice con palabras que pase, pero si con sus acciones y con las
palabras que yo escucho es suficiente para sentirme aceptada en su hogar y con

ellos.

La mayoria de las entrevistas fueron hechas desde la lengua mazateca, las mismas
palabras nos permiten ser nosotros desde el mazateco, nos permite sentir y
entender el pensamiento, el conocimiento y las formas de vida que se procesan en

la vivencialidad de los sujetos en la comunidad de Chiquihuitlan, Oaxaca.

Al dialogar con las personas de mi comunidad, y al entender mas a fondo las
palabras y las practicas comunitarias, me parece importante las formas de relacién
gue se da entre sujetos — sujetos y los sentimientos y entendimientos que se tienen

con la naturaleza, en donde los hombres y mujeres conviven enfatizando el respeto
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a sus creencias. Para destacar algunos puntos que se retoman de la practica de

campo, que me parecen importantes y los cuales se analizan en el desarrollo del

trabajo recepcional, son:

En la comunidad existen personas monolingiies en mazateco, con un amplio
conocimiento sobre los procesos de vida social, natural y cultural, que se da
a través de la lengua mazateca.

Son personas que durante el transcurso de sus vidas han servido a la
comunidad aportando sus ideas y sus conocimientos a través de las palabras
en mazateco y mediante la interaccion activa que han tenido al incluirse a las
diferentes practicas comunitarias que se realiza en la comunidad.

La oralidad mazateca es el vinculo articulador del pensamiento y sentimiento
de la comunidad. Permite el didlogo en los diferentes espacios de encuentro
cultural y linguistico; asi también, con las diferentes formas de comunicarse
y convivir con la madre tierra, con otros seres que desde la lengua mazateca
nos escuchan y son escuchados.

La perspectiva intercultural entre comunidad y escuela es distinta, la
interculturalidad en la comunidad se da a través de las lenguas originarias,
en los encuentros sociales, comunitarios y en la relacionalidad que se da en
sus practicas; sin embargo, la escuela dista de ser un espacio de encuentro
intercultural, se desconoce el termino, llegando a responder ¢ Qué es eso de
intercultural o interculturalidad?; lo que se hace es pensar de manera
diferente a la interculturalidad, desestructurar los conceptos dados para

reconstruir otros.

Para desarrollar los puntos principales en este trabajo, me enfoqué en analizar las

diferentes formas de ser y hacer de los sujetos, incluyéndome a través de la lengua

mazateca, escribiendo conocimientos que nacen del proceso de oralidad que se da

en la comunidad. También retomé la lengua mazateca como otra forma de pensar

ideoldgica y emocionalmente, que por si misma constituye una forma de enfrentarse

cotidianamente re-pensando la realidad.
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