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Presentacion

En los circulos académicos, la comunicacién intercultural como
problema de investigacién ha ido adquiriendo una importancia
cada vez mayor en el marco de lo que se ha dado en llamar pro-
ceso de globalizacién econémica, politica y cultural. Conscien-
tes de la relevancia del tema y debido a que las estrategias cul-
turales hegeménicas con pretensién globalizadora han mostrado
sus limites en aspectos fundamentales de las relaciones intercul-
turales, como son el respeto al otro, el didlogo, los acuerdos, los
pactos y la tolerancia, el Centro Universitario de Ciencias Socia-
les y Humanidades (cucsh) de la Universidad de Guadalajara y
la Divisién de Ciencias Sociales y Humanidades (DcsH) de la
Universidad Auténoma Metropolitana-Xochimilco se propusie-
ron abrir un espacio de reflexién sobre estos problemas. Uno
de los frutos de este estuerzo interinstitucional es la presente
coleccién de cuatro volimenes intitulada “Comunicacién y di-
versidad cultural”, en la que se ofrece una reflexién en torno a
las politicas instrumentadas por diversas instituciones del Esta-
do y las correspondientes estrategias locales que sujetos y/o co-
lectividades despliegan frente a tales estrategias de poder, su
supervivencia y las trasformaciones que sufren en el contexto
global. Para la construccién teérica de los particulares objetos
de estudio se discuten nociones como multiculturalismo, inter-
culturalidad, diversidad cultural, racismo, hegemonia, colonia-
lismo y resistencia cultural, entre otros.
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La coleccién es producto del 10° Congreso Internacional Co-
municacién Intercultural ¢Didlogo sin conflicto?, reunién de la
International Association for Intercultural Communication Stu-
dies (1AICS), que se realizé del 14 al 16 de julio de 2004 en el
ayuntamiento de Zapopan, presidido por el Lic. Arturo Zamora
Jiménez. Este encuentro fue auspiciado por el cucsH, siendo rec-
tor el Dr. Juan Manuel Durdn; por la DCSH, bajo la direccién del
Dr. Arturo Anguiano Orozco, y por el propio ayuntamiento.

En el congreso se presentaron 130 articulos, los cuales fue-
ron discutidos en diversas mesas tematicas. Una porcién consi-
derable de esos trabajos se articularon en torno a ejes de discu-
sién bien definidos y arrojaron resultados invaluables sobre los
tépicos propuestos. Para rescatar y difundir la riqueza de este
intercambio académico se seleccionaron 36 textos que fueron
reelaborados por sus autores a partir de la discusién desarrolla-
da en el encuentro. También se invit6 a colaborar en los respec-
tivos volimenes a especialistas. El resultado se plasmé en los si-
guientes titulos:

Culturas amorosas. Prdcticas y discursos.
Educacién indigena. En torno a la interculturalidad.

Leery PGI]SGI' 6] racismo.

Internet y television. Una mirada a la interculturalidad.

Sin duda, la comunicacién intercultural presenta problemas
y facetas mds amplias que las abordadas en esta coleccién. Sin
embargo, consideramos que los trabajos seleccionados contri-
buyen a la reflexién sobre algunos temas que resultan centrales
en nuestros dias. Esperamos que estos cuatro libros ayuden a
comprender las practicas que se generan a partir de distintas
formas de comunicacién entre culturas, pues ante el desafio
actual de los cambios politicos y sociales, es necesario contem-
plar no sélo la riqueza sino también la dimensién politica y
conflictiva de las relaciones interculturales.

Introduccién

Sarah Corona Berkin
Rebeca Barriga Villanueva

(Por qué la interculturalidad?

La educacién indigena ha pasado por mil avatares para encon-
trar un camino consistente y efectivo. Muy concretamente, en-
cuanto a la lengua o lenguas —espafol y / o lenguas indigenas—
que se han de ensefar, se ha seguido una tortuosa via en el que
lejos de alcanzar el ideal del aprendizaje, construccién de cono-
cimiento significativo y pertinente: primero el nifio, después el
joven y aun el adulto indomexicano se han visto inmersos en
una especie de laberinto sin salida en la que su identidad y or-
gullo étnico estdn en un continuo juego de desgaste y pérdida.
Los resultados que se han obtenido se reducen, las mds de las
veces, a un bilingiiismo asimétrico que sélo sirve de puente pa-
ra llegar a una dudosa competencia en espanol. Desde los anos
noventa se ha venido probando un nuevo modelo, el de la Edu-
cacién Intercultural Bilingiie que trata de revertir un proceso am-
biguo e impuesto durante siglos, en otro de participacién indi-
gena que logre la convivencia arménica —y por el momento,
ut6pica— entre culturas y lenguas. Pese ya casi mas de tres lus-
tros de prueba y error, el camino no ha sido ni facil ni homo-
géneo; desde miradas muy diferentes se ha asumido el fenéme-
no y de ahi los resultados atin heterogéneos, locales, exiguos y
muy poco conocidos entre la misma comunidad educativa me-

xicana. Es por ello que nos propusimos a reunir en este libro al-



10 | Sarah Gorona Berkin y Rebeca Barriga Villanueva

gunos de los articulos emanados de las mesas de trabajo de edu-
cacién indigena que se presentaron en el 10° Congreso Interna-
cional de Comunicacién Intercultural, ¢Dialogo sin conflicto?
que se llevé a cabo en la Universidad de Guadalajara en julio del
2004. Ahi, la interculturalidad fue asediada desde muchas pers-
pectivas: el amor, el racismo, la globalizacién, la comunicacién,
los medios y la educacién indigena. Nuestro interés se centré en
esta dltima perspectiva, en su faceta mds reciente, la llamada
educacién intercultural bilinglie como modelo paradigmatico
para las comunidades indigenas. Tratamos de responder en
aquel momento y ahora aqui, algunas preguntas que necesaria-
mente surgen de una promisoria propuesta que se antoja ain
entrampada en algunos vicios discursivos y unilaterales: ¢Cules
son los rasgos distintivos de la educacién intercultural? (Quié-
nes la viven? {Cémo se ha interpretado y la ha puesto en accién
concreta? {Cémo se ha vivido en diversas comunidades indige-
nas? ¢Qué papel han jugado las lenguas, personajes centrales en
el escenario intercultural? ¢Realmente es una puerta de salida
esperanzadora? ¢Se puede dar el didlogo intercultural sin con-
flicto o sigue siendo un mondlogo impuesto? Nuestro objetivo
€s presentar, a manera de muestreo representativo, tres aspec-
tos, desde tres miradas —indigena y occidental— de la educacion
indigena intercultural mexicana: esencia, accién y resultados.
En efecto, nuestro libro descansa en una estructura triddica que
parte de una exploracién alrededor de la concepcién de esta
nueva propuesta educativa, que busca rescatar y equilibrar los
valores indigenas en convivencia con los occidentales y mestizos.
Describe, ademas, algunos de los proyectos que asumen la idea
de interculturalidad como motor en diversos niveles de la pira-
mide educativa, ya en el nivel basico de la primaria, ya en el ni-
vel universitario. Para analizar, finalmente, algunos de los resul-
tados concretos y acciones particulares con indomexicanos de
diferentes etnias de nuestro pais, que experimentan una suerte
de educacién intercultural bilingiie.

Prologo. En torno a la interculturalidad | 1

La primera arista— sin duda, la més filosa y contlictiva de las
tres— estd formada por cuatro articulos en los que Rebeca Ba-
rriga Villanueva, Eduardo Andrés Sandoval, Fausto Sandoval y
Cruz Elena Corona abordan en torno a los problemas de la
educacién intercultural desde su concepciéon misma, hasta las
consecuencias de una interpretaciéon particular y sui generis que
dista mucho de cristalizar en salidas equitativas para las comu-
nidades indigenas y la sociedad mayoritaria. Rebeca Barriga Vi-
llanueva le da voz a doce maestros indigenas, hablantes nativos
de seis diferentes lenguas mexicanas chol, mixteco, zapoteco,
néhuatl, totonaco y espafiol, quienes han vivido las dificultades
de una nueva propuesta, cuyo significado no ha logrado pene-
trar en la realidad comunitaria y escolar de los pueblos indige-
nas. A partir del andlisis de las respuestas de estos maestros en
torno a la interculturalidad, muestra como éste es un concep-
to ajeno o distante de la realidad vivida en las escuelas prima-
rias indigenas, que pese a las promesas del nuevo modelo, si-
guen sobre la linea de la pérdida de la lengua materna y de las
decisiones unilaterales emanadas de una politica eminente-
mente nacionalista y desconocedora en la estructura profunda
de la riqueza y significado de la diversidad lingiiistica de Méxi-
co. Eduardo Sandoval, por su parte, discute el concepto de in-
terculturalidad manipulado por el nuevo indigenismo y los im-
perativos propios de una sociedad globalizadora. Siguiendo el
espiritu pristino de la interculturalidad, propone un modelo de
educacién asumida directamente por los mismos indigenas,
que les permita y garantice mantener una relacién directa en-
tre educacion, cultura y contextos socioeconémicos, con el fin
de fortalecer su identidad.

Fausto Sandoval ofrece, més alld de las interpretaciones aca-
démicas y gubernamentales, una genuina visién de cémo se vi-
ve la interculturalidad en San Andrés Chicahuaxtla, comunidad
triqui, que busca estrategias pertinentes para alcanzar relacio-
nes de equilibrio e igualdad con las comunidades mixtecas, na-
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huas y mestizas que la circundan. Para ello propone entender a
fondo el singular juego que se da entre el nosotros y los otros
puesto que en ese interjuego se propicia una dindmica especial
de respeto y tolerancia (entendida en un sentido positivo) en-
tre culturas distintas con lenguas distintas. Los avances son evi-
dentes pero la realidad persiste: “los indigenas tenemos la im-
periosa necesidad de aprender a hablar espanol para
comunicarnos y poder transitar con éxito en el sistema educa-
tivo”.

Con un una mirada critica, Elena Corona Fernandez hace
una comparacién entre las diferentes posturas de los docentes y
sus propuestas curriculares, las de las autoridades educativas
y su insistencia en el cumplimiento de una “normatividad”,
condicién sine qua non en la formacién de profesores de nivel
bésico en todo el pais. A pesar de que la educacién intercultu-
ral ha sido institucionalizada. Corona discute los problemas
que surgen cuando los maestros bilingiies creen en este mode-
lo y tratan de llevarlo a la préctica modificando radicalmente la
manera en que han sido formados durante décadas.

Sobre la segunda arista, siete autores dan cuenta de la con-
formacién y destino de tres grandes proyectos en tres regiones
estratégicas por su configuracién étnica y lingiiistica de la Re-
publica Mexicana, Chiapas, en el sureste del pais; la sierra
wixarika en el occidente y la parte central en el estado de Mé-
xico donde confluyen varias etnias de lenguas diferentes.

Sonia Comboni y José Manuel Judrez describen con minu-
cia un proyecto surgido desde las comunidades tzeltales que se
sustenta en la revalorizacién de la lengua, cultura, conocimien-
tos y précticas indigenas, partiendo de sus propios procesos de
produccién y reproduccién social y biolégica. Su método edu-
cativo intenta facilitar la reapropiacién de esos valores, conoci-
mientos y practicas para articularlos con otros conocimientos
de la cultura occidental que favorezcan en la comunidad un
manejo integral, diversificado y socialmente integrado.

Prologo. En torno a la interculturalidad | 13

Fidencio Robles y Rocio de Aguinaga describen el proyecto
de un bachillerato intercultural wixarika que inicié en el afo
2003. Desde la comunidad se detectan los objetivos educativos
y se construye el programa y la propuesta metodoldgica. Los
autores se ubican en la oferta educativa que existe para los jo-
venes wixaritari en la sierra huichola y parten de alli para eva-
luar lo que la comunidad quiere y le es atil de las propuestas
occidentales y lo que consideran necesario de sus propios sa-
beres. En el dltimo articulo de este conjunto Antolin Celote, Felipe
Gonzélez y Francisco Monroy centran su interés en la recién inaugu-
rada Universidad Intercultural en el municipio de San Felipe del
Progreso, Estado de México. Con una visién optimista y alentadora,
que ve a la eduCaCién interCultural COmo una propuesta idénea Para
la incorporacién de diversas culturas y grupos humanos en el ambi-
to universitario, describen la génesis de esta Universidad, que con
verdadera fe en el modelo, arranca el proyecto con un interesante
conjunto formado por 286 estudiantes mazahuas, otomies, piekja-
joos y matlatzincas que convivirdn en el aula con un grupo de mesti-
zos (en un inesperado porcentaje del 19 por ciento del total). La
propuesta va en sentido contrario de la globalizacién y la falsa idea de
la tolerancia para rescatar el verdadero sentido de la interculturalidad
que supone la diversidad en armonia con la singularidad y la identi-
dad.

Siete autores se ocupan de la arista maés promisoria de la
triada pues dan cuenta de resultados de proyectos vertebrados
por la idea de una interculturalidad concreta y asible, con sen-
tido para los que la practican en su quehacer educativo cotidia-
no. Susan Street hace un andlisis exploratorio de los modos de
comunicacién entre docentes wixarikas y profesionistas mesti-
zos al entablar didlogos sobre el fenémeno de la interculturali-
dad. Con una metodologfa etnogréfica, la pregunta basica que
se construyé en cinco sesiones de didlogos es, ¢cuando y bajo
qué condiciones si se gener6 una hermenéutica intercultural? Para

analizar si se pudo romper con una trasmisién de conocimien-
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tos basada en la tradicional relacién vertical entre expertos oc-
cidentales dominantes y indigenas subordinados, entre los que
saben y los que no saben. En el articulo, se identifican las situa-
ciones en las que los didlogos hayan sido reflexivos (expresando
cierta fusién de horizontes de las perspectivas etic y emic), y es-
tas situaciones se teorizan en funcién del interés tanto de la
escuela como de la comunidad de formar intelectuales al ser-
vicio de su cultura wixaritari. Tambien en el 4mbito wixarica, Sa-
rah Corona Berkin, la autora propone la enseianza de la lecto-
escritura como un instrumento fundamental para el desarrollo
del pensamiento y accién criticos que impulsen la participacién
de los indigenas en el espacio publico. Para ello, se centra en
los beneficios del uso del periédico en la educacién secundaria
en varios sentidos, ya que no sélo refuerza el conocimiento sig-
nificativo en todas las asignaturas escolares, sino que fortalece
la educacion politica de los jévenes. Corona Berkin ofrece los
resultados comparativos de su uso en una telesecundaria wixa-
rika y una secundaria urbana de jévenes mestizos, cuyas estra-
tegias diferentes se relacionan directamente con su visién de
mundo y su manera de procesar la informacién. En su articu-
lo, Regina Martinez Casas, Angélica Rojas, Ivette Flores y Fran-
cisco Talavera nos revelan los severos problemas de nifios indi-
genas locales y migrantes, hablantes de otomi purepecha, na-
huatl, mixteco, huichol, mazahua y totonaco que asisten a cin-
co escuelas publicas de la zona metropolitana de Guadalajara,
cuya poblacién mayoritaria es mestiza. El escenario, idealmen-
te intercultural por su rica composicién étnica,se convierte en
un espinoso terreno de tensiones interétnicas y discriminato-
rias, cuyo resultado final es la alta desercién y el fracaso esco-
lar debido a la falta de conciencia del problema por parte de la
escuela urbana que “representa uno de esos espacios en los que
s6lo se habla espafiol y se espera que todos los que a ella asis-
ten sean ampliamente competentes en el tema”. El corolario

natural es la alarmante carencia de programas especificos que
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enfrentan el problema educativo que representa la intercultu-
ralidad en el salén de clase.

Algunas conclusiones

Luego de este recorrido panordmico por tres aristas de un
complejo problema, sélo podemos llegar a ciertas conclusio-
nes provisionales y a muchas mds reflexiones adicionales que
nos gustarl'a compartir o) polemizar con nuestros potenciales
lectores.

Si logramos despertar el interés o motivar convergencias y
divergencias, habremos cumplido con nuestra meta final, po-
ner el dedo en una llaga que de tan profunda se hace paradéji-
camente invisible o negada. Destacamos aqui los puntos que
consideramos mads relevantes de esta decena de trabajos. Pode-
mos afirmar que la educacién intercultural indigena es todavia,
en la mayoria de los casos, una especie de ideal o de utopia que
se entiende de muchas maneras y que se adapta a las necesida-
des concretas de cada situacién. Los maestros interculturales
bilingiies son en este sentido, victimas de una palabra carente
de sentido, pero que conlleva exigencias en ocasiones absurdas
e inalcanzables. Se vislumbran valiosos esfuerzos aislados por
establecer, desde la autodeterminacién indigena, nuevas for-
mas de apropiacién de la cultura en concordancia con los valo-
res de la cultura nacional. Las lenguas son el corazén de esta
educacién intercultural pero atn son muy débiles los verdade-
ros vasos comunicantes entre las indigenas y el espafol domi-
nante, mayoritario y oficial. En la mayorfa de los casos, en el
dmbito supuestamente intercultural el espafiol sigue siendo la
verdadera meta a alcanzar. Hay interesantes brotes de concien-
cia pero endebles ante todo un aparato ya constituido.

Sin duda, la interculturalidad en un sentido amplio sugiere
pistas para construir un concepto educativo donde se facilite la
convivencia entre las culturas y se ofrezcan herramientas para
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dialogar a partir de negociaciones y acuerdos entre los diversos
actores sociales; sin embargo, sigue siendo un concepto sélo
pensado para los indigenas: los mestizos ocupan otros espacios
donde la interculturalidad no ha permeado pues la conciencia
nacional ha estado cimentada por siglos en la idea de la unidad.

Hablar de educacién intercultural en un pais como el nues-
tro enfrenta necesariamente a un dilema {cémo plantar politi-
cas educativas para la diversidad cuando la funcién de la edu-
cacién ha sido precisamente integrar en una nacién a todos los

grupos por igual? {Cémo desandar un camino ya trazado an-

cestralmente? Parte Los conceptos:
Nos encontramos en un interesante momento de transicién
en donde se corre el riesgo de caer en el peligroso proceso de- Problemas e interpretaciones

muchos estados llamados democraticos, que se reconocen
definidos por mdltiples culturas (situacién acrecentada por la
globalizacién y las migraciones) sin asumir las profundas dife-
rencias ideolégicas que de ellas emanan. Vivimos todavia en
una sociedad de espectadores culturales, tolerantes unos, cu-
riosos otros, preocupados algunos mas, pero la mayoria igno-
rantes e insensibles a una realidad opacada por un discurso
circular.

Para terminar quisiéramos dar respuesta a una de las mu-
chas preguntas que dejamos abiertas a lo largo de esta resena:
¢abre la educacién indigena intercultural mexicana un didlogo
sin conflicto? Definitivamente no. Hay un larguisimo camino
que andar para construir un verdadero didlogo— de dos partes,
equilibradas y equitativas— que trasforme los ideales de una in-
terculturalidad enunciada en acciones concretas y plausibles,
no compensatorias ni remediales. Por cierto, ese didlogo ten-
dria que ser ademds de intercultural, interdisciplinario...



La interculturalidad en
tres preguntas'

Rebeca Barriga Villanueva

Asf hoy en dia, el concepto de Educacién Bilingiie
Intercultural se ha convertido en un lema politico
muy de moda que no falta en casi ningtdn discurso

de politica indigenista.
ZIMMERMAN (1999)
La interculturalidad, un nuevo adjetivo

Los rasgos distintivos de la politica del lenguaje en México han
sido la ambigiiedad y la ambivalencia y la contradiccién. Desde
la llegada de los espanoles hasta nuestros dias se han sucedido
una a otra politicas que buscan —al menos discursivamente— ya
incorporar, ya integrar, al indigena a una realidad diametral-
mente opuesta a su visién de mundo.

Esta politica en movimiento pendular’ constante estd hecha
de paradojas que oscilan entre los polos de la ensefianza del es-
panol y/o las lenguas indigenas, el desplazamiento y el mante-

' Agradezco a los estudiantes de la maestrfa en Lingiifstica Indoame-
ricana (generacién 2001-2003) del CIESAS su genuina e invaluable
colaboracién en este estudio.

? Rebeca Barriga Villanueva (1998). Pese a esta oscilacién continua

que se inici6 con los reyes catélicos de Espaiia, la tendencia de
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nimiento, la vitalidad y la extincién. La riqueza y variedad de las
lenguas indigenas mexicanas’ son el pértico de entrada al pro-
blema: sistemas lingiiisticos con sus peculiaridades inherentes
y visiones de mundo diferentes y distantes a la que porta la len-
gua dominante y oficial, no obstante la letra de nuestra Cons-
titucién,* que las hermana.

A mis de cinco siglos de fracasos, promesas, reformas y
discursos que, en general, han tendido a la eliminacién de las
lenguas indigenas, la educacién destinada a los indomexicanos
ha sido bautizada con varios nombres y adjetivos que va de
castellanizacién directa hasta la actual educacién intercultural
bilingtie, pasando por la alfabetizacién en lenguas indigenas,
alfabetizacién en espanol y lenguas indigenas, educacién bilin-
giie, educacién bilingiie bicultural; politicas lingiiistica y edu-
cativas todas éstas que si bien modifican al nombre de la edu-
cacién, no han logrado romper el conflictivo contacto con
el espafiol, la lengua de prestigio y dominante, y mucho
menos desviar la trayectoria de pérdida de las otras lenguas

mexicanas.’

péndulo siempre ha sido estacionarse permanentemente en el polo
castellanizador. En este sentido, la alfabetizacién en lenguas indige-
nas, en el caso de haberla, y el bilingiiismo asf enunciado, no han si-
do mds que el puente seguro para cruzar hacia el espaiiol.

* Sin entrar en discusiones teéricas relacionadas con la concepcién
de lengua y dialecto sobre la precisién del ntmero total, hoy en dia
se reconocen oficialmente 62 lenguas indomexicanas —la mayoria
con una gran variedad dialectal— que pertenecen a catorce familias
lingiiisticas diferentes.

* El articulo 2° de la Constitucién Mexicana establece que “la Na-
cién Mexicana tiene una composicién pluricultural sustentada ori-
ginalmente en sus pueblos indigenas...”

° “Hasta principios de los ochenta, la educacién bilingiie tenia co-

mo objetivo llevar a los alumnos hacia la castellanizacién més efec-
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En los dltimos quince afios, la nueva ecuacién
educacién intercultural bilingiie parece ser
la panacea

Interculturalidad: (Un concepto?, (una moda?, {un
sentir?

A pesar de permear todo el ambiente de la actual politica edu-
cativa y lingiiistica indigenista,® el concepto de interculturalidad
atn no estd consolidado en el contexto mexicano.” Hasta el
momento en el dmbito mexicano resulta atin una idea vaga
atrapada en la polisemia, cuyos diferentes significados se mane-
jan todavia muy dentro de lo discursivo, sin lograr de manera
mds o0 menos armonica y efectiva anclarse en una accién con-
sistente y generalizada.

La interculturalidad como alternativa en la educacién indi-
gena aparece a finales de los anos ochenta, en el contexto de la
educacion indigena de los paises de América Latina, como una
nueva alternativa que busca el desarrollo autodeterminado de
los pueblos indigenas y una educacién que integra la propia

tiva, utilizando para tal fin la lengua indigena en los primeros afios
de escolarizacién. La transicién de la lengua indigena al castellano
buscaba desplazar la lengua propia por la lengua hegeménica y ofi-
cial” (Lépez e Sichra, 2004: 134).

® La reciente creacién en 2001 de la Coordinacién General de Edu-
cacién Intercultural Bilingiie es prueba de ello. No obstante los es-
fuerzos patentes, la magnitud del problema vy los intrincados hilos
de una politica educativa ancestral, serd muy dificil alcanzar sus me-
tas a corto plazo.

7 Como sucede en otros lugares de América Latina como Guate-
mala, Bolivia o Chile, donde ya existen avances que le dan cierta
realidad y consistencia al modelo en distintos dmbitos sociales y

politicos.
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cultura a la cultura dominante. Esta interculturalidad se puede
ver con miradas multiples, relacionadas con los modos de vida
y las experiencias personales. La mirada que aqui me interesa
confluye en la idea de la interaccién arménica entre lenguas v,
por ende, entre culturas, en un ambiente de reciprocidad y de

intercambio de conocimientos, pensamientos y costumbres:

La educacion intercultural es aquella que reconozca y atien-
da a la diversidad cultural y lingiiistica; promueva el respe-
to a las diferencias; procure la formacién de la unidad na-
cional, 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 libertad y justicia
para todos.’

Lamentablemente las ideas medulares sostenidas por la Se-
cretaria de Educacién Publica y la Direccién de Educacién In-
digena, que giran en torno a esta visién: identidad local, digni-
dad y valor del mundo indigena, asuncién de la diversidad
lingiiistica, ejercicio de la democracia y derechos de los pueblos
indigenas, distan mucho de penetrar tanto en la conciencia na-
cional como en la de los pueblos indigenas confundida entre
discursos unilaterales y contradictorios y poco efectivos en la
préctica. De ahi que el objetivo de este trabajo sea explorar en
torno al concepto de interculturalidad a partir de las respues-
tas directas de maestros bilingiies mexicanos sobre su expe-
riencia con esta nueva forma de educacién. Aunque el concep-

% SEP/DGEI, 1999.

? Para profundizar en torno a la interculturalidad y educacién indi-
gena (véase Hernaiz, 2004; Zimmerman, 1999; Beterly, 1998).

% Los lineamientos generales de esta educacién aparecen en SEP/

DGEI, 1999.
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to’ mismo y la propuesta educativa'’son de suyo interesantes y
merecerian mayor profundidad, por el momento mi interés se
centra a partir de la propia voz de los maestros, en tratar de dar
respuesta a la pregunta que subyace a este trabajo: ¢Hay real-
mente una educaci6n bilingiie intercultural en México o se re-
fiere a otro discurso mas carente de sentido? Para ello, presen-
to los resultados de un estudio exploratorio que realicé con
doce' estudiantes de maestria en Lingiiistica Indoamericana.
Parte de este estudio consistia en un cuestionario en el que tres
de las preguntas giraban en torno al conocimiento o experien-
cia directa con la nueva politica educativa intercultural bilingtie:

1. {Conoce el término interculturalidad? Si su respuesta es
afirmativa, explique cudl es su significado.

2. En su practica docente, ¢ha tenido experiencia con la
educacién intercultural bilingiie?

3. ¢Qué otros modelos ha practicado y, cudles han sido los
efectos en los nifios?

Este grupo de maestros es especialmente interesante en
cuanto a su conformacién étnica y lingiiistica, pues su situaciéon
sociocultural bien podria ser representativa de la gran mayoria
de maestros indigenas bilingiies mexicanos. De los profesores
que colaboraron en el estudio, ocho eran nativo hablantes de
cinco lenguas indigenas pertenecientes a cuatro familias lingtifs-
ticas diferentes,"” chol, mixteco, zapoteco, ndhuatl y totonaco.

" Debo sefialar que el estudio no tiene pretensiones de represen-
tatividad ni confiabilidad estadisticas. Sin embargo, las caracteristi-
cas del grupo podrian validar el muestreo como uno de caricter in-
tencionado.

"2 1 a relevancia de la lengua y familia indigena a las que pertenece
el maestro es de gran peso, puesto que la ensefianza de la lengua

escrita va a ser punto nodal en la educacién intercultural; el proble-
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Los otros tenian como primera lengua el espanol, tres de ellos
con una situacién muy comin y peculiar en el mundo indome-
xicano: por la compleja situacién sociolingiiistica que se ha ve-
nido generando durante siglos; los padres optan por hablarles
y ensenarles a sus hijos s6lo en espanol y, por ende, hacer de
esta la lengua materna® de sus hijos, con el entendido de que
la lengua indigena, la aprenderan en el dmbito familiar y social
de manera esponténea y oral. En la escuela indigena, bilingiie o
no, prevalece el espafiol.

Preguntas y respuestas

Cada una de las respuestas de los maestros era tan elocuente en

si misma que decidi trascribirlas literalmente de los cuestiona-

ma de las variantes se ha convertido en un atolladero sociolingiisti-
co casi insuperable, puesto que en un ideal de estandarizacién se
entremezclan complejidades meramente lingiiisticas con otras de
indole sociolingiiisticas. Los maestros con los que realicé este estu-
dio estaban, como lo veremos en algunas de sus respuestas, cons-
cientes de este problema.

" Pensemos por un momento en las consecuencias que esta deci-
sién trae consigo desde un punto de vista socio y psicolingiifstico.
Tan sélo el hecho de aprender una variacién del espaiiol totalmen-
te alejada del estdndar, por un lado, y de aprenderla en un contex-
to social y familiar donde la lengua predominante es otra, supone
una tensién enorme en los procesos cognitivos del nifio. Esta situa-
cién es ampliamente documentada en un estudio realizado entre los
amuzgos por Jani Jorda (2000: 139).

E. :{T4 tuviste problemas para aprender espanol en la escuela?
Bo. Bueno, si, porque el espaﬁol que me ensefiaron mi papd y ma-
ma era muy minimo, muy poquito, muy diferente a lo que viene en
los libros a la forma como se habla. Mas que nada problemas de

comprensién, palabras desconocidas.
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rios de los maestros para no romper el hilo de su pensamiento
y dejar hablar a su verdadero sentir. Comento aqui, sélo los as-
pectos mds relevantes con relacién a nuestro tema.

Como marco de referencia y de comparacién al analisis,
sirvanos el fragmento que encierra el espiritu de esta nueva

politica:

Lograr que la educacién que se ofrezca a los nifos y las ni-
fias indigenas sea intercultural bilingiie para que asf satisfa-
ga con calidad, equidad y pertinencia sus necesidades edu-
cativas y basicas de aprendizaje. En suma, se trata de avanzar
hacia nuevos modelos de educacién indigena con rasgos
propios en los aspectos académicos y en las formas de ope-

raciéon."

(Conoce el término interculturalidad? Si su respuesta
es afirmativa, explique cual es su significado.

1 El concepto mismo es controvertido, no obstante supone
que tiene que ver con la aceptacién de mdltiples culturas, y
por ende, de muchas lenguas (totonaco).

2 Significa saber de una cultura en todas sus dimensiones (na-
huatl del sur de Veracruz).

3 En concreto no sé lo que significa. Sin embargo, se entien-
de en conocer variadas culturas con sus finas caracteristicas,
lenguaje, costumbres, tradiciones, etc. (ndhuatl del sur de
Veracruz).

4 Es la convivencia de dos o mds culturas, hay que respetar las
culturas que el nifo conoce y ensenar primero en la lengua
que mejor domine (mixteco).

5 Significa un intercambio de culturas, la interaccién de mu-
chas culturas entre los pueblos indigenas y no indigenas. No

'* SEP/DGEIL, 1999.
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puede haber interculturalidad si no se reconoce la propia
identidad étnica, conocer lo que es nuestro para identificar-
lo que es de otros o lo que no es de nosotros. La intercul-
turalidad como estrategia de sobrevivencia de todas las
culturas se convierte en el punto de encuentro de las cultu-
ras y consecuentemente de la lengua (mixteco).

6 Es el proceso en el cual entran en contacto arménico dife-
rentes culturas (chol).

7 La convivencia de varias culturas en un marco de respeto
(chol).

8 Es un concepto filoséfico que pretende establecer una nue-
va relacién entre los pueblos y comunidades (zapoteco).

9 Es un esquema de conceptualizacién que consiste en la re-
lacién de varias culturas regidas por el respeto y valor que
los individuos tienen o practican (espafiol).

10 Una relacién idealmente de respeto entre dos culturas (es-
panol).

11 Se refiere a las relaciones de manifestaciones culturales en-
tre los pueblos (espafiol).

12 Su significado es complejo y ambiguo porque es un térmi-
no que adn esta en discusion y no definido (espanol).

El objetivo de esta pregunta buscaba sondear en el conoci-
miento tanto del concepto de interculturalidad como de las
metas que una educacién asi bautizada persigue. En una prime-
ra lectura, se podria decir que salvo los maestros 1y 12, los de-
mds muestran un conocimiento mas o menos profundo del
concepto, incluso el maestro 3, que afirma, paradéjicamente,
no saber lo que significa, pero si lo que por €l se entiende. La
mayoria rescatan la esencia del significado y la centran en la
convivencia arménica de culturas en contacto y del respeto que
debe emanar de éste. Sin embargo, si hacemos una lectura maés
a fondo, nos damos cuenta que detras de este aparente domi-
nio del término como tal, hay problemas significativos. Por
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ejemplo, se habla de interculturalidad como un concepto con-
trovertido o filoséfico, un conocimiento, una convivencia, un
intercambio, una relacién, un proceso, un esquema de concep-
tualizacién, pero no como una préctica escolar nueva en la que
el elemento crucial es la convivencia de lenguas, su ensefanza
y su practica equilibrada. En este sentido la opinién del maes-
tro 4 merece subrayarse, pues rebela la dificil realidad de las es-
cuelas indigenas bilingiies: “ensefiar primero en la lengua que
mejor domine [el nifio]”. Aqui el maestro, acorde a su expe-
riencia, interpreta la interculturalidad como una cuestién de
eleccién entre lenguas y no de convivencia entre ellas. Por des-
gracia, es sabido que la eleccién recae —desde que oficialmen-
te, en tiempos cardenistas, se instituyé el bilingiiismo como
politica lingiifstica— las més de las veces, en el espanol, por ra-
zones de prestigio, supremacia y de exigencia de los mismos
padres. Ante su presién, por un lado, y no pocas veces, por el
desconocimiento de la lengua del lugar, los maestros no tienen
més opcién que la de ensenar el espafol en detrimento de
la lengua indigena. La eleccién también se realiza a partir de la
conviccién de que sélo en espanol se pueden explicar algunos
conceptos o que sélo el espafiol se escribe. Las consecuencias de
toda esta situacion se reflejan en un aprendizaje deficiente de las
dos lenguas en contacto pero siempre en menoscabo de la len-
gua de origen de los ninos. Otro rasgo sobresaliente es la dis-
tancia que establece el maestro con ella misma. La intercultu-
ralidad se siente como algo de fuera, ajeno, no como una forma
de vivir y de planear la ensefianza. Merece atencién especial la
respuesta del maestro 5 por el nexo que hace entre identidad
étnica, interculturalidad y sobrevivencia de culturas y lenguas.
Pese a la lucidez de sus argumentos, con ella deja claro que si
no hay interculturalidad, no habra salvacién para las lenguas in-
digenas; el peso enorme de la responsabilidad recae en los in-
digenas y no en los ‘otros’, los mestizos con quienes viven en

contacto permanente, y quienes seguramente no estdn cons-
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cientes del significado bilateral de la interculturalidad. Sin du-
da, si tuviéramos que calificar las respuestas, la mas acertada o
veraz, serfa la del maestro 12 que concluye que el término es
complejo y ambiguo y que “atin esta en discusion”. Serfa de-
seable que cuando se termine tal discusién no se dé un nuevo
cambio de modelo. Para terminar con esta primera pregunta
habria que destacar que ningtin maestro menciono el otro tér-
mino del binomio ‘bilingiie’ crucial para entender a fondo el
modelo intercultural. El bilingtiismo™ en las comunidades in-
digenas en general, y el de las escuelas indigenas en particular,
es uno de los problemas ingentes de la politica lingiiistica me-
xicana. El resultado de ésta ha sido ni con mucho la ensefianza
y el uso equilibrado entre dos lenguas, sino més bien el paso
previo y perentorio (si es que se da) a la castellanizacién, meta
final de esta politica.

En su practica docente, ¢ha tenido experiencia
con la educacién bilingiie intercultural?

1 Si la he tenido y pienso que a pesar de la practica docente
es en muchas ocasiones dificil, por lo menos, se hablan dos
lenguas y que debiera ser asi, no sélo en educacién bdsica
sino hasta el nivel de bachillerato por ejemplo.

2 Si la he experimentado. He impartido clases de nahua a
universitarios. Sin embargo, lo que he notado es que en el
sistema de educacién bilingiie, la educacién intercultural no
se lleva a cabo.

3 Si. En mayo de 1998 fui profesor practicante en San Mateo

'* Para una comprensién cabal de la realidad del bilingtiismo mexi-
cano, véase el iluminador libro de Coronado Suzan (1999). A par-
tir del estudio de siete lenguas distintas, ofrece una novedosa tipo-
logia acorde con los rasgos distintivos de la comunidad de habla

estudiada en contacto con el espafiol.
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Almamoloa, municipio de Temascaltepec, México. Mi ex-
periencia fue que el uso y ensefianza del ndhuatl es en la ins-
titucién primaria. Los alumnos tienen buenas coordinacio-

nes para expresarse en ambas lenguas.

Es interesante y necesario porque el nifio debe conocer lo
propio y lo ajeno para poder desenvolverse y desarrollarse
en todos los dmbitos, y en su propia cultura, para fortalecer
su identidad, saber quién es, asi perpetuar la cultura origi-
nal, y también debe conocer los avances cientificos para
usarlos y, por qué no, innovarlos.

Lo que propongo consiste en capturar los contenidos étni-
cos de los pueblos indigenas a través de la planeacién didac-
tica que surgen en el aula con los ninos, en la comunidad
con los jévenes y ancianos porque ellos tienen un cimulo
de conocimientos, saberes, habilidades, destrezas que pue-
de convertirse junto con los contenidos étnicos, mismos,
que una vez aprobados en sus diferentes fases puede llegar
a convertirse en contenidos educativos nacionales.

Es un tipo de educacién que debe tener en cuenta las dife-
rencias culturales de los nifios, respetarlos y valorarlos, y en
el proceso educativo realizarse en forma arménica.

7 Las bases tedricas de esta politica son muy convincentes, pe-
ro quizds las situaciones concretas de la educacién indigena
no encaje la teoria, porque eso ha sucedido con las otras po-
liticas educativas. Por ejemplo, la politica de castellanizacién
o integracionista, educacién bilingiie, educacién bilingiie
bicultural han estado en el discurso.

Como concepto filoséfico es bonito, para ser aplicado en
una comunidad donde existen muchas culturas, donde la
tolerancia y el respeto a la diversidad deben ser principios
fundamentales. La educacién bilingiie intercultural es un
planteamiento ahora institucional. Considero que como se

aplica en México en nuestras escuelas es una préctica racis-
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ta disfrazada, con tendencia a desaparecer las lenguas indi-
genas. Para ello, el Estado aplica una politica de borradura
en donde la educacién bilingiie bicultural es un parapeto; la
préctica educativa actual pretende educar a los “indios” pa-
ra poder interactuar con la sociedad no india. Pero a la so-
ciedad no india ni siquiera se le plantea una mejor convi-
vencia con los indigenas. Para mi la educacién bilingiie
intercultural debiera concebirse a partir del tipo de alum-
nos que asisten a clases, es decir, quiénes son, qué lengua
hablan y no considerar a la educacién bilingiie a partir de las
lenguas del docente. Actualmente, si la educacién la impar-
te un “pinche maestro indio” que hable un “dialecto” y al-
go de espafiol es educacién bilingiie intercultural para el Es-
tado. Pero no se mire a los nifos indigenas que reciben
clases con maestros no indios. {Qué tipo de educacién es
ésta? Intercultural o unicultural. La educacién bilingiie in-
tercultural desde mi concepcién es ambigua y por lo tanto
no cumple atn con su cometido. ¢Por qué educar a los no
indios de un modo y a los indios de otro? Es una falacia de
los tedricos para mantener vivas las politicas del Estado, y
una justificacién para darnos soluciones que nos hagan ol-
vidar nuestro pasado como pueblos originarios.

No, porque se responde a los principios y objetivos del plan
y programas de la SEP que como maestros tenemos qué
cumplir. Sin embargo, como parte de un grupo étnico (ha-
bitante de un mismo lugar, identificacién) amortiguamos
estas exigencias de los planes con las necesidades de los
pueblos, a partir del habla para la comprensién de los con-
tenidos. En cada una de las comunidades se han iniciado
con la escritura pero para fines de adquisicién de la lectura
y del cual exige muchos estudios y analisis.

10 De acuerdo con los testimonios de los estudiantes que en-

trevisté en Oventic, Chiapas (dos maestros de 20 afios y
cuatro promotores de educacién, cuatro tzotziles y dos tzel-
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tales), la idea que prevalece en las escuelas oficiales donde
asistieron, es la falta de consideracién y aprecio a su cultu-
ra. Esto se manifiesta en muchos aspectos de la vida en la
escuela, entre otros: a) uso del espafol como lengua vehi-
cular, b) prohibicién de usar la lengua indigena y c) critica
o absoluta falta de interés por los usos y costumbres indige-
nas, incluyendo los calendarios relacionados con los ciclos
agricolas.

11 No, existen obstdculos como las limitaciones de identidad
entre los pueblos.

12 No he tenido experiencia, pero pienso que este tipo de
educacién tiene un fondo politico que repercute al ensefiar
las lenguas indigenas, por ejemplo, he visto que en muchas
escuelas bilingiies tan sélo imparten la clase en lengua indi-

gena un dia a la semana.

Si analizamos con detenimiento estas respuestas, nos en-
contramos que independientemente de lo afirmativo o nega-
tivo de ellas, cada uno de los profesores sefiala una objecién
u obstaculo en torno a la educacién intercultural, que revela
imposibilidad, escepticismo o desconfianza. Unos son impre-
Cisos en su respuesta y dejan entrever mds opiniones perso-
nales que la descripcién de una préctica real como sucede con
los profesores 4, 5, 6, que dan definiciones o propuestas pa-
ra alcanzarla, pero no hablan concretamente de resultados vi-
vidos con la interculturalidad. Coincidentemente todos se di-
rigen a dos puntos principales, las culturas y las lenguas como
ingredientes ideales pero endebles, ya que su fallida interac-
cién no conduce a la identidad y armonia postuladas. De ahi
que otros como el maestro 2 concluye que “la educacién in-
tercultural no se lleva a cabo”, mientras que el maestro 9
deja entrever que mds alld de las propuestas de la sep, cada
maestro “amortigua” —toma sus propias decisiones— de
acuerdo con las necesidades especificas del pueblo. Senala
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concretamente el dlgido problema de la escritura y la lectu-
ra,'* soslayado unas veces, agudizado otras, por la nueva ten-
dencia educativa. El maestro 11, por su parte, niega contun-
dentemente la plausibilidad de la interculturalidad debido a
“las limitaciones de identidad entre los pueblos”. Solapada
una, explicita y lapidaria otra, las respuestas de los maestros
7y 8 son las maés fuertes del grupo. Uno duda sobre la efica-
cia de la interculturalidad y la parangona con las politicas an-
teriores, igualmente promisorias pero nada efectivas, pues se
quedaron atrapadas en la promesa discursiva. El otro, desve-
la la realidad descarnadamente. Hay en toda su respuesta una
denuncia abierta a lo que ha venido siendo la historia de las
politicas lingiifsticas en México, y acusa de forma abierta a la
educacién intercultural bilingtie calificindola como una “po-
litica de parapeto”, de “borradura”. La ve como una mera
mistificacién, cuyo fin es anular al indio, disfrazando las si-
tuaciones de didlogo bilingiie aparente. Coincide, en este sen-
tido, con las criticas mds acerbas que se le han hecho a esta

' El objetivo de este trabajo rebasa el tema de la cultura escrita en
las comunidades indigenas, pero no puedo dejar de mencionar que
es uno de los motores de la interculturalidad, pues supone el domi-
nio de una destreza que ha sido en el tiempo la gran carencia de las
culturas indigenas, piedra de toque para considerarselas como “len-
guas completas”.

'7[...] analizaré la propuesta de educacién intercultural interpuesta
por el Estado, en especial plasmada en la propuesta de educacién
compensatoria DGEI-CONAFE, basicamente concluyendo que la con-
cepcién de interculturalidad que caracteriza esta propuesta es del
todo cuestionable en la medida en que se trata de una intercultura-
lidad unilateral. Entre otras de sus limitaciones, el bilingiiismo se con-
cibe desde una perspectiva monolingiie y la propuesta estd basada en los pla-
nes y programas disefiados para la curricula nacional. En este sentido,

la interculturalidad se plantea de manera unidireccional en la medida
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nueva propuesta, acusandola de “unicultural”. " El maestro
10, tomando la palabra de estudiantes indigenas de Chiapas,
complementa la critica poniendo sobre la mesa “la falta de
consideracién y aprecio a su cultura” y “la prohibicién de
usar la lengua indigena” y “la falta de interés por los usos y
costumbres indigenas” postulados todos estos centrales en
una concepcion intercultural.

Asf las cosas, la visién de estos maestros sobre la educacién
intercultural bilingiie es tan negativa que les impide descubrir
sus posibles bondades, o centrar su atencién en el problema
clave: el bilingiiismo y su fortalecimiento. Sélo los profesores 1,
3y 12 tocan tangencialmente el tema. El maestro 1 sugiere que
la ensenanza en las dos lenguas de contacto deberfa darse no
s6lo en la primaria (lo cual supone que si se ensefia la lengua
indigena: punto positivo); el 3 confirma la ensenanza del na-
huatl “en la institucién primaria”, en tanto que el maestro 12
concluye que “en muchas escuelas bilingiies s6lo imparten la
clase en lengua indigena un dia a la semana”, lo que pone
al descubierto la verdad de muchas de las escuelas bilingiies en
zonas indigenas de nuestro pais, que dificilmente cumplen con

el signiﬁcado del adjetivo que las acompana.

{Qué otros modelos de educacién ha practicado,
y cuales han sido los efectos en los nifos?

1 En mi experiencia como docente, y especificamente en el
nivel de educacién preescolar con el modelo de educacién
bilingiie bicultural habia que recopilar més exclusivamente
contenidos étnicos y aplicarlos en los programas didécticos.
La participacién del nifio en esta recopilacién era nula. Con
la educacién intercultural bilingiie se hace un poco distinto

en que es exclusivamente a las comunidades indigenas para quienes se

postula esta posibilidad”. Flores Farfan, 2002 (las cursivas son mias).
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la forma en cémo deberia llevarse a cabo. Ahora se conside-
ra como relevante la participacién de los ninos, aunque de
todas maneras, en este otro modelo el uso de la lengua, al
menos de lengua indigena, pocas veces se utiliza en el aula.
El modelo de educacién bilingiie en el ambiente universita-
rio donde no sélo se le ensefia al universitario a dominar la
lengua indigena, sino a ser capaz de reflexionar sobre la gra-
matica. Asimismo se hacen trabajos de campo que permi-
ten acercarse a la cultura y a conocerla.

En unas instituciones de primaria, ubicadas al sur de Vera-
cruz, durante mi experiencia de trabajo de campo, he ob-
servado que los alumnos no reciben la formacién bilingiie,
aun siendo “escuela bilingiie”, y tienen bajo rendimiento en
el aprovechamiento escolar.

Di mi servicio social educativo en CONAFE y me ha interesa-
do cémo aplican las nuevas pedagogias en la practica docen-
te; esto tiene gran éxito porque los que participan son jéve-
nes de 15 a 20 afos con muchas energifas y no estdn
sindicalizados, lo que permite trabajar el tiempo completo
pues ellos viven en la comunidad, visitan la casa de los nifios
(porque ahi comen) y atienden comunidades pequenas. Lo-
gran interaccionarse con la comunidad en poco tiempo. Las
reuniones para evaluar las actividades se llevan a cabo cada
mes y ahi los muchachos exponen sus dudas que general-
mente resuelven entre ellos. Otro factor que favorece el éxi-
to es que CONAFE da el material necesario para realizar las
actividades que se proponen en el programa: de escritorio,
diddctico y bibliografico. Ademas tiene programas especia-
les para cada tipo de poblacién rural, migrante, suburbana.
En el Subsistema de Educacién Indigena se tienen presen-
tes los siguientes modelos educativos: a) monolingiie en
lengua indigena, b) monolingiie en espafiol y c) bilingiie. El
sistema con el que més he trabajado es el monolingiie espa-
fiol, la razén es que no me lo han propuesto en forma bilin-
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giie 0 monolingiie mixteco, ademas los textos con los que
se cuenta son en espafol. Actualmente estoy enterado de
que se han recibido textos en lengua indigena, no represen-
ta la variante lingiiistica de los nifios ni de los maestros, lue-
go entonces no pueden interactuar con ellos. La propuesta
es que deben elaborarse textos para cada pueblo indigena
mixteco. Con el modelo bilingiie los alumnos se vuelven
mds participativos y el aprendizaje se convierte significativo
porque recurren en su lengua, al hacer esto, se reencuen-
tran con sus conocimientos previos.

En la educacién bilingiie, es dificil determinar los limites
entre una cultura y otra porque solamente se toma en cuen-
ta pero esto, mayormente se ha practicado en la oralidad de
la lengua, pues la alfabetizacién de los nifios indigenas es en
espafiol.

Un proyecto estatal en el estado de Chiapas denominado

Proyecto Educador Comunitario Indigena (PECI). Este pro-
grama capacita a jovenes con secundaria para desempeﬁar—
se como educadores en las comunidades indigenas mas
marginadas, atendiendo grupos multigrados y usando como
medio de instruccién la lengua indigena. Como toda politi-
ca tiene sus éxitos y sus fracasos, este proyecto no cumple
con las expectativas, realidades y especificidades lingtiisticas
de las comunidades.

Educacién bicultural. No ha tenido ningtin efecto en los ni-
fios, dado que cualquier modelo educativo es lo mismo. To-
do modelo educativo es lo mismo. Es una concepcién ad-
ministrativa pero en la via de los hechos, la educacién que
reciben los nifos originarios de México es igual a la que re-
cibieron nuestros padres hace 40 afios. La verdadera educa-
cién bilingiie bicultural, al menos para mi, es aquella que se
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bres como hombres sin hacer ningin tipo de discrimina-
cién. Los ninos educados interculturalmente son muy posi-
tivos, valoran al hombre sin distincién. Pero lo hacen cuan-
do se educan primeramente en su lengua. De lo que digo,
la evidencia surge de los talleres realizado.

En educacién indigena ha existido el modelo bilingiie bicul-
tural y actualmente se habla de bilingiie intercultural. Cada
uno de ellos tiene un fin implicito o explicito especifico,
pero en la préctica no cambia debido a que la formacién de
nosotros no se ha constituido en el plano lingiiistico sino
més bien politico.

10 La educacién individualizada, con atencién particular a ca-

da nifio. Aprenden rapido y se sienten contentos.

11 He promovido entre mis compaferos choles la propuesta

de trasferir los contenidos de la curricula educativa en la
lengua materna de los nifios choles. Tmando en cuenta que
el espanol es la lengua comin en la sociedad mexicana y que
el programa esta expresado en esta medida, he considerado
que ambas tiene relevancia en el proceso de manera gra-
dual... Los esfuerzos se vulneran por la ausencia de una au-
téntica formacién de docentes bilingiies, que sean capaces
de desenvolverse en el dmbito educativo bilingiie.

12 Un modelo de educacién bilingiie que he estado ejercitan-

do en el ambiente universitario, donde los jévenes, algunos
de ellos indigenas, se ha llegado a interesar mas en su len-
gua materna. En cuanto a los jévenes no indigenas se fasci-
nan o se motivan al conocer la lengua indigena. Todo esto
es un punto de vista que tiene mas impacto en un nivel co-

mo es el universitario.

El panorama mejora con esta cuestién. Tal parece que los

imparte a los nifios conscientes de su realidad, de lo que es maestros se encuentran mas familiarizados con otros modelos

un grupo americano originario, y que tiene que aprender que el vigente y que al menos hay una practica mas efectiva y

otras lenguas del mundo para comunicarse, ver a los hom- propositiva; no obstante, prevalecen muchos problemas como
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el del desuso de la lengua indigena, tal como lo menciona el
maestro 1: “en este otro modelo (el intercultural) el uso de la
lengua, al menos de lengua indigena, pocas veces se utiliza en
el aula”, o como lo manifiesta el maestro 3 en relacién con el
bilingiiismo: “he observado que los alumnos no reciben la for-
maci6n bilingiie, aun siendo escuela bilingiie”. El maestro 5 se
mete mas a fondo con el problema y toca puntos algidos: al
maestro indigena se le ofrece ensenar “contenidos monolin-
giies en espafiol”, “los textos con los que se cuentan son en es-
panol” y los “textos en lengua indigena que se estin distribu-
yendo no representan la variante lingiiistica de los nifios ni de
los maestros”. Ante esta situacién, surge una nueva pregunta,
{podra la educacién intercultural superar la paradoja de la es-
tandarizaci6n si uno de sus postulados es la defensa del diver-
sidad lingiifstica? El maestro 11 es mds realista al hablar del bi-
lingiiismo al que destina al fracaso por “la ausencia de una
auténtica formacién de docentes bilingiies”. El maestro 6 vuel-
ve sobre los pasos de la oralidad, punto toral de muchas discu-
siones en torno a la pertinencia de una alfabetizacién en len-
guas indigenas perentoria y urgente como la que se estd
exigiendo, cuando la realidad es que hasta el momento, “la al-
fabetizacion de los ninos indigenas es en espafol”.

La euforia del maestro 2 es digna de subrayarse, puesto que
€n su experiencia con los universitarios indfgenas tienen con-
ciencia lingiiistica, “reflexionan sobre la gramatica” y se intere-
san por la cultura. Este es un fenémeno muy reciente, que la
idea de cultura y de lengua revalorizados dentro del nuevo mar-
co, hace que los jévenes indigenas les confieran un nuevo valor
y reviertan el camino de su pérdida, de ahi los tan menciona-
dos procesos de revitalizacion que surgen dia a dfa en zonas
donde el peligro de extincién de la lengua parecia insalvable.
Los maestros 4, 7 y 12 comparten el entusiasmo del 2, llama la
atencién como el profesor 4 magnifica el programa de CONAFE
que, desde otra mirada, ha sido muy criticado por su enmasca-
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rada unilateralidad;" el 12 con su respuesta vuelve sobre la
fuerza de la lengua indigena una vez que ha perdido sus ama-
rres ideol6gicos y de menosprecio; el maestro 7, mds mesura-
do, se sale del marco del bilingiiismo para hablar de un proyec-
to en el que se privilegia la lengua indigena, aunque no cumple
“con las expectativas, realidades y especificidades lingiiisticas
de las comunidades”. Y no se cumplen porque como dice el
maestro 9 “la formacién de nosotros no se ha constituido en el
plano lingiiistico sino mds bien politico”. Desafortunadamen-
te, la alta politizacién de los maestros bilingiies ha sido una la-
cra continua que tendria que derribar el modelo intercultural
si quiere reconstruir el camino fallido y tortuosa que ha segui-
do la politica lingiiistica mexicana.

Consideraciones finales

La naturaleza de este trabajo invita a una reflexién mas profun-
da sobre todos los factores que supone una verdadera educa-
cién intercultural bilingiie en un contexto de complejidad his-
térica, socioeconémica y lingiiistica de México, negador hasta
hace muy poco de su diversidad.

Con el dnimo de contestar la pregunta de origen, retno
aqui los hilos més fuertes que se generan los puntos de vista de
los maestros indigenas para tejer una nueva respuesta mds o
menos plausible.

Un rasgo distintivo de esta nueva politica lingiiistica y cultu-
ral es la no comprensién cabal del concepto y la no preocupa-
cién general por entenderlo. Se toman parcialmente algunos de
los rasgos de su significado, pero otros se quedan fuera de en-
foque. Hay todavia grandes trechos entre el discurso y la accion.

El peligro de la interculturalidad es que puede disfrazar la
unilateralidad y repetir de nuevo el patrén de siempre: una po-

'8 Véase la nota 19.



88 | Rebeca Barriga Villanueva

litica para indigenas desde el mestizo y no una accién de inter-
cambio equitativo entre culturas y comunidades lingiiisticas di-
versas. Sobre este mismo pensamiento, la otra parte de la ecua-
cién, el bilingiiismo, puede también estar contaminado al
concebirse desde una perspectiva monolingiie, con el espafiol
en la mira, y unidireccional, ya que estd pensado tinicamente
como necesidad de las comunidades indigenas y no de la co-
munidad nacional.

Cuando el fragmento que nos sirvi6 de arranque cambie su
redaccién primigenia: “Lograr que la educacién que se ofrezca
a los ninos y las nifias indigenas sea intercultural bilingiie” por
“Lograr que la educacién que se ofrezca a las nifias y los nifos
mexicanos sea intercultural bilingiie”, estaremos acercandonos
a una realidad todavia inalcanzable. Cuando se proponga el es-
tudio de una lengua indigena mexicana obligatoria en una se-
cundaria mestiza, nos acercaremos un poco mds y empezare-
mos a entrever un posible cambio.

Hay temor y desconfianza de parte de los maestros indige-
nas hacia un término que puede convertirse en una politica
més de asimilacién. ¢{Cémo creer en la convivencia arménica
de las lenguas y culturas si lo que se ha vivido lamentablemen-
te es la marginacién, el olvido y el desprestigio?

Es un hecho que la diversidad no es una preocupacién que
alcance a la mayorfa de los mexicanos, al no haber un hilo con-
ductor resistente, la idea de interculturalidad se pierde entre
terminologias no asibles dentro de una realidad indiferente a
una convivencia armoénica entre culturas.

Hay todavia un gran desfase entre la accién y la palabra. Se
trata de aprender una nueva y desconocida forma de ver la rea-
lidad mexicana y de valorarla en su diversidad: las practicas in-
terculturales s6lo son posibles en contextos de igualdad social,
econémica, cultural.

La educacién intercultural en México destinada a los ha-
blantes de lenguas mexicanas estd presa en una compleja red de
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conceptos, interpretaciones y acciones, que la convierten en
una versatil forma de politica educativa y lingiiistica en tanto
que se realiza de manera muy disimil en diversas comunidades
mexicanas. Se puede decir que es como un caleidoscopio en el
que cada vuelta presenta una imagen diferente, ya sea plena o
vacia de contenido.

Por el momento, la respuesta no puede ser afirmativa.
No, todavia no hay una politica intercultural bilingiie mexi-
cana consistente y sélida. A riesgo de convertirse en un dis-
curso mas, habrd de buscar formas més efectivas y radicales
que permitan derribar los ancestrales vicios de una politica
mistificadora que incidié en todos los ambitos de la vida na-

cional.
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Universidades interculturales.
Modelo del indigenismo
en la globalizacién

Eduardo Andrés Sandoval Forero

En América Latina, donde habitan més de cuarenta millones de
indigenas, la construccién de sus conocimientos y saberes ha
sido parte de sus procesos histéricos que, de manera general,
han estado en franca contradiccién, conflicto y hasta violencia
con el Estado. Los suefios de los indigenas, las esperanzas, los
temores, los mitos y los ritos han estado inmersos —para su
desgracia— en relaciones de poder y de dominacién que los ha
mantenido no sélo al margen del desarrollo, sino en muchos de
los casos en su contra. En esa relacién poco favorable, la edu-
cacién formal ha tenido escasa o nula presencia entre los pue-
blos indigenas, quienes son ricos en conocimientos y saberes
culturales y sociales trasmitidos en la familia, la comunidad o la
regién de manera oral y con las précticas que los mayores he-
redan, ensefan e inducen a las nuevas generaciones.

Son varios los casos de instituciones educativas indigenas en
América Latina y el Caribe conformadas con el arduo trabajo y
la tenacidad de comunidades y pueblos indios que, con creces,
han superado muchas de las cldsicas escuelas y facultades de
antropologia para quienes los indios no son mds que simples
objetos de estudio y, en otros casos, grupos étnicos que requie-
ren politicas publicas de control social.

Otras instituciones de educacién para los indios han sido
creadas por los estados de manera obligada, como respuesta a
las presiones y movilizaciones de sectores demandantes indige-
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nas. También los estados en Latinoamérica han desconocido,
clausurado y destrozado los humildes salones que los indigenas
construyeron para levantar escuelas en comunidades donde la
Unica presencia del Estado ha sido la institucién militar. Es de-
cir, los pueblos indigenas exigen educacién y ante la negativa de
los gobiernos, ellos mismos elaboran sus proyectos educativos.
La respuesta del Estado es inmediata: la no aceptacién de la
educacién de indios para los indios, persecucién de profesores
y destruccién de toda infraestructura escolar.

Educacién formal indigena en América Latina

A manera de ejemplo, sobresale en Nicaragua la Universidad
de las Regiones Auténomas de la Costa Caribe Nicaragiiense
(URACCAN), con su proyecto multiétnico y el propésito de pro-
mover y fortalecer la autonomia de las regiones caribenas en
donde habitan indigenas miskitos, rama y garifuna. Fue la pri-
mera universidad indigena en América Latina, edificada en lo
que fueron instalaciones militares, ocho afos después del reco-
nocimiento a la autonomia de los pueblos indigenas por parte
de la revolucién sandinista. Imparte licenciaturas en sociologia,
enfermerfa materno infantil, zootecnia e ingenieria forestal y
pesquera, asi como posgrados en docencia, antropologia social,
derecho ambiental, desarrollo de macroempresas y sistemas de
informacion geogratica.

Los institutos de investigaciéon de la URACCAN se abocan
principalmente al estudio de la medicina tradicional, desarro-
llo comunitario, promocién lingiiistica, rescate cultural, recur-
sos naturales, desarrollo sustentable, informacién socioam-
biental, estudios de la mujer multiétnica y comunicacién
intercultural. Una de las acciones mds importantes de la
URACCAN es, sin duda, ofrecer servicios comunitarios y pro-
mover la autogestién en las comunidades dentro del marco de
la concepcidn y la practica de la autonomia indigena.
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Otra institucién es la Universidad Intercultural de las Na-
cionalidades y Pueblos Indigenas (uIiNPI-Amautai Wasi) de
Ecuador, creada formalmente en 1998, cuya filosofia expresa-
da por el rector indigena es “(...) partir de nuestras raices, de
nuestra identidad y de nuestros conocimientos en medicina,
derecho, pedagogia y arquitectura. En la segunda parte entra-
mos de lleno a los conocimientos universales del pensamiento
y la ciencia occidentales, y luego, en una tercera fase procede-
mos a la racionalizacién intercultural de los conocimientos
(...)” (Masiosare, 2001: 4). “Observar-practicar-teorizar” es el
paradigma académico que coincide con la cosmovisién politica
y cultural de la Confederacién de Nacionalidades Indigenas del
Ecuador (CONAIE). Actualmente esta universidad no cuenta con
apoyo econémico del gobierno (Steinsleger, 2001: 12).

Otro ejemplo lo constituye la Escuela de Salud Indigena en
el departamento del Cauca, Colombia, fundada y administrada
por los mismos indigenas, cuyo proyecto inicié en el ano de
1999. La escuela “(...) tiene como principios fundamentales la
organizacién de un programa educativo acorde con las caracte-
risticas socioculturales de las comunidades, donde los concep-
tos de etnoeducacién y etnodesarrollo son los ejes fundamen-
tales en la formulacién del programa de capacitacion...” (ACIN,
1999: 9). A decir de los mismos indigenas, la Escuela de Salud
“surge como un gran sueno de los diferentes actores de las co-
munidades indigenas...” (p. 8) y su objetivo principal es desa-
rrollar programas educativos sustentados en el marco concep-
tual de la interculturalidad, el etnodesarrollo y la etnosalud.
Uno de sus programas prioritarios es capacitar a promotores
de salud indigena dentro de las mismas comunidades.

En Santander de Quilichao, Colombia, en el mes de marzo
de 2004, dio inici6 en las comunidades tradicionales del norte
del Departamento del Cauca, la Escuela de Derecho Propio
Cristébal Secué Tombé, con el propésito de consolidar la posi-
cién indigena sobre los derechos humanos desde la visién de
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los mayores y el saber tradicional colectivo, dentro del marco
de la autonomia, la administracién de la justicia propia y la de-
fensa del territorio ancestral.

Encontramos, ademas, escuelas de capacitacién indigena
comunitaria en Perd, Brasil y Bolivia que, a la postre, seran los
gérmenes de las universidades indigenas en dichos paises, a pe-
sar de estar nadando a contra corriente en estos tiempos. Tam-
bién existen centros de educacién superior en Belice: Univer-
sity College of Belice y el Belice Indigenous Training Institute.
En Costa Rica, la Universidad para la Paz con su Programa de
Estudios Indigenas financia, ademds de los nativos, a indigenas
de otras naciones.

Son varias las instituciones indigenas de educacién superior
que se encuentran en proceso de formacién: la Universidad de
los Pueblos Indigenas de la Amazonia (UNINDIA) y la Universi-
dad Federal de RORAIMA en Brasil; la Universidad Pop Wuh en
Guatemala; la Universidad Indigena de Colombia; la Universi-
dad Madre Tierra en Costa Rica; la Universidad Nacional Na-
tiva de la Amazonia en Perd, entre otras. En el primer trimes-
tre de 2003 inici6 actividades la Universidad Indigena de los
Mapuches en Chile.

Educacién intercultural y educacién
autonoma en México

En México han sido muchos los proyectos, las solicitudes, las
peticiones y gestiones que los indigenas han realizado en todo
el pais para establecer centros de educacién de acuerdo con su
etnicidad. La respuesta ha sido poco favorable, y en algunos ca-
sos las universidades estatales han creado escuelas y facultades
de antropologia, que en poco o nada les ha servido a los indi-
genas.

En el estado de Sinaloa, la respuesta fue mds que contun-
dente: se creé la Universidad Auténoma Indigena de México
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(uaM), con sede principal en Mochicahui, municipio de El
Fuerte —al norte de la entidad— en una comunidad donde se lo-
caliza el centro ceremonial del grupo indigena zuaque (mayo-yo-
lem’me). Esta institucién es un valioso patrimonio de los indi-
genas de México; inicié clases formalmente en el mes de agosto
de 1999 con los primeros 300 “titulares académicos” matricu-
lados (es decir, los alumnos).

La Universidad Auténoma Indigena de México es una insti-
tucién de educacién publica superior descentralizada del Go-
bierno del Estado de Sinaloa, con personalidad juridica y patri-
monio propios. La aprobacién aparecié publicada el 5 de
diciembre de 2001 en el Periddico Oficial de dicha entidad; otor-
gando la legalidad correspondiente a una universidad que se
propone ser y estar al servicio de los indigenas de México.

La UAIM tiene como misién “propiciar el desarrollo integral,
sostenible en las comunidades a través de ofrecer una educa-
cién universitaria critica, gratuita, nacionalista, laica y excelen-
te, acorde con los entornos locales y en referencia al dambito
global, fincada en el carifio a la vida comunitaria y a las tradi-
ciones familiares para la realizacién plena de la gente, soporta-
da en una autoestima valorada y en la construccién de su pro-
pia felicidad” (uamm, 2000).

Actualmente imparte las licenciaturas de sociologia rural,
turismo empresarial, ingenierfa en sistemas computacionales y
cultura popular, buscando —a decir de las autoridades de la ins-
titucién— “la mentalidad de desarrollo social en la cual se in-
duce a los titulares académicos a presentar proyectos que per-
mitan elevar la calidad de vida de sus comunidades” (UAIM,
2000).

Los fines de la Universidad Indigena son:

Impartir educacién superior y realizar investigacion cienti-

fica en los niveles de profesional asociado, licenciatura, es-
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pecialidad, posgrado en sus diversas modalidades, asi como
impartir cursos de actualizacién, capacitacién y especializa-
cién que las comunidades demanden. Incidir en el desarro-
llo de las comunidades rurales considerando el recurso hu-
mano, la vocacién natural regional, la investigacién y la
aplicacién de la ciencia en procesos de reanimacién susten-
tada en el desarrollo social en los que la educacién moder-
na juega un papel protagénico (uaim, 2000).

En el frente de su edificio sede hay un letrero que dice: “Es-
tamos construyendo un sistema educativo que en otras latitu-
des es un suefo” y, en cierta medida, hoy esta universidad se
acompana de suefos pero también de realidades. Parte de sus
deseos es “(...) establecer dependencias educativas en cualquier
lugar de la Reptblica Mexicana (...)”; y parte de su realidad es
que a partir de 1999 haya abierto sus puertas a indigenas de di-
ferentes etnias del pais. Pero las ilusiones poco a poco se van
realizando, y hoy cuentan con dos unidades: Mochicahui y Los
Mochis, en Sinaloa, asf como con dos extensiones, una en Me-
xicali y otra en Tijuana, Baja California, instalada también en
1999, con la prioridad de atender a la poblacién indigena mi-
grante (San Quintin, Ensenada, Rosarito, Tecate y Tijuana),
principalmente mixteco-zapotecos.

Una razén que permite comprender el sueno y la decisién
de pensar en dependencias de la uAIM que trasciendan las fron-
teras de Sinaloa, es la realidad étnica del pais, que poco tiene
que ver con las demarcaciones politicas municipales y estatales.
El contexto etnografico de dicho estado, asi como el de todo el
pais, estd compuesto por una gran complejidad indigena que,
desde la perspectiva cultural, conforma un mosaico de profun-
das interacciones étnicas. En una mirada rapida, encontramos
en el noroeste de México a mas de un mill6n de indigenas que
coexisten con los migrantes del centro y sur de la Republica,
dentro de los cuales, a manera de ejemplo, mencionamos a los
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yolem’me, tepehuano y mexicanero, rardmuri, bayla, tacuichamona,
chiametla y piaxtlefia en Sinaloa; pai’pai, cochimi, kiliwa, cucapd y
k’miai en Baja California; yolem’me de Baja California Sur; cuca-
pd, pdpago, seri, kikapod, pima, yolem’me yaqui, yolem’me mayo y wa-
rijio en Sonora; tarahumara en Chihuahua; tepehuano alto y bajo
en Durango; y cora y huichol en Nayarit.

Otro de sus suenos —bastante novedoso y plausible por cier-
to— es el de ofertar educacién, no en general, sino segin las ne-
cesidades de las comunidades. Pero en su acontecer, los deseos
y las realidades van presentando posibles desviaciones o debili-
dades que se convierten en parte de las preocupaciones de un
proyecto que estd en proceso de construccién. Quizds el reto
mayor, en su dimensién de orientacién politica y académica,
lo constituye el hecho de cémo insertarse en el contexto de las
comunidades, de sus necesidades, y de su interrelacién con
la globalizacién. Esto es, en otras palabras, qué hacer para que la
universidad indigena no sea exclusivamente eso y se encamine
a formar indigenas al servicio de sus comunidades y a la inte-
gracién o participacién en el mundo occidental.

La respuesta la da el modelo educativo de la uaim: la curri-
cula se encuentra acorde con las necesidades de desarrollo de
las comunidades donde estd la institucién, lo que hace que el
principio de vinculacién universidad-sociedad no sea una falsa
declaratoria sino una realidad, en un proceso trasformador de
la desigualdad y de la sociedad en la cual incide.

Llama la atencién que nombren a lo que oficialmente deno-
minamos profesores, académicos o catedraticos: “facilitador-
educativo”. Y ello obedece también a un suefio de cambiar ra-
dical y profundamente la relacién profesor-alumno, pues en el
sistema tradicional uno ensefia y otro aprende. En este nuevo
modelo educativo, el estudiante es la persona mas importante,
a quien nombran “titular-académico”, la cual se encuentra en
condicién de privilegio en el saber, aprender, compartir y
en toda la dindmica de la institucién. No son los directivos, las
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“autoridades” ni los administradores los que gozan de las ven-
tajas de esta universidad; son justamente los indigenas prove-
nientes de todo el pal's que, entre otros, cuentan con un siste-
ma educativo sin reprobados, sin la rigidez de los sistemas
oficiales y tradicionales y con sitios de reunién y aprendizaje a
campo abierto.

Actualmente hay quince programas: ocho de licenciatura,
tres posgrados de nivel maestria y cuatro de profesional asocia-
do. De acuerdo con lo informado por el director, se estin
programando dos doctorados. Con la asistencia de poco mads
de 1 800 titulares académicos, inicié el segundo semestre el
ano 2002.

Los programas de la UAIM son gratuitos, al igual que los ser-
vicios de comedor y albergues para hombres y mujeres. En el
sistema oficial, en todos sus niveles, una de las causas de la de-
serci6én escolar es la falta de recursos de los estudiantes pobres
para alimentarse y hospedarse en los lugares que no se encuen-
tran cerca de sus habituales domicilios. Con seguridad, por lo
menos esta causa de desercién en la Universidad Indigena po-
co debe estar presente. Le acompaﬁan tres aspectos més de im-
portancia para la formacién de los titulares académicos y para
cerrarle paso a motivos de desercién: un centro de cémputo
con internet, una biblioteca abierta las 24 horas y el servicio
médico obligatorio y gratuito.

La integridad de la UAIM se presenta también en el hecho de
que todos los titulares académicos tienen capacitacién tutelada
y sistemdtica en investigacion cientifica, misma que llaman
“educacién compensatoria” y que reciben desde el ingreso en
la institucién. En este sentido, el lema es: “Legar el propésito
de investigar para aprender y de conocer para descubrir el ca-
mino a la libertad y a la conciencia” (uaim, 2000). Por ello de-
sarrollan proyectos ecolégicos, culturales, econémicos y socia-
les que conllevan al aprendizaje y a la mejora de las condiciones
de la sociedad en general. Es aplicar una de sus aspiraciones:
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“(...) la universalidad del conocimiento y su divulgacién sin dis-
tinciones de razas, credos, sexos, preferencias politicas y cual-
quier otro rasgo de segregacién que las culturas generan...”
(uArM, 2000). Para comprender de manera répida esta diferen-
cia con el sistema oficial, sélo recordemos que la mayoria de
los investigadores se han formado de manera solitaria, no co-
lectiva, sin titulaje y sin direccién institucional. Por eso se sigue
investigando lo que se quiere y lo que se puede.

Sin duda, este es un modelo de universidad para México,
principalmente para el centro y sur del pais, que con el paso
de los dias se torna en una institucién emergente, no sélo en
lo educativo, sino también en lo social, cultural, identitario,
econémico y regional, incluyendo la resolucién de conflictos
y la educacién para la paz. Ello forma parte de la autonomia
indigena que, por supuesto, reivindica la accién autonémica
de las escuelas y universidades indigenas que en el futuro se
construyan. Al respecto, también es ejemplar otra de las mi-
siones de la uamM (2000): “provocar que se recree el amor a
la identidad, mediante el conocimiento de s{ mismo, de su
entorno cultural, la reflexién sobre su pasado histérico, con-
ceptualizando lo mexicano como producto del crisol lugare-
fio y étnico”.

Otra institucién es la Universidad Indigena Latinoamerica-
na (uiL), ubicada en Centla, regién de los indigenas chontales
del estado de Tabasco en México. Inicié actividades en una
granja de pollos en septiembre del ano 2001, y en el mes de
mayo de 2004 fue reconocida por el ayuntamiento y las comu-
nidades indigenas de Centla. Ingenieria civil, administracién
con orientacién a industria agropecuaria, ingenieria en siste-
mas y derecho fueron las licenciaturas con las que dio apertu-
ra la institucién, recibiendo primeramente a 150 alumnos.
Ademads de la especialidad en medicina tradicional, ofrece ta-
lleres de musica regional, artesanias, oratoria, dibujo, pintura y
lengua chontal.



50 | Eduardo Andrés Sandoval Forero

Para cerrar las breves lineas expuestas sobre educacién pa-
ra indigenas, es menester mencionar que la politica indigenis-
ta en México ha decidido un cambio en los conceptos, pasan-
do de la denominada “educacién bicultural-bilingiie” a la
“educacién intercultural”. Para su concrecién, el gobierno fe-
deral ha decidido crear, a partir del afio 2004, diez universida-
des interculturales en toda la Republica Mexicana. Dichas ins-
tituciones estin disenadas para ser localizadas en zonas con
importante presencia demogréfica de indigenas y para ser diri-
gidas, orientadas y controladas bajo el modelo occidental de
educacién. Los indigenas tendrdn cabida en tanto se adopten y
se adapten a las condiciones de una institucién que tiene como
finalidad trasformarlos a imagen y semejanza de los mestizos.
Por supuesto que las declaratorias, los discursos y los mensajes
del indigenismo en tiempos de la globalizacién se encuentran
saturados de los ya prostituidos conceptos de multiculturali-
dad, interculturalidad, cohesién social, pluriculturalismo y de
sendos reconocimientos a los pueblos indigenas.

De las diez universidades anunciadas por el presidente de la
Reprblica, la primera Universidad Intercultural en el Estado de
México abrié sus puertas el 6 de septiembre de 2004, en la ca-
becera municipal de San Felipe del Progreso, al norte de dicha
entidad, en la etnoregién de los indigenas mazahuas. Con 280
alumnos de diferentes grupos étnicos, oferta tres licenciaturas:
lengua y cultura, comunicacién intercultural, y desarrollo sus-
tentable.

La Secretarfa de Educacién Puablica (SEP) se negé a crear las
carreras de medicina tradicional y derecho indigena en la Uni-
versidad Intercultural. Los argumentos de la Coordinadora Ge-
neral de Educacién Intercultural Bilingiie de la SEp fueron: en
medicina tradicional atin no se ha logrado sistematizar el cono-
cimiento generado y tampoco estd bien aceptada por la comu-
nidad de médicos. “Uno de los aspectos que se dice respecto a
la medicina tradicional es que es eficente, pero mientras no se-
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pamos por qué, hay una enorme responsabilidad para conver-
tirla en carrera profesional”. Con relacién a la licenciatura en
derecho indigena, expresé: “no llena una carrera” (La Jornada,
9/9/2004: 47).

Frente a la negativa del Estado por la medicina tradicional y
los usos y costumbres, el Consejo Popular de San Pedro Atla-
pulco, comunidad otomi del Estado de México perteneciente
al Congreso Nacional Indigena, manifest6 que la Secretaria de
Salud “intent6 desde 1999 prohibirnos el uso de plantas me-
dicinales como drnica, ajenjo, belladona, epazote, perejil y
otros. Después aprobé una Ley de derechos y cultura indigena
que no responde al derecho de autonomia de las comunidades
y, ahora, nos cierra la posibilidad de transmitir los conocimien-
tos que demuestren que los indigenas no somos solamente fol-
clore” (La Jornada, 12/9/2004: 39).

El desdén del Estado por licenciaturas que podemos deno-
minar propias o naturales de los indigenas, pone de manifiesto
que la noci6n de interculturalidad utilizada por las instancias
oficiales no superan el etnocentrismo ni el indigenismo de las
décadas pasadas, lo cual les impide de hecho, el reconocimien-
to de otras culturas como las indigenas.

La interculturalidad en la globalizacién se propone la for-
macién y el aprendizaje de lo determinado y establecido por la
cultura occidental, con todo su poder hegeménico y excluyen-
te, sin que se presente la menor sensibilidad, aceptacién, tole-
rancia y reconocimiento hacia los conocimientos y saberes de
los indigenas. Una interculturalidad que declara en el discurso
la diversidad, pero que la realidad educativa impide la interac-
cién reciproca y el respeto en igualdad de condiciones de los
diferentes conocimientos.

El mismo dia de la apertura oficial de la Universidad Inter-
cultural fue inaugurada en el municipio de San Andrés Larrdin-
zar, la escuela primaria rebelde auténoma zapatista Lucio Ca-
banas Barrientos. El acto fue presidido por los miembros del
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Concejo Auténomo de San Andrés Sakamchén de los Pobres,
representantes de las Juntas del Buen Gobierno y autoridades
zapatistas.

Por su parte, el gobierno federal reitera hasta la fecha que la
primera Universidad Intercultural es la del Estado de México;
y no ha reconocido a la Universidad Auténoma Indigena de
México ni a la Universidad Indigena Latinoamericana.

Desde una mirada antropolégica, el reto en esa dimensién
politica-cultural consiste en cémo hacer de la institucién una
generadora de précticas y dinamicas interculturales simétricas
entre las culturas indigenas y la occidental, que supere la for-
macién de individuos para el mercado laboral del capital sin
que los aisle de sus comunidades o de sus etnias. La preocupa-
cién va en tres sentidos: cémo hacer para que se integren su-
perando el aislamiento en que se encuentran muchas de ellas;
qué hacer para que algunas otras entren en procesos de rein-
dianizacién, toda vez que su entramado social y cultural ha si-
do desestructurado por lo occidental; y cémo hacer para que
otras mantengan los equilibrios necesarios y fortalezcan su
identidad, su cohesién social, su cultura, en fin, su indianidad
¥, al mismo tiempo, sean participes del desarrollo occidental.

Todo ello equivale a pensar en instituciones multiculturales,
no s6lo por su composicién multiétnica y multilingiie, sino por
su proyeccién amplia de inclusién del todo, hasta de lo occi-
dental, pues no se trata de ver lo indio versus lo occidental, si-
no de cémo pueden coexistir culturas distintas en contextos
geograficos y nacionales de comin entender, que permitan ha-
cer de la educacion superior indigena un instrumento de auto-
desarrollo.

Pero estas universidades también son la materializacién de
los suefios e ideales mas sublimes que los indigenas han tenido
en el transcurrir de su historia. Tiene cimientos en el suefio
y en la bsqueda del dguila devorando una serpiente parada en
un nopal que de todas maneras, establece una referencia de lu-
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chas, contradicciones y voluntades interminables. El sueno y la
realidad de la Universidad Indigena son granos de arena que
contribuyen al gran suefio mexicano: un pafs democratico, so-
berano e incluyente que haga realidad la maxima indigena:
“Nunca mas un México sin nosotros”.

En las zonas zapatistas de México, y de manera particular en
el estado de Chiapas, en los tltimos ocho afios vienen constru-
yendo escuelas auténomas de educacién indigena, al margen
del sistema educativo oficial y del sistema de educacién indige-
na que desarrolla el Estado mexicano. En 2004 son mas de
trescientas escuelas, y por lo pronto vale la pena mencionar tres
aspectos propios de la nueva experiencia: una profunda reela-
boracién de la cultura indigena; el establecimiento de tres ni-
veles educativos para la primaria; y la ruptura con los tiempos
rigidos, de manera que los estudiantes pueden concluir la pri-
maria en menos de tres afios, o en mas si esas son sus necesi-
dades y condiciones. Este tipo de experiencia de educacién au-
ténoma es asediada, reprimida y desconocida por el Estado;
anda en caminos de maduracién, y con ello su evaluacién vy sis-

tematizacion.
Reflexion final

En el caso latinoamericano se presentan dos tipos de educa-
cién: una disenada, controlada, administrada e impartida por
los mestizos para los indios, otra, que consiste en diversas ex-
periencias educativas asumidas directamente por los pueblos
indigenas y sus organizaciones, que podemos definir como
educacién de los indios, con los indios y para los indios.

La primera, autodenominada “educacién intercultural”,
tiene como premisa ser una educacién del Estado para los in-
digenas; es decir, se encuentra determinada por lo que el Esta-
do considera tiene que ser el presente y el futuro de la educa-
cién de los indios, aplicando con ello una politica sociocéntrica
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y etnocéntrica caracterizada por la superioridad y no igualdad
de la cultura mestiza frente a la otra cultura.

¢{Por qué no se implementa la educacién intercultural a to-
da la sociedad? Dirigir, programar y ejecutar la educacién in-
tercultural s6lo para indigenas conduce a dos posibles realida-
des: desculturalizacién indigena con asimilacién cultural
occidental o intraculturalizacién indigena con tendencia al ni-
cho y al aislamiento con el resto de la sociedad. Esa ha sido la
politica del indigenismo, y en tiempos de la globalizacién cam-
bia el discurso més no la accién de continuar con el control so-
cial y politico de los que no se cansan de resistir y de luchar por
sus derechos de ser indios dentro del mundo global.

El segundo modelo, asumido directamente por los mismos
indigenas, les permite y les garantiza, entre otras muchas ven-
tajas, mantener una relacién directa entre educacién, su cultu-
ray sus contextos socioeconémicos que, sin duda, fortalecen el
crecimiento personal y colectivo mediante la participacion di-
recta en las dindmicas autogestionarias de sus comunidades, te-
niendo como consecuencia el fortalecimiento de la identidad
indigena.

El pensar en la interculturalidad societal a partir del didlo-
go de saberes y de culturas, de la participacion directa de los
pueblos indigenas en la organizacién, programacion, ejecucion
y evaluacién de la educacién, de la autodeterminacién y de la
etnoeducacién, es otorgar empoderamiento a dichos pueblos
en este terreno para que la educacién indigena les sirva a sus
necesidades de reproduccion social, étnica y cultural, y al mis-
mo tiempo que permita participar y ser parte de la sociedad
nacional en su calidad de indigenas.

La educacién inter y multicultural en América Latina han si-
do en su pensar y en su actuar un ejercicio que no trasciende
el ambito académico para atender a los otros, con el propésito
de que se integren a la dinamica escolar. Son politicas del indi-
genismo en tiempos de la globalizacién que hacen que la diver-
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sidad no trascienda el aula ni se relacione con su contexto so-
cial, econémico y cultural, es decir, que no haya empodera-
miento préactico por parte de los indigenas.

Ante ello, se propone la ruptura a la imposicién de estos ti-
pos de educacién a través de la educacion trascultural societal,
que permita interpelar la hegemonia y su practica sesgada mo-
nocultural e intra institucional. Una alteridad que interrelacio-
ne la cultura propia con la dominante, respetando y generando
procesos identitarios que trasciendan el quehacer educativo y
se interrelacione con la sociedad en su conjunto.

La educacién trascultural se dinamiza como proceso en la
reafirmacion cultural de los pueblos indigenas a partir de la re-
construccién de su cosmogonia, su cultura y todos sus sistemas
tangibles e intangibles de organizacién social, que conducen a
poner en escena de la diversidad cultural, un pensamiento y
una practica de convivencia pacificas de las diversas culturas. Se
trata de un reconocimiento que trascienda el falso discurso ofi-
cial hacia la aceptacién subjetiva y real de las relaciones simé-
tricas entre pueblos y culturas con riquezas y potencialidades
susceptibles de ser compartidas.

Ello serd posible cuando la educacién sea de indigenas, por
indigenas y para indigenas. Por lo pronto, el indigenismo ofi-
cial continta elaborando, programando y controlando la edu-
cacién disefiada y aplicada por los no indios para los indios.
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Interculturalidad, una mirada
desde abajo.

Las relaciones interculturales
de una comunidad indigena de
Oaxaca, México

Fausto Sandoval

En los tltimos afos, tal vez diez, un nuevo término se ha incor-
porado a nuestro lenguaje: el de interculturalidad. Segtn lo que
desde los pueblos escuchamos se refiere a:

® Las relaciones (todas) que se establecen entre los pueblos
con diferentes culturas y/o

® La intenci6n y la accién de superar las relaciones desiguales
entre las culturas para construir nuevas relaciones de igual-

dad y respeto.

Independientemente de la conceptualizacién que de la in-
terculturalidad se hace en los circulos académicos y guberna-
mentales, es importante reflexionar sobre cémo organizan
nuestras sociedades indigenas sus relaciones con otros pueblos,
c6mo otros pueblos organizan su relacién con el nuestro y c6-
mo inciden estas relaciones en los cambios que ocurren en las
sociedades interrelacionadas.

Intentaré hacer una apretada sintesis de lo que ocurre en mi
comunidad, realidad a la que més me he acercado. Se llama San
Andrés Chicahuaxtla (que en nadhuatl quiere decir: Lugar de
fuerza), es pequena tiene menos de 2 000 habitantes, la mayo-
ria de sus pobladores habla la lengua triqui, pero cada dia mas
personas hablan espanol y triqui, también cada vez hay mas
gentes que tinicamente habla espanol y otros que hablan triqui,
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espafol e inglés. En épocas anteriores hubo personas que ha-
blaron triqui y mixteco, y otros que hablaron triqui, mixteco y
néhuatl. Chicahuaxtla ha sido desde tiempos remotos un sitio
de contacto entre varias lenguas y culturas, desde siempre,
frente a algunos pueblos, hemos estado en una situacién de mi-
noria lo que ha implicado que seamos los obligados a adquirir
parte de la cultura de los otros para relacionarnos con ellos,
con otras comunidades hemos estado en una situacién de equi-
librio, y por ello hemos podido establecer relaciones de igual-
dad, respeto y a veces de conflictos; hay también comunidades
mds pequefas que nosotros quienes nos acusan de mantener
una relacién desigual.

Uso el nosotros para referirme a la gente de mi comunidad,
pero también incluye a otras comunidades que son parte del
pueblo triqui, aunque ese nosotros se va diluyendo conforme
van apareciendo matices como la diferencia lingiiistica o el lu-
gar de origen; segiin las circunstancias el nosotros abarca a
otros pueblos indigenas de México y en determinados casos a
poblaciones de otras latitudes. Las denominaciones para el no-
sotros en lengua triqui son: Gui a’mi Ndnj Ni’in (gente que habla
la palabra completa), Gui yifiu’ (gente de nuestro pueblo), Gui
yifanj hia (los que verdaderamente pertenecen a sus pueblos),
Gui ganiki (gente humilde), y stu’uii (indigena, con carga peyo-
rativa) que también se usa para referirnos a nuestros vecinos
que son indigenas mixtecos.

Los otros son: Gui stna’anj an (la gente que estudia el cate-
cismo), Gui ‘na’ ruku nee (la gente que viene de detrds de las
aguas), ra’fia’an (gente blanca), esta palabra también quiere
decir torpe, que no habla bien una lengua. Esta dltima deno-
minacién a los otros es de reciente aplicacién data probable-
mente de los afios treinta del siglo XX, y se empez6 a usar pa-
ra nombrar a misioneros estadounidenses que aprendieron a
hablar la lengua triqui y al no hablarla bien se usé la palabra
para referirse a ellos, son ra’fia’an (torpes) porque no domi-

Interculturalidad, una mirada desde abajo | 59

nan un elemento muy importante de nuestra cultura: el idio-
ma.

Nos queremos parecer a los pueblos méas poderosos que no-
sotros, competimos con nuestros iguales y desdefiamos a los
que son de alguna manera mds debiles, aunque también inten-
tamos comprenderlos y llevar buenas relaciones con todos
ellos, no hay pues un estandar de relacién, mas bien varia de
acuerdo con las circunstancias y los tiempos. En el proceso
de parecernos a los fuertes hemos ido retomando elementos
simbdlicos que ellos han generado, aunque intentamos ser los
que decidimos qué adoptamos y cémo lo ajustamos a nuestra
dindmica social. Lo que han generado los otros ahora son ele-
mentos de nuestra identidad, asi lo que cada comunidad busca
tener son: El palacio municipal, la iglesia, la escuela, la cancha
de baloncesto, la casa de salud, el servicio telefénico que trae-
rd consigo la internet, servicios de transporte, comercios, en-
tre muchos otros. Estos nuevos elementos son incorporados
cuando se puede a la organizacién tradicional, asf, por ejemplo,
la justicia que se imparte en el palacio municipal tiene sus ba-
ses en la justicia tradicional triqui, o la expresién “la lengua tri-
qui se acaba cuando abordamos un autobus” tiene que replan-
tearse a “la lengua triqui se acaba cuando abordamos un
autobus que no es nuestro” debido a que la comunidad ya ha
sido capaz de adquirir sus medios de transporte.

El contacto con otras culturas, en especial la llamada nacio-
nal, ha influido en la dindmica de nuestra propia cultura, tal es
el caso de la situacién de la mujer que ha mejorado en los 1l-
timos afos en parte por influencia del exterior pero sobre to-
do al papel jugado por ellas mismas. Hay tres hechos que per-
miten afirmar lo anterior: Uno de los relatos que mds me ha
impresionado es el de una mujer que fue despedazada a mache-
tazos por su marido, considerado en ese tiempo, 30 afos atrés,
como un hecho casi normal; otro méas reciente es el de una

mujer golpeada por su esposo pero que fue defendida por una
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organizacién de mujeres al que ella pertenece lograndose el
castigo del golpeador, y el més reciente cuando por decisién de
la asamblea comunitaria se acepta que las mujeres desempefien
cargos municipales incorporandose ocho de ellas al gobierno
que ejercera para el 2004.

El caso de la mujer golpeada y luego defendida por otras
mujeres ilustra la manera en que se han empujado los cambios:
Un grupo de mujeres deciden conformar una cooperativa pa-
ra tejer sus artesanias y después comercializarlas; al principio
sus hombres se oponen pero ellas contintian con su labor y em-
piezan a cosechar algunos frutos, producto de su organizacién,
venden sus artesanias y tienen su propio dinero, lo que les per-
mite apoyar a sus hombres para sus compromisos familiares y
publicos, incluso les alcanza para invitarles una copa. Cuando
el hombre golpea a su esposa también rompe el hilo y el telar,
el grupo de mujeres declara que tanto la mujer como sus ins-
trumentos para tejer son parte de un colectivo y la agresién
también es contra la organizacién por lo que intervienen en fa-
vor de su compafiera, también aqui el cambio se logré no por
buena voluntad de quien detenta el poder sino precisamente
por el empoderamiento de los débiles.

Una situacién similar obligé al gerente de un banco a con-
tratar personal que hablara la lengua indigena: En Tlaxiaco,
ciudad ubicada en una drea donde confluye un gran nimero de
familiares de migrantes a los Estados Unidos, para recibir o
cambiar los délares que les envian sus familiares, dos bancos se
disputaban la captacién de la moneda norteamericana hasta
que el gerente de uno de ellos decidié contratar a cajeros ha-
blantes de la lengua mixteca con lo que logré que una mayoria
de personas acuda a su banco a retirar o cambiar su dinero; es-
to también ha alentado a otros comerciantes a elaborar publi-
cidad en las lenguas indigenas de la regién.

En la imparticién de justicia se nota también la influencia
del exterior pues aunque ésta se imparte con base en los siste-
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mas normativos internos siempre se cuida de que las resolucio-
nes no contravengan la ley nacional, lo que ha obligado que po-
co a poco se asuman los valores que corresponden a la cultura
nacional sobre todo en lo que se refiere a los derechos indivi-
duales.

Hemos sido capaces asi mismo de construir una relacién de
iguales con algunas comunidades vecinas como es el caso
de una poblacién con la que mantuvimos fuertes problemas
por cuestiones de territorio, y ocasioné muertes en ambos la-
dos, cuando finalmente se solucioné el problema se crearon
encuentros simbélicos anuales para reafirmar la paz. Estos ocu-
rren en la fiesta de Semana Santa cuando en el viernes santo se
encuentra Jests con su madre, entonces una comunidad mar-
cha cargando la imagen de Jesucristo, justo hasta la frontera en-
tre las dos poblaciones en donde se encontrara a la otra comu-
nidad quien viene cargando la imagen de la madre de Jests,
precisamnente donde limitan ambas comunidades se realiza la
representacién del encuentro, al final los representantes de ca-
da comunidad se dan la mano y se desean la paz.

Los otros, sobre todo los mas poderosos que nosotros, han
establecido relaciones de desigualdad, desde los mixtecos, lue-
go los aztecas, los espanoles y finalmente los representantes de
la sociedad mayoritaria y la sociedad misma; a los primeros se
les pagaron tributos y a manos de los tltimos hemos perdido
aproximadamente dos tercios de nuestro territorio, incluso la
Revolucién Mexicana otorgd ¢jidos a campesinos no triquis
asentdndolos en nuestro antiguo territorio, a lo largo de la his-
toria se ha intentado nuestra sumisién o nuestra eliminacién
cultural. Es justo decir que ha habido gestos positivos que in-
tentan mejorar la relacién entre nuestro pueblo y la nacién me-
xicana, entre ellos tenemos los intentos por mejorar el sistema
educativo, las reformas constitucionales que han posibilitado la
promulgacion de la Ley de derechos indigenas y la Ley de derechos
lingiifsticos, aunque en el fondo subsiste la falta de didlogo y la
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incomprensi()n. Precisamente hace poco tiempo se acepta que
la lengua indigena sea parte del Programa nacional de educa-
cién primaria y se trabaja para que la educacién basica se le in-
corpore el enfoque de la interculturalidad aunque no el com-
ponente bilingiie indigena porque al parecer existe rechazo de
varios sectores de la poblacién mexicana.

Meéxico como pais ha avanzado en el respeto hacia lo indi-
gena, sin embargo, no se ha crecido lo suficiente para realizar
acciones que modifiquen las relaciones desiguales que existen
entre la sociedad nacional y la sociedad indigena. Un ejemplo
claro se da en el uso de la lengua, cuando un funcionario del
gobierno o representantes de los partidos politicos, incluidos
los encargados de atender a los pueblos indigenas, se dirigen o
participan en alguna ceremonia en una comunidad indigena no
estan obligados a usar traductores para que su mensaje sea
comprendido, a diferencia de lo que ocurre en ceremonias
cuando el Presidente de la Republica visita un pais en donde se
habla una lengua diferente, sin embargo, cuando un indigena
recurre a una instancia nacional, sea ptblica o no, es el obliga-
do a comunicarse en una lengua que no es la suya. Esta situa-
cién puede volverse favorable para algunos, pero a otros los lle-
va al suicidio lingiiistico.

{Cuantos integrantes de la sociedad nacional intentan
aprender la cultura indigena para relacionarse mejor con los
indigenas?, muy pocos. En la historia reciente s6lo unos cuan-
tos lingiiistas norteamericanos aprendieron la lengua triqui,
aunque aparte de sus intereses académicos también los movi6
el interés de hacer proselitismo religioso. Es claro que esta si-
tuacion se da porque la inmensa mayoria de la sociedad mexi-
cana no siente ni tiene la necesidad practica de aprender una
lengua indigena que no es el caso de los indigenas que tene-
mos la imperiosa necesidad de aprender a hablar espafiol para
comunicarnos y para poder transitar con éxito en el sistema

educativo.

Interculturalidad, una mirada desde abajo | 63

En la situacién politica regional también han ocurrido algu-
nos cambios: Por primera vez en la historia un indigena triqui
ocupa la Presidencia municipal de la cabecera distrital, aunque
no llegé por ser indigena, sf lo logré porque una mayorfa de
electores indigenas sufragaron por él, incluso el voto indigena
decidié la contienda, lo que ha influido para que los politicos
nos empiecen a ver con ojos diferentes. Parte de la campana
electoral se hizo en lengua triqui, ya que muchos indigenas se
opusieron a su candidatura. Es relevante el caso de una mujer
triqui de origen, pero que ahora vive en una comunidad mes-
tiza, quien durante el dia de las elecciones se presenté en uno
de los lugares donde se llevaba a cabo la votacién, portando dos
carteles con la fotografia de los candidatos diciéndoles a los vo-
tantes: Por este no voten porque es indio. Cuando gana la Pre-
sidencia, se inicia un movimiento de oposicién encabezado por
un grupo mestizo y secundado por varias comunidades indige-
nas, aunque en elecciones posteriores, cuando se elige a dipu-
tados, gana un integrante no indigena del mismo partido, lo
que lleva a explicar que el fondo del rechazo es hacia lo indige-
na.

Recientemente también el Movimiento de Unificacién y
Lucha Triqui gana su registro como partido politico indigena,
situacién tnica en México y tal vez en otras latitudes, lo que
abre quizds un potencial de posibilidades que beneficie a los
pueblos o por lo menos nos lleve a comprender la dindmica de
la vida politica del pais.

¢{Realmente es posible modificar el tipo de relaciones que se
establecen entre una sociedad mayoritaria y sus minorias? {De
qué y de quién depende? ¢Es posible que quien detenta el po-
der ceda?

Son interrogantes que se irdn resolviendo en los préximos
anos cuando estemos en posibilidades de evaluar los esfuerzos
por construir una interculturalidad que modifique nuestras ac-
tuales relaciones, no sélo las que se establecen entre pueblos
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con diferentes culturas, sino las relaciones que ocurren al inte-
rior de cada pueblo, porque nosotros como minorias también
tenemos nuestros prejuicios que nos hacen mirar a los otros
como seres incompletos a los que les falta precisamente lo que
nosotros tenemos o no tenemos, y es lo que hace la gran dife-
rencia; es el poder para imponer nuestros puntos de vista, aun-
que cuando tenemos la oportunidad de manifestarlos y gene-
ralmente lo hacemos, nos lleva a comprender que para orga-
nizar relaciones de igualdad tenemos que superar esa parte
esencial de nosotros de querer que los demas sean como noso-
tros queremos.

Al reflexionar sobre las relaciones que han establecido nues-
tros pueblos podemos mencionar que éstas han sido modifica-

das debido a:

® La fuerza econémica que hemos ido paulatinamente adqui-
riendo, ha modificado el rol que jugamos en el establecimien-
to de las relaciones entre nuestras comunidades y las comu-
nidades mestizas; esta situacién también ha mejorado las
relaciones internas como es el caso de las mujeres que estan
asumiendo un papel més activo en la captacién de recursos
monetarios, que conlleva a que su situacién interna mejore.

® La participacién politica a la que también nos hemos ido su-
mando, aunque de manera bastante incipiente y con el pe-
ligro de que las formas politicas externas se impongan y de-
finan nuestra vida politica interna.

® La presién y la influencia del exterior que paulatinamente
ha introducido cambios a nuestra organizacién interna, si-
tuacién que también nos ha ayudado a mejorar la relacién
con el exterior, ya que nos ha llevado a importar problemas
originados en otras partes.

Es necesario reconocer que no somos los tnicos presiona—

dos, basta recordar que vivimos en un mundo cada vez més glo-
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balizado e interdependiente. Recuerdo que como parte de la
negociaciones para el establecimiento de un tratado de libre
comercio entre la Unién Europea y México, una de las condi-
ciones para nuestro pais fue la de avanzar mas en la democra-
cia y en el respeto a los derechos humanos, situacién parecida
vivi6 Turquia cuando una de las condiciones para ingresar en la
Unién Europea fue la de comprometerse a apoyar el desarro-
llo de una de sus lenguas minoritarias: el kurdo, condicién que
los turcos aceptaron a regaﬁadientes.

El gran reto es cémo modificar la actitud de las mayorias,
aquellas que tienen poca o nula disposicién al cambio, que in-
cluso tienen poca o nula necesidad de cambiar; aquellas socie-
dades encerradas en su miedo como la sociedad norteamerica-
na que teme que el inglés sea desplazado por algunas de las
lenguas que estin tomando fuerza en ese pais, temor infunda-
do, ya que si pudieran mirar més lejos encontrarfan que el in-
glés es una de las lenguas con mayor vitalidad en el mundo y
que tan sélo en China hay mas hablantes del inglés que en el
propio Estados Unidos, La esperanza es que en un mundo que
marcha acelerado hacia la homogenizacién cada pueblo en-
cuentre su identidad y su riqueza en la diversidad que habita en
su seno.

México en medio de la parélisis econémica y politica, inten-
ta encontrar su camino apostindole a la educacién como via
para impulsar la interculturalidad, promoviéndola desde prees-
colar hasta la educacién superior. Desafortunadamente nuestro
sistema educativo carga con muchos lastres que imposibilitan
los cambios necesarios; sin embargo, si nuestras autoridades y
nosotros mismos tomando la interculturalidad como forma pa-

ra activar los cambios es posible mantener la esperanza.



Las relaciones de poder en la practica
educativa intercultural.

La experiencia de la Escuela Normal
Indigena de Michoacan

Cruz Elena Corona Ferndndez

Cuando se habla de los profesores de educacién basica que ini-
cian sus labores docentes, generalmente se piensa en aquellos
que se han formado durante cuatro afos en una Escuela Nor-
mal; sin embargo, en el Sistema Educativo Mexicano esto no
siempre es asi, existe una cantidad importante de educadores
que no han cursando sus estudios normalistas y que trabajan en
el nivel basico. Segin Ibarrola (1998: 236), en 1995, el 56 por
ciento de los profesores en servicio habian sido “habilitados”,
es decir, autorizados por la Secretaria de Educacién Puablica
(SEP) para realizar el trabajo docente, a pesar de no contar con
los estudios necesarios para ello. El porcentaje que indica Iba-
rrola es muy alto, lo que hace pensar que las escuelas norma-
les no estan cubriendo la necesidad de maestros que existe en
el pais y, por lo tanto, es necesario acudir a jévenes con estu-
dios de bachillerato para llegar hasta los lugares en los cuales no
es posible tener un profesor de licenciatura.

En educacién indigena lo anterior es una situacién comiin;
desde hace décadas los docentes, después de haber terminado
el nivel medio superior, inician su trabajo con una capacitacién
de 180 dias que ofrece la Direccién General de Educacién In-
digena (DGEI) de la sEP y que es llamado Curso de induccién a
la docencia, en el cual se pretende dar las bases minimas nece-
sarias para el desarrollo de actividades dentro del aula escolar y
que, en términos generales, consiste en el manejo de técnicas
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didécticas y en la elaboracién de materiales; es una capacitacién
instrumental, mecénica, que descuida en mucho la formacién
teérica y deja de lado aspectos tan importantes como el desa-
rrollo de la lengua materna y la construccién de la identidad,
asi como los contenidos y estrategias didacticas vinculados a la
cultura.

Los problemas que ha traido consigo esta capacitacion se
hacen evidentes en la deficiente practica docente de los profe-
sores que laboran en estas comunidades, pues aunque es requi-
sito seguir preparandose y cursar la Licenciatura en Educacién
para el Medio Indigena, en la Universidad Pedagégica Nacio-
nal, no todos lo cumplen y se quedan solamente con esa pre-
paracién inicial.

Siendo conscientes del rezago educativo que se tiene en Mi-
choacdn, y atn mds en las poblaciones indigenas, un grupo de
profesores bilingiies comenzé a buscar alternativas que ayuda-
ran a solucionar este problema, una de ellas fue la apertura de
una Escuela Normal destinada a formar docentes de las cuatro
etnias que existen en el estado: p urhépecha, ndhuatl, mazahua
y fihant, dejando atras el Curso de induccién a la docencia y
haciendo una propuesta curricular tomando en cuenta las par-
ticularidades culturales de estos pueblos.

Esta escuela que naci6 sin el apoyo oficial tiene diez afios
trabajando; la Secretarfa de Educacién Puablica atn no le ha da-
do el registro dentro del sistema educativo. Los profesores des-
de 1994 se han enfrentado a una situacién en la que la nego-
ciacién con las instancias educativas federales y estatales los ha
llevado a la realizacién de manifestaciones y a la toma de edifi-
cios, pero también a modificar su propuesta curricular en diez
ocasiones; el argumento principal de la sEP, en sus niveles esta-
tal y federal, es que es diferente a los planes de estudio disena-
dos para las licenciaturas en educacién preescolar y primaria
que estan vigentes en todo el pais y, por lo tanto, no puede ser
llevado a la practica.
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Precisamente, quisiera destacar en este trabajo de manera
breve los conflictos que resultan cuando se encuentran dos
grupos diferentes: uno de ellos, desde el poder, defendiendo
una normatividad oficial que pretende una educaciéon homogé-
nea y, el otro, un grupo de profesores que busca el reconoci-
miento de su escuela, pero mds atn, una formacién docente
distinta que tome en cuenta su lengua y su cultura.

Especificamente hablaré de la negociacién que se realiz6
durante julio y agosto del 2001, en la que tuve la oportunidad
de acompanar a los profesores y observar de cerca las discusio-
nes que una situacion asi conlleva. En ese momento, la Secre-
tarfa de Educacién quiso revisar los planes de estudio propues-
tos para las licenciaturas en educacién preescolar y educacion
primaria indigena, disenados por la planta docente de esta es-
cuela, en caso de aceptarse, segin se dijo, se estarfa dando el
primer paso para el reconocimiento de la Escuela Normal. Pa-
ra ello, se estableci6 un espacio dentro del edificio del Congre-
so local, para dar seguimiento al asunto.

Es necesario seflalar que este encuentro se realizé en el
marco de la Caravana Zapatista, el impacto que caus6 en el es-
tado y en el pafs, aunado después con la discusion y aprobacion
de la nueva Ley indigena, misma que fue ratificada por el Con-
greso michoacano y rechazada por las comunidades, permitié
que esto pudiera darse, en otro momento dificilmente habria
sido posible.

En estas negociaciones pudo observarse la forma en que
unos y otros interactuaron y defendieron sus puntos de vista.
Cabe destacar que generalmente este tipo de reuniones no se
dan en condiciones igualitarias, se establecen en medio de re-

" Desde 1996 hasta el presente afio (2004) han continuado las ne-
gociaciones para el reconocimiento de esta escuela; en este momen-
to se tiene la promesa de que se reconocerd, sin embargo todavia no

es un hecho.
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laciones de poder en las cuales unos fijan los tiempos y los es-
pacios; los otros aceptan y se ajustan a las reglas impuestas, pe-
ro buscando siempre hacerse presentes con una posicién espe-
cifica y manifestando en todo momento lo que los hace
diferentes, es decir, un lenguaje, una cultura, una visién del
mundo. En ese sentido, tendriamos que preguntarnos ¢desde
dénde mira uno y desde dénde mira el otro?; es decir, {desde
qué significados, desde qué practicas, desde qué lenguaje, des-
de qué cultura se observan y hasta qué grado se reconocen?,
pero ademds, una vez reconociéndose como sujetos, ¢qué dis-
posicién tienen para escuchar y tomar en cuenta la perspectiva
del otro?

En el caso que nos ocupa, por un lado, se encontraban las
autoridades educativas en la defensa de una reglamentacién
que indica que todas las normales del pais deben seguir un s6-
lo plan de estudios que unifique la educacién bésica. Por otro
lado, los profesores de la Normal Indigena, buscando el reco-
nocimiento a la diversidad y tratando de llegar a acuerdos que
permitieran dar una educacién diferenciada.

Las autoridades estatales,” en ese momento, consideraron
que era importante la creacién de esta escuela; los aconteci-
mientos hacian ver que eran necesarias algunas acciones para
que se viera que el gobierno michoacano si atendia las deman-
das de los indigenas, el Secretario de Educacién nombré para
esta comisién a un representante personal como responsable
directo de que los trabajos de la propuesta curricular se lleva-
ran a buen término.

Por su parte, el Congreso local hacia lo propio, el diputa-
do responsable de la Comisién de Asuntos fndigenas perso-
nalmente atendia el problema de la Normal y se mostraba
interesado por llegar a acuerdos que permitiera el reconoci-

2 En ese momento el gobernador michoacano era Victor Manuel

Tinoco Rubi, administracién 1996-2002.
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miento de los estudios de esta escuela, asi como la aprobacién
de la propuesta. Nombré como representante para estos tra-
bajos a un profesor que fue director de la Normal Urbana de
Morelia.

Ademds de ellos, la Comisién estaba integrada por repre-
sentantes de la Direccion General de Educacién Indigena
(DGEI) en sus niveles federal y estatal, y la Subdireccién de For-
macién de Docentes en el Estado, asi como un sector de la
planta de profesores, quienes disefiaron la propuesta curricu-
lar, apoyados por el representante sindical del sector 1x que co-
rresponde a educacién indigena y por la Comisién de Norma-
les de la seccién xviir*' del SNTE.

Pronto se vio que el interés y el compromiso no eran tan
grandes, el representante del secretario de Educacién Puablica y
el diputado dejaron los trabajos apenas una semana después de
haber comenzado; el primero porque lo nombraron director
de Educacién Media Superior en el Estado, el segundo porque
buscaba postularse como candidato del pr1 a la presidencia mu-
nicipal de Los Reyes.

En general, la actuacién de los representantes oficiales no
ayudé a que esta escuela fuera reconocida, tampoco apoyé en
el mejoramiento de su propuesta curricular, al contrario, tanto
la Direccién General de Educacién Indigena como la Subdirec-
cién de Formacién de Docentes se dedicaron a obstaculizar los
trabajos. Los profesores eran quienes planteaban y daban las li-
neas generales para la discusion, los demés se dedicaban a cues-
tionar sus propuestas; siempre hubo roces entre ambos ban-

! Es necesario recordar que desde 1995 el Sindicato Magisterial
Michoacano es dirigido por la corriente mas cercana a la Coordina-
dora Nacional de Trabajadores de la Educacién, considerada como
democritica, contraria al sindicalismo institucional y que cuenta
con un fuerte apoyo de sus bases de trabajadores. Se encontraban

en esta reunién para apoyar a los profesores.
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dos, la parte oficial argumentaba en todo momento el cumpli-
miento de las normas establecidas, senalaban una y otra vez que
los maestros proponian una organizacién institucional, funcio-
nes sustantivas, servicio social, areas de formacién, relaciéon
entre la teoria y la préctica, el papel de la investigacién-accién
como metodologia y una evaluacién que no correspondian a los
enfoques y lineamientos actuales. Argiiian que era necesario
modificar los planteamientos centrales de los planes de estu-
dio, puesto que diferfan sustancialmente del Plan de estudios na-
cional para la_formacién de profesores de educacién bdsica. Estable-
clan que si no se ajustaban a los lineamientos oficiales no
reconocerian los estudios de las licenciaturas en educacién
preescolar y educacién primaria indigenas.

Por su parte, los profesores exigian una y otra vez ser escu-
chados, argumentaban la necesidad de dar una formacién pro-
fesional a los docentes para el medio indigena que no se limi-
tara a 180 dias de capacitacién; explicaban que esa preparacién
debia ser diferente, pero en igualdad de circunstancias; pre-
guntaban por qué si hasta el momento se les habia dado una
preparacién desigual, ahora se les exigia respetar una regla-
mentacién federal; demandaban en todo momento un trato
igualitario. En ocasiones, cansados de argumentar, se comuni-
caban entre ellos en p’urhépecha, lo que causaba el enojo de las
autoridades, quienes se sentfan ajenos y pedian que se hablara
en espanol, puesto que ellos no entendian esa lengua.

El elemento diferente de esta propuesta, lo que causaba
tanta polémica, era la inclusién de una drea de formaci6n indi-
gena, misma que impregna cada una de las partes en que se di-
vide el curriculum; para los profesores significaba su carta fuer-
te, para los representantes de la Secretarfa de Educacién, un
elemento que impedia considerar los estudios de esta escuela
como parte del Sistema Educativo Nacional, a pesar de que en
nuestro pafs el modelo de educacién intercultural bilingiie es-
td institucionalizado y en sus Lineamientos generales se indica

que
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Hasta ahora, la formacién de las maestras y los maestros se
ha disefado considerando a las profesoras y los profesores
principalmente como técnicos pedagégicos, haciendo abs-
traccién de su medio; pero es necesario cambiar la perspec-
tiva y considerarlos también como sujetos que actGan en
una escuela concreta, trabajando con nifos que proceden
de un contexto sociocultural también concreto y en un mo-
mento histérico determinado (...) [por ello] se pretende fa-
vorecer que las maestras y los maestros sean capaces de re-
crear y reconstruir el curriculum y no sélo aplicar lo
preestablecido; que puedan seleccionar opciones didacticas
(...) que planteen alternativas; que dinamicen la vida de la
escuela y el desarrollo comunitario y; que sean capaces de
elaborar y desarrollar cooperativamente un proyecto educa-
tivo para su escuela (SEP, 1999: 74-75).

Precisamente, los profesores afirmaban que para lograr lo
anterior, primero debfa brindarse una formacién inicial que
otorgara las herramientas didacticas necesarias, de otro modo
serfa muy complicado que con la capacitacién actual pudieran
alcanzarse dichos fines.

Como es dificil en este momento abordar en su conjunto los
planes de estudios propuestos, me voy a referir solamente a tres
de sus partes fundamentales: el marco conceptual, el método de
ensefanza y el drea de formacién indigena, lo cual servird para
dar una pequena muestra del propésito de esta escuela.

El marco conceptual

En esta primera parte se expresan los principios pedagégicos,
filos6ticos y culturales que sustentan el curriculo, algunos de
los conceptos que se manejan son los siguientes: hombre, rea-
lidad, conocimiento, educacién, aprendizaje, proceso de ense-
fanza-aprendizaje y curriculum.
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Siguiendo al materialismo histérico y a las teorfas cog-
noscitivas del aprendizaje, en particular la teoria de la ac-
cién mediada de Lev Vygotsky, en la propuesta curricular se
concibe al hombre como un sujeto histérico social que
construye su conocimiento mediante acciones e interaccio-
nes con otros sujetos. A partir de esta primera concepcion,
se van enlazando las otras, asi, la realidad se define como un
proceso que es construido colectivamente y que va cam-
biando de acuerdo a las necesidades de los sujetos. Sobre
este enfoque, la nocién que se da de conocimiento también
tiene un sentido social y constructivo, para la propuesta cu-
rricular es el resultado de la interaccién entre sujeto cog-
noscente y objeto de conocimiento, basado principalmente
en la actividad colectiva, cuyo propésito es la trasformacién
de la realidad.

La educacién es concebida como una practica social que
permite que

...los hombres tengan un papel activo (...) con la posibilidad
de participar en la definicién de la vida de su medio; pro-
moviendo la informacién y la formacién analitica y objetiva
sobre los principales problemas sociales que aquejan en to-
dos los dmbitos de su vida, permitiendo que se dé cuenta
del estado en que se encuentra su situacién, para buscar al-
ternativas de cambio (ENIM, 2001: 24).

Esta nocién de educacién nos lleva a verla no sélo como una
forma para lograr la socializacién y la integracion de los maés jo-
venes a su cultura, en esta propuesta curricular, la educacién
cobra un sentido mds amplio, ya no se trata solamente de tras-
mitir y desarrollar habilidades y destrezas, sino de promover
una préctica social que permita la construccién de los conoci-
mientos necesarios para trasformar la realidad y buscar alter-
nativas de solucién ante los problemas que se presentan, la
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educacién en este sentido es, como lo llamarfa Freire (1969)
“una accién cultural liberadora”.

Por otro lado, el aprendizaje es concebido sélo en su rela-
cién con la cultura, es ésta la que mediatiza los conocimientos
que son aprendidos y desarrollados; en ese sentido, la cons-
truccién del saber tiene una relacién muy estrecha con la for-
ma en que las diferentes culturas han significado su realidad.
Se especifica que el aprendizaje es un proceso interno de la
conciencia, pero este proceso siempre partird de la interac-
cién con las formas culturales que se dan en una sociedad de-
terminada, asi pues, todo aprendizaje permite que los sujetos
se conviertan en agentes constructores y trasformadores de
realidades.

Bajo esta perspectiva, en el proceso de ensefanza-aprendi-
zaje el maestro sélo propicia las experiencias necesarias con ba-
se en un proyecto que es el curriculum, mismo que es conce-
bido como “la tentativa para comunicar los principios y rasgos
esenciales de un propésito educativo que se traduce en una se-
rie de conocimientos y experiencias educativas (...) [y que] im-
plica una concepcién de la realidad, del conocimiento del
hombre y del aprendizaje (...) situado en un espacio y tiempo
social determinados...” (tomado textualmente dess la pro-
puesta de Stenhouse, 1984: 29).

Como puede observarse, el marco conceptual reclama del
futuro profesor un mayor compromiso no sélo con la practica
docente, sino con su comunidad y con su cultura. Deja atras el
tradicional papel que han jugado los maestros bilingiies y plan-
tear una formacién que lleve a la bisqueda de soluciones para
la trasformacién de la realidad.

Metodologia

Esta parte de la propuesta hace hincapié en dos puntos esen-
ciales: primero, la investigacién-accién como un estudio rigu-
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roso de planificacién-accién-observacion-reflexién,* cuyo ob-
jetivo es trasformar la propia practica, modificando contenidos
y perfeccionando estrategias de aprendizaje que mejoren la ca-
lidad de la accién educativa; segundo, al ser el docente al mis-
mo tiempo sujeto y objeto de investigacién, se busca que refle-
xione sobre su funcién dentro del aula y que tenga elementos
para hacer una autocritica de la labor que estd desarrollando.

Segtin las diferentes versiones de la propuesta curricular,”la
forma de llevar a cabo esta metodologia serd mediante el semi-
nario-taller, el aspecto tedrico se relaciona con las practicas
educativas que los estudiantes deben realizar cada semestre, asi
el contraste con la realidad serd una de las formas que tendran
para comprender el proceso de la investigacién accién dentro
de un aula escolar. Segin se explica,

...desde el primer semestre se comienza problematizando la
realidad social del pais para poder enmarcar la problemati-
ca educativa, campo de accién del estudiante, en este senti-
do, el profesor se convierte exclusivamente en coordinador
del trabajo que va de lo individual, con la lectura previa de
materiales, a lo grupal, con la socializacién por equipo y la
plenaria, en un proceso de reflexién continua; en conse-
cuencia, el estudiante se convierte en sujeto de aprendizaje,
desarrollando aptitudes, actitudes, competencias que favo-
recen su formacién personal, pero fundamentalmente su
perfil profesional (...) El taller como modalidad de trabajo

** En este punto los profesores retoman a Kemmis (1997). Ver bi-
bliografia.

2 Durante la investigacion realizada para el trabajo de tesis de maes-
tria en pedagogfa tuve la oportunidad de revisar cinco versiones de
la propuesta curricular, la dltima incluye las modificaciones que se
hicieron después de estas negociaciones, pero se tiene conocimien-

to de otras dos versiones posteriores a 2002.
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pedagégico, no es exclusivo para el desarrollo de los cursos
de la Normal, pero si es el que nos permite de forma siste-
mdtica concretar los postulados de la investigacién-accién
(ENIM, 2001: 53).

Cada semestre los estudiantes tienen la obligacién de llevar
a cabo unas practicas pedagégicas durante un periodo de quin-
ce dias, se comienza solamente observando y poco a poco se
van involucrando mds hasta hacerse responsables del total de
las actividades educativas. El dltimo afio se realiza una practica
continua dentro de un aula escolar de educacién basica, ya sea
primaria o preescolar. En cada préctica los estudiantes deben
llevar un diario de campo, que después se traduce en un docu-
mento presentado ante los miembros de su propio grupo, de
esa manera se busca hacer un andlisis a la labor desempenada.

El drea de formacién indigena

Esta drea se basa en dos puntos: la lengua y la cultura. De
acuerdo con uno de los planteamientos centrales, el lenguaje
debe ser tomado como el elemento principal que tiene el ser
humano para representarse en el mundo; ademas de ser un
medio de comunicacién, el lenguaje es un signo de adscripcién
social entre los miembros de una comunidad, lo cual permite
compartir una manera de ver el mundo, una organizacién so-
cial, un espacio, una historia; la lengua hace posible estructu-
rar el pensamiento, organizar nuestro entorno, formar catego-
rias, sefalar diferencias; proporcionar herramientas inte-
lectuales que lleven a la reflexién y al andlisis de la realidad que
se presenta.

Por estas razones los profesores presentan como elemento
indispensable una educacién basada en la lengua materna, mas
por el hecho de que la mayor parte de los estudiantes son anal-
fabetas en su idioma y, en esas condiciones, basan la ensefianza
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en un lenguaje que poco conocen los nifios y que deberan
aprender antes de que puedan haber desarrollado completa-
mente el propio.

Se pretende, al mismo tiempo, que la formacién que se le
otorgue al futuro docente lo conduzca no sélo a la revaloracién
de su idioma, sino que le aporte elementos lingiiisticos que de-
sarrollen habilidades para la ensenanza de la lengua materna y
del espaiiol, como segundo idioma.

En el aspecto cultural, la propuesta senala la importancia de
la revaloracién de la identidad indigena, por ello, la necesidad
de conocer sus propios elementos culturales: la pertenencia so-
cial, los atributos identificadores: hibitos, forma de vestir, ac-
titudes, los valores, etc., pero, principalmente, se fomenta el
conocimiento de su historia y las luchas que los pueblos indios
han tenido, sus causas y sus consecuencias; en este sentido, la
nueva formacién en los docentes indigenas implica

...contrastar las condiciones existentes entre una sociedad
favorecida por el sistema politico implantado, y las socieda-
des indigenas desfavorecidas (...) y cémo el poco o nulo de-
sarrollo ha influido en la conducta y lo ha enajenado tanto,
que a pesar de ser indigena, jamds lo reconoce, ya que €l
siente que pertenece a otro status social (...), al conocer su
historia como pueblo indio, paulatinamente recobrard su
identidad étnica, que durante su estancia en los diferentes
niveles educativos ha perdido (ENim, 2001: 183).

Para esta area de formacién se proponen diez asignaturas
tanto para la licenciatura en educacién preescolar como en pri-
maria: Culturas indigenas de América; Culturas indigenas de
México; dos cursos de Cultura indigena especifica, ya sea p’ur-
hépecha, nihuatl, mazahua o fihand; cuatro cursos de Lengua
indigena, también dependiendo del pueblo que provenga el
estudiante y dos cursos de Lengua indigena y su ensenanza.
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Como se puede observar, los elementos antes descritos per-
miten ver el tipo de formacién que se busca en los futuros pro-
fesores, sin embargo, la respuesta que han dado las autoridades
educativas siempre ha sido la misma, ademas del argumento de
que es diferente, durante las negociaciones expresaron que no
habfa necesidad de incluir esas materias, se podia resolver, di-
jeron, incluyendo algunos contenidos étnicos en las asignaturas
generales, o bien, haciendo un taller de dos horas semanales.

En todos estos afios, no se ha tomado en cuenta la forma en
que se ha ido construyendo la propuesta curricular; la constan-
te busqueda, el continuo andlisis, han hecho que los docentes
miren hacia su propia practica y traduzcan su experiencia en un
documento que, a pesar de las continuas revisiones y presiones
de las autoridades educativas, permanece con un sello distinto;
el planteamiento general de la propuesta, los principios peda-
gbgicos y culturales que le dan forma expresan una manera di-
ferente de hacer educacién, més apegada a las necesidades que
viven los propios profesores bilinglies en su practica educativa.

Los principios y los propésitos que se manejan, pretenden ha-
cer que el futuro docente deje de verse sélo como un reproduc-
tor de los intereses del Estado y que se convierta en un sujeto ac-
tivo, trasformador y constructor de nuevos conocimientos dentro
y fuera del aula escolar, todo ello va en consonancia con los Linea-
mientos generales para la educacién intercultural bilingtie para las nifnas y
los nifios indigenas, documento oficial que el gobierno ha propor-
cionado a los profesores que trabajan en estas comunidades.

La forma en que el gobierno federal ha respondido a este
planteamiento de los profesores bilingiies michoacanos, en el
marco de un movimiento étnico nacional y de la necesidad que
hace patente una trasformacién educativa del sector indigena,
hace ver una muy poca disposicién a tratar con seriedad los
problemas educativos de estos pueblos.

Los continuos rechazos a la propuesta, sobre la base siem-
pre de que no se ajusta a la “norma”, y no desde un analisis
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pedagégico basado en las necesidades educativas de los gru-
pos étnicos de Michoacdn, no hace mas que dar elementos
para afirmar que, a pesar de los cambios en los modelos ex-
perimentados y los acuerdos firmados internacionalmente,
aun se con- sidera que el indio es un menor de edad; incapaz
de planear su propio futuro e incapaz de buscar por si mismo
estrategias que les lleven a una mejor calidad de vida, inclu-
yendo en éstas la posibilidad de proyectar un modelo educa-
tivo distinto.

El estuerzo que han realizado los docentes de esta escuela
normal, durante diez anos de trabajo, permite situar la proble-
matica que existe en el pais en materia educativa, en la cual el
docente debe convertirse en un negociador politico, al grado
de que para lograr el reconocimiento de su labor, en primer lu-
gar, debe desarrollar estrategias de convencimiento, tener un
manejo de su propia historia y de la politica gubernamental que
se ha dado hacia los pueblos indios del pais, ademads del cono-
cimiento y el dominio de cuestiones propias del dmbito educa-
tivo. Lo anterior ha llevado, en el caso de los profesores bilin-
giies de esta escuela normal, articular esos elementos y
establecer, hasta donde les ha sido posible, su propia posicién
educativa que se traduce en una propuesta curricular realizada
a partir de sus propias necesidades.

Regresando al tema de este Congreso, lo que se ha tratado
de poner en la mesa de discusién es si existe la posibilidad de
que en la comunicacién intercultural se lleguen a acuerdos sin
que necesariamente medie un conflicto. Si observamos la ex-
periencia del caso mostrado, es claro que el conflicto se da en
el espacio donde se ejerce el poder, en ese espacio algunos su-
jetos ocupan un lugar privilegiado y desde ahi, como nos lo in-
dica Luis Villoro (1998), el otro se escucha més en la medida
que concuerda con los conceptos y valores que ellos mismos
han establecido, si no es asi habra una mayor dificultad, podra
establecerse un didlogo, reconocer a los sujetos como iguales,
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sin embargo, no se aceptaran sus significados ni se admitira la
existencia de posiciones distintas.

En un ambiente de relacién desigual e injusto las propues-
tas no son escuchadas porque no existe disposicién para ello,
el poder hace a un lado la diferencia, y con ella la alteridad,
porque la alteridad no es sélo el reconocimiento de ese sujeto
distinto, sino la aceptacién de la existencia de una diversidad
de espacios, tiempos y perspectivas posibles.

Pensar en la interculturalidad como algo institucionalizado,
como un modelo que debe seguirse porque asi lo manda la po-
litica educativa es un error, mientras no se tome en cuenta a la
poblacién, mientras no se establezcan relaciones mas equitati-
vas e igualitarias sera dificil. Un primer paso hacia el acerca-
miento y la comprensién del otro, nuevamente siguiendo a Vi-
lloro, serfa modificar la forma en que se ejerce el poder,
reconocer que al mismo tiempo sea igual en derechos, pero
distinto en significados; admitir la pluralidad y la diferencia,
terminar con la idea de una sola visién del mundo.

Sin embargo, aceptar lo anterior no significa la ausencia de
contflicto, pues la presencia del otro distinto remueve nuestras
propias concepciones, el otro nos devuelve nuestra propia alte-
ridad, pero eso no significa que no se pueda llegar a acuerdos,
aun asi podemos aprender a respetar y a comprender qué ne-
cesitamos de los otros para existir.

Finalmente, atn se tiene mucho por hacer, en este Congre-
so vimos diferentes maneras de hacer educacién, lo cual nos
muestra que tanto profesores, autoridades comunales, organi-
zaciones no gubernamentales y algunas universidades estn tra-
bajando en proyectos diversos, y en cada uno de ellos la visiéon
intercultural estd presente; hace falta ahora que el gobierno
mexicano planee estrategias que permitan que lo intercultural
no sélo parta de la poblacién indigena, sino que se establezca
como un modelo de educacién presente en todos los estratos
de la sociedad, incluyendo a ellos mismos, porque finalmente,
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son quienes estan en el poder quienes tienen mayor dificultad
para establecer relaciones interculturales.
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Lumaltik Nopteswanej.

La construccién de un proyecto
educativo intercultural auténomo
en Las Canadas, Chiapas

Sonia Comboni Salinas
José Manuel Judrez Nifiez

Introduccién

Con el levantamiento armado de 1994, Chiapas y todo Méxi-
co vive la emergencia de un amplio y vigoroso movimiento in-
dio y campesino, cuyas demandas se centran en el reconoci-
miento y respeto a los derechos colectivos y a la cultura de los
pueblos  indigenas.

En estos procesos los pueblos se trasforman en actores po-
liticos, saliendo de la invisibilidad de su presencia, mantenida a
través de la supuesta homogeneizacién y mestizacién de sus
propias formas de vida, expresién y cultura. Las demandas de
reconocimiento, de reapropiacién o devolucién de sus territo-
rios, y con ello, las posibilidades econémicas, sociales, politicas
y culturales que de ellas se deriva y que han sido construidas a
lo largo de siglos, entre penurias, exclusién y abandono. En la
reivindicacién de sus derechos colectivos se reconstituyen co-
mo sujetos sociales sobre la base de recuperar y reelaborar for-
mas de vida y organizacién propia, y obtener un marco legal fa-
vorable para disponer de espacios politicos y jurisdiccionales
que lo permitan.

La lucha por una educacién propia que responda a la rea-
lidad sociocultural y ambiental de las comunidades, es uno de
los principales componentes del movimiento indigena a finales
del siglo xx. La realidad regional y local marcada por discrimi-
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naciones y desigualdades de caracter socioeconémico, étnico-
cultural y de género, lleva a las organizaciones y comunidades
indigenas a buscar y construir opciones, a tomar decisiones
que favorezcan la solucién de necesidades en todos los dambitos
de la vida social. ¢Cudles son estas opciones en el campo de la
educacion? (Qué avances y retrocesos presentan en su gestién?
{Cémo impactan los procesos y relaciones en la vida comuni-
taria? {Cémo se vinculan al proyecto de autogestién y autono-
mia? ¢Cuéles son sus principales retos y perspectivas en el cor-
to, mediano y largo plazo?, son preguntas que dirigen el trabajo
de la organizacién Lumaltik Nopteswanej.

Se abre un problema en dos dimensiones: la propiamente
educativa que implica su direccionalidad en la selva Lacandona,
que bien puede reducirse a la disputa en la escuela, a su con-
trol politico, que aunque constituye un paso necesario, no re-
suelve a fondo la problematica, pues ésta implica inevitable-
mente la gestién de alternativas educativas que respondan a su
proyecto histérico y a sus necesidades de reproduccién soste-
nida.

La otra dimensién es la politica, que nos lleva a un tema mds
complejo e inevitable: la reconstitucién del Estado nacional en
su estructura pluriétnica y multicultural. El debate por la Na-
cién y por su historia en la légica de la inclusién, obliga a los
pueblos y comunidades indigenas a la disputa por los espacios
publicos, a la participacién en las decisiones estratégicas, y en
la gestién integral de las politicas y programas que a ellos se re-
fieren.

En este articulo abordamos tnicamente la primera dimen-
sién, a través del andlisis de la propuesta educativa de Lumaltik
Nopteswanej, Proyecto de Educacion Comunitaria Indigena
para el Desarrollo Auténomo (ECIDEA) construido por los lide-
res de veinte comunidades de Las Cafiadas de la selva Lacando-
na de los municipios de Ocosingo y la zona centro-oriente del
municipio de Chilén y Sitala, Chiapas.
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El Programa de Educacién Comunitaria Indigena para el
Desarrollo Auténomo (ECIDEA) es una de las vias a través de la
cual, el pueblo tzeltal lucha por decidir y hacer su propio cami-
no dentro del contexto nacional. Este proyecto se fundamenta
en los principios teéricos y pedagégicos de la educacién inter-
cultural bilingiie, centrada en la autonomia relativa que permite
el rescate de los saberes construidos en la relacién permanente
tradicién-naturaleza-actualidad que permea la cotidianeidad de
los pueblos tzeltales. Esta posibilidad les permitiria la cons-
truccién de conocimientos desde sus propias légicas y for-
mas de comunicacién, en tanto que ésta favorece la partici-
pacién del conjunto de las poblaciones involucradas, las cuales
comparten una misma concepcién de los valores del pueblo
maya-tzeltal. El proyecto concibe el didlogo intercultural, co-
mo la relacién que se construye desde posiciones simétricas,
igualitarias y equitativas entre los diferentes pueblos, fortale-
ciendo las relaciones interculturales y lingiiisticas, respetando
la relacién horizontal (equivalente) y manteniendo procesos de
equidad e igualdad, a manera de favorecer las relaciones mas
equilibradas entre los diferentes actores del proceso educativo.
De esta manera, se recupera la creatividad y la intencionalidad de
educar como un medio para la trasformacién critica y la parti-
cipacién sustantiva de los sujetos en los procesos que permitan
el desarrollo sustentable y la autonomia municipal y regional.

Este proyecto se construy6é mediante un didlogo permanen-
te que poco a poco se fue haciendo realidad y convirtiéndose
en una demanda comunitaria, a la vez en una metodologfa de
trabajo, que dio origen a los principios que orientan la pro-
puesta educativa.

El Programa ECIDEA representa, el esfuerzo conjunto de 45
educadores comunitarios indigenas, quienes pues elegidos por
sus comunidades y confirmados por sus asambleas comunita-
rias y organizaciones, construyeron esta alternativa de educa-
cién intercultural bilingiie para las nifias y nifios de las comu-
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nidades tzeltales, ubicadas en Las Cafadas de la selva Lacando-
na en los municipios de Ocosingo y la zona centro-oriental del
municipio de Chilén y Sitala, Chiapas.

Antecedentes

El Congreso Indigena de 1974, celebrado en San Crist6bal de
las Casas, Chiapas, establecio las bases que permitieron gene-
rar un nuevo movimiento (en sus fundamentos y articulacio-
nes) de poblaciones indigenas mayas de los altos de Chiapas y
de la selva Lacandona. En el participaron los cuatro principales
pueblos indigenas mayas del estado de Chiapas: choles, tzelta-
les, tzotziles, y tojolabales. Este movimiento incorporé en sus
reivindicaciones el reconocimiento de la cultura y los derechos
indigenas que se articulan en torno a cuatro ejes para el desa-
rrollo: tierra, salud, educacién y produccién-comercializacién.

Producto de estos primeros planteamientos, en el afio de
1976, nace una organizacién bastante fuerte denominada La
Quiptik ta Lecubtesel, formada por los municipios de Las Marga-
ritas, Ocosingo y Altamirano que llegé a aglutinar alrededor de
130 comunidades tzeltales y tojolabales, las cuales, en el afio de
1988, se articulan y se constituyen orgdnicamente en una “Aso-
ciacién Rural de Interés Colectivo, Unién de Uniones Ejidales
y Sociedades Campesinas de Producciéon Rural en Chiapas”
(ARIC Unién de Uniones), cuya lucha se centré en las cuatro li-
neas planteadas en el Congreso de 1974.

En 1988 nace el Programa de Educacién Bésica de la Selva
(PEICASEL), el cual desaparece en 1997, debido a las condicio-
nes socioeconémicas y politicas y a las carencias econémicas
que caracterizan a Chiapas, asf como a las restricciones estable-
cidas tanto por el gobierno federal como local, que obstaculi-
zaron la generacién de programas que respondiesen a las nece-
sidades de conocimientos de las poblaciones atendidas, como a
la construccién de propuestas educativas alternativas. Algunas
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escuelas fueron incorporadas definitivamente al CONAFE y otras
pasaron a depender de los Servicios Educativos para Chiapas
(sEcH) y de la Secretarfa de Educacién de Chiapas.

El 22 de diciembre de 1997, la Asamblea General de Dele-
gados de la ARIC U.U.-COAO, después de analizar las condiciones
en que se estructura la educacién de la poblacién infantil y la
manera como ésta es atendida en funcién de una orientacién
occidentalizante y castellanizadora, que fortalece las relaciones
de dominacién y desestructura su organizacién social comuni-
taria, acuerda la salida de los instructores del CONAFE y de los
maestros bilingiies de la secH, de la zona de influencia de dicha
organizacién, decidiendo nombrar a los educadores comunitarios
entre su propia poblacién en 32 comunidades tzeltales, en los
municipios mencionados de Las Canadas, Chiapas. Estas comu-
nidades enfrentan el desafio de construir una propuesta de edu-
cacién primaria intercultural bilingiie comunitaria alternativa.

Sp ijubtesel bajtik yu un yach il jkuxlejaltik, es el nombre tzel-
tal del Programa de Educacién Comunitaria Indigena para el
Desarrollo Auténomo (ECIDEA), cuyo significado en castellano
es: “Educdndonos para nuestra nueva vida”. Probablemente uno de
los elementos importantes para su abordaje radique en su ca-
pacidad de articular —en un momento de creciente polariza-
cién politica y fragmentacién de la vida comunitaria—, tanto a
comunidades de base zapatista como a organizaciones indepen-
dientes. A su singularidad politica, debe agregarse su capacidad
para disefiar una alternativa metodolégica y curricular que re-
cupera la memoria histérica, los valores culturales, sistemas
cognoscitivos y saberes pricticos de las comunidades tzeltales
en la regién de la Selva.

ECIDEA se conforma por comunidades y educadores indige-
nas tzeltales de los municipios antes nombrados, con el objeti-
vo de promover la creacién y desarrollo de una alternativa ca-
paz de recuperar las propias formas y espacios educativos que
responda a las necesidades del desarrollo comunitario auténo-
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mo y que ponga de relieve la historia de los pueblos tzeltales,
sus conocimientos, cultura y lengua, asi como la experiencia de
las comunidades en el campo de la educacién. De esta manera
construyen colectivamente una propuesta de educacién prima-
ria y preescolar.

En el afio de 1998 inicia su primer ciclo escolar 98-99 de
manera auténoma con 32 comunidades organizadas en cuatro
regiones para atender a 1 200 ninos y nifas con 80 educado-
res. Sin embargo, a finales de este ciclo escolar se retiran del
Programa nueve comunidades y 30 educadores comunitarios,
debido a la falta de reconocimiento oficial, que implica la nore-
muneracién de los educadores y el noreconocimiento de los
grados cursados por los alumnos inscritos en estas escuelas. El
Estado, una vez mads, impedia el desarrollo de experiencias sig-
nificativas, pertinentes y de calidad a los nifos indigenas que no
aceptaran ser subsumidos en la educacién nacional y en el pro-
ceso de occidentalizacién, aculturacién y asimilacién en la su-
puesta cultura nacional.

Independientemente de la embestida gubernamental, en
1999, se consolida este colectivo de educadores indigenas con
el nombre de Lumaltik Nopteswanej, A. C. (El Pueblo Educa-
dor), quien es el promotor del programa ECIDEA. En agosto del
2000 se inici6 el tercer ciclo escolar con 21 comunidades y 45
educadores con 900 ninos y nifias: 645 de primaria y 255 de
preescolar.

La realidad de la educacién actual

Podemos decir que el contexto educativo actual que se perfila
en la selva Lacandona estd orientado por el discurso indigenis-
ta oficial en materia educativa, el cual se contradice en los he-
chos con la situacién educativa real de las comunidades y pue-
blos indigenas. Esta situacién muestra la incapacidad del
sistema educativo nacional y de sus instituciones para recono-
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cer la realidad pluricultural y multilingiie de la sociedad mexi-
cana y para construir con los pueblos indigenas alternativas
reales a la maltiple problematica educativa de los educandos y
educadores.

De esta manera, y a pesar del esfuerzo de algunos progra-
mas, es evidente el predominio de valores, criterios y conteni-
dos del modelo urbano y monolingiie, cuyo resultado es el ba-
jo nivel de formacién de los educadores y del rendimiento
escolar de las nifias y nifios en las escuelas de nivel bésico.

Los programas actuales desconocen los procedimientos cul-
turales de las comunidades para acercarse a la comprensién de
la realidad, su propia concepcién sobre la educacién familiar y
comunitaria y las pricticas valorativas fundamentales de esta
educacién. Asi, la practica escolar implantada en las comunida-
des se contradice en mucho con la cosmovisién y las formas
educativas del pueblo tzeltal, es decir, no respeta los procesos
de aprendizaje de los nifios en las comunidades ni las construc-
ciones culturales y estructuras cognitivas y lingiiisticas de estos
pueblos, lo cual deriva en una educacién con contenidos pro-
graméticos ajenos a las realidades de sus destinatarios. Los con-
tenidos educativos no sélo estan distantes de los temas de in-
terés de la comunidad, de su historia, de su entorno natural y
social, sino que muchas veces promueven la asimilacién indis-
criminada de valores e ideales ajenos a su cultura, de prejuicios
y esquemas que los terminan desintegrando de sus comunida-
des para buscar otros modelos que se identifican con las for-
mas culturales occidentales.

Contexto sociopolitico y econémico de la region

Las comunidades donde se desarrolla el programa ECIDEA pre-
sentan una problematica politica y socioeconémica compleja,
que se ha agudizado como resultado de las politicas y estrate-
gias implementadas por los gobiernos federales y estatales en
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contra del movimiento indigena independiente.

Las comunidades de la regién enfrentan, adicional a los
problemas de pobreza extrema, despojo y expulsion, el terrible
azote que implica la militarizacién y paramilitarizacién de la re-
gién y sus consecuencias, lo que provocan situaciones de mie-
do y privacién de la libertad constantes en las comunidades. La
presencia de militares corrompe, destruye y rompe con la vi-
da cotidiana, impactando principalmente a las mujeres, nifios y
ninas que presencian y sufren los efectos del alcoholismo, dro-
gadiccién y la prostitucion; el resultado es el desgaste y la des-
composicién de la vida comunitaria.

La regi6n enfrenta un acelerado crecimiento demografico
que explica en parte la expansién continua de las fronteras
agricolas. Los sistemas de milpa (roza-tumba y quema) y de ga-
naderfa extensiva son incapaces de sostener este crecimiento,
la escasez de tierras laborales aunada a la pérdida de la cober-
tura vegetal y a la fuerte erosién del fragil suelo selvético, con-
vierten a la tierra en un recurso critico y de continua demanda
campesina. La tenencia de la tierra genera conflictos entre co-
munidades y organizaciones.

Las politicas agricolas son incapaces de plantear alternativas
a las crisis agropecuarias y a la pérdida de los recursos natura-
les. La caida del precio internacional del café y la entrada de
granos estadounidense, han debilitado mas la precaria econo-
mia de las familias.

Ocosingo y Chilén son municipios de la llamada oficial-
mente “zona de conflicto” y se caracterizan por el alto nivel de
marginacién de su poblacién mayoritariamente indigena tzel-
tal. En Ocosingo, 65 por ciento de la poblacién es indigena y
de ésta 31.39 por ciento es monolingiie; esta situaciénes, re-
sultado de complejos procesos desarrollados a lo largo de los
més de 500 anos de dominacién y exclusién de los pueblos in-
digenas, se refleja, de manera critica, en la problematica edu-
cativa que viven las comunidades.



92 | Sonia Comboni Salinas y José Manuel Judrez Nifez

Ocosingo es el municipio, en el estado de Chiapas, con ma-
yor poblacién en edad escolar (4 y 19 afos) que no asiste a la
escuela y sin ningtin grado de escolaridad. Segin datos del se-
gundo informe del Concejo Municipal de Ocosingo, en 1998
el 47 por ciento de la poblacién era analfabeta.

Caracteristicas del proyecto de Educacién Comunitaria
Indigena para el Desarrollo Auténomo-Intercultural Bilingiie
(ECIDEA-IB)

El pueblo tzeltal de Las Canadas, Chiapas, como todos los pue-
blos indigenas de México, no tuvo acceso a la construccién de
un proyecto educativo propio, en general al acceso a la educa-
cién se hizo en escuelas que no tnicamente carecian de las
condiciones minimas para llevarse a cabo procesos de ensefian-
za aprendizaje elementales, sino que, para ellos se organizaban
programas de “excepcién”* que simplemente les servian de
puente para su castellanizacién y asimilacién en condiciones de
negacion, exclusién y minorizacién de sus propias culturas y
saberes propios. Los programas compensatorios, surgidos pos-
teriormente, para subsanar los graves problemas de rezago
educativo y extrema pobreza, no tomaron en cuenta tampoco
las situaciones antes mencionadas.

ECIDEA surge como un proyecto de educacién comunitaria
para responder al problema que se presenta en las comunida-
des indigenas tzeltales de no contar con programas de educa-
cién significativa y de calidad que cubra las amplias necesida-

" Nos referimos a los programas que en una primera instancia fue-
ron construidos para que las poblaciones indigenas tuvieran acceso
a la alfabetizacién como decodificacién de la lengua escrita dentro
de un programa civilizatorio occidentalizante y castellanizador, pro-
fundizando las diferencias y la exclusién, provocando una crisis de

identidad.
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des educativas detectadas en esta region. Este proyecto se cons-
truye a partir de las expectativas largamente esperadas de con-
tar con un programa que refleje, desde la estructura misma de
su concepcion, las posibilidades del encuentro cultural de los
pueblos en presencia, lo occidental y lo indigena, el espafiol y
el tzeltal, construidos en una interrelacién equivalente y simé-
trica de ambos mundos que, ademds, contemple y fortalezca la
cultura, lengua, cosmovisién de estos pueblos, reconociendo
sus procesos cognoscitivos propios en el marco que represen-
tan las culturas indigenas especificas.

El programa ECIDEA se fundamenta en la concepcién de que
la participacién activa de las comunidades y de sus educadores
en los disenos y operacién de programas educativos de nivel ba-
sico, puede contribuir a la resolucién de estos problemas y
aportar conocimientos, valores y habilidades requeridas para el
desarrollo auténomo de las comunidades. El proyecto busca fo-
mentar el desarrollo de las nuevas escuelas comunitarias, como
lugares abiertos, integrados a los propios espacios y a las formas
educativas que se originan en las miradas propias de las culturas
tzeltales y mayas que le dan sustento, y asi ser capaces de res-
ponder a los requerimientos de un desarrollo integral de las ni-
fias y nifios en las comunidades donde opera el programa.

ECIDEA considera bdsicas las siguientes reflexiones en torno
a su quehacer pedagégico. (Equipo Técnico Lumaltik Noptes-
wanej 2001).
® La educacién es un derecho fundamental de los pueblos in-

digenas. Es aquello que ayuda a “hacer tnico germinal el

corazén de las nifias y de los nifos”, el preparar a los hom-
bres y mujeres para la vida.

® En ECIDEA se promueve y recrea la educacién indfgena por
su base identitaria: historia y cultura, cosmovisién, lengua,
religién, organizacién, tecnologia y costumbres.

® ECIDEA es un programa dirigido y coordinado por y para in-
digenas, con su propio corazén y pensamiento. Nos plantea
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frente a otros programas y posibilita la participacién en un
México pluricultural y multilingiie a partir y en la propia di-
ferencia.

® Ls intercultural porque estamos recuperando la propia con-
cepcidn sobre la educacién y los sistemas de aprendizaje, la
educacién familiar y comunitaria, y las practicas valorativas
fundamentales de esta educacién. Revaloramos , fortalece-
mos la expresién de la propia cultural en un didlogo inter-
subjetivo y reciproco con otras culturas.

® Ls bilingiie porque la lengua materna, sus significaciones y
concepciones del mundo implicitas, es la base de la edu-
cacién. Estamos promoviendo el derecho a aprender en la
propia lengua, a fortalecer la expresién oral y escrita del
pueblo indigena, y a reapropiarnos de la palabra que dice
y recrea el mundo. Consideramos al espafnol como lengua
de encuentro e interaccién entre pueblos y sociedades del

, 25
paits.

Lafundamentacién pedagdgica de ECIDEA

ECIDEA entiende la interculturalidad como la interrelacién si-
métrica entre las culturas en presencia, que recupera no sola-
mente el respeto y comprensién del otro y de lo diferente, si-
no la posibilidad de construir desde y en la propia cultura las
estructuras, formas y contenidos de la educacién.

En el proyecto se contemplan los contenidos propios y uni-
versales, que a través de las herramientas didacticas y el traba-
jo pedagégico se integren dando lugar a nuevos conocimientos
interculturales, donde cada sujeto encuentra su espacio y con-
crecién sociocultural y cosmogénica, generando una nueva

préctica vivencial.

» ECIDEA, Elementos Fundamentales, Febrero de 2001, mimeo.
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La concepcion intercultural se expresa de la siguiente manera

® Los contenidos propios comunidad, investigacién, generacién

de situaciones, saberes y conocimientos, experiencias, len-

gua y cosmogonias, es decir, todo lo propio de una regién.
\ ® Nace un nuevo conocimiento interrelacién de
contenidos, sistematizacién de unos y otros,

/ dominio de las lenguas.
® Los contenidos universales que pasan a través

de informacién, medios de comunicacién, plan y programa

nacional, conocimientos y lenguas universales.

El proyecto se fundamenta en la interculturalidad como en-
foque y base de su construccién, y en la autonomia como la po-
sibilidad de construirla; recupera los enfoques de la educacién
popular, comunitaria y el bilingiiismo, como la base cultural so-
bre la cual se construyen sus propios conocimientos, con la in-
tencién de favorecer la participacién democratica en la vida na-
cional, la reapropiacién y trasformacioén de la cultura tzeltal, el
desarrollo justo, equitativo, real y propio de las comunidades.”

Los principios teéricos que sustenta el programa ECIDEA se
agrupan en siete campos. (Equipo Técnico Lumaltik Noptes-
wanej 2001).

% Esta propuesta se sustenta también en la historia, y en todo el
contenido Legislativo del Estado mexicano en los Principios consti-
tucionales que afirman el derecho y la necesidad de una educacién
para todos y todas, donde no exista la discriminacién ni la inquie-
tud y se respete el derecho de ser iguales en la diferencia lo cual
se afirma en los articulos Constitucionales 3°y 4°, en la Ley Fede-
ral de Educacién, articulo 7 y 8 Declaracién de los Derechos Humanos; en
el Convenio internacional sobre los derechos de los nifios y las nifias (articu-
los 8, 13, 28, 30) y en el Convenio No. 169 sobre pueblos indigenas
y tribales, de la orT.
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Educacién

® Derecho fundamental de los pueblos indigenas.

® Ayudar a “hacer tnico germinal el corazén de las nifias y de
los ninos”; es decir, preparar al hombre para la vida.

® Acercamiento a la comprensién de la realidad sociocultural
y medioambiental local en una perspectiva global.

® Construccion colectiva de los conocimientos para la practi-
ca, para la solucién de los problemas y el desarrollo de la vi-
da comunitaria.

® Ampliacién y enriquecimiento de los valores, habilidades y
conocimientos.

® Interaccién con otros, incremento de la riqueza de la diver-
sidad sociocultural.

® Investigacién y didlogo con la ciencia y la sociedad.

® Desarrollo de las habilidades y capacidades lingiiisticas en
lengua materna y en espanol.

Comunitaria

® La comunidad es el sustento de los procesos educativos, es
la principal educadora.

® El entorno debe ser considerado en todo el proceso educa-
tivo como punto de partida y de llegada.

® La comunidad participa activamente en todo el proceso
educativo.

® [as nifiasy los nifios son sujetos y protagonistas.

® Se descubre lo global en lo local-comunitario.

® Se vincula con acciones de comunicacién, organizacién y
capacitacién comunitaria.

® Se reconocen los procedimientos propios de las comunida-
des para acercarse y apropiarse de la realidad.

® Fomenta la reintegracién arménica de la comunidad en el

didlogo plural y abierto entre distintos proyectos.
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Indigena

Su base identitaria: historia y cultura, cosmovisién, lengua,
religién, organizacién, tecnologia y costumbres.

Dirigido y coordinado por y para indigenas, con su propio
corazén y pensamiento.

Uno modo de ser y participar en un México pluricultural y
multilingiie desde la propia diferencia.

Los pueblos indigenas responsables y creadores de sus pro-
pias formas de desarrollo educativo, en didlogo con toda la
sociedad.

Desarrollo

El objetivo de la educacién es el desarrollo de mujeres y
hombres que forman la comunidad, como apropiacién
y recreacién de las condiciones de vida y de su proyecto
de futuro.

Las comunidades como sujeto de derecho, capaces de de-
cidir un desarrollo desde su propia perspectiva (autodesa-
rrollo).

Alternativo al actual modelo urbano-industrial.

Integral: socialmente justo, culturalmente apropiado, eco-
némicamente viable y ambientalmente sostenible.
Equitativo: igual de oportunidades y condiciones para ni-

flos, nifias, hombres y mujeres.

Autonomia

Educar para la autodeterminacién y la participacién estra-
tégica de las comunidades en los procesos de desarrollo co-
munitario y regional sustentable.

La autonomia como instrumento y espacio para el ejercicio de
la libre determinacién, y el desarrollo de los procesos de re-
creacién sociocultural de las comunidades y pueblos indigenas.



98 | Sonia Comboni Salinas y José Manuel Judrez Nifez

El derecho a construir el propio proyecto histérico en una
nueva relacién con el estado y con la sociedad nacional.

La autorregulacion y participacién directa de las comunida-
des y pueblos en los procesos de disefio, ejecucién y evalua-
cién de sus programas educativos.

Intercultural

Reconocimiento pluricultural de México.

Articulacién, critica y creativa, de la cultura indigena con los
conocimientos y valores de otras culturas.

La cultura propia como base de la educacién indigena y de
sus sistemas de aprendizaje.

Recuperacién de la propia concepcién sobre la educacién y
los sistemas de aprendizaje, la educacién familiar y comunita-
ria, y las practicas valorativas fundamentales de esta educacién.
Revalorizacién, fortalecimiento y expresién de la propia
cultural en un didlogo intersubjetivo y reciproco con otras
culturas.

Reconocimiento y respeto mutuo de las formas de vivir, las
ideas y visiones del mundo.

Bilingiie

Reconocimiento multilingiie de México.

La lengua materna como base del sistema cultural.

El derecho a aprender en la propia lengua, a fortalecer la
expresi6n oral y escrita del pueblo indigena, a reapropiarse
de la palabra que dice y recrea el mundo.

El castellano como lengua de encuentro e interaccién entre

pueblos y sociedades del pais.

Propésitos y metas del programa ECIDEA
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Bajo un enfoque pedagégico, el programa ECIDEA trata de ser
coherente con sus origenes, su historia, y sus principios y pro-
pésitos fundamentales, reconociendo y poniendo en préctica
los derechos de los pueblos indigenas, y de las nifias y nifios a
una educacién intercultural de calidad.

De esta manera, se propone:

® Impulsar el desarrollo auténomo sustentable (o sostenible,
duradero) en las comunidades indigenas a través de la for-
macién e implementacién de un programa de educacién in-
tercultural bilingiie.

® Promover el desarrollo de una alternativa educativa en los
niveles de preescolar y primaria que contemple un curricu-
lo intercultural para el didlogo entre saberes cientificos y sa-
beres comunitarios, y una metodologia que incluya a la co-
munidad en su conjunto en el proceso educativo.

® Formar educadores por medio de talleres de capacitacion,
de profesionalizacién académica en media superior y supe-
rior, la participacién en eventos, foros, congresos, asi como
en el desarrollo del aprendizaje autodidacto.

® Propiciar el desarrollo de actitudes y capacitaciones creati-
vas, dindmicas de responsabilidades, de tolerancia y de res-

peto en los educadores.

En este contexto las metas a alcanzar de acuerdo con el pro-

grama son:

® Formacién de educadores comunitarios.

@ Elaboracién del curriculo de educacién bésica intercultural
bilingiie.

® Preparacién de materiales educativos para la nueva pro-
puesta educativa.

® Atencién educativa a nifos y nifias de 32 comunidades in-
digenas de la selva Lacandona.
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Estos propésitos y metas del programa se tienen que lo-
grar a través de la participacién continua, “fuerte y resistible”
(firme y constante) de los habitantes de las comunidades indi-
genas, educadores, coordinadores y todo el equipo completo
del programa realizando las responsabilidades de cada equipo.

Estrategia, método, actividades y recursos

El programa ECIDEA se desarrolla bajo las siguientes lineas es-
tratégicas.27

® Formacién pedagégica y metodolégica de educadores en
procesos de investigacién-accién para el disefio y desarrollo
de la propuesta educativa intercultural.

® Desarrollo de una metodologia apoyada en las siguientes li-

neas de accién:

» Una recuperacion y revitalizacién de las formas y espa-
cios educativos propios de la comunidad indigena, des-
de el cafetal, la milpa, la montafia, la casa de salud, de su
memoria histérica, valores culturales y sistemas de co-
nocimiento propios.

» Didlogo entre culturas que favorece la construccién
colectiva del conocimiento en relaciones de igualdad, a
partir de una recuperacién y recreacién de saberes indi-
genas y su articulacién critica con el conocimiento occi-
dental.

» La vinculacién de madres y padres de familia, respon-
sables y cargos comunitarios en el proceso de aprendiza-

*" El siguiente apartado ha sido sistematizado a partir del documen-
to elaborado por el equipo técnico Lumaltik Nopteswanej (2001).

Una alternativa metodoldgica para la nueva escuela tzeltal, mimeo.
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je de las nifas y nifos, incluidos en actividades colecti-
vas de investigacién y recoleccién de saberes, que les ha-
ce participes y responsables de su papel como educado-
ras y educadores.

D Formaci6n organizativo-politica de educadores y mar-
cos que conforman la estructura organizativa del Colec-
tivo de Educadores Lumaltik Nopteswane;.

La metodologia puy (espiral)

Esta metodologia se origina en el concepto cosmogénico de
la relacién en espiral de construccién de saberes, en el cen-
tro de la cual se encuentra la comunidad que establece el
principio y punto de partida del trabajo cognitivo, a través de
un proceso educativo fundamentado en la investigacién y re-
coleccién de la informacién presente en el medio social y
natural. El proceso de articulacién y sistematizacién del co-
nocimiento indigena y occidental se da en el intento de sis-
tematizacién de ambos conocimientos a través del procesa-
miento de la informacién que facilita la asimilacién y su
trasmisiéon mediante varios lenguajes, uno de ellos, y no el
menos importante, es la expresion artistica, de manera que
conocimientos y expresién se integran en lenguajes com-
prensibles para la comunidad que es la destinataria de la ex-
plicacién cientifica de su realidad. En esta accién, la comu-
nidad se constituye en principio, medio y fin del proceso
educativo.

En las siguientes graficas se ilustra las relaciones que se
establecen en la articulacién de cada uno de los procesos y la

organizacién curricular que resulta de la misma.
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Metodologia PUY (espiral) 27
Asimilacién y expresion de Integracion
la informacion a través del arte y devolucién

a la comunidad

Organizacion Investigacion
inicial —» yrecoleccién
de trabajo del medio

/

Procesamiento Sistematizacion y articulacion
del contenido - del conocimiento indigena
y de la informacion y cientifico

Propuesta

Territorio Participacion
y recursos y organizacion
naturales comunitaria

Ntcleos
y términos
Derechos generadores Salud
y cultura y medicina
indigena tradicional

Alimentacion
y produccion
agroecoldgica

Conocimiento cientifico
(saberes universales)

Conocimiento indigena
(saberes comunitarios)

En el programa estin propuestas las dreas de conocimien-
tos de acuerdo con la realidad lingiiistica y cultural del pueblo
tzeltal.

*7 Equipo técnico Lumaltik Nopteswanej (2001). Una alternativa me-

todolégica para la nueva escuela tzeltal, mimeo.
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® Estructura curricular por dreas de conocimiento:

» Area 1 y 2: Nuestro mundo, hombres, mujeres y

naturaleza, incluye las asignaturas de historia, geografia y ci-
vismo; fisica, quimica y biologia.

D Area 3: Nuestra palabra, incluye lengua materna, tzeltal
(L1), segunda lengua, espanol (L2), expresion corporal y
estética, lecto-escritura.

» Area 4: Nuestras cuentas, incluye el pensamiento Iogico-

matemdtico

Ejes transversales: Educacién en valores,
desarrollo, derechos humanos y autonomia
y cultura indigena

® Interlocucién entre dos planes de estudio
» Plan de estudios nacional (saberes universales.
» Plan de estudios propio, estructurado en nicleos y
temas. generadores (saberes comunitarios).

El contenido de la estructura curricular del programa ECIDEA
es representado de acuerdo con la forma de vida de un 4rbol.
Los ejes de desarrollo que se manejan son:
® Desarrollo-autonomia-cultura indigena-educaciéon para la
pazy derechos humanos que forman una propuesta de edu-

cacién en valores.

proposito

formaciéon
de educadores

evaluacion

metodologia
estructura

R rincipios
organizativa p p

contenidos
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Concepciones de aprendizaje y ensefianza

En el programa ECIDEA se propone una educacién indigena in-
tercultural, basada en concepciones y estrategias de la educa-
cién popular y comunitaria, a fin de favorecer el desarrollo au-
ténomo de las comunidades e individuos que lo integran. Las
concepciones de aprendizajes se supeditan a estos modelos y fi-
nalidades, por lo cual se retoman las teorfas de aprendizaje sig-
nificativo, aprendizaje por descubrimientito, y de la meta cog-
nicion.

Aprendizaje significativo: Se construye a partir de la experien-
cia cotidiana del nifio o nifia, desde su propia cultura, y la mi-
rada que hace de su medio social y natural; es aquello que ex-
perimenta todos los dias. Es la construccién de los
conocimientos que se basa en lo ya constituido en la estructu-
ra cognoscitiva del nifo y nifia y por lo cual toma un sentido y
significado especifico, es asimilado de manera relacionada con
diversos conocimientos y experiencias. Articula la vida diaria
de la comunidad, lo que interesa y sabe el nifio o nifia con los
contenidos escolares.

Aprendizaje por descubrimiento: A partir de lo que saben los ni-
flos, se retoma lo que el nifo o nifa aprenden a cuestionar de
la realidad y cémo tratan de organizar ese cuestionamiento, de
tal forma que avancen en su propio conocimiento; implica a
su vez formas de organizacién colectiva y grupal, de lo inducti-
vo a lo deductivo.

Aprendizaje por metacognicion: se entiende como la recapitula—
cién o explicitacién de los procesos de aprendizaje que se han
vivido cotidianamente, verbalizar lo que se ha hecho, cémo y
para qué, descubrir cudles son los pasos seguidos en el método
propio de aprendizaje, en el aprendizaje individual a fin de pre-
cisar sus caracteristicas y transformar aquello que sea necesario.

Estas concepciones de aprendizaje, permiten ubicar los ras-
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gos especificos de la ensefianza; partir de la realidad de los ni-
fios, de su cultura y vida cotidianas, retomar elementos signifi-
cativos y de su interés (aprendizaje significativo) procesos de
descubrimiento y articulacién con la realidad (aprendizaje por
descubrimiento), donde el método es verbalizado reflexionado
y transformado individual y grupalmente (metacognicién). Es-
tos lineamientos, asf como otros retomados de la cultura tzel-
tal, son los que caracterizan la ensefianza y pertil del educador
del programa.

Los actores y su organizaci(’)n

En ECIDEA participan distintos actores que le dan vida al pro-
grama, realizando sus funciones o responsabilidades en funcién
de la organizacién comunal tradicional y respondiendo a las ne-
cesidades de aprendizaje de la comunidad y del aprender ha-
ciendo, conformando la “comunidad educativa”.

La propuesta educativa que desarrolla el programa ECIDEA
se implementa en diversas dreas o espacios de ensehanza-
aprendizaje utilizando diferentes materiales.

Estructura organizativa de lumaltik

equipo equipo coordinadores
interprete consultor regionales
T ’—> I. COM
equipo LUMALTIK ninos
_equip NOPTESWANE) i
investigadores ninas
A.C.
coordinadores
T ¢ generales
equipo ¢ equipo
formadores educadores
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Espacios de una nueva escuela comunitaria

El espacio educativo se ubica en el contexto comunitario, es
decir, todo aquello que se puede cuestionar y hacer objeto de
investigacién es principio de generacién de aprendizajes.

En estos espacios, generalmente en el aula, existen momen-
tos de recapitulacién del conocimiento, sintesis y conceptuali-
zacién de lo trabajado, de conclusiones individuales y conjun-
tas; de reflexién y andlisis del método de aprendizaje utilizado.
Estos momentos pueden ser dentro o fuera del salén de clases,
siendo un espacio mas propicio, para recapitular aprendizajes,
o bien, construir otros més especificos en los rincones de
aprendizaje.

Los espacios que conforman la infraestructura basica de la

nueva escuela comunitaria son:

salones multigrado (aulas exagonales).

casa de los libros (construccién fuera del aula).
casa de arte.

jardin de poli cultivo.

espacio de la comunidad (potrero, cafetales, milpa, etc.).
Evaluacion y comunicacién de la experiencia

El programa ha disefiado una metodologia de evaluacién que se
basa en la observacién del educador de los educados, en todo
momento y en diversos espacios sean o no sean en dias u ho-
rarios de clases.

Este método de evaluacién contiene los principales elemen-
tos de los principios tedricos del programa que son:
® comunitario
® indigena
® auténomo
@ desarrollo
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@ intercultural

® bilingiie

Ver si los ninos y las nifas estin cumpliendo con todos los
principios tedricos del programa ante la comunidad y en los di-
versos momentos en que se desarrolla su cotidianeidad, sean
dfas de fiesta o en el desarrollo de otras actividades.

Valoracién del proceso de desarrollo de la propuesta pedagdgica

De forma general, la reciente evaluacién del programa lo sitta
en su etapa de maduracion e identifica dreas que requieren un
mayor fortalecimiento en vistas a mejorar la calidad del proce-
so educativo. Algunas dreas incluyen: drea metodoldgica-curri-
cular, para la que se requiere un fortalecimiento de la apropia-
cién, por parte de los educadores, de los seis pasos que
constituyen la metodologia ECIDEA, y la mejora de la aplicacién
de un instrumento de planeacién de la practica educativa diaria,
que interrelaciona el plan de estudios nacional y los saberes pro-
pios comunitarios. Respecto al drea metodolégica de lecto-es-
critura para el aprendizaje de la lengua materna, se contempla
su mejoramiento técnico diferenciando los distintos niveles de
aprendizaje de la lengua materna para los que se aplica.

Principales logros

® Una nueva escuela indigena e intercultural (propuesta cu-
rricular y metodoldgica).

® Cuatro ciclos escolares: participacién de 1 000 ninas y ni-
fios en 25 comunidades.

® Formacién integral de 56 educadores (as) en la propuesta
pedagégica del programa.

® Desarrollo académico: cuatro educadores cursando estu-
dios de licenciatura y 40 en bachillerato.
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® Construccion de 20 aulas hexagonales y cuatro casas de los
libros

® Participacién en foros, encuentros, intercambios y talleres
en el dmbito estatal y nacional.

® Movilizacién y concertacién para el reconocimiento del
programa.

® Establecimiento de huertos escolares en 25 comunidades.

® Un total de 200 nifios (as) egresados del nivel primaria.

® 98 por ciento de nifios (as) de primaria aprobaron notable-
mente la evaluacién llevada a cabo por la SEP en el afio 1999.

® Monitoreo y evaluacién del proceso de aprendizaje de los
ninos (as).

® Elaboracién de materiales didécticos.

® Firma convenio ECIDEA-Secretarfa de Educacién, afio 2000.

Proyecciones

El ciclo escolar 2003-2004, quinto en la vida del programa
ECIDEA, contaba con 13 escuelas de nivel preescolar y 243
alumnos entre tres y seis anos de edad y 21 escuelas de nivel
primario con 704 nifos entre seis y trce afos de edad en 25
comunidades tzeltales con 42 educadores.

El proyecto S€ propone continuar con:

® Fortalecimiento organizativo y autogestién de Lumaltik
Nopteswanej.

® Respeto y reconocimiento formal del programa: de su pro-
puesta pedagdgica, de su estructura organizativa, de sus
educadores-educadoras.

® Consolidacién de la propuesta educativa y apropiacién co-
munitaria: evaluacién y adecuacién permanente.

® Construccion del centro de formacién integral de educado-
res (as) indigenas a Chiapas.
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® Desarrollo de la propuesta de centros de investigacién infantil
comunitaria (espacios, infraestructura, equipo y materiales)
abarcando un mayor nimero de ninos (as).

® Incidencia en politicas educativas: participacién y trabajo
articulado a partir de la agenda politica del Congreso nacio-
nal de educacién indigena e intercultural.

® Proyeccién de Lumaltik Nopteswanej a gestionar y facilitar
el desarrollo de un bachillerato bilingiie e intercultural en

® Las cafiadas de la selva.

® Fortalecimiento de la educacién ambiental y el cuidado y
conservacién de la naturaleza.

® Elaboracién de materiales diddcticos bilinglies que recojan
saberes, arte musica y cultura comunitaria.

A titulo de conclusiones

El proceso de ECIDEA es una expresién de la construccién
de una autonomia de facto, que va mds all de la autorregulaciéon
de los procesos educativos en la vida comunitaria —en su di-
mension politica—, porque pretende desarrollar una alternativa
pedagdgica para el trabajo cotidiano con la nifiez de las comu-
nidades.

La lucha de los pueblos y comunidades indigenas va mas alla
de satisfacer la demanda de una educacién que se traduzca en
acceso a programas nacionales y al abastecimiento de infraes-
tructura, en su carcter de entidades de interés publico, subsi-
diarias del Estado-nacién que las excluye; es, sobre todo, la
conciencia histérica de construir una educacién que posibilite
la autoidentificacién y la autodeterminacién como pueblo en
una sociedad pluricultural y multilingiie.

Sp ijubtesel bajtik yu un yach il jkuxlejaltik se ha ido convir-
tiendo en una alternativa de educacién indigena a nivel bésico
(preescolar y primaria) y de formacién de educadores indige-
nas, que construyen comunidades maya tzeltales asentadas en
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Las Canadas de la selva Lacandona, en los municipios de Oco-
singo y de Chilén, y cuya experiencia histérica y propuestas
gestadas en el seno mismo de estas comunidades, representan
un aporte pequeno y modesto, pero significativo, al arduo tra-
bajo de educadores y promotores indigenas que a lo largo de
todo el pais luchan por la autonomia y una educacién de ros-
tro propio.

La experiencia de ECIDEA es el esfuerzo concreto de comu-
nidades tzeltales por crear una estrategia y una curricula verda-
deramente intercultural y bilingiie. Las dificultades en su
relacién con las instituciones educativas expresan las contradic-
ciones profundas entre los pueblos indigenas y el Estado.

Se trata pues, de una nueva escuela tzeltal vinculada a los
procesos de autonomia y autogestién, que fortalece la autode-
terminacién comunitaria; una escuela que incluye a todos los
miembros de la comunidad como agentes de la educacién; una
escuela que es espacio de resistencia y creacién cultural.
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La realidad a lo intercultural,

lo intercultural a la realidad.

Coémo se esta construyendo la educacion
intercultural en la sierra wixarika

Fidencio Robles Garcia
Rocio de Aguinaga Vdzquez

Canto a mi pueblo wixarika

Pueblo indigena wixdrika:

cuando sea yo profesionista de gran talento,

te cantaré un verso que corra al ritmo del viento,

un verso que tenga una profunda alegria,

para mis hermanos del pueblo.

Te cantaré un verso que nazca en el fondo de mi corazén,

que haga suspirar a la gente, que llegue en sus corazones,

y se emocionen al escuchar el verso.

También le cantaré a la vida y a las cosas bellas del campo que

existen en la sierra.

CRISTINA JIMENEZ, LOURDES CARRILLO, LAURA REZA,
RICARDO MONTOYA Y FIDENCIO ROBLES
Bachillerato de San Andrés Cohamiata

Sobre la educacién indigena

El sistema de educacién formal no ha podido responder como
se requiere a las necesidades de las distintas poblaciones indi-
genas del pais. Los indigenas son los mas pobres del pais, el de-
terioro ecolégico avanza, las sesenta y dos culturas indigenas de
México, multiples y diversas estin siendo desmanteladas, con
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necesidades y exigencias apremiantes y miles de promesas no
cumplidas.

La educacién indigena en alguna medida ha favorecido a es-
ta situacion. El acceso a oportunidades educativas es minimo,
aun asi, la educacién no han contribuido a mejorar las condi-
ciones de vida ni al bienestar familiar y comunitario. Existen al-
tos indices de reprobacién y desercién, inadecuacién de los
programas, desvinculacién de los contenidos con la realidad in-
mediata de los alumnos y las comunidades, programas y maes-
tros sobrevaloran los modos y pautas de vida urbana, docentes
con una preparacién inadecuada, no se propician habilidades
productivas, no participan las comunidades en el proceso edu-
cativo, no se revalora el saber popular, ni la tecnologia tradicio-
nal.

Alo largo de la historia se han desarrollado politicas indige-
nistas tendientes a lograr el mestizaje: en el siglo XIX con base
en lo racial y més tarde en lo cultural. Uno de los principales
mecanismos para incorporar al indio a la nacién ha sido la edu-
cacion.

Se han presentado cambios en la constitucién y en las leyes
educativas encaminadas al reconocimiento de la diversidad y el
respeto de los derechos indigenas. Este discurso de pluralidad
se manifiesta de diferentes formas:

La ratificacién por el senado y el presidente Salinas en 1990
del convenio 169 de la Organizacién Internacional del Trabajo
(orT) sobre los pueblos indigenas y tribales. En materia de edu-
cacién este convenio establece que los programas y servicios
educativos deben realizarse en cooperacién con los pueblos in-
teresados; garantizar el acceso educativo por lo menos en pie
de igualdad con el resto de la comunidad nacional. El gobier-
no debe respetar el derecho de que los pueblos indigenas de-
sarrollen sus propias instituciones educativas, mientras éstas
cumplan con los requerimientos minimos de la autoridad com-

petente.



114 | Fidencio Robles Garcia y Rocio de Aguinaga Vazquez

Existen dentro de las politicas educativas normas que con-
templan aspectos tendientes a solucionar los problemas de la
realidad indigena, por ejemplo, en el Programa para la Moder-
nizacién de la Educacién Indigena, que surge del Plan Nacio-
nal de Desarrollo (1989-1994) se reconoce la necesidad de re-
ducir los indices de desigualdad en el acceso a los servicios
educativos y sefala en sus objetivos generales “Ampliar y diver-
sificar los servicios de educacién indigena y complementarlos
con modalidades no escolarizadas.[...] implica necesariamente
la instrumentaci6én de estrategias educativas innovadoras, con
acciones de participacién comunitaria y el establecimiento de
modalidades no escolarizadas” (p. 30).

En cuanto a la necesidad de elevar la calidad del servicio
educativo, reducir los indices de reprobacién y desercién pro-
pone: “Restructurar la organizacién y funcionamiento de los
servicios de educacién indigena conforme a los requerimientos
de los grupos étnicos y a procesos de modernizacién del siste-
ma educativo nacional”.

Una cuestién innovadora en las politicas educativas y que es
fundamental para el desarrollo de la misma, es el rescate de los
contenidos propios del entorno cultural y la participacién de la
comunidad en la toma de decisiones, formulaciones en planes
y programas que lleven al desarrollo de las regiones que se es-
tablece en el Acuerdo Nacional para la Modernizacién de la
Educacién Bésica (1992).

En los articulados de la Ley General de Educacién (1993)
se habla de la necesidad de “Fortalecer la conciencia de la na-
cionalidad y de la soberania [...] asi como la valoracién de las
tradiciones y particularidades culturales de las diversas regiones
del pais”, “Promover mediante la ensefianza de la lengua nacio-
nal —el espafiol—, un idioma comin para todos los mexicanos,
sin menoscabo de proteger y promover el desarrollo de las len-
guas indigenas”, “propiciar el conocimiento de los derechos
humanos y el respeto a los mismos”, “Impulsar la creacién ar-
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tistica y propiciar la adquisicién, enriquecimiento y la difusién
de bienes y valores de la cultura universal en especial de aque-
llos que constituyen el patrimonio cultural de la nacién”, etcé-
tera.

En el Programa de Desarrollo Educativo 1995-2000 de la
Secretarfa de Educacién Publica se establece que los servicios
educativos deben adaptarse a las necesidades, demandas, con-
diciones de cultura, lengua, poblamiento, organizacién social y
formas de produccién y trabajo de los grupos indigenas.

Estos avances son un gran paso en los compromisos adqui-
ridos por el Estado, sin embargo, se restringuen al discurso; en
la préctica las escuelas para indigenas se caracterizan por gran-
des deficiencias e irregularidades como servicio educativo: in-
fraestructura y material insuficiente, deficiente capacitacién y
formacién de maestros quienes, en muchos casos deben aten-
der grupos multigrado. Ademds las adaptaciones curriculares
son inconsistentes con la situacién y necesidades de las comu-

nidades indigenas.

Las deficiencias de la educacién en las zonas indigenas se
deben no sélo a la irregularidad y limitaciones de los servi-
cios, sino también a un enfoque pedagégico y cultural ina-
decuado, que se origina en el intento de reproducir, con
adaptaciones marginales y bajo condiciones precarias el es-
quema genérico de la escuela urbana como formacién basi-
ca del servicio educativo (De Gortari, 1999: 26-36)."

El gran trecho entre el discurso y los hechos se pone de ma-
nifiesto constantemente; es ademds evidenciado por las de-
mandas indigenas, que en el fondo reclamen el derecho a de-

*! De Gortari, Ludka (1996), “Teorfa y practica de la educacién in-
tercultural”, en Sinéctica, nim. 15, Instituto Tecnolégico y de Estu-

dios Superiores de Occidente, Guadalajara, julio-diciembre.
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cidir sobre los asuntos que les atafien, en este caso el poder de-
cidir sobre el tipo de educacién que quieren. Nuevas contra-
dicciones y dificultades se plantean en este momento sobre las
recientes modificaciones a la constitucién, donde el Estado
reafirma que los pueblos indigenas no tienen capacidad para
decidir por si mismos al definirlos como entes de interés pu-
blico y no de derecho piblico.

No sélo desde los gobiernos ha habido iniciativas para pro-
poner cambios, sino desde la misma sociedad civil y los mismos
grupos marginados han constituido alternativas de educaciéon
para vivir en la diversidad. Muchos de estas iniciativas han sur-
gido de forma independiente y apoyadas por organismos no
gubernamentales y universidades.

El pueblo huichol o wixarika

Como ellos se denominan, es sumamente religioso, vinculado
a través de sus antecesores con un pasado mitico-primordial,
que a pesar de haber adoptado algunos elementos cristianos,
mantienen una religién mesoamericana fuertemente arraigada
en su historia y en su entorno. Sus actuales pobladores forman
parte de una comunidad histérica y cultural que ha existido
desde hace 1 000 afios. (Liffman, 1994: 1). *

Ocupan un territorio cuya superficie asciende a 4 500 kmz,
situado en el estado de Jalisco principalmente y en zonas colin-
dantes con los estados de Nayarit, Durango y Zacatecas. Con-
servan de manera vigorosa sus valores culturales prehispanicos

convirtiéndose en una cultura portadora de alternativas huma-

* Liffman, Paul (1994), “Peritaje antropoldgico histérico, zona oc-
cidental de San Andrés Cohamiata, municipio de Mezquitic, Jalisco,
participacién ceremonial y tenencia de la tierra en la cultura wixa-

rika”. Inédito.
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nas para la convivencia social y con la naturaleza. En Jalisco, los
wixaritari ocupan principalmente los municipios de Mezquitic y
Bolafos. En Nayarit: La Yesca y El Nayar. Los centros politicos
y ceremoniales principales, donde se asientan los gobiernos tra-
dicionales son: San Andrés Cohamiata, Santa Catarina Cuexco-
matitldn, San Sebastian Teponahuaxtlén, Tuxpan de Bolanos en
el estado de Jalisco y Guadalupe Ocotan en La Yesca, Nayarit.

Cada una de las comunidades wixaritari se divide al interior
en agencias o comisarias (también llamadas distritos), sus fron-
teras representan la constitucién politica territorial anterior a
la conquista, donde se organizaban en torno a su centro cere-
monial (Tuki). Las fronteras de las agencias son todavia muy sig-
nificativas para la delimitacién de las organizaciones politicas y
sociales (Weigand, 1992).” Las comunidades en conjunto,
conforman el pueblo wixaritari.

El patrén de asentamientos humanos es muy disperso ocu-
pando lugares muy separados unos de otros. Los accidentes to-
pograficos, las barrancas y montafias hacen que se complique la
comunicacién y las relaciones entre localidades, ademaés de que
los recorridos de un lugar a otro la mayoria de las veces se rea-
lizan a pie o sobre lomo de mula y burro.

La mayor parte de la poblacién vive en pequenas localida-
des o ranchos de tamaifio reducido conformados por familias
extensas. El nimero de habitantes por rancho puede variar
desde cinco o mas habitantes, s6lo algunas localidades concen-
tran mds de cien personas. En contraste con los ranchos, las
comunidades frecuentemente parecen poco pobladas, puesto
que fungen como lugares de reunién en ciertas fechas y no co-

mo centros residenciales permanentes. Mientras dura el proce-

* Phil C, Weigand (1992). Ensayos sobre el gran Nayar entre co-
ras, huicholes y tepehuanos. Centro de Estudios Mexicanos y Cen-
troamericanos, Instituto Nacional Indigenista y El Colegio de Mi-

choacén.
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so productivo agricola o la temporada laboral fuera de las co-
munidades, los wixaritari viven en sus ranchos o fuera del pue-
blo. En gran parte, sus idas y venidas del rancho a su casa, a la
comunidad, al exterior, o viceversa, dependen de los ritmos es-
tacionales. Esto dificulta contar con un censo preciso dado la
movilidad que necesita este pueblo para su sobrevivencia. Los
censos disponibles arrojan el dato de 34 502 indigenas wixari-
tari en los estados de Jalisco y Nayarit. Las estadisticas mues-
tran el aumento de la poblacién y, por tanto, la creciente de-
manda educativa a que se enfrentan las comunidades huicholas.
La poblaci6n en edad escolar crece a un 2.78% anual, la migra-
cién de huicholes a Tepic, Nayarit, a Zacatecas y Guadalajara,
Jalisco es significativa e indicativa de las limitaciones de la re-
gién para solucionar necesidades bésicas de las comunidades.
Frente a este crecimiento existe mas que una oferta de prepa-
ratoria para los 4 334 huicholes, entre 10 y 19 anos de edad,
en una progresiéon de demanda.

La educacion en la sierra wixarika

La situacién educativa es compleja, ya que los programas bus-
can la integracién de los pueblos a la cultura occidental, sin to-
mar en cuenta el didlogo entre las dos culturas. Xitakame Ra-
mirez de la Cruz, investigador del Departamento de
Investigacién de Lenguas Indigenas de la Universidad de Gua-
dalajara e indigena huichol de San Andrés Cohamiata sefiala:

Las escuelas tanto oficiales como de religiosos que existen
en la sierra son elementos que presentan una visién del
mundo antagénica en muchos aspectos a la de la cultura tra-
dicional, lo que tiene un impacto tremendo en la mentali-
dad de los ninos y jévenes estudiantes y se traduce en la
adopcién de comportamientos cada vez mds alejados de la
comunidad. Muchos jévenes se niegan a seguir siendo hui-
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choles, y cuando vienen a la ciudad se enfrentan también
con dificultades para integrarse a la sociedad urbana, que en
general los excluye y los margina. Asf van a vivir como mar-
ginados de dos mundos. Todos estos factores y otros condu-
cen a que las nuevas generaciones crezcan cada vez mas ale-
jados de los mecanismos educativos tradicionales que
transmitian nuestros valores y sientan por ello cada vez me-
nos aprecio por su propia cultura “(Ramirez de la Cruz.
1995: 182-185).”*

Por otra parte, muchos de los contenidos estin descontex-
tualizados y con pocas posibilidades de aplicacién en la resolu-
cién de problemas, haciendo de las escuelas de la sierra un re-
medo de las escuelas urbanas en territorio indigena.

Han egresado varias generaciones de las diferentes escuelas
Y, sin embargo, el costo para las familias de enviar a sus hijos
fuera es muy elevado no sélo econémicamente, sino que pro-
voca en ellos desarraigo y desvaloracién de su cultura, ademés
que la informacién recibida no es apta para resolver las necesi-
dades de las comunidades.

Recientemente se han instalado telesecundarias, donde los
maestros, que generalmente no son indigenas, con poco o nu-
lo conocimiento de la cultura, con dificultad para adaptarse en
la comunidad y con formacién deficiente para una labor de es-
ta naturaleza, representan también otra arista del problema
educativo.

A partir del incremento de telesecundarias la demanda de
centros de educacién media superior ha aumentado. En la ac-
tualidad las personas que desean acceder a este nivel de estu-

34 Xitakame Ramirez de la Cruz, (1995). "De una escuela para los
huicholes a la escuela huichola". en Reflexiones sobre identidad étnica.
Iturrioz Leza, José Luis y otros, Universidad de Guadalajara, Gua-

dalajara, pp.182-185.
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dios necesitan trasladarse a Tepic, Fresnillo, Guadalajara, Esti-
pac, Villa Guerrero, Colotlin o Chapala, lugares en los cuales
encuentran oportunidades de residencia y acceso a escuelas.

Se han ido realizando acciones valiosas a diferentes niveles.
El Departamento de Investigaciones en Lenguas Indigenas (DE-
L1) de la Universidad de Guadalajara, ha efectuado reconocidos
estudios de la lengua wixarika, su gramatica y literatura, ademas
de la formacién de investigadores wixaritari en el estudio de su
lengua y cultura. Ellos en conjunto con la Secretarfa de Educa-
cién del Estado de Jalisco elaboraron libros de lectura e ins-
tructivos para maestros que han favorecido la educacién en la
sierra. También desde la Universidad de Guadalajara y el Cen-
tro Educativo Tatutsi Maxakwxi se hicieron libros de texto y de
lectura bilinglies para los jévenes de la secundaria.

Es indispensable replantear junto con los wixaritari un siste-
ma educativo adecuado sus necesidades, que parta de una base
de respeto y valoracién de su cultura y de un didlogo enrique-
cedor con las demas culturas, en un plano de igualdad.

Escuelas existentes en la zona

En las comunidades de San Andrés, Santa Catarina, San Sebas-
tian y Tuxpan de Bolafos tenemos contabilizadas:

Educacién preescolar

31 escuelas preescolares

Educacién bdsica

12 escuelas primarias

49 escuelas primarias multigrado

1 escuela primaria particular atendida por la Misién
Fzranciscana

5 escuelas atendidas por CONAFE
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Educacién media

17 telesecundarias

1 secundaria atendida por la Misién Franciscana
1 secundaria intercultural (Tatu’tsi Maxakwaxi)*®
en San Miguel Huaixtita

Educacién media superior

1 preparatoria abierta apoyada por el ITESO para acreditar a
los maestros de Tatu’tsi Maxakwaxi en San Miguel Huaixti-
ta y concluye este afio

2 preparatorias semiescolariazadas apoyadas por la Univer-
sidad de Guadalajara, que concluyeron en este afio, donde
egresaron una generacién de cada preparatoria

1 bachillerato intercultural (Tatei Yurieneka ‘Iyarieya).*

En 1993 el pueblo wixarika decidié crear una escuela secun-
daria de recuperacién ecolégica y cultural; en 1995 inicié Ta-
tu’utsi Maxakwaxi ubicada en la localidad de San Miguel
Huaixtita, municipio de Mezquitic, regién norte de Jalisco.

En el afio 2000 se inici6 la gestién de un bachillerato inter-
cultural para la comunidad de San Andrés Cohamiata, Jalisco
que en octubre de 2003 empez6 a funcionar con 26 alumnos y
maestros voluntarios.

Muestra del interés y preocupacién por la educacién esco-
lar del pueblo wixarika y del reclamo de hacer valer los derechos
que tienen como indigenas, a través de las acciones, es la crea-

** Tatu’utsi Maxakwaxi. Nombre puesto por los ancianos de la comu-
nidad en honor al constructor del primer centro ceremonial que es
una deidad para ellos, su nombre significa “Nuestro abuelo cola de
venado”.

% Tatei Yrienaka ‘Iyarieya. Es como la comunidad nombré al bachille-
rato intercultural su significado literal es: El corazén de nuestra ma-

dre tierra.
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cién y puesta en marcha del Centro Educativo Tatu’utsi Maxak-
waxi en la comunidad de San Miguel Huaixtita (De Aguinaga
1996: 65-70).” y el bachillerato intercultural Tatei Yurieneka
‘Iyarieya en la comunidad de San Andrés Cohamiata ambos en
Jalisco.

Las dos escuelas con el objetivo de preservar y fortalecer la
cultura wixarika, de formar a sus jévenes en la valoracién y res-
peto de lo propio y lo ajeno, en el intercambio de los conoci-
mientos cientificos con los saberes de su cultura; abiertos para
recibir las nuevas formas de relacién, que el mundo exige en
estos momentos, y volviendo su mirada a las esencias que su
cultura les ha dado a través del tiempo. Para que con esos
aprendizajes puedan transitar por cualquier camino, sea en la
ciudad o en la sierra, con una visién precisa, que sepan enfren-
tarse con la vida de la cultura occidental y la propia con com-
petencias para desarrollar lo que quieren. Donde los aprendi-
zajes logrados a través de la interculturalidad les permitan
enfrentarse a cualquier realidad que viviran.

Ambas experiencias surgieron de necesidades concretas con
visiones claras de lo que las comunidades querian para la educa-
ci6n de sus hijos. La interculturalidad es un punto de llegada y
un proceso de construccién paulatina donde los aprendizajes se
dieron y se van dando en la construccién de la experiencia, en-
riqueciéndose y dialogandose en cada etapa. La realidad y la ne-
cesidad concreta y la bisqueda de solucién a éstas obligd a desa-
rrollar la propuesta educativa intercultural. Fue desde la prictica
donde se identificé cémo lograr la interculturalidad, y desde la
necesidad y experiencia compartida se fueron concretando los
aprendizajes para hacer una educacién intercultural bilingiie.

37 Véase en: Aguinaga , Rocio de . “Ce cémo un venado es la figura
central de una escuela”, en Sinéctica, Instituto Tecnolégico y de Es-
tudios Superiores de Occidente, Guadalajara, nim.8, enero-junio,
1996, pp. 65-70.
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Como sucedio

En este trabajo centraremos la atencién en la creacién del ba-
chillerato intercultural Tatei Yurienaka ‘Iyarieya.

Para la construccién curricular del bachillerato se confor-
maron grupos de trabajo desde la comunidad y desde la uni-
versidad; la idea era que cada asesor universitario tenia un
maestro asesor de la comunidad (asignados por las autorida-
des para ese trabajo); unos formaban desde las teorfas y dis-
ciplinas y otros desde la cultura wixarika; todos desde sus ex-
periencias e historias personales. La relacién que se
desarrollé entre los grupos de asesores se fue fortaleciendo
con las aportaciones de ambos, con las practicas en didlogo™
de ambas culturas que se unian para buscar soluciones ade-
cuadas a una necesidad concreta. El proyecto educativo se
construy6 desde las aportaciones culturales, sociales y lin-
giifsticas de cada integrante del equipo puestas en didlogo en
una practica intercultural concreta.

Al transcurrir las reuniones de construccién curricular los
grupos se fueron fusionando en pequenas células que tenfan su
propia sinergia, donde el oir al otro se volvia central para com-
prender y aportar con sentido. Diferentes integrantes de la co-
munidad se acercaban a observar el trabajo y terminaban que-
déndose a colaborar. Las autoridades de la comunidad y padres
de familia fueron involucrandose, comprendiendo, aportando
y sugiriendo temas, cuidando que pudieran operarse y fortale-
ciendo desde la cultura wixarika, sin perder la estructura a las
sesiones del plan de estudios, y de esta manera apropiaban los
contenidos escolares de cada médulo. Por lo tanto, cada curso
contiene las aportaciones de la comunidad, de los maestros wi-

. Aguilar, Alejandra y Francisco Morfin. Concepto surgido en la sis-

tematizacién de la experiencia y el andlisis, propuesta para ser tra-

bajada.
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xaritari, de los asesores universitarios, desde la cultura wixarika,
las teorias pedagégicas y las disciplinas.

La propuesta educativa de Tatei Yurienaka ‘Iyarieya esta
pensada desde el concepto de interculturalidad, entendido
como una interaccién que asume la diversidad como riqueza,
que reconoce al otro como diferente y se relaciona con ¢l pa-
ra crecer, la otredad es un ingrediente necesario para las cul-
turas democréticas (Schmelkes, 2001).”” Esta concepcién de
interculturalidad es lo que entendemos como base para le
idea de autonomia. Estamos de acuerdo con lo sefialado por
la Coordinacién General de Educacién Intercultural Bilingiie
sobre el marco en el que inscribe el concepto de intercultu-
ralidad.

Como la concebimos, podemos apoyarnos, desde una pers-
pectiva interdisciplinaria, en algunos paradigmas conceptuales
contemporaneos: la diversidad como fuente de posibilidades; la
teoria de la complejidad; la concepcion de la verdad; la idea de
que las personas somos seres vivos y formamos parte de una so-
la biosfera que nos ofrece un hogar a todos. La educacién para
la interculturalidad busca propiciar el desarrollo de sujetos
(personas, grupos, comunidades) con una identidad clara y
manifiesta; con un amplio conocimiento de si mismos, de sus
capacidades, potencias y necesidades; con habilidades para la
exploracién del espacio social y con apertura respetuosa a la al-
teridad, con bilingiiismo pleno y manejo de diversos medios y
lenguajes; con acceso a multiples medios de comunicacién; con
abundantes competencias comunicacionales, y con una valora-

cién de la diversidad como fuente de posibilidades. Y supone

* Conferencia presentada en la inauguracién del diplomado en De-
recho y cultura indigena, impartido por la Asociacién Mexicana de
Naciones Unidas y el Centro de Investigaciones y Estudios Superio-
res en Antropologia Social, en Tlalpan, D.E, el 28 de septiembre de
2001.
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favorecer el desarrollo de sociedades abiertas, equitativas, in-
cluyentes, plurales (2004: 10). *

Para construir la propuesta metodolégica se hizo un diag-
néstico, se realizaron entrevistas a autoridades, maestros,
alumnos aspirantes, padres de familia y jévenes universitarios
de diferentes comunidades wixaritari y asi identificar y definir
los objetivos del bachillerato.

El diagnéstico dio como resultado que la comunidad nece-
sitaba formar lideres y gestores comunitarios, personas que pu-
dieran administrar proyectos y recursos; que supieran cuidar
sus recursos naturales, que pudieran expresarse en la cultura
wixarika y en espafiol, que pudieran investigar diferentes pro-
blemas de su comunidad y resolverlos con estrategias pertinen-
tes y que tuvieran téenicas para favorecer la productividad de la
regién y al mismo tiempo pudieran ingresar en la universidad
si asf lo decidian.

Con esas intenciones se elaboraron los médulos de expre-
sién, desarrollo sustentable, légica y administracién, reflexién
social, produccién, investigacion y drea de integraciéon. Cada
médulo integra las disciplinas que son bésicas del bachillerato
general més las disciplinas complementarias que se requieren
para logro de los objetivos. El eje de cada médulo es la inten-
cién de formacién que las comunidades solicitaron, es asi que
el médulo desarrollo sustentable utiliza de forma dindmica las
disciplinas de biologia, fisica, quimica, geografia y ecologia pa-
ra llevar al alumno hacia la generacién de proyectos sustenta-
bles. Todas ellas adecuadas a los requerimientos y posibilidades
de la comunidad. Se decidié el sistema modular dado que pa-
rece estar de acuerdo con la manera de vivir indigena, ya que el
%" Coordinacién General de Educacién Intercultural Bilingiie
(2004), Marcos formales de la educacion intercultural bilingiie, Serie Do-

cumentos.
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saber no se encuentra fragmentado, sino conectado entre si. Y
los médulos fueron aprobados en asamblea general.

En la reflexién con la comunidad se concreté que querian
una propuesta educativa que promoviera alumnos solidarios,
que asuman su historia y se comprendan dentro de una comu-
nidad; con capacidad para el didlogo, la articulacién de cultu-
ras y habilidad en resolucién de necesidades y contflictos y que
esta serfa la forma de vida, modos de proceder y maneras de
ser.

La propuesta metodolégica se cre6 con base en lo que los
jévenes lograran: saber, saber hacer y saber hacer para su co-
munidad; para que puedan decir: qué aprendié, como lo
aprendié, dar evidencias de que lo puede hacer y c6mo puede
ser 1til para su comunidad. Por esta razén se puso en el centro
el aprendizaje del alumno y del maestro, el aprendizaje cons-
truido en conjunto y en comunidad, por lo que el proceso ini-
cia con el hacer que se reflexiona, la reflexién que se verifica,
la verificacién que logra el aprendizaje y el aprender haciendo.
El hacer es el principio y fin del proceso de aprendizaje y asi se
obtienen las evidencias de lo aprendido.

Propuesta metodolégica

Saber porqué lo hago y
cémo lo hago desde mi
propio ser en el mundo
Saber hacer

Metodologia educativa:
Formas de vida

Modos de proceder
Maneras de ser

El centro
» estaenel
aprendizaje

hacer - reflexionando
reflexionar — verificando
verificar — aprendiendo

aprender — haciendo

v

La evaluacion inmediata y reflexionada
como parte del aprendizaje
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Un ejemplo es:

® Saber: Conocerdn la importancia de cuidar los recursos na-
turales existentes (...) tierra, aire, agua (...), sus compo-
nentes, sus relaciones (...), como esté su suelo, caracteris-
ticas fisicas y quimicas, qué sustratos se necesitan para
enriquecer el suelo, ingredientes para hacer composta (...).

® Saber hacer: Detectar los nutrientes que hay en la tierra, sa-
ber hacer composta, comprobar ciclos de descomposicién,
respiracién aerdbica, anaerébica, temas sobre oxigeno, car-

bono, gas metano, bacterias, etc.

® Saber hacer para su comunidad: Exponer ante la comuni-
dad sus conocimientos y como propuesta final ayudan a la
comunidad a hacer compostas.

Cada médulo fue creado por las células integradas por ase-
sores comunitarios y universitarios, con esta responsabilidad se
logré la elaboracién de las sesiones de cada clase identificando
la posibilidad de apropiacién de cada contenido. Para que pu-
diera lograrse dicha apropiacién, se requeria que partiera de lo
propio cultural, lo propio contextual (que fuera posible hacer-
lo en ese lugar), lo propio personal (que estuviera referido a los
aprendizajes previos) y que fuera valorado y enriquecido el
aprendizaje (que tenga sentido, para qué sirve lo que aprendo).

Fundamentacion epistemoldgica de la propuesta curricular

de la preparatoria de San Andrés Cohamiata™
El significado de cualquier hecho, proposicién o aprendiza-

1 Texto elaborado por Alejandra Aguilar y Francisco Morfin para la pro-

puesta pedagégica del Bachillerato Intercultural Tatei Yurenaka ‘Iyarieya.
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je es relativo al marco de referencia o perspectiva desde la que
se vive y construye (Bruner, 1988, 1996; Morin, 1998). Para la
comunidad wixarika, esta perspectiva se comprende a partir del
lugar en que se vive: mi casa, mi comunidad, mi entorno, mi
territorio takiekari. La propuesta de la preparatoria se funda en
la posibilidad de construir situaciones que permitan el apren-
dizaje desde al menos dos perspectivas: la propia de la cultura
wixarika y aquella derivada de las ciencias.

La construccion del hecho, proposicién u objeto de apren-
dizaje no se logra en su totalidad nunca, sino que se construye
en el conjunto de relaciones que el aprendiz va desarrollando
con el objeto de estudio en situacién. S6lo de esta manera es
posible comprender la complejidad del mundo en que se vive,
y comprenderse como una persona en relacién con el mundo
(Bateston, 1985; Brown, Collins & Duguid, 1995; Bruner,
1996; Forrester, 1993; Latour, 1996; Lave, 1991; Morin,
1998, 1999). La propuesta educativa de la preparatoria impli-
ca fundamentalmente consolidar las relaciones que ya ha crea-
do el aprendiz y proponer situaciones de aprendizaje en las que
sea posible articular a éstas las nuevas relaciones que va cons-
truyendo.

Como humanidad hemos creado diversas herramientas pa-
ra descifrar nuestro entorno. El pensamiento es moldeado por
el lenguaje en el que se expresa y nuestras capacidades lingiiis-
ticas siempre pueden incrementarse (Bruner, 1996; Salomon,
Perkins y Globerson, 1991). La propuesta educativa de la pre-
paratoria busca situar al alumno en condiciones de aprender
diversas herramientas interpretativas y lenguajes para incre-
mentar sus capacidades de comprensién y expresion.

La diferencia abre las posibilidades del didlogo y la partici-
pacién —democrética— en el contexto de los retos para este si-
glo que comienza, la paradoja que enfrentamos implica apren-
der a organizarnos globalmente y aprender la construccién
local. Las grandes ideas que se debaten globalmente las pode-

La realidad a lo intercultural, lo intercultural a la realidad | 129

mos entender como aquello que hemos logrado como humani-
dad: ecologia, derechos humanos, diversidad, equidad, etc. En
la medida en que aprendamos a concretar estas grandes ideas
en la vida cotidiana estaremos haciendo una humanidad nueva
y articulando estos dos dmbitos (Morfin, 2002). La propuesta
dela preparatoria quiere ser un espacio propicio para el apren-
dizaje del didlogo, la resolucién de conflictos y el aprendizaje
de los valores de la humanidad.

Resultados

El bachillerato inicié su funcionamiento el 6 de octubre 2003
con 26 alumnos y una planta de cinco maestros wixaritari, en es-
te ciclo escolar la poblacién aument6 a 53 alumnos y seis maes-
tros. Se cuenta con un equipo de asesores que dan seguimien-
to, formacién docente y de contenidos educativos a cada
maestro. Cada maestro es responsable de un médulo. Estin
elaborados y validados por la Secretarfa de Educacién Jalisco
los planes de estudio del bachillerato donde se especifica las
unidades, temas, objetivos, indicadores de desempefio, situa-
ciones de aprendizaje, evidencias de aprendizaje y portafolios
del alumno y del maestro, bibliografia. Cada médulo cuenta
con antologias para el maestro y el alumno. Se ha ido forman-
do una biblioteca.

Existen talleres complementarios para maestros y alumnos
que se imparten al inicio o al concluir la formacién de los mé-
dulos que les aportan una visién mds amplia del universo en el
que se desenvuelven de la cual no habian tenido conocimiento.
Se realiza un taller propedéutico para los jévenes que ingresan
en el bachillerato.

El bachillerato cuenta con el apoyo y reconocimiento de la
comunidad, los alumnos participan en las asambleas comuna-
les. Han generado proyectos y gestién de apoyos para poder se-
guir estudiando, como lo es la organizacién de una cocina es-
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colar que beneficia a los estudiantes que vienen de otras ran-
cherfas.

Algunos estudiantes del bachillerato dan apoyo a la educa-
cién inicial. Los alumnos hacen propuestas para mejorar el
plan de estudios, las clases y tiempos, la evaluacién y la organi-
zacién de la escuela. Las evidencias de aprendizajes son puestas
ante la comunidad para dar cuenta de sus avances. Los maes-
tros y alumnos han participados en cursos y talleres en algunos
estados del pais.

Hay una tesis de maestria que refiere al proceso de cons-
truccion intercultural y otra de licenciatura sobre el médulo de
expresién. Se han realizado diversos articulos nacionales e in-
ternacionales.

Es una propuesta que puede aportar para la reflexién sobre
una educacién para la diversidad cultural puesto que se ha dado
el énfasis en una construccién dialogada y adecuada del curricu-
loyla sistematizacién es permanente. Donde se articulan los sa-
beres locales, la concepcién del mundo y la légica del conoci-
miento cientifico y permanece la diferencia en el modo de
aprender, conocer y hacer. La comunidad se responsabiliza del
bachillerato, de los maestros, de sus alumnos y sus aprendizajes.

A partir de nuestros registros encontramos que construi-
mos una metametodologia para una educacién intercultural
que contiene siete momentos: 1. El diagn(’)stico previo que
permitié identificar las expectativas de la comunidad y el dise-
fio por médulos. 2. Un encuentro con la comunidad para iden-
tificar sus propositos educativos y asociarlos con perspectivas
educativas occidentales. 3. La construccién general del curri-
culo. 4. Los contenidos del programa. 5. La metodologia de
aprendizaje. 6. Los procesos de evaluacion y valoracién de los
aprendizajes de los alumnos y maestros. 7. La presentacién an-
te la comunidad por parte de todos los realizadores.

Esta propuesta curricular es perfectible, por lo que es-
ta siendo reformulada desde su puesta en la practica es ob-
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servada, revisada, reflexionada y corregida conforme se

opera.
Resumen final

Pretendemos dar cuenta de cémo en el pueblo wixarika hay un
intento de construir una educacién propia que llegue a dar res-
puestas a los problemas educativos y comunitarios, desde el
sentido comtn y con sentido propio. Que responda a expecta-
tivas propias, muchas veces generadas de las inconformidades y
qué surja de la realidad que se vive.

Se parti6 de reconocer los no saberes y no saber cémo ha-
cerlo, sabiendo lo que si se quiere. Y los saberes propios. Y los
resultados dan cuenta de una propuesta nueva con “cédigos”
diferentes, algo diferente con aceptacién de la diferencia.

Donde se reuni6 lo que querian y necesitaban del otro y lo
que querian y necesitaban de lo propio, puesto en didlogo y en
accion.

Se buscé lo que se podia hacer en ese contexto y que tuvie-
ra calidad. Y se logré acercarse a la posibilidad de la relevancia
y pertinencia, y constatarlas en la practica, sentir la posibilidad
de libertad para construir lo propio con tesén y paciencia. Pa-
ra dar respuestas con fundamento, que den seguridad, fortalez-
can la cultura propia, valorando las ajenas.
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La pertinencia de la Universidad
Intercultural en el municipio

de San Felipe del Progreso,
Estado de México

Antolin Celote Preciado
Fe]ipe Gonzdlez Ortiz
J. Francisco Monroy Gaytdn

Introduccion

Este articulo problematiza la pertinencia de la Universidad In-
tercultural en un municipio al norte del Estado de México.
Parte de reconocer nuevas formas de relaciones sociales que
emergen en el orden mundial a partir de lo que se ha llamado
la globalizacién. Estas formas emergentes de relaciones socia-
les influyen en las localidades y regiones, lo que obliga a pensar
en nuevas formas asociativas orientadas a la formacién de pac-
tos sociales incluyentes que miren en la diferencia no una limi-
tacién sino una potencia para generar relaciones sociales inclu-
yentes. En este contexto, la educacion se convierte en una accién
publica importante al considerar como objetivo la formacién
de nuevos sujetos sociales que puedan generar proyectos de
convivencia a partir de la incorporacién de las diversas culturas
y grupos humanos.

Este trabajo integra una serie de reflexiones en torno a una
propuesta educativa innovadora: la educacién intercultural.
Ademds, el tema cobra mayor relevancia en la medida que se
han inscrito a la Universidad Intercultural del Estado de Méxi-
co, institucién educativa de reciente creacién, 286 alumnos, de
los que 63 por ciento son mazahuas, 19 por ciento mestizos, 9
por ciento otomies, 7 por ciento piekjajoo y 2 por ciento ma-
tlatzincas. Esta estadistica nos hace pensar en que los jévenes
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aspirantes a estudios de licenciatura buscan espacios familiares
a los de su socializacién primaria. Pero es relevante la inscrip-
cién de alumnos mestizos, verdadera marca de interculturali-
dad. Otro dato interesante es que 70 por ciento son mujeres.

Sin duda la modernidad en si, sobre todo en su manifesta-
cién urbana, lleva implicita la cuestién de la diversidad cultu-
ral. No obstante, en los tiempos de la globalizacién ésta se
complejiza, pues ademds de esa diversidad de formas, estilos y
modos de vida se suma otra condicién: el que estas formas de
vida ya no comparten un mismo sistema de valores... La plura-
lidad de sentidos resulta de la ausencia de un tnico sistema de
valores*. En la actualidad la cuestién de la alteridad se torna
central y nos sitta ante el problema de la tolerancia. La cues-
tién de la alteridad se ve acentuada en un mundo global que es-
trecha las distancias entre los grupos, este estrechamiento se
traduce en un intensificar las miradas de las diferencias, en el
reconocer en el otro lo que no soy. Asi, la identidad es una en-
trada para conocerme a mi mismo junto a mis semejantes, pe-
ro la alteridad es otro camino que me lleva a identificarme
cuando miro en el otro precisamente lo que no soy. La alteri-
dad y la identidad son dos caminos para definir la singularidad
de los grupos.

El proceso de globalizacién implica la reestructuracién eco-
némica que se traduce fundamentalmente en el debilitamiento
de la clase trabajadora (con las pérdidas de la seguridad laboral
y las formas sindicales), desplazamiento de las inversiones y del
trabajo hacia el sector servicios (generando una suerte de traba-
jo dual en el que los dirigentes acceden al mercado financiero y
una clase trabajadora en los puestos mas bajos y de menores
sueldos). Esta nueva forma de reorganizacién tecnolégica-eco-

42 Alicia Lindon en Miguel Angel Aguilar y Mario Bassols R. coor.
(2001), La modernidad y la subjetividad social: una aproximacién a la vida

metropolitana, UAM, México.
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némica del capitalismo impone una estructura politica que ha
llevado a la neoliberalizacién de casi todos los gobiernos
(Arriaran, 2001)*.

La sociedad del trabajo ha caido en una crisis. La relacién
entre el capital y el trabajo se ha fracturado y con ella el deno-
minador comin que representaba el Estado como el mediador
del pacto social entre las dos clases antagénicas del capitalismo
moderno. Frente a la ausencia de este aglutinador social la so-
ciedad se fragmenta, los grupos sociales compiten entre si. El
potencial desintegrador se acentta en sociedades cada vez mas
plurales en su cultura y en su composicién étnica (Borja y Cas-
tells, 1997)". Esa crisis, a su vez, posiciona a las identidades
mds en el ser que en el hacer; es decir, si la sociedad capitalis-
ta moderna se fundaba en la separacién de las clases sociales,
por el rol social. Por otro lado, en la actualidad, las identidades
parecen replegarse grupos pequefios que se identifican mas en-
tre si por identidades culturales afines sostenidas por el ser y
menos por el hacer (Touraine, 1997)*

Este cambio en las identidades nos enfrenta a los dos pro-
blemas arriba planteados; la relacién entre educacién y socie-
dad en el marco del mundo globalizado.

La identidad y las sociedades

La globalizacién enfrenta a todo el mundo con algo que siem-
pre se ha vivido pero hasta ahora se le toma en su justa dimen-
# ARRIARAN, Samuel (2001). Multiculturalismo y globalizacion, La cues-
tién indigena, Ed. Coleccién de Textos, UPN.
** Borja, Jordi y Castells, Manuel (1997). Local y global, la gestién de
las ciudades en la era de la informacién, Taurus, Madrid.
* Touraine, Alain, ¢Podremos vivir juntos? (1997). Fondo de Cultura

Econémico, México.
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sién; nuestra cotidianeidad multicultural. Una tendencia de la
globalizacién se dirige a la homogeneizacion, la otra a la diver-
sidad cultural. Ambas tendencias se cruzan para crear diversi-
dad cultural, pero sobre todo representan intentos permanen-
tes de entendimiento de la identidad y la otredad. La
globalizacién ha desatado las demandas de los grupos sociales a
la diferencia en un marco de igualdad social. Si bien se ha di-
cho que los paises de América Latina mds que vivir la globali-
zacién la han sufrido, no debemos desechar la idea de que és-
ta ha desencadenado la posibilidad de que los grupos antes
silenciados, invisibilizados, sean escuchados, un ejemplo de ello
son las mujeres, otro los grupos étnicos, pero las identidades
sexuales de los mds variados tipos lo son también. Y es que la
globalizacién al tender a la homogeneidad cultural, abre las po-
sibilidades para que las culturas locales se manifiesten. En cada
accién global surge su contrario, como si esa suerte contradic-
toria fuera la fuente que nutre las condiciones para su propia
reproduccién.

La sociedad en la que vivimos plantea la situacién de la to-
lerancia, como se dijo arriba. Desde esta perspectiva se expo-
nen dos cuestiones; la ideologia de la tolerancia, que se basa
fundamentalmente en el simple reconocer la diferencia o, la in-
tencién intercultural, acciones concretas, cuya finalidad es
construir los puentes para el entendimiento intercultural entre
distintos grupos.

En lo que respecta a la ideologia de la tolerancia. Sus im-
plicaciones sociales es que genera una actitud de indiferen-
cia; tolerar es dejas ser y dejar que las cosas sigan como es-
tan. Esta postura acentda la fragmentacién de la sociedad y
debilita las solidaridades entre los grupos. Frente a esta pos-
tura se plantea otra; la de la comunicacién intercultural. Es-
ta postura se entiende como un reto, se finca y se construye
en una utopfa, pues ademas de reconocer la pluralidad, in-
tenta incorporar como un insumo a la diversidad cultural en
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la construccién de una sociedad incluyente que vea en las
manifestaciones culturales, en los saberes, en los conoci-
mientos y en las actitudes formas valiosas para construir pro-
yectos de sociedad en la que entremos todos. Asi, entre la
ideologia de la tolerancia y la comunicacién intercultural
existe una diferencia de fondo.

Podemos decir incluso que existe otra salida. La insurrec-
cién de los grupos no hegeménicos. Sin duda, el método de ac-
cién de estos grupos puede concentrar la atencién, puede in-
cluso volverse plataforma de inspiracién para las mejores ideas,
pero el gran costo social que conlleva nos obliga a pensar en
otras alternativas y vias de accién. Generalmente la reaccién
ante este tipo de salidas son violentamente reprimidas bajo el
estigma de considerarlas residuos anacrénicos u objetos de in-
terés folklérico y turistico insurreccionados.

La globalizacién también pone en entredicho los numero-
sos intentos del siglo XX por asimilar cultural y lingiiisticamen-
te a las comunidades indigenas a identidades imaginadas llama-
das en muchos casos sociedad nacional. Mds bien, este preceso
mundial pone al descubierto el fracaso de una serie de accio-
nes que se hicieron en nombre de las modernas y occidentales
ideas del progreso y el desarrollo. Siempre en nombre de la
modernizacién se silenciaron otras formas civilizatorias; en
nombre de la ciencia se descuidaron los logros de la magia y las
practicas tradicionales, sobre todo las médicas; en nombre de
la objetividad se privilegi6 la observacién y se anularon los
otros sentidos como medios del conocimiento. Parece asi que
en los tiempos actuales se juntan una suerte de “arrepenti-
miento occidental” y la emergencia, la visibilizacién de los gru-
pos antes silenciados que ahora expresan demandas para pro-
poner nuevas formas de sociedad. En este tenor se empiezan a
proponer ideas que se orientan por la construccién de una fi-
losofia intercultural. Se trataria de la construccién de una pla-
taforma de reflexién que no anule los conocimientos y saberes
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no cientificos, sino que los valore y los revitalice para la cons-
truccién de un tipo de sociedad diversa e intercultural. Esa es
la utopfa.

Todo parece indicar entonces que la interculturalidad se
perfila como la solucién menos dolorosa hacia la construccién
de una sociedad incluyente. La globalizacién ha puesto al des-
cubierto que es posible abrir didlogos entre los distintos gru-
pos (mujeres y hombres, campesinos y urbanistas, indigenas y
occidente, etc.). Pero mds alld que quedarse en la mera ideolo-
gia de la tolerancia, es decir, reconocer la diversidad cultural o
dejar que las cosas sigan como estén, se trata de considerar a la
diversidad como insumo necesario para la construccién de una
nueva sociedad. La interculturalidad apunta a los puntos comu-
nes sobre los que podemos construir una sociedad basada en la
diferencia pero que busque la igualdad.

La interculturalidad obliga a un cambio de actitud y de va-
lores, impone ver en la alteridad de los otros mundos de vida
un ciimulo de posibilidades para el mio. Al mismo tiempo obli-
ga a ver en mi mundo una potencia para abrir relaciones socia-
les. La interculturalidad supone una identidad que se transfor-
ma, mutable. Y si la identidad en buena medida se nutre en la
educacion, quizas sea esta una fuente para las transformaciones
que siguen. Sin querer decir que la educacion es la tnica alter-
nativa para esta sociedad que se quiere, pensamos €s una posi-
ble solucién. Pero aqui nos asalta de inmediato otra cuestion,
la de la pertinencia de la interculturalidad en la educacién su-
perior y en particular en el municipio de San Felipe del Progre-
so.

La interculturalidad y la educacién superior
La educacion superior de entrada nos lleva a pensar en la so-

cializacién secundaria, es decir, en aquella en que el individuo
es capaz de ubicar la relacién del mundo en que le tocé vivir
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frente a otros mundos posibles (Berger y Luckman; 1994)*. A
partir de esa conciencia evaluaré sus formas de negociar su vi-
da. De ahi que la oferta educativa se centre en posicionar a los
estudiantes como formadores de proyectos sociales a partir del
reconocimiento de las propias potencialidades.

Si ese es el primer planteamiento, el segundo cuestiona la
validez sobreentendida de que la oferta educativa de los paises
(su estructura, sus contenidos, sus procedimientos de evalua-
cién, los de admisién, los de financiamiento, etc.), dependen
del papel que juega dentro de la divisién internacional del tra-
bajo (Dieterich, 2003)". Y se cuestiona esta postura en la me-
dida que no se mira el mercado de trabajo como la instancia
que perfila al egresado sino se trata de darles voz a actores so-
ciales antes silenciados.

Y es que el modelo anterior se basaba en la bisqueda de una
identidad que incluye a la totalidad de los habitantes en el in-
terior de un Estado Nacional. El punto més dlgido de esta pers-
pectiva educativa se da en el periodo de sustitucién de impor-
taciones después de la crisis del 1929 y la segunda guerra
mundial. Este modelo econémico, centrado en lo nacional, ge-
neré un modelo educativo nacionalista y cientifico, con una in-
tencion clara por proporcionar cuadros técnicos para el estado
y la industria. Pero, por otro lado, también pretendia forjar un
sentido nacional a través de una identidad construida bajo los
criterios del Estado Nacional.

Con la globalizacién el modelo de sustitucién de importa-
ciones se agota y la respuesta educativa nacionalista es sustitui-
da por una orientacién estratégica con el desarrollo industrial.
La educacion se orienta hacia el mercado laboral, y se busca un

* Berger, Meter y Thomas Luckman (1994). La construccién so-
cial de la realidad, Amorrourtu, Buenos Aires.
* Dieterich, Heinz, coor. (2003). Identidad, educacién y cambio en

América Latina, UAM, México.
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egresado profesional capaz de responder a la demanda laboral.
Aunado a la presién que el Fondo Monetario Internacional, la
Organizacién Mundial de Comercio y el Banco Mundial reali-
zan sobre pafses como el nuestro.

Por un lado, el proceso globalizador cuestiona la educacién
nacionalista, por el otro, dada la crisis de la sociedad del traba-
jo, se cuestiona la educacién orientada al mercado de trabajo.
De ah{ la necesidad de una oferta educativa distinta, entre ellas
la Universidad Intercultural del Estado de México.

La Universidad Intercultural en el municipio
de San Felipe del Progreso

La Universidad Intercultural del Estado de México se perfila
como un modelo diferente, como una educacién laica y gratui-
ta, con enfoque de género, status social y grupo étnico que bus-
que generar nuestra identidad a partir de nuestro pasado que
de cohesi6n al mosaico multicultural y pluriétnico. La Univer-
sidad Intercultural es una opcién para que contintien sus estu-
dios los jévenes que son excluidos de otras instituciones de
educacién, ya sea porque no encontraron un lugar o no tienen
otra opci6n de continuar con sus estudios profesionales, mien-
tras los jovenes de origen indigenas las opciones para seguir
con la educacion universitaria les son dificiles por los altos cos-
tos de mantenimiento, transporte y gastos relacionados con la
educacién.

En San Felipe del Progreso, con una poblacién campesina y
mayoritariamente indigena mazahua, donde se ubica la Univer-
sidad Intercultural, en el ciclo educativo 2003-2004 culmina-
ron la educacién media superior mas de 500 j6venes, pocos
son los que contintan estudiando en los dos centros de edu-
cacién superior, en el Tecnolégico de Estudios Superiores y en
la Normal cuyas instalaciones se ubican también en la cabece-
ra municipal. En esos centros educativos no son suficientes pa-
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ra admitir a mds jévenes aspirantes a continuar su educacion;
algunos optan por emigrar de sus comunidades, buscar alter-
nativas para proveerse de recursos o simplemente dejan de es-
tudiar para dedicarse a las actividades agricolas. En los otros
municipios de la regién el panorama socioeconémico y educa-
tivo es similar: insuficientes centros de educacién superior, al-
ta marginacién y exclusion a la educacién superior a jévenes in-
digenas.

La Universidad Intercultural del Estado de México es una
respuesta del Estado ante la presién de los movimientos socia-
les y politico de la poblacién indigena local y nacional que de-
manda educacién superior; no obstante, dicha educacién se
propone sea distinta a la que se imparte en las universidades
existentes, ahora se demanda una educacién donde se privile-
gie el estudio de las lenguas y las culturas originarias del pais,
elementos importantes de identidad y cohesién social, surgien-
do asf sujetos multi e interculturales en los nuevos contextos
educativos.*

Por eso la apertura de la Universidad Intercultural es per-
tinente, porque el curriculo educativo esta orientado al estu-
dio, investigacién y producciéon de conocimientos relaciona-
dos con las lenguas originarias o indigenas, asi como los
saberes y valores de los pueblos originarios a partir de la cual
se construird una epistemologifa intercultural y los paradigmas
para la reflexién de nosotros mismos, de nosotros como so-
ciedad mexicana.

Las funciones sustantivas de la Universidad son: docencia,
investigacion, vinculacién con la comunidad, difusién, exten-
sién. Se impartiran tres licenciaturas cumpliendo con el espiri-
tu y la misién de la institucién: Lengua y cultura, es la parte fi-
loséfica y el eje que le da un carécter identitario a la universidad,;

* De la Zerna, Evido (2002). Prélogo, en Héctor Mufioz Cruz,

Rumbo a la interculturalidad en educacién, UAM, México.
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Comunicacién intercultural, la que permite proyectar la cultu-
ra a través de los mecanismos comunicativos y de extension y,
por ultimo, Desarrollo sustentable, la parte operativa de la ins-
titucién donde se espera cristalicen los proyectos de desarro-
llo, respeto profundo al medio ambiente (equilibrio c6smico e
intersubjetivo) y que fortalece lo econémico desde lo local. Se
contard con un Centro de Investigacién en Lengua y Cultura
donde el docente de tiempo completo tendra su linea de inves-
tigacion, hasta el momento se tienen registradas: varias lineas
de investigacion sobre educacién superior e intercultural; geo-
grafia intercultural; sistemas de cargos y parentesco; migracién
indigena; dialectologia e historia; lenguaje ritual e identidad,
entre otras.

Lo distintivo de la Universidad Intercultural con relacién a
las universidades existentes (decimonénicas) o tecnolégicas es
que la intercultural tendrd una vinculacién con la comunidad
habilitando y profesionalizando al alumno para instrumentar
proyectos de desarrollo y proponer soluciones a problemas
econémicos, sociales y ambientales con una formacién cuyo
proposito serd el preservar y revalorar las lenguas y los saberes
tradicionales y reafirmar la identidad de los estudiantes.

La mayoria de los jévenes inscritos en la Universidad Inter-
cultural del Estado de México provienen del campo, los padres
de familia se dedican a diferentes actividades productivas, des-
tacando en mayor porcentaje los que desempefian labores agri-
colas; los tienen un oficio: albaiiiles, carpinteros, choferes,
electricistas, herreros, mecanicos, peluqueros, panaderos, tapi-
ceros; comerciantes y profesionistas. 45.81 por ciento de los
alumnos inscritos eligieron la licenciatura de Lengua y cultura;
32.51 por ciento Comunicacién intercultural y 21.69 por cien-
to. Desarrollo sustentable. Provienen de 21 municipios de cua-
tro estados del pais, ademds del Distrito Federal (ver cuadro 1).
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Alumnos inscritos por entidad federativa

7% otros estados

93% Estado de México

La gran cantidad de demanda indica que los estudiantes es-
tan buscando ofertas educativas afines a su mundo de socializa-
cién, es decir, a sus comunidades. Esta demanda en las carre-
ras suponen las siguientes hipétesis: Los alumnos se inscriben
a Lengua y cultura porque quieren recuperar su lenguaje y su
cultura. En la carrera de Desarrollo sustentable hubo una me-
nor cantidad de inscritos porque que el término les es desco-
nocido y no conocen la curricula escolar a fondo. En lo que se
refiere a Comunicacién intercultural la demanda fue conside-

rable, pues es un tema mds conocido (ver grafica 2).

Porcentaje de los alumnos en las 3 carreras

34% comunicacion 22% desarrollo
intercultural sustentable

44% lenguaje y cultura

Si bien cada alumno al inscribirse ha elegido alguna profe-
sién, en la Universidad Intercultural existe un tronco comun.
Se trata de una formacién basica que pretende fortalecer los
conocimientos esenciales que son pre—requeridos para estudios
superiores. Reforzar el desarrollo de capacidades cognitivas ba-
sicas, que permitan al educando, “comprender” y apropiarse
de los procesos de la educacién superior. El curso de forma-
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cién bésica consta de dos semestres como se ilustra en el si-
guiente esquema.

Primer semestre del tronco comiin

Razonamiento | Lectura critica | Antropologia | Expresion | Vinculacion con | Informatical | Inglés Il
légico y redaccion | social en lengua | la comunidad
Matematico | | de textos | materna |

Segundo semestre del tronco comiin

Razonamiento | Lectura critica| Introduccion | Expresion | Vinculacion con | Informétical | Inglés Il
logico y redaccion | al desarrollo | enlengua | la comunidad

Matematico Il | de textos Il | sustentable | materna Il

Por otro parte, es importante destacar el alto porcentaje de
mujeres inscritas; ahi se tiene la hipétesis que esto se debe a
que las comunidades indigenas viven un proceso de feminiza-
cién ante la migracién masculina. Las mujeres se convierten asi
en las trasmisoras de la cultura y la educacién a los nifios y j6-

venes.

Alumnos inscritos por género

32 % hombres

68% mujeres

La mayor parte de alumnos son mazahuas, lo cual se expli-
ca por la ubicacién de la Universidad. No obstante, lo relevan-
te es que captamos estudiantes de municipios alejados de la
Universidad como son Temascaltepec, Ocuilan y Tlalpujahua
(Michoacén).

Este hecho refuerza la hipétesis de que los estudiantes indi-
genas estan buscando opciones educativas acordes o familiares
con la socializacién en sus comunidades de origen. Grafica 4
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Origen étnico de los alumnos

2% Matlatzinca

7% Tlahuica —| | Ii 1% Nahuatl

8% Otomi ——

12% Mestizo J

I— 70% Mazahua

A manera de conclusién se puede decir que ante la deman-
da de estudiantes de pueblos originarios del Estado de México,
la Universidad Intercultural del Estado de México es pertinen-
te en el municipio de San Felipe del Progreso por la posibili-
dad de ofrecer respuestas adecuadas a las necesidades de for-
macién profesional y las caracteristicas de los integrantes de los
pueblos originarios y abre un campo de reflexién para la comu-
nicacién con equidad de todas las minorifas indigenas en este
pais, coadyuvar a su “desarrollo”, evitar la exclusién social y
cultural. La interculturalidad es el enfoque analitico y apuesta
politica.

El proyecto de la Universidad Intercultural del Estado de
México propone el didlogo horizontal, la comunicacién inter-
cultural eficaz y enriquecedora de las diferentes culturas.

Creemos que nada es inmutable. Cuando se inicia un didlo-
go uno debe estar potencialmente abierto al cambio. No hay
posiciones universales, hay que aprender a aceptar el conflicto
y la posibilidad de que se hieran los sentimientos. Nuestras
identidades se han hecho en oposicién a la de los otros. Se de-
be empezar un didlogo intercultural para conocer a los otros.
Este didlogo debe ser critico, pero también autocritico.
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La interculturalidad por y para

la secundaria Tatutsi Maxakwaxi;
reflexivos entre docentes wixarikari
y profesionistas mestizos

Susan Street

Profesionista: La pedagogia la hemos desarrollado los mestizos,
pero cémo aprende un nifio indigena, no sabemos... Modos de
aprendizaje hay tantos como culturas.

Docente A: Debemos interesarnos més en eso; pero nos dan
otros conocimientos y vemos que los nifos no pasan, no apren-
den.

Docente B: ...En Tatutsi, estamos en transicién de tener una
pedagogfa propia. Sino participamos construyendo, Nno vamos
a tener una educacion propia... Muchos maestros s6lo hacemos
lo que los programas nos dicen. Nos falta mucho por hacer.
Debemos ensefar cémo estd estructurada nuestra propia len-
gua para entender la otra.

Docente C: ...La interculturalidad en los dos lados se deberfa
estar viendo. /Qué nos ganamos si nosotros solos lo estamos
entendiendo?

Docente D: ...Lo que observo, pienso, los elementos aqui te-
nemos. Uno a veces no se da cuenta....”” Ser huichol es mucha

carga, entonces.

¥ Registro escrito del taller sobre pedagogia indigena, 25 y 26 de
marzo, 2004, en el marco del Seminario del ITESO y la Fundacién

Ford.
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Introduccién

Las palabras de la conversacién transcrita para iniciar esta re-
flexién denotan la forma y el fondo del tema abordado aqui:
se trata de una interaccién planeada en forma de talleres que
reunieron a los docentes wixaritari de una escuela secundaria
llamada Tatutsi Maxakwaxi y profesionistas mestizos invitados
a participar, y por ello, a viajar a la sierra huichola en el nor-
te de Jalisco, México. Los primeros viven la interculturalidad
como planteamiento pedagégico explicito que guia el proyec-
to escolar de Tatutsi y como una realidad cotidiana en los he-
chos escolares a partir de una articulacién curricular entre las
culturas wixarikari y la mestiza. Ademas, estos profesores fue-
ron formados en las escuelas normales del pais, por lo que sus
trayectorias profesionales, sus estilos de ensenanza y sus ex-
periencias como huicholes y como mexicanos alimentan los
didlogos internos que cada uno de ellos tiene sobre cémo
educar en escenarios inter-étnicos y bajo mandatos comuni-
tarios. Los segundos, los profesionistas de fuera, los que lle-
gan con bagajes culturales y cientificos previamente construi-
dos, al insertarse en este esfuerzo por “aplicar el
conocimiento”, se percatan que son ellos los que requieren
apropiarse de otras formas de conocer y de saber, o como re-
conocié la profesionista citada arriba, necesitan armarse de
valor para declarar que no saben.

Comienzo el trabajo con este intercambio porque ilustra
una de mis conclusiones: se evidencié a lo largo de los talle-
res del Seminario que este reconocimiento de “no saber” es
justamente lo que establece una de las condiciones para la co-
municacién intercultural. Se desarma al mestizo (el polo do-
minante de una relacién inter-étnica desigual) de una de las
fuentes de su poder (el conocimiento), lo que permite abrir
un espacio para que el polo subordinado rescate lo propio. Los
que no saben se dan cuenta que, en realidad, si saben.
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Esta investigacion es una pequefia parte de una produccién
intelectual profundamente colectiva.” Quiero destacar su cua-
lidad colectiva tanto porque participamos docentes y especia-
listas en el proyecto llamado “Seminario sobre educacién in-
tercultural; la construccién del eje conceptual de Tatutsi
Maxakwaxi”, como porque el interés aqui es poner en el cen-
tro la cuestiéon de la construccién de sentidos intersubjetivos.
Esta empresa es, por definicién, colectiva porque en el Semi-
nario se dieron interacciones discursivas entre diferentes tipos
de sujetos, habiendo de por medio una relacién inter-étnica
histéricamente marcada y significada.

Empiezo destacando la particularidad del proyecto dirigido
por Rocio de Aguinaga del Instituto Tecnolégico y Estudios Su-
periores de Occidente (ITESO) y financiado por la Fundacién
Ford. La idea del Seminario fue posible porque habian madu-
rado multiples procesos que consolidaron a Tatutsi como una
escuela secundaria controlada por una comunidad indigena
(San Miguel Huaxitita en la sierra huichola), apoyada por ase-
sorfas universitarias externas. Desde agosto de 1993 cuando
autoridades wixaritari de San Andrés Cohamiata pidieron un
proyecto de escuela secundaria a la Asociacién Jalisciense de
Apoyo a Grupos Indigenas (A]JAGI), pasando por la inauguraciéon
de la escuela en septiembre de 1995, y habiendo ahora siete
generaciones de alumnos egresados, Tatutsi deviene de muchas
maneras una apuesta a la interculturalidad. (41)

*La primera version de este trabajo se presenté como ponencia en
el 10th International Meeting of the International Conference on
Cross-Cultural Communication organizada por el International As-
sociation for Intercultural Communication Studies y realizada en la
Universidad de Guadalajara del 14 al 16 de julio de 2004. La po-
nencia se llamé “La interculturalidad por y para la secundaria Tatut-
si Maxakwaxi; narrativas intelectuales de docentes y profesionistas”

y se present6 en la mesa 1 sobre educacién indigena.
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El Seminario reunié fisicamente y en el lugar de los hechos
(en las aulas de Tatutsi) a los profesores de secundaria y a pro-
fesionistas de diversas especialidades. Rocio de Aguinaga ex-
presé la intencionalidad que plasmé en el programa del Semi-

nario.*

! Para interrogar la historicidad de la escuela, consultar la tesis de
maestria del cIEsAs Occidente que escribi6 y defendié en 1999 An-
gé]ica Rojas Cortés, Escolaridad e interculturalidad; Los jovenes wixaritari
en una secundaria de huicholes. Hay publicado un libro bilinglie que
retine el rescate de las clases sobre la cultura wixarika que da uno de
los profesores de Tatutsi, Agustin Salvador Martinez y una traduc-
cién al castellano y una interpretacién diddctica realizada por Sarah
Corona. Ver Agustin Salvador Martinez y Sarah Corona Berkin
(2002). Nuestro libro de la memoria y la escritura. Apuntes para la ense-
flanza de la cultura wixarika, Universidad de Guadalajara, Guadalaja-
ra, Sarah Corona (2002) ha trabajado la fotografia con los estudian-
tes de Tatutsi, ver su libro Miradas entrevistas. Aproximacién a la
cultura, comunicacién y fotografia huichola, UdeG, Guadalajara.

*2 El Seminario planteé la participacién de la totalidad del cuerpo
docente de Tatutsi, que en 2004 fueron diez profesores, incluyendo
a la directora de la escuela, ocho hombres y dos mujeres. La Secre-
tarfa de Educacién en Jalisco ha otorgado algunas plazas para los
profesores, en respuesta a solicitudes a lo largo de estos diez afos,
faltando todavia resolver dos o tres solicitudes. Por lo regular, to-
dos asistieron a los talleres (con algunas ausencias en algunas sesio-
nes); la asistencia total fue de un promedio de 15 personas en cada
sesién, incluyendo también a tres personas del equipo del 1TESO, y
uno o dos especialistas académicos. El trabajo se organizaba mafia-
na y tarde, por lo que un taller se dividia en tres o cuatro sesiones.
En dos sesiones se conté con la presencia del actual supervisor de
la zona escolar, quien fue uno de los fundadores de la escuela. Por
lo regular, el grupo del Seminario (docentes, especialista, equipo de

coordinacién del ITESO) se reunia en los salones de la escuela duran
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El propésito de este seminario es establecer un didlogo y re-
flexién con los actores que han participado en la construc-
cién y atencién del Centro Educativo Tatutsi Maxakwaxi,
con especialistas en educacién intercultural; y con base en
los siete anos de experiencia educativa generada en el Cen-
tro construir un eje conceptual que permita desarrollar un
modelo de educacién intercultural bilingiie, sus limites y al-

cances.”

El Seminario quiso capitalizar tanto la experiencia de los
docentes (todos wixaritari, la mayoria formados en escuelas
normales del Estado y algunos egresados de Tatutsi) para acla-
rar, cuestionar, sistematizar y enriquecer lo que ha sido hasta la
fecha més que una vivencia un concepto formal. Quiso cons-

truir un espacio de transmisién de conocimientos y de refle-

te el dia y los invitados fuerefios pasdbamos la noche en casas de los
profesores. Los foraneos recibimos la increiblemente atenta hospi-
talidad por parte de los miembros de las familias de los profesores,
quienes no perdian la oportunidad de organizar reuniones, fiestas y
convivios que permitian a los invitados conocer de primera mano
los usos y costumbres del lugar.

* El Seminario plante la realizacién de talleres bajo el siguiente te-
mario: “Interculturalidad y equidad, mayo de 2003; “Modernidad
y tradicién”, enero, 2004; “Educacién y trabajo”, febrero, 2004;
“Educacién intercultural; concepciones, tendencias y la préctica
educativa”, febrero, 2004; “El mundo de hoy”, marzo, 2004;
“Muiltiples pedagogfas indigenas”, marzo, 2004; “Educacién y de-
sarrollo sustentable”, abril, 2004; “Sintesis y aprendizajes del Semi-
nario”, pendiente.

* Desde luego, fue la intermediacién de Rocio de Aguinaga, con su
equipo de becarios y asistentes del ITESO (todos con amplia expe-
riencia en Tatutsi y compromiso con la comunidad de San Miguel)

la que cre6 las condiciones para esta apertura a la interculturalidad vi
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xi6n para provocar nuevos aprendizajes en el cuerpo docente
de la escuela.” La pregunta que hago aqui, que se deriva de mi
papel de relatora en el Seminario, tiene que ver con este espa-
cio interactivo del Seminario, con el contexto en el que se da
el intercambio de opiniones y reflexiones entre los docentes y
los especialistas. ¢Se da este intercambio en una relacién mar-
cada por una de colonialidad del saber? (Lander, 2000). ¢Se cons-
truyen dialogos significativos para quiénes? ¢Se da una dialéc-
tica entre los enfoques emic y etic que promuevan la emergencia
de didlogos reflexivos?

Propongo abordar el Seminario como si fuera un laboratorio,
una especie de escenario institucionalmente planeado aunque no
normado o estructurado més all4 de la interaccién misma de las
personas, donde serfa posible analizar la emergencia y el desarro-
llo de diversos discursos sobre la interculturalidad, asi como las
précticas culturales de los estudiosos de la educacién indigena.
Aqui dejo de lado para otro momento analitico los discursos so-
bre el concepto de interculturalidad para poder enfocar la aten-
cién en la forma, en el contexto interactivo del Seminario. Este
articulo es apenas una minima parte de un trabajo més largo que
acompariara a las aproximaciones escritas de los profesionistas in-
vitados a colaborar en el Seminario. Para poder completar esta in-
vestigacién en su funcién sistematizadora, hace falta devolver el
material analizado a los profesores de Tatutsi, trabajarlo concep-
tualmente y desde practicas especificas, y luego incorporar los re-

vida. Los participantes del Seminario reconocen su papel de interme-
diaria cultural en el proceso de consolidacién de la secundaria.
LANDER, Edgardo, comp. (2000). La colonialidad del saber: euro-
centrismo y ciencias sociales; perspectivas ]atinoamericanas, CLACSO y UNES-
CO, Buenos Aires.
DieTz, Gunther (2003). Multiculturalismo, interculturalidad y edu-
cacién: una aproximacién antropoldgica, Universidad de Granada y CIE-

SAS, Granada.
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sultados de esta interaccién entre la autora y los docentes de Ta-
tutsi a los textos producidos en el Seminario.

Una brevefundamentacién tedrica sobre la hermenéutica

intercultural

En una revisién de los enfoques utilizados en estudios sobre la
educacién intercultural, Gunther Dietz (2003) afirma que hay
un desequilibrio entre los estudios normativo-prescriptivos y
los descriptivo-empiricos. Esto es, predominan estudios sobre
modelos, propuestas y programas de educacién intercultural,
mientras escasean estudios empiricos sobre los procesos y las
relaciones de este tipo de educacién. Dietz argumenta desde
una postura disciplinaria antropoldgica que un enfoque etno-
grifico puede relacionar, por un lado, los discursos sobre la in-
terculturalidad en la educacién, por otro lado, con un anilisis
de las précticas culturales en contextos sociales especificos.

Para que ante este panorama la actitud distintivamente an-
tropolégica no se limite a una critica de los usos concep-
tuales e ideolégicos a menudo escencializantes y reificantes
de los conceptos de cultura e identidad, sostengo que la et-
nografia puede contribuir a superar dicho abismo analizan-
do la dialéctica relacién constatable entre los discursos de
lo pedagégico-intercultural y la praxis educativa cotidiana

(p- 130).

Mi intencién es seguir la recomendacién de Dietz y objetivar
la dialéctica entre discursos y précticas interactivas entre los su-
jetos del Seminario; para ello necesito plantear cémo entender
las interacciones discursivas que se dieron en el Seminario. Pa-
ra comprender la interaccién entre profesionistas mestizos y
profesores wixaritari, tomo prestado el concepto de Giddens
(presentado por Dietz, 2003: 141): por reflexividad se entien-
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de “...el uso regularizado de conocimientos sobre circunstan-
cias de vida social como elemento constitutivo de su organiza-
cién y transformacién”. Para Giddens, dos procesos reflexivos
interactdan para formar una doble hermenéutica: los actores so-
ciales reflexionan sobre su quehacer cotidiano, lo que se distin-
gue de la actividad meta-cotidiana de los investigadores al ob-
jetivar las acciones y las reflexiones de los sujetos. Para este
caso, los profesores teorizan de alguna forma los procesos de
reflexién-accién con los que se constituyen en sujetos docen-
tes, y los especialistas abordan las categorias de los profesores
al explorar determinada temdtica. El Seminario puede ser ana-
lizado, entonces, como un proceso doble de comprensién: por
un lado, los docentes se apropian (o no) de saberes y conoci-
mientos que han pasado por los filtros académico-cientificos y,
por otro, los profesionistas se acercan a los saberes cotidianos,
todo ello en una interaccién que puede entenderse como una
negociacion reciproca de intereses académicos y politicos de
alguna forma aterrizados en un proyecto escolar especifico
arraigado cultural y politicamente a las comunidades wixaritari.
El Seminario plante6 de entrada una relacién de reciproci-
dad entre los dos tipos de sujetos, que si bien no puede borrar
ni la relacién inter-étnica entre el pueblo huichol y la nacién
mestiza, ni las diferencias de clase implicitas entre normalistas
y universitarios, sf se sostuvo en una relacién de respeto entre
sujetos y en una aspiracion al didlogo intercultural. Quiero de-
cir que, de principio, los profesionalistas reconocieron en los
docentes de Tatutsi un estatus de “expertos” del mundo de vi-
da wixaritari y en la interculturalidad escolar por la via practica,
mientras que los docentes reconocen a sus interlocutores espe-
cialistas como “expertos” en sus respectivos campos de cono-
cimiento cientifico. En entrada, entonces, el Seminario parti6
de una relacién inter-subjetiva y dialéctica entre los sujetos do-
centes y profesionistas tedricamente adecuada, pero, y esto es
mi pregunta, {se sostuvo a la hora de la interaccién practica?
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Conviene aclarar y recalcar la importancia de responder con
rigor tedrico-metodolégico a esta interrogante. Por un lado,
una préctica antropoldgica informada en estos momentos his-
toricos requiere evitar construir representaciones del Otro que
esencializan identidades exdticas y que naturalizan la distancia
entre el investigador sujeto del conocimiento y el nativo obje-
to de la mirada cientifica.”” Para ello varios autores han pugna-
do por desarrollar una etnografia dialégica* en donde el obje-
to de estudio no sea directamente el Otro, sino que sea una
narracién de la experiencia etnografica no abstraida de las con-
diciones objetivas y subjetivas de la interaccién entre sujetos.
Por otra parte, es cierto que, no obstante las buenas intencio-
nes de los investigadores por des-colonizar las relaciones de
campo, no se puede negar las desigualdades sociales y politicas
en la relacién entre los asesores “externos” y los indigenas, lo
que implica la necesidad tanto de partir de un reconocimiento
explicito de las relaciones asimétricas y dialécticas en un deter-
minado momento (Dietz, 2003: 139, nota 8), como prestar
apoyo al surgimiento de una intelligentsia nativa.

El Seminario en cuestién, contiene todos estos elementos

en tensién entre si: los profesionistas expertos en ciertos cam-

* Ver el libro de la coleccién del comit que incluye una serie de es-
critos sobre el estado de la cuestién en torno a la relacién entre la
etnicidad y la educacién: Berteley Busquets, Maria (2003). Educa-
cién, derechos sociales y equidad; la investigacién educativa en México,
1992-2002, vol. 3, COMIE, México.

*Ver Roman, Leslie G. (1992). “The Political Significance of ot-
her ways of narrating ethnography: A Feminist Materialist Ap-
proach”, en M. D. Le Compte, W. L. Millroy & J. Preissle, comps.,
The Handbook of Qualitative Research in Education, Academic press,
Nueva York, Inc., pp. 555-594; D. Tedlock & B. Mannheim,
comps. (1995). The Dialogic Emergence of Culture, University of Illi-
nois Press, Chicago, pp. 1-32.
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pos de conocimiento tuvieron el reto de realizar una transfe-
rencia del conocimiento eficaz (sin reproducir los usos domi-
nantes del conocimiento), una que contribuyera a una forma-
cién cada vez mds independiente y autogestionaria de los
sujetos docentes y una que a la larga estimulara la formacién de
intelectuales organicos.

Muchas modalidades interactivas, pocas eficaces en generar

didlogos reflexivos

Los cinco talleres del Seminario incluidos en este andlisis tuvie-
ron la participacién de los siguientes especialistas: una investi-
gadora de la educacién actualmente funcionaria del gobierno
federal con la temética de “educacion indigena e intercultural”;
un investigador de la educacién de una universidad puablica de
provincia con la temética de “educacion y trabajo”; un fil6sofo
hecho periodista con la tematica de “los conflictos en el mun-
do en la actualidad”; una profesora de la Universidad Pedagé-
gica Nacional con la tematica de “pedagogia indigena”; un pro-
fesionista extranjero con experiencia en el sector de las
organizaciones no-gubernamentales (ONGs) con la temdtica de
“educacién y desarrollo sustantivo”.

Una primera lectura de los registros de los talleres, apoya-
da en la observacién participativa en varias sesiones del Semi-
nario, arroja una clasificacién inicial de dos grupos en funcién
del grado de eficacia de cada interaccién en realizarse como un
didlogo reflexivo. Mi anélisis revela que solamente dos de cinco
sesiones analizadas llegaron a generar dindmicas interactivas
que promovieron la construccién conjunta de nuevos discursos
y de nuevos entendimientos entre todos los participantes. Di-
cho de otro modo, la interaccién en dos de las sesiones se ca-
racteriz6 por procesos dobles de comprensién y por una (apa-
rente) fusién de horizontes y/o mundos de vida a través de la
elaboracion dialégica de los sentidos. Revisaré sintéticamente
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los dos casos “existosos” y algunas de las caracteristicas de las
aproximaciones inacabadas, parciales y a veces truncadas de las
tres interacciones que, si bien pudieron haber impactado a al-
gunos de los profesores como individuos, no parecen haber re-
dundado en una discursividad original y novedosa como la de-
tectada en las otras dos sesiones. Pero lo que importa no son
los grupos ni las calificaciones de parcialmente exitosas, sino lo
crucial viene siendo comprender las condiciones y las razones
detrds de la posibilidad de hacer real una hermenéutica inter-
cultural. Evidentemente, lo que importa en este tipo de anali-
sis no es la clasificacién en si, sino la oportunidad de desarro-
llar las “narraciones intelectuales” producidas sobre la
interculturalidad.

La hermenéutica intercultural del Seminario:

la construccion conjunta de nueva discursividad

Las dos sesiones que experimentaron intercambios basados en
didlogos reflexivos no tienen los mismos puntos de partida,
tampoco comparten las mismas dindmicas de interaccién. Es-
tas diferencias podrian explicarse superficialmente si tomamos
en cuenta factores como la personalidad de cada profesionista
y el método de trabajo desarrollado por cada uno en y con el
grupo de docentes huicholes. La clave del éxito es estimular el
acercamiento de los marcos interpretativos, esto es, lo que re-
vela grados fuertes de apropiacién por parte de los docentes
participantes en el Seminario, tiene que ver con la manera en
que se introdujeron los conceptos cientificos de la tematica
abordada. En el caso del taller sobre pedagogia indigena, estos
conceptos fueron surgiendo después de que la asesora haya
provocado amplias reflexiones girando alrededor de la expe-
riencia propia de los profesores. En el caso de la sesién sobre
desarrollo sustentable, el experto se encargé de adecuar los

conceptos cientificos al enfoque emic de los docentes wixaritari,
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realizando una traduccién culturalmente cercana a los proble-
mas vividos en la comunidad de la escuela.

Fueron las aproximaciones conceptuales de estas dos sesio-
nes las que difieren de las otras tres sesiones que de alguna ma-
nera se basaron en una intencionalidad transmisora desde un
polo dominante hacia otro subalterno, polarizando la relacién
entre los sujetos en “los que tienen el conocimiento” y “los que
no lo tienen pero lo quieren tener”. Estos talleres comenzaron
con la presentacién de los conceptos considerados importantes
por los profesionistas invitados; se fue evidenciando a lo largo
de la interaccién que el propésito de cada uno fue comunicar
un modelo especifico que representara el conocimiento consi-
derado como legitimo y relevante en el mundo mestizo. Dicho
modelo en uno de los casos se basé en el discurso escolar do-
minante en torno a la calidad educativa abordada desde los cri-
terios de planeacién de eficiencia, eficacia, relevancia. En el
otro caso, se presenté un modelo socioldgico de las tensiones
entre los mundos del trabajo y de la escuela, ilustrado con da-
tos estadisticos descritos utilizando categorias académicas. En
estos casos, los asesores se esforzaron por conseguir que los
profesores tradujeran su perspectiva emic a una etic. se buscé
que los huicholes verbalizaran sus propios entendimientos de
los conceptos expuestos por los expertos, que por lo regular
exigia de los docentes ejercer una lgica basada en la ejempli-
ficacién, una que cumpliera una funcién contextualizadora del
conocimiento trasmitido.

Podemos pensar en los tipos de conversaciones generados
en estas dindmicas interactivas (mas verticales que horizonta-
les), que no llegaron a constituir didlogos reflexivos como lo
entendemos aqui, en términos de un continuum, por un lado,
el dictar una conferencia académica con pequefias interrupcio-
nes aclaratorias por parte de los receptores pasivos Y, por otro
lado, el pedir la ejemplificacién contextual de los modelos con-
ceptuales del experto. Es decir, puede haber mucha interaccién
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verbal, pero el ¢je de elaboracién discursiva es controlado (in-
ducido) totalmente por el experto; las intervenciones contro-
ladoras obstaculizan conformar un pensamiento local auténo-
mo basado en la experiencia interrogada. En otras palabras, los
conocimientos emic y etic coexisten, mas no se revuelven.

En cambio, un didlogo reflexivo implica una interpenetra-
cién entre las dos perspectivas emic y etic, lo que se manifiesta en
nuestros dos casos como una habilidad del experto para teori-
zar los contenidos de las afirmaciones indigenas en funcién de
una construccién discursiva conjunta, una que se mueve en am-
bas direcciones y no bajo una légica unidireccional. Lo reflexi-
vo se da cuando el didlogo logrado sea tejido con teorizaciones
realizadas por los dos tipos de sujetos. En el ejemplo a conti-
nuacién podemos apreciar como los profesionistas mestizos y
los profesores huicholes elaboraron las reflexiones que fueron
compartiendo. Esta conversacién se dio después de una breve
introduccién por parte de la asesora sobre la existencia de mul-
tiples pedagogias, gracias a la existencia de multiples culturas.

Asesora: ...Los ancianos me platicaron que los dibujos tienen
una idea importante de los indigenas. Dicen que fueron crea-
dos en equilibrio, moderado. Dicen que no hay personas del
todo buenas, ni malas. En la comunidad se equilibran entre to-
dos. Todo estd en equilibrio. Cuando una persona alucina,
cuando su espiritu estd en equilibrio, va a ver figuras simétri-
cas. Lo que vemos cuando dibujan, sale de esa formacién de los
nifios para el equilibrio... Con esto sabemos de donde vienen
la capacidad de distribuir el espacio y ver la combinacién de
colores. Es una capacidad cultural porque la raiz estd en lo que
piensa el pueblo indigena, de cémo es el mundo. Ahora, {por
qué las narraciones?

Profesor A: Es tradicién de la familia, de los abuelos.

Profesor B: ...Creo que cuando uno nace, con su espiritu, tu
mamd te carga, cuando caminamos ya te va hablando sus leyen-
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das, tus abuelos, tios, no te va a presentar un papel escrito.
Hazte cuenta que te presenta cuentos todo, no va a necesitar
pizarrén, narra, un nifio va aprendiendo. Cuando uno estd
solo, huichol, por narracién va aprendiendo, y ahi va apren-
diendo dibujos, qué significa. Es el dguila de dos cabezas, es
espiritu que estd arriba. Los mestizos dicen que no hay agui-
la de dos cabezas, hablan sin saber. Pero el nifio ahi aprende,
de mi tio, de mi abuelo. Quién sabia escribir, nadie. Y no se
le perdia el conocimiento. Es complejo aprender la propia
historia, leyenda... asi aprendi escuchando, el canto, por el
suefio, esta visién me pasa, voy a ver ancianos, canto, asi uno
aprende lo sagrado...

Asesora: Ya tenemos otras dos formas: En los suefios. Los
mestizos no creemos eso. No entendemos que también se
aprende, que sonar es reflexionar...

Profesora C: Es comunicacion.

Asesora: Y el nifio sabe que asi aprende. Y otro: se aprende
con el canto, y con los rituales.

Profesor B: Mmmmbh.

Asesora: En realidad, nos damos cuenta, lo que nos va resul-
tando es donde los nifios ya tienen capacidades, ya las traen.
Aprenden con narraciones si estin como en su cultura... el ni-

No reconoce cosas en la estructura que ya tienen formadas...

Podemos identificar varias practicas interactivas presentes en
esta conversacion entre la asesora y los profesores. Estas prac-
ticas nos estdn indicando la presencia de un proceso dialégico
de construccién discursiva que fue ausente en otros talleres del
Seminario. Los indicadores “observables” de un didlogo refle-
xivo incluyen: a) intervenciones parejas en tiempo y en exten-
sién entre el especialista y los profesores; b) interrupciones
frecuentes por parte de los profesores hablando entre si en su
lengua; ¢) una participacién equilibrada entre los profesores
(en lugar de una participacién reducida a una o dos personas);
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d) la expresion de una emotividad colectiva fuerte; y e) pocos
silencios interrumpidos por comentarios aislados del asesor.
En el otro caso exitoso, el profesionista quien dirigié la se-
sién sobre el desarrollo sustentable pudo motivar a los profe-
sores a teorizar por su cuenta algunos de los problemas que han
observado en los jévenes que van a la ciudad a estudiar. Su mé-
todo fue primero traducir algunos conceptos cientificos a tér-
minos sencillos del sentido comtn huichol: hablé del desarro-
llo en funcién de la familia y de los valores huicholes en torno
al tiempo (“Sustentabilidad viene de sostenerte sobre tus dos
piernas, no tienes que agarrarte, es por tu fuerza y a largo pla-
z0”). Y segundo, en breves intercambios de preguntas y res-
puestas, el experto hizo problemdticas las tendencias actuales
de desarrollo, tendencias que se observan actualmente en la
sociedad huichola. Aqui un ejemplo en el que podemos apre-
ciar miltiples intervenciones huicholas que en su conjunto ela-
boran un pensamiento propio desde la experiencia docente y

comunitaria.

Asesor: ...{C6émo te gustaria que fuera la escuela en 20 anos pa-
ra tu hijo?

Profesor A: ...qué hubiera universidades. Pero muchos jéve-
nes quieren salir fuera aunque haya. Si los alumnos tuvieran di-
nero, se irfan.

Asesor: {Por qué se irfan? Busca, para ver por qué.

Profesor A: Es lo que pasé en Brasil. Me quedaria solo. Los
jovenes piensan que en la ciudad esta lo bueno, los maestros wi-
xas no son buenos maestros.

Profesor B: Algunos se irfan, tienen la idea desde sus padres.
Hablar inglés. Vienen asi desde nifos. Otros no, conocer tu
cultura, conservar...

Profesor C: Algunos dicen, nuestros padres no tuvieron la
oportunidad, quiero que te vayas para que te prepares y no co-
mo yo.
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Profesor D: El joven quiere experimentar. Pero alld es otra
cosa. Te cuentan bonito, pero es otra vida. Te aburres de la ciu-
dad después.

Profesor E: Es por ilusién de conocer. Por no trabajar muchas
veces. Se van cuando se siembra.

Asesor: Cuatro opiniones de la salida de los jévenes. La in-
fluencia de los padres de lo que creen que es mejor. Pero es
subjetivo. ...serfa interesante organizar platicas con las familias,
para no condenar la ciudad, pero si ensefiar los riesgos...Pre-
guntar primero qué creen los papas? ¢{Por qué?

Reflexién final

Este trabajo representa una primera exploracién de las practi-
cas dialdgicas posibles al interactuar dos tipos de sujetos inte-
lectuales que comparten un solo objetivo: el de apoyar en la
construccién de un eje conceptual en torno a la interculturali-
dad que se da en una secundaria controlada totalmente por las
comunidades asentadas en territorio wixaritari. Esta intencio-
nalidad compartida por todos los participantes del Seminario
del 1TESO resulta ser una condicién necesaria (aunque no sufi-
ciente) para aproximarse a una hermenéutica intercultural, tal
como la entiende Antonio Giddens tal y como se viene discu-
tiendo en dmbitos académicos en diversos paises. Digamos
que, en este sentido, el Seminario operé bajo condiciones idea-
les, habiendo dosis importantes de respeto mutuo, de recono-
cimiento de las diferentes maneras de abordar problemas de
interés comun, y de formas explicitas para encarar las desigual-
dades implicadas en las trayectorias profesionales de los parti-
cipantes.

Mi aproximacién a los procesos de apropiacién de los con-
tenidos de los talleres por parte de los participantes huicholes
es evidentemente parcial e incompleta. No obstante, hemos
tomado nota de varios indicadores (positivos y negativos) que
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apuntan a una conclusién: sin descalificar muchos aprendizajes
particulares, el Seminario se caracterizé por una insuficiente
elaboracién conceptual emic por parte de los docentes, lo que
se acompania por una dificultad en desarrollar la perspectiva etic
sin traducciones culturalmente eficaces. Uno de los patrones
que se repitié con frecuencia en los talleres fue la asignacién a
priori de lo que parece ser un rol de los receptores del conoci-
miento cientifico presentado por los especialistas mestizos. El
que los profesores tuvieran que contextualizar las perspectivas
etic en la realidad comunitaria de la cultura wixaritari para los es-
pecialistas parece reducir el espacio para la emergencia de un
pensamiento méds complejo que parte precisamente de esa rea-
lidad en sus multiples dimensiones condensadas en la expe-
riencia de los profesores. Hay que recordar que estos maestros
wixaritari entraron a estas conversaciones con una tarea dual
que es por naturaleza intercultural: tienen conciencia de que,
por un lado, necesitan rescatar muchos elementos culturales
que perciben como identidades perdidas histéricamente y
amenazadas por el tipo de modernizacién asumida por México
Y, por otro, necesitan apropiarse del conocimiento cientifico
maés eficaz en términos culturales y comunitarias. Tener que
cumplir una funcién contextualizadora para iluminar el cono-
cimiento etic subvierte este interés por la interculturalidad y ha-
ce que la tarea de teorizar los modos propios de interculturali-
dad sea percibida, tal como dijo uno de los profesores wixaritari,
como una carga insoportable o imposible. Espero que el anali-
sis expuesto en estas paginas contribuya a aligerar esa carga, tal
vez convirtiendo la culpa (que sienten y expresan los docentes
wixaritari por haberse formado como maestros huicholes en
instituciones mestizas) en una cualidad particular (reconocida
socialmente y que pocos puedan disfrutar) por ensefiar nuevos

modos interculturales de ser y de vivir.

Educacién indigena, educacion politica.
El uso del periédico en la escuela wixarika

Sarah Corona Berkin

“Toma el libro y devéralo, le dijo el dngel a San Juan, llenard de
amargura tu vientre, aunque en tu boca serd dulce como la
miel”.

En una interpretacién libre, he leido en esta frase biblica
una respuesta para una pedagogia de la lectura en un curriculo
escolar indigena. Buscar la funcién dulce y ludica que se expe-
rimenta en las palabras y tiene resonancias en el alma, pero en-
contrar también la palabra escrita que se vuelve ley, poder y do-
minaciéon. Ambas conviven en el texto escrito, pero es sobre
todo de la tltima cualidad de la que quiero hablar en este pro-
yecto educativo.

Encontramos distintos abordajes educativos que contem-
plan el proceso de lecto-escritura como via de acceso a la cul-
tura. El aprendizaje del descifrado y sus estrategias para desa-
rrollar una escritura eficiente; los planteamientos
gramaticales o literarios para incitar la lectura y escritura; la
promocién del placer de la lectura y de técnicas de composi-
ci6n (Krashen, 1984; Fijalkow, 1986), son discusiones en
torno a destrezas de la lecto-escritura que si bien se preocu-
pan por el correcto leer y escribir, no asi por su relevancia
politico-comunicativa.

Aunado a la disponibilidad de materiales impresos en la
escuela, se ofrecen otras oportunidades para acceder a las
practicas lectoras; sin embargo no son suficientes para distri-
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buir la cultura escrita. Esta depende, argumentaremos, de los
factores comunicativos y politicos implicitos en la lecto-escri-
tura y que son fundamentales para su aprendizaje en la escue-
la.

La aproximacién a la escritura como forma de poder nos
arroja otra luz sobre su uso y aprendizaje. En una posicién cla-
ramente politica Giroux amplia su posicion frente a la alfabeti-
zacién, donde considera que aprender a leer y escribir no es s6-
lo conocer el descifrado; alfabetizar es aprender herramientas
que faciliten el pensamiento y accién criticos. Su propuesta,
como la de Paulo Freire, implica asimilar la escritura a partir de
la propia historia, sus propias necesidades y su lugar social (Gi-
roux, 1998).

Por otro lado, no puede asegurarse que los pueblos con me-
moria escrita tengan registrado su pasado mds fielmente y, por
lo tanto, que sus acciones se dirijan hacia metas mas claras que
los pueblos sin escritura. De hecho encontramos hoy, que son
precisamente los pueblos indigenas que confian en su tradicién
oral los que poseen un conocimiento mas claro de su origen y
quienes luchan, con una orientacién més precisa, por conser-
var sus territorios, lenguas y expresiones culturales.

Para Lévy-Strauss, lo que si acompafia a la escritura es la ur-
banizacién y con ella la divisién clara entre los que saben escri-
bir y los que no saben. De esta forma desmitificamos que el
aprendizaje y uso de la lectura y la escritura sean tnicamente
con fines desinteresados y dirigidos hacia metas de satisfaccién
intelectual.

{Qué nos proponemos, entonces?

Partimos de que la vida con los demds, en el mundo social, ad-
quiere un compromiso politico. Los distintos sujetos que actiian
en el espacio p{lblico tienen que expresar sus diversas necesida-
des, sus demandas, llegar a acuerdos, negociar y hacer pactos.
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Ahora bien, sabemos que el espacio publico, donde nos
presentamos con todas nuestras diferencias para hacer acuer-
dos y convivir, no fluye tranquilamente. Los distintos deben sa-
ber expresar sus necesidades, sus desacuerdos, sus conflictos
para dialogar y negociar la convivencia social.

De esta manera, la tarea de la educacién estd en dar formas
de participacion a los heterogéneos, a los no representativos, a
los muchos diversos que no se ven como desean ser vistos en
los medios masivos de comunicacién, ni en los foros publicos,
ni en las instancias de representacién politica.

Consideramos que no debe temerse ni ocultarse el conflic-
to que ocasiona la diversidad en el espacio publico, sino reco-
nocerlo y dar herramientas para solucionarlo. De esta forma, el
carécter politico de la convivencia en el espacio publico sélo es
posible mediante el lenguaje, ya que es gracias a la palabra que
el mundo es un espacio habitable por muchos distintos. Asi la
lengua escrita adquiere sentido si es para facilitar una nueva

convivencia en el espacio publico.
El periédico en el aula

Paulo Freire llama “cultura del silencio” al conjunto de pau-
tas de acci6én y esquemas de pensamiento que conformaron
la mentalidad y comportamiento de los latinoamericanos
desde la conquista. La historia de muchas de nuestras pro-
puestas de educacién muestra un largo proceso de ensefian-
za del silencio y la incomunicacién entre los distintos grupos
sociales, favoreciendo la expresividad centrada en si misma y
negada el habla y la participacién de los otros. La domina-
cién tiene muchas formas, pero podemos afirmar, sin temor
a equivocarnos, que la imposibilidad de “hablar”, de comu-
nicar, de decir lo propio al mundo, es una de las formas mas
eficientes. No hablar, no ser escuchado, es no existir en el
espacio publico.



168 | Sarah Corona Berkin

La propuesta pedagégica que llevamos a cabo con el peri6-
dico en la escuela secundaria Tatutsi Maxakwaxi tiene que ver
con aprovechar el aspecto politico del lenguaje para ensefiar a
los j6venes a expresarse en el espacio publico, a dialogar, llegar
acuerdos y hacer pactos con los diversos que poblamos este
pais.

Tatutsi Maxakwaxi

El Centro Educativo Tatutsi Maxakwaxi, que se encuentra en
San Miguel Huiaxitita, Jalisco, fue fundado por iniciativa de la
comunidad de San Andrés (una de las tres regiones en que se
organiza el territorio wixarika en los estados de Jalisco, Nayarit,
Zacatecas y Durango). La antigua experiencia wixarika con la es-
cuela consistia en las primarias del INI y las escuelas de los fran-
ciscanos. Ambos ofrecfan una formacién académica deficiente,
ya que en el caso de los franciscanos, en 400 afios de ejercer el
papel de educadores en la sierra, “no han formado un sélo mé-
dico, abogado o arquitecto”, sefiala un miembro de la comuni-
dad. La inconformidad con las opciones educativas existentes y
la falta de escuelas secundarias en la sierra huichola, motivaron
la discusion sobre la viabilidad de una escuela propia. La pri-
mera escuela wixarika abrié sus puertas en septiembre de 1995
con 30 alumnos.

La secundaria tiene hoy una matricula de 135 jévenes que
estudian los contenidos principales del plan oficial de la SEP au-
nado a una asignatura llamada Cultura wixarika, que consiste en
ampliar el conocimiento de su lengua y su cultura. En este con-
texto, hemos incorporado el periédico en los salones de clase.

La integracién del periédico al curriculo escolar se dio en la
materia de espafiol. Se disefiaron ejercicios a partir del progra-
ma establecido para los tres grados escolares. Se impartié una
introduccién al periédico como forma de comunicacién, es

decir, una iniciacién al cédigo de la prensa escrita. Los alum-
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nos y maestros participaron en descubrir la distincién de for-
matos, de secciones, de géneros, de estilos, contenidos, image-
nes, organizacién, patrocinios, inclinacién politica, etc. en va-
rios periédicos nacionales e internacionales. Posteriormente se
introdujo el periédico a la clase de espafiol dos veces por sema-
na. Una vez utilizado el periédico por el alumno, se lo lleva a
casa, donde lo comparte con el resto de la familia.

El periédico no llega a la comunidad de San Miguel Huaxi-
tita, asi que fue necesaria la donacién de 100 periédicos sema-
nales. El periédico Piblico de la ciudad de Guadalajara entrega
en Ixtlan del Rio, Nayarit, los ejemplares donados y éstos son

transportados a la sierra en avioneta una vez por s€mana.

(Por qué el periédico en la ensehanza
del lenguaje?

La pregunta se responde por lo menos en dos planos: la prac-
ticidad del periédico como apoyo didéctico y en el nivel poli-
tico que da sentido a la ensefianza-aprendizaje del lenguaje.
En cuanto a su aporte didictico, cuando la informacién es
relevante a su vida, el joven participa con mds interés en su
proceso de aprendizaje. Cuando los alumnos pueden acercarse
a la lectura desde sus intereses particulares: los anuncios, los
“avisos de ocasion”, las secciones politicas, deportivas y/o cul-
turales, el periédico ofrece un referente mas amplio y actual a
los contenidos y a las formas que debe aprender.El periédico se
compone de articulos con varios grados de dificultad para prac-
ticar la lectura y el analisis de ella. Partir del estimulo de los ti-
tulares y las fotos puede desarrollar la capacidad para escribir.
Redactar noticias y hacer reportajes sobre el entorno cotidiano
puede ser el paso consecutivo. Los articulos del periédico con-
siguen ser detonadores para aprender y ejercitar la lectura, la
escritura, la expresion publica y la investigacién sobre la propia
cultura en interaccién con la cultura nacional.Si bien se en-
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cuentran en el periédico temas similares a los de los libros de
texto, el periédico provee de nuevos ejemplos y aplicaciones.
De hecho en la actualidad el periédico retne diariamente mds
informacién sobre las etnias nacionales y los problemas de los
pueblos indigenas que cualquier libro de texto de secundaria.
De esta manera el periédico se transforma en un pretexto pa-
ra ensefar a leer, identificar los elementos de la gramatica, las
reglas ortograficas, asi como proveer de ejemplos para reflexio-
nar sobre temas politicos, sociales, ecoldgicos, legales, etcéte-
ra. Por otro lado, la actualizacién de la informacién no estd al
alcance de la mayoria de escuelas dado el costo de ésta y por el
ritmo acelerado de las noticias en nuestros dias.”” La rapidez y
el bajo costo con el que el periédico difunde la informacién es
un complemento a las bibliotecas escolares.

Al emplear el periédico como apoyo para las asignaturas es-
colares se estard ademas ejercitando al joven en otras habilida-
des: desarrollo de sus competencias para examinar y analizar
criticamente la informacién presentada en gréficas, fotografias
y palabras. La imagen y la fotografia son cada vez mas determi-
nantes en la trasmisién de la informacién y se han convertido
en elementos constitutivos del cédigo periodistico. Por ello, se
hace necesario analizar sus caracteristicas y aprender a “leer”
criticamente la fotografia periodistica y la publicitaria, con el
fin de desarrollar esta habilidad que le sera qtil para leer la in-
formacién que recibe a través de los medios masivos de comu-

nicacién.

*TEl complicado acceso a la sierra huichola dificulta la entrega del
periédico. De hecho en San Miguel Huixatita es nula la distribucién
de materiales impresos ademds de los libros de texto gratuito y de
algunos libros que esporddicamente llegan a la sierra. La generosa
donacién semanal del periédico Piblico, coordinada con el servicio
de las avionetas de Ixtlin del Rio, Nayarit, permite que profesores,

alumnos y comunidad en general lean actualmente el periédico.
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Finalmente, no es novedad para los maestros que ensenar a
descifrar letras y palabras no garantiza que sus alumnos se
transformen en lectores. Los profesores wixaritari coinciden en
la opinién de que “el libro es el mejor amigo porque tiene to-
do lo que quieras saber”, y por ello les preocupa que sus alum-
nos no lean més. Iniciarse con la experiencia de leer el peri6-
dico puede desarrollar el interés por otras lecturas.

En su aspecto politico, partir del periédico permite superar
las pricticas escolares tradicionales de repetir, copiar, respon-
der cuestionarios, que se encuentran presentes en la mayor
parte de los libros de texto y que no promueven el uso politi-
co del lenguaje. Estas ticticas, en el mejor de los casos, ense-
fian el descifrado de la lengua escrita, pero socializan en la pa-
sividad y la repeticion. Un ejemplo de estrategia equivocada,
pienso yo, estd en el libro de texto de espafiol de 4to afo.* La
actividad consiste en que cada nifo debe elegir una lectura. La
maestra de la ilustracién, al encontrar que dos ninas desean el
mismo titulo y discuten por ello, produce mégicamente y de
manera inmediata, un segundo ejemplar del mismo libro. De
esta manera hace artificiosamente felices a las dos nifias y de-
saprovecha la situacién conflictiva para poner en accién preci-
samente las fortalezas del lenguaje: su capacidad de dialogo, de
negociacién y resolucién de conflictos.

Frente a los programas educativos que proponen un pasivo
conocimiento del lenguaje, el periédico en la educacién politi-
ca de los alumnos puede cumplir una funcién contextualizado-
ra y detonadora de la accién de leer y escribir. Al ofrecer dis-
tintas perspectivas sobre un mismo hecho, promueve la toma
de posturas y la desmitificacién de una sola visién posible. Leer
informaciéon més detallada del mundo que los rodea, puede
ayudar a ubicar sus demandas en el espacio publico.

48 Espaiiol. Cuarto grado. Lecturas, SEF, Subsecretaria de Educacién

Bdsica y Normal, México, 2002.
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Primera evaluaciéon

Se llevé a cabo una evaluacién preliminar®” con el objeto de ver
el potencial del periédico como apoyo didactico en la escuela
wixaritari. Para ello se buscé identificar los elementos ttiles pa-
ra los alumnos y maestros desde su propio proceso de apren-
dizaje. Esta evaluacién pretende conocer mejor el aporte de la
prensa con la finalidad de promover un aprendizaje politico del
espafol que asegure a los jovenes wixaritari, el acceso igualitario
en el espacio publico. A fin de comparar situaciones comuni-
cativas diferentes, se aplicaron cuestionarios con preguntas
abiertas, dilemas y una prueba de lectura del periédico en tres
grupos sociales de jévenes y en los tres grados de secundaria:
en la secundaria TMK, que participa en el proyecto de la pren-
sa en el sal6n de clases, en una telesecundaria wixarika donde no
se recibe la prensa ni en la escuela ni en la comunidad, y en una
escuela técnica de la ciudad de Guadalajara, que tampoco par-
ticipa en un programa de periédico en la escuela, pero cuyos
jovenes estan expuestos a la prensa y a los modernos medios de
comunicacién. En este lugar presento una seleccién de algunas
de sus respuestas.

No es posible afirmar que el periédico tenga un impacto so-
bre los jévenes wixaritari que lo han incorporado en el salén de
clases durante seis meses. Sin embargo, podemos observar la
presencia del periédico en su formacién escolar en dos aspec-
tos: sus hébitos de lectura y su conocimiento del cédigo perio-
distico.

*Fue invaluable el apoyo de los alumnos de Sociologia de la UdeG
de 7mo semestre: Dania Eliza de la Llata, Xochitl De la Torre,

Ricardo Carlos Gaytan, Bertha Esmeralda Gama y Jahel Rojo
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¢Qué lees fuera de tus obligaciones escolares?

Habitos de lectura

Libros Revistas |Periédico | Nada Otros
(y cuentos) | (y comics) (apuntes,
% % % % cartas, canciones,

poesia,anuncios)

%

Técnica 1 | 39.47 18.42 10.52 34.21 7.89
Técnica2 | 11.11 48.14 3.70 11.11 3.70
Técnica 3 | 22.22 40.74 11.11 40.74 7.40
Telesec 1 | 66.66 11.11 0 30 0
Telesec 2 | 58.33 25 0 8.33 25
Telesec 3 | 33.33 16.66 0 16.66 30
T™K 1 67.85 0 57.14 3.57 7.14
TMK 2 45 0 50 10 20
™K 3 55.55 5.55 72.22 5.55 16.66

® Vemos que los jévenes urbanos tienen poca préctica en la
lectura del periédico. Es notorio el porcentaje de los que
declaran no leer fuera de sus obligaciones escolares. Por
otro lado pareciera que la lectura de revistas y cémics son
las mds populares en este grupo social. Los jovenes wixaritari
de ambas escuelas declaran en mayor proporcién leer fuera
de sus obligaciones escolares. Ahora bien, la diferencia que
encontramos entre los jévenes de T™MK y los jovenes de la te-
lesecundaria wixarika, es que los tltimos conocen menos op-

ciones de lectura. Con la introduccién del periédico, los jé-
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venes de TMK tienen mayor diversidad de lecturas. Es inte-
resante observar que los libros y cuentos son las lecturas
mds practicadas por los tres grupos, sélo superados por el
periédico entre los alumnos de tercero de T™MK. Pero tam-
bién es interesante (y preocupante), notar que de primero
a tercero de secundaria, en las tres escuelas, disminuye la
lectura de libros y cuentos conforme aumenta la escolari-
dad. Hago énfasis en que la lectura del periédico no debe
suplir la de los libros y, por el contrario, una pedagogia cri-
tica de la prensa, debe aumentar los intereses de los alum-
nos y su busqueda diversificada de otras lecturas.
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® Con la pregunta {por cudl medio te informas de las noti-

cias? observamos el distinto acceso a los medios de infor-
macién por parte de los tres grupos. Como es de esperarse,
los jévenes urbanos, en una proporcién mayor, se informan
por la Tv, los alumnos de la telesecundaria por la radio, ini-
co medio de informacién que llega a su poblado y los estu-
diantes de TMK, si bien también tienen mas acceso a la ra-
dio, sus opciones estan diversificadas entre la prensa que
reciben en la escuela y la v que llega a su poblado en algu-
nos comercios donde se cobra por verla. Se observa tam-

bién una disminucién en la radio conforme se utiliza més la

Tv. La prensa como medio para informarse aparece Unica-
mente en los jévenes que van a TMK y que se llevan a casa el
¢Por cual medio te informas de las noticias? periédico que utiliza en su escuela. Ampliar los medios por
los cuales se informa un ciudadano mejora las probabilida-

des de conocer su entorno social y de participar politica-

Numero de titulares relacionados correctamente

Tec M | :

; ; ; ; : mente.
2Tec [ : : — ! !

: : : : ! Conocimiento del sistema del periédico
3Tec [H : : : B ;

1TELE \ |

|
|
|
|
|
|
|
|
|
|
|
‘ l
| |
| | | | | | 1-3 titulares 4-6 titulares Nada
2TELE I | | | pp— o 9 [
‘ ‘ ‘ ! ! ! Técnica 1 68.42% 26.3% 5.26%
3TELE _‘ : : | | | Técnica 2 40.7% 48.14% 11.11%
‘ ‘ ‘ 1 1 1 Técnica 3 37.03% 59.35% 3.70%
| | |
1TMK E ! ! ! ! ! Telesec 1 0 0 100%
| | | | |
Telesec 2 15.38% 0 84.6%
| | w w w Telesec 3 0 0 100%
| | |
3TMK ! ! ! ! ™K 1 89.65% 3.44% 6.89%
1 I I I I . : )
‘ ‘ ‘ ‘ ‘ ‘ VK 2 270% 5% 25%
0 20 40 60 80 100 120
T™MK 3 11.1% 88.8% 0
M radio [Jtv [ prensa
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® Conocer la retérica de los titulares y su relacién con las sec-

ciones del periédico muestra un conocimiento avanzado del
cédigo periodfstico. Se escogieron seis titulares y se pidié
que los jovenes de los tres grupos identificaran de qué sec-
cién del periédico provenian. Los alumnos de la telesecun-
daria que no tienen acceso a la prensa, no pudieron corre-
lacionar titulares con secciones. Sin embargo, podemos ver
que los jévenes urbanos de la secundaria técnica, que tam-
poco leen el periédico, tienen un conocimiento intuitivo de
los titulares y las secciones. Pareciera que con el solo hecho
de vivir en la ciudad y estar inmerso en el mundo de la in-
formacién mediatica, se aprenden ciertos cédigos propios
de los medios masivos de comunicacién. El estilo compac-
to, con referencias inmediatas, muchas veces dramatizadas,

Palabras promedio por respuesta.
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es parte de la cultura cotidiana de las ciudades altamente
mediatizadas. Son de nuestro interés los jévenes de TMK, ya
que podemos observar que si bien empiezan con una des-
ventaja frente a sus pares urbanos, para el tercer grado han
superado el conocimiento del c6digo de la prensa de los jo-
venes de la escuela técnica. Este avance en el descifrado del
c6digo periodistico debe ir acompafiado de una ensenanza

critica de la lectura de la prensa.

® Se solicité que los alumnos dijeran con sus propias palabras

el contenido de la noticia que se les proporcioné para su
lectura. La cantidad de palabras utilizadas por los estudian-
tes de TMK y los jévenes urbanos es menor que la de la tele-
secundaria. Ambos respondieron prictica y escuetamente.
En ambos casos se aprecia un conocimiento del cuestiona-
rio y de las respuestas esperadas. Mientras los otros, mads
cercanos a la expresién periodistica y al conocimiento de la
escritura directa de la prensa, fueron mds breves, centrados
en repetir sintéticamente la noticia y sin necesidad de con-
textualizar la tarea. Por su lado, los jévenes de la telesecun-
daria respondieron con textos mds largos, emplearon mas
palabras para narrar su lectura y en varias ocasiones, com-
pletaron sus respuestas con sus opiniones. Pareciera que es-
tos dltimos, a la manera oral, relataban su experiencia con

la lectura, contextualizando de esta manera su respuesta.

Es importante subrayar este hallazgo, ya que el aprendizaje
de la lecto-escritura como herramienta politica, debe conside-
rar la pertinencia de la respuesta directa, pero también es im-
portante conservar la voz propia, la opinién del lector. La edu-
cacién occidental centrada en el periédico no debe perder la

conciencia del yo, ni borrar su participacion.
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Ejemplos de titulares

1° Tec México en la ruina
Condcelos
Mundo malo, mundo descontrolado
Sabios antiguos
2° Tec El gobierno del mundo
El gobierno quiere quitarle las tierras a los
campesinos
Las catastrofes del gobierno
3° Tec Pedro de Haro, un huichol talentoso

El antiguo y el actual México

Ratas en el gobierno

Lo que esta pasando en el mundo

1° Telesecundaria

Marakame el cantador Pedro de Haro

autoridad moral entre los wixaritari

2° Telesecundaria

Me gusto sobre las tierras indigenas

Pedro de Haro, el articulo 27 constitucional y la resoluciéon

De cdmo es importante seguir estudiando para ser

licenciados y doctores

3° Telesecundaria

El viejo Pedro de Haro

El sefor Pedro de Haro

El marakame Pedro de Haro

1° TMK

Hace 50 afios que Pedro de Haro luché por la

resolucion de tierras comunales

El presidente Ruiz Cortines decreto la ley de terrenos

nacionales

La nacion de México e indigenas huicholes

2° TMK

Pedro de Hard lucho por la resolucion de bienes comunales

Leyenda de Pedro de Haro

En 1927 comenzaron a invadir tierras huicholas

3° TMK

Pedro de Haro y la invasion de la tierra

El articulo 27 constitucional

Critica de Pedro de Haro

El marakame Pedro de Haro siempre tiene noticias
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Titular de la noticia

Se proporciond a los jévenes para que leyeran un articulo apa-
recido en la prensa con tema indigena. Se eliminé el titular y se
pidi6 a los alumnos que después de leerlo elaboraran uno pro-
pio. Las respuestas muestran el conocimiento que tienen del
c6digo periodistico, asi como sus formas propias de escritura.
En repetidas ocasiones, los titulares de la escuela técnica, a di-
ferencia de las escuelas wixaritari, presentaban como protago-
nistas del titular: “el mundo” y “el gobierno”. Muchas veces
fueron colocados en situaciones negativas: por ejemplo, catds-
trofes mundiales y gobierno corrupto. También se puede ob-
servar un estilo mediético sensacionalista, comtn a muchos ti-
tulares de periédico y noticieros audiovisuales en las elecciones
de los jévenes urbanos. En los casos de TMK y telesecundaria se
manifiesta un interés por poner al pueblo wixaritari y a Pedro de
Haro en el titular de la noticia, mostrando un interés local en
su lectura del texto. Se reconocen dos extremos, por un lado,
los titulares de la escuela urbana que escriben sus titulares a
partir de la retérica noticiosa y, por otro, los jévenes de la tele-
secundaria, alejados de la prensa, que mads bien etiquetan las
noticias segin su experiencia con el texto. En TMK, identifica-
mos una posicién intermedia: se distingue el cédigo del titular
de periédico, pero con un estilo menos frenético que en la es-
cuela urbana y relatado con mayor contexto. Los jévenes de la
telesecundaria, desconocedores de los titulares y las secciones
de la prensa, optaron por resumir sus opiniones y subrayar la
participacion del wixarika Pedro de Haro, mencionado en el ar-
ticulo de referencia.

® Los dibujos de los jévenes confirmaron la tendencia de los
titulares: mayor interés por los aspectos mundiales en la es-
cuela urbana (1) y por los aspectos locales de la noticia y Pe-
dro de Haro en las escuelas wixaritari (2 y 3)
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El periédico no es la tinica forma de aprender a leer. Tener
el hébito de hacerlo tampoco garantiza la participacién politi-
ca. Pero estamos convencidos que el periédico en el salén de
clases estimula las lecturas y las escrituras criticas; pero tam-
bién sabemos que otras formas de lecto-escritura que encuen-
tran su materialidad en otros medios escritos deben ser parale-
lamente promovidos. Por ahora TMK vigila para que el
periédico, en la era de las comunicaciones, sea una herramien-
ta de aprendizaje critico, para llegar a ejercer el derecho de ha-
cer las noticias y no sélo padecerlas.
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La migraciéon indigena en Guadalajara.
escuela y conflicto cultural en la
conformacién identitaria de los nifos y
jovenes otomies, mixtecos y purépechas®

Regina Martinez Casas, Angélica Rojas,
Eugenia Bayona, Ivette Flores,

Francisco Talavera

Introduccion

Segtin datos del Consejo Nacional de Poblacién y autoridades
del Consejo Nacional para el Desarrollo de los Pueblos Indige-
nas de México, un porcentaje creciente de la poblacién hablan-
te de alguna lengua indigena del pais habita en ciudades de mas
de 100 000 habitantes (entre un 20 y 25 por ciento). La movi-
lizacion de esta poblacién implica la escolarizaciéon de nuevas
generaciones de indigenas en escuelas urbanas que no cuentan
con programas interculturales ni con profesores bilingiies.”' Por
otro lado, la identidad nacional en México se ha concebido a
partir de una serie de dicotomias que oponen la vida rural con
la urbana y conciben la etnicidad como una etiqueta que divide
al pais en dos grupos racial y culturalmente diferentes: indios y
no-indios. En esta construccién imaginaria de la mexicanidad las

** El presente trabajo es producto del proyecto de investigacién:
Nifios indigenas en escuelas urbanas: el caso de Jalisco, el cual cuenta con
financiamiento de CIESAS y la Fundacién Ford.

*' A manera de excepcién debo mencionar el caso del proyecto
piloto de educacién intercultural (que incluye algunos profesores
bilinglies) que ha operado los dltimos cinco afios en escuelas
urbanas de Monterrey, Nuevo Leén (en el ciclo escolar 2003-2004

funcionaba en algunas primarias urbanas).
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comunidades indigenas se encuentran en zonas rurales, en con-
traste con los espacios urbanos —cultural y étnicamente mestizos—
en los que se habla la lengua nacional: el espafiol. Esto ha gene-
rado una fuerte resistencia a la aceptacién de la realidad multi-
cultural de las grandes ciudades como Guadalajara, resistencia
que se refleja en una actitud de invisibilizacién y hostilidad ha-
cia los migrantes indigenas que permea a la escuela.

A partir del trabajo de campo en cinco escuelas urbanas de
la ciudad presentamos algunos datos que muestran los conflic-
tos lingtiisticos, pedagdgicos y culturales a los que se enfrentan
los nifios otomies, mixtecos y purépechas, hijos de migrantes
que han nacido o se han socializado en Guadalajara y que asis-
ten a la escuela primaria. Hemos contrastado el desempeno
lingiiistico y en légica matematica y la adquisicién de la lectura
y la escritura (asi como los registros de calificaciones), con la
observacién en el aula y en otros ambitos escolares, con el fin
de reflexionar sobre el papel de los docentes en el éxito o fra-
caso de la insercion de los estudiantes indigenas en el ambito
pedagégico, la participacién de sus padres en actividades rela-
cionadas con la escuela y el futuro laboral en la ciudad de los
migrantes indigenas. Los nifios que combinan su asistencia a
clases con el trabajo en el mercado informal urbano y las labo-
res domésticas presentan mucho mayores dificultades para
concluir exitosamente la educacién primaria. A esto se le su-
man como factores agravantes los prejuicios que existen en la
sociedad urbana sobre los indigenas y la situacién de bilingiis-
mo asimétrico (diglosia) en la que se desarrolla esta poblacién,
factores que los llevan a desplazar su lengua materna, y a ex-
perimentar contradicciones entre el sistema de conocimientos
que se trasmite en la escuela y el que socializan los nifios en sus
hogares (que resulta particularmente visible en el manejo del
conocimiento matematico). Las tensiones que se generan en
este proceso incrementan los indices de reprobacién y deser-
cién escolar y dificultan el acceso de los jévenes indigenas a
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empleos formales con seguridad social para los que se exigen
constancias de estudios y el dominio de ciertos saberes.”

Algunos antecedentes

Un vistazo a la historia de la educacién indigena muestra un
desplazamiento de la discusién desde el modelo homogenei-
zante de la castellanizacién para todos (Moreno de Alba, 2003;
Bertely, 1998) —desarrollado por los gobiernos posteriores a la
revolucién— hasta las tltimas reformas constitucionales del
2001 que, si bien resultaron decepcionantes en el contexto de
los acuerdos de San Andrés y las demandas del zapatismo, ele-
varon a rango constitucional el derecho a la educacién en la
lengua materna y bajo el modelo de las diferentes culturas que
conviven en el pais a partir del reconocimiento explicito de la
realidad multicultural de México. En este nuevo orden consti-
tucional, la educacién bilingiie e intercultural se plantea como
un derecho y se vincula al principio de equidad que —en teo-
ria— informa la politica educativa nacional. Desafortunadamen-
te, son apenas incipientes los esfuerzos para la construccién de
una verdadera interculturalidad en los espacios pedagdgicos y,
por otro lado, la condicién de equidad no se satistace con la
oferta de servicios educativos en la mayor parte de las comuni-
dades del pais: se requieren diagnésticos de las especificidades
de los diferentes grupos indigenas en su relacién con la escue-
la para asi garantizar que las herramientas pedagégicas de los
planes y programas de estudio se ajusten a las necesidades par-
ticulares.

El trabajo que actualmente desarrollamos un equipo de an-

** Estas constancias legales son las boletas de calificaciones y los cer-
tificados oficiales de los diferentes niveles educativos (primaria,
secundaria, preparatoria...) los cuales son requisito para ser con-

tratado en casi cualquier empleo formal.
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tropélogos y lingiiistas en escuelas urbanas de la zona metropo-
litana de Guadalajara, busca mostrar la realidad escolar de los
ninos indigenas que por migracién personal o familiar radican
en la ciudad y se incorporan a la escuela primaria. En entrevis-
tas con padres de familia indigenas y docentes encontramos co-
mo tema recurrente la preocupacion por el fracaso en el aula,
el cual desemboca en:

® la desercién, ausentismo y bajo rendimiento pedagégico
principalmente durante los primeros grados,

® relaciones interétnicas poco arménicas —que se manifiestan
en una abierta discriminacién de esta poblacién—y

® una creciente necesidad de los recursos generados por el
trabajo infantil para completar los ingresos de los hogares.

En los dltimos dos afnos realizamos trabajo de campo en
cinco escuelas publicas en las que detectamos una significativa
presencia de nifios indigenas en dos zonas de la ciudad: a) en
el centro histérico, donde trabaja un importante nimero de
indigenas en el comercio en la via pablica y b) en colonias pe-
riféricas donde se han ido creando asentamientos multiétnicos,
sobre todo en los municipios de Tlaquepaque y Zapopan. En
una légica de andlisis que busca articular diferentes niveles de
esta problemdtica nos propusimos los siguientes objetivos:

® Comparar las politicas nacionales de la educacién indigena
con su aplicacién en Jalisco y, en particular, con las estrate-
gias que utilizan las escuelas urbanas que trabajan con po-
blacién indigena y no cuentan con programas especificos
para ello. ¢Cémo se da la articulacién entre las politicas na-
cionales y las estatales tanto en términos de los postulados
de los planes educativos como en los programas para la do-
cencia? ¢Se pueden definir pautas de educacién intercultu-
ral para algunas escuelas urbanas?
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® Investigar el rendimiento escolar general de los ninos a par-
tir de los registros de calificaciones y del desempefio en la
comprension de la lectura y en las matematicas.

® Evaluar el desempefio lingiiistico de los nifos indigenas a
partir de la elaboracién de narraciones y otros géneros dis-
cursivos en espafiol y su lengua materna y compararlas con
el mismo tipo de habilidades lingiiisticas de sus compane-
ros de aula que tnicamente hablan espafol, asi como los
mecanismos para el procesamiento de la informacién en 16-

gica matematica.

® Analizar las relaciones que entablan los nifios indigenas con
sus companeros y maestros, con el objeto de establecer las
relaciones de etnicidad que se dan en el contexto pedagégi-
co y saber si éstas determinan sus perfiles de rendimiento
escolar e identitario a partir de la etnografia en el aula y en
otros espacios de la escuela como los recreos y las conme-

moraciones civicas.

® Comparar el contexto familiar, social y laboral de la pobla-
cién indigena (buscando diferenciar cada grupo étnico) que
asiste a escuelas urbanas con el de sus compaferos no-indi-
genas (Para qué envian los padres a sus hijos a la escuela?
¢La institucién representa un factor real de ascenso social
en esta poblacién? ¢En qué condiciones asisten? ¢Cual es la
participacién econémica de los nifios en los hogares indige-
nas de la ciudad de Guadalajara?

Fuente: x11 Censo de poblacién y vivienda, INEGI, 2000.
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Lenguas de mayoresencia en Jalisco
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En esta ciudad residen dos terceras partes de los hablantes
de alguna lengua indigena del estado de Jalisco y es el segmen-
to poblacional que crece de una manera més rapida. Segtin in-
formacién del INEGI, en la tltima década, su tasa de crecimien-
to anual es de 10.2 por ciento, pero lo anterior no ha llevado a
la implementacién de politicas publicas salvo en programas de
muy baja cobertura e impacto. En este escenario urbano tres de
los cuatro municipios de la zona metropolitana de Guadalajara
concentran el mayor niimero de hablantes de alguna lengua in-
digena. De las cinco lenguas que mas se hablan en el estado, s6-
lo el huichol es nativo de Jalisco, pues los hablantes de nahuatl
registrados en el Censo del afio 2000 provienen principalmen-
te de los estados de Veracruz e Hidalgo™

Fuente: x11 Censo de poblacién y vivienda, INEGI, 2000.

*3 En Jalisco se registran dos zonas indigenas: al norte la regién hui-
chola en los municipios de Mexquitic y Bolafios y al sur la regién de

Tuxpan y la Sierra de Manantldn. En esta dltima regién se ha perdi
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Hablantes de lengua indigena por municipio centro de la ciudad, cerca de las zonas de venta en la via piblica
més cotizadas del municipio. Los comerciantes de artesanias y
10 ---- alimentos encuentran en la zona del centro un nicho privilegia-
8 ] do para la venta por la vocacién turistica del area.

— Muchos de estos comerciantes son indigenas y una buena
6 parte del comercio la llevan a cabo los nifios que durante la ma-
flana apoyan a sus padres en la venta y por la tarde acuden a la
4 escuela. En la grafica que se muestra a continuacién se aprecia
5 el impacto de la desercién de esta poblacién que se inicia des-
de el primer afio de primaria para agudizarse al concluir terce-
0 L L L] |:| ro. Aparentemente éste serfa un grado escolar critico para ase-
:é é .g % ’g g lg‘f gurar la permanencia en la escuela, pues a partir de cuarto el
g % % § 3 T S porcentaje de alumnos hablantes de alguna lengua %ndlgena per-
s N g 2 o manece estable. Por otro lado, esta edad es también en la que

o = los nifios adquieren mayores responsabilidades en el trabajo.**

(Escuelas multiculturales? Porcentaje de habitantes en alguna lengua indigena por grado escolar

Las cinco escuelas en las que hemos realizado trabajo de campo . . i
Primaria Hermelinda Gonzalez

cuentan, en su conjunto con nifios hablantes de otomi, purépe-

cha, nahuatl, huichol, mixteco, mazahua y totonaco. De estas 6° | |
cinco escuelas,’ hemos realizado un estudio més detallado en la . |:|
primaria urbana estatal Hermelinda Gonzélez en el turno vesper- >
tino, en la cual 35 por ciento del alumnado es hablante de oto- e[ ]
mi y, ademads encontramos una nifia hablante de nahuatl y un ni- 3 | |
fio de huichol. Es una escuela que se ubica en el perimetro del
2° | |
do casi por completo el nahuatl como lengua materna, aunque exis- 1° | |
ten recientes programas de la Direccién de Educacién Indigena del
Estado, que busca, entre otros objetivos, la revitalizacién lingiifsti- 0 10% FAMR: Elaboradd8 propia 40% 50%
ca. Esto permite inferir que los hablantes de nahuatl registrados en Las escuelas Ignacio M. Altamirano, Rosario Castellanos y
en el censo del afio 2000 son mayoritariamente migrantes. Juan Escutia se localizan en el municipio de Tlaquepaque en

** El nombre de los planteles fue cambiado para asegurar el anoni-

. . . 0 A .z
mato de nuestros informantes y respetar su privacidad. ' Esto lo abordaremos con detalle en la dltima seccién.
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una de las zonas de la ciudad con mayor presencia indigena: Las
Juntas. En ellas hemos trabajado con nifios hablantes de otomi,
purépecha y mixteco vecinos del barrio. A diferencia de la pri-
mera escuela, en estas tres, se niega la presencia de nifnos bilin-
giies como una clara estrategia de discriminacién, llegando in-
cluso al extremo de canalizarlos a centros de atencién multiple
de la Direccién General de Educacién Especial por las dificul-
tades que presentan en el manejo del espanol y en el aprendi-
zaje de la lengua escrita. La escuela Rafael Gutiérrez también se
encuentra en el perimetro del centro de Guadalajara y en ella
estudian tnicamente unos pocos nifios huicholes que son iden-

tificados por los docentes como problemdticos.

Bilingiiismo negado: entre la vergiienza
y el desplazamiento

Los resultados en calificaciones muestran un desempefio seme-
jante en el drea de matemdticas en toda la poblacién de la es-
cuela, pero un rendimiento mds bajo en la materia de espafiol
por parte de los nifios indigenas. Sin embargo, en el anlisis de
las habilidades lingiiisticas que realizamos a alumnos de prime-
ro, segundo y sexto grados encontramos un nivel de vocabula-
rio equivalente en los nifios bilingiies y en quienes s6lo hablan
espafiol, pero un uso diferenciado de ciertos recursos discursi-
vos, especificamente el manejo de adjetivos calificativos, los
cuales son un indicador del dominio de estrategias para la
construccién de la intersubjetividad®® (ver Kebrart, 1988; Mar-
tinez Casas y Flores Laffont, en prensa).

La mayor parte de las familias indigenas migrantes ve la im-
portancia y beneficios que el espafiol representa para desarrollar-

% La intersubjetividad es un recurso discursivo que se va desarrol-
lando conforme se adquiere la capacidad para ajustar el tipo de reg-

istro lingiiistico a los diferentes interlocutores y a situaciones comu
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se en la ciudad, algunos de sus hijos ya han nacido en Guadalaja-
ra y tienen contacto tanto con la lengua que se habla en sus co-
munidades como con el espafiol. Estos nifios serfan considerados
bilingties por el hecho de utilizar dos idiomas; sin embargo para
ellos esta situacién comunicativa lleva consigo mucho més que la
necesidad de conocer dos lenguas. El concepto de bilingiie en un
sentido estricto requiere un conocimiento y uso simétrico de dos
idiomas, pero en situaciones de migracién esta igualdad esta con-
dicionada por varios factores; para estos casos el concepto de di-
glosia —mas que el de bilingliismo— enmarcaria mejor las situa-
ciones asimétricas en el uso de dos lenguas. Los indigenas
migrantes no tienen un conocimiento igual del espanol y de su
lengua materna, ya que aunque manejen los dos idiomas no los
valoran de la misma manera; el uso tampoco es igual, pues depen-
diendo de la situacién comunicativa en la que se encuentran op-
tan por alguna de las dos lenguas; ademds la mayor parte de los
indigenas urbanos no tiene la misma preferencia por ambos idio-
mas, ya que reconocen que el espafol les representa un mayor be-
neficio, al menos en la ciudad, pero siguen utilizando la lengua in-
digena tanto al viajar a su comunidad como cuando su
interlocutor pertenece a su grupo étnico, pues las lenguas indige-
nas en México siguen siendo un factor crucial para la adscripcion
comunitaria y para la construccién de la identidad (Coronado,
1999).

La escuela urbana representa uno de esos espacios en los
que s6lo se habla espanol y se espera que todos los que a ella

nicativas distintas. La adjetivacién tiene, entre otras funciones, la de
crear empatia en la bisqueda de una afinidad evaluativa de lo que se
enuncia. Muchos de los adjetivos tienen un significado relativo
cuando se utilizan para diferenciar dos entidades semejantes: la
grande vs. la chica, y es por eso que obligan a una sintonfa entre los
interlocutores para compartir criterios de evaluacién y asegurar la

comunicacién.
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asisten sean ampliamente competentes en el tema. Esto moti-
va que las maestras que cuentan con alumnos indigenas consi-
deren una tarea extra o un problema su situacién bilingiie y las
diferencias culturales que aparentemente los vuelven poco efi-
cientes para desarrollarse de la misma manera que sus compa-
fieros hispanohablantes. Es frecuente que senalen en publico
los “errores” que cometen estos ninos y la lentitud con la que
aprenden a leer, pero sobre todo a escribir. Ademas reportan la
incapacidad de los padres para apoyar a sus hijos en las tareas
extraescolares por su propia condicién bilingiie y su analfabe-
tismo. Las evaluaciones de la comprensién lectora y la escritu-
ra en un estudio comparativo de 150 nifios, la mitad de ellos
indigenas, muestran un mayor nimero de errores de escritura
y una mayor dificultad para el uso de este recurso como herra-
mienta de comunicacién. Durante el ciclo escolar 2001-2002
en la primaria Hermelinda Gonzélez, ocho de los cuarenta ni-
fios inscritos en primer grado terminaron el programa sin ha-
ber adquirido la escritura. Siete de estos ocho nifios eran oto-
mies. En todos los casos superaron este retraso en el siguiente
ciclo escolar, por lo que al terminar segundo grado tenfan ya la
capacidad de escribir un texto corto, aunque presentaran erro-
res, sin embargo, su velocidad de escritura era menor que la de
sus compaferos no indigenas. En contraste la comprensién
lectora era comparable en todos los nifios y los hablantes de
otomi mostraron una mejor capacidad para construir una na-
rracién a partir de un texto leido que sus companeros.

Si histéricamente en México las lenguas indigenas se han
encontrado en una situacién subordinada, entre la poblacién
urbana se agudiza esta relacién asimétrica, por lo que la escue-
la se convierte en un factor importante de desplazamiento lin-
giifstico al negar la condicién bilingiie de muchos de sus alum-
nos o los problemas que esto representa. Los maestros sefialan
las diferencias de los registros lingiiisticos de los nifos indige-
nas pero —sobre todo los de sus familias— como el origen del
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atraso escolar y como un factor de riesgo para el abandono de
los estudios antes de concluir la primaria. El hecho de asociar
la realidad bilingiie de los hijos de migrantes con el fracaso es-
colar refuerza la condicién de diglosia —tal como la define Fer-
guson (1984)— y alienta el desplazamiento. Sin embargo, esto
se confronta con el papel identificador de la lengua materna y
su rol en la adscripcién comunitaria y pone en riesgo el futuro
de los propios nifos y jévenes indigenas como miembros de
sus familias y sus redes de migrantes, las cuales, por otro lado,
han servido para asegurar la insercién urbana de esta poblacién
(Martinez Casas, 2001).

(Una o varias matematicas?

Las matematicas han jugado un papel muy importante en las
consideraciones de éxito o fracaso escolar, pues se les ha liga-
do al conocimiento racional que se debe desarrollar en la es-
cuela y junto con la materia de espafiol, se les ha conferido
una suerte de “mecanismo natural de seleccién” (Cantoral,
2002). A partir de la llamada Modernizacién Educativa (1989-
1992) y con base en las propuestas del Comité Internacional
de Instruccién Matemadtica elaboradas en 1986, se consideré
en la propuesta curricular de esta materia el rescate del cono-
cimiento que el nifio adquiere fuera de la escuela, pero no se
valora como conocimiento l6gico, sino sélo como herramien-
ta pedagbgica que ayuda al aprendizaje de las matematicas
institucionalizadas. El cémo llevar a la escuela un didlogo en-
tre modalidades de conocimiento en el estudio de las mate-
maticas constituye un gran reto que implica en primer lugar
reconocer que los modelos culturales influyen en la construc-
cién del conocimiento matematico, lo que implica el cuestio-
namiento de la universalidad del mismo. Y conocer las légicas
que los rigen como los diferentes referentes y organizacién es-
pacial en diversos modelos culturales. *’ Los programas de ma-
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temdticas en México le dan un lugar privilegiado al tema de la
espacialidad en todos los grados de la educacién primaria al
contemplar en geometria la ubicacién espacial a partir de dos
ejes: el del sujeto y el de su ubicacién en un medio geografi-
co especifico (referencias egocéntricas, alocéntricas o geo-
céntricas) y dos modalidades de referente, el propio sujeto o
un objeto extrafio. Esta es la base del tema en todos los gra-
dos, sélo que va aumentando el nivel de complejidad. Lo que
no toman en cuenta los libros de texto es que existen diferen-
cias culturales en la 16gica de la ubicacién y la organizacién
espacial.

En el andlisis realizado con nifios de primero, tercero y
sexto grados, tanto indigenas como no indigenas, encontra-
mos que en los ninos indigenas de primer grado predomina el
uso de referentes espaciales geocéntricos, es decir, que el sis-
tema de ubicacién se basa en referencias celestiales, metereo-
légicas y constancias en el paisaje (ej. los puntos cardinales), a
diferencia de los nifios no indigenas que en los tres grados es-
tudiados utilizan principalmente como referentes otro objeto
base (ej. delante de, atrds de) o el cuerpo del observador (ej.
derecha—izquierda), es decir, un sistema relativo y egocétrico
respectivamente. Los ninos indigenas de tercer grado en prin-
cipio tienden a utilizar referentes relativos o egocéntricos pe-
ro sin tener un conocimiento apropiado, por lo que no lo pue-
den generalizar y terminan utilizando referentes geocéntricos.
En cuanto a los alumnos de sexto grado no hubo diferencias

7 Al hacer una revisién sobre la historia de las matemadticas
podemos observar que una de las estructuras complejas con las que
primeramente se enfrenté el hombre fue el espacio, simplemente
porque estaba el reto de conocer el terreno, en busca de alimento,
por eso se deduce que fue primero la necesidad de localizacién
espacial que el proceso de contar (Bishop 2000, Villavicencio

2001).
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significativas, la mayorfa, tanto indigenas como no indigenas,
se basan en un sistema relativo o egocéntrico.

Encontramos una explicacién a las diferencias en los referen-
tes espaciales de los nifos indigenas y no indigenas al observar la
organizacién de las viviendas en las comunidades de origen de los
primeros en donde hay pocas calles, més bien son veredas de tra-
zo irregular, donde serfa muy dificil ubicarse con los referentes de
derecha e izquierda. Algo que muestra este analisis —y que es im-
portante resaltar— es que los nifos indigenas que viven en la ciu-
dad, aunque ya sean de la tercera generacién de migrantes, man-
tienen el sistema de referencia geocéntrico, el que utilizan también
los nifios pequenos en la comunidad de origen, pero la escuela va
imponiendo los referentes egocéntricos que han sido considerados
como “universales” y que son constantemente utilizados en las
matematicas impartidas en las aulas, por ejemplo al acomodar los
nimeros para resolver los algoritmos, y la misma resolucién de és-
tos, se realiza utilizando como base los referentes derecha-izquier-
da; los nifos indigenas van adoptando estos refentes como estra-
tegia para sobrevivir de la mejor manera posible en la escuela: dan
lo que les piden que den. En tercer grado los alumnos deben
aprender los puntos cardinales, sin embargo, estos en general se
ensenan de una manera abstracta y descontextualizada donde el
norte suele ser la parte superior de la hoja y el sur la inferior. Para
sexto grado, todos los nifios utilizan el mismo tipo de conceptos,
pero la organizacién espacial de los hogares indigenas sigue res-
pondiendo a sus propios criterios y no a los impartidos por la es-
cuela, por lo que los nifios viven una especie de “divorcio” entre
la espacialidad de sus casas y la del resto del mundo urbano.

La construccion de la etnicidad en la escuela
Durante la observacién en el aula y en los recreos, registramos

una tendencia a la segregacién por grupos, en los que se desta-
can los componentes étnicos y de género. Los nifios otomies
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suelen jugar y trabajar entre ellos, particularmente en el caso
de las ninas, sin embargo, esta tendencia disminuye al avanzar
el tiempo de la experiencia escolar y los alumnos de sexto gra-
do interactian mads, independientemente de su origen étnico.
Sin embargo, etiquetas como “huicholito” y “oaxaco” son
frecuentes en el contexto de la interaccién entre estudiantes
—y con algunos profesores— como formas de identificacién
del alumnado indigena. En el caso de la primaria Ignacio M.
Altamirano, turno matutino, donde asisten nifios de seis gru-
pos étnicos distintos, la segregacién resulta menos evidente,
aunque algunos docentes plantean que serfa mas sencilla la
dindmica de trabajo en el aula si no tuvieran grupos tan hete-
rogéneos. Los dltimos dos ciclos escolares pidieron el apoyo
de un equipo pedagdgico especializado para mejorar el nivel
académico de su poblacién escolar, pero dado que el perso-
nal de pedagogia y de terapia del lenguaje ignoraba las impli-
caciones de la condicién bilingiie de estos nifos, limitaron su
atencion a la supervisién del trabajo personal y al no obtener
apoyo del personal docente de la primaria decidieron hace
unos meses retirarse. Esto implicé que un incipiente esfuer-
zo por mejorar el desempeno pedagégico de la poblacién in-
digena no se materializara en un beneficio para estos ninos o
para la propia escuela.

El caso més dramético lo encontramos entre la poblacién
mixteca que asiste a la primaria Rosario Castellanos en Tlaque-
paque, pues incluso varios de los nifios bilingiies fueron cana-
lizados a una escuela de Educacién Especial (Centro de Aten-
cién Multiple) pues los docentes consideraban que las
particularidades lingiiisticas que les saltaban a la vista eran sin-
tomas de deficiencia mental o de algtin otro trastorno cognos-
citivo. Incluso en este espacio encontramos a los nifios mixte-
cos marginados del resto de sus compafieros, los cuales
presentaban discapacidades motoras o sensoriales como hipoa-
cusia, pardlisis cerebral y sindrome de Down,* pues no conta-
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ban siquiera con los libros de texto obligatorios que se repar-
ten de manera gratuita en todos los planteles educativos del
pais. En la primaria Juan Escutia, turno vespertino, 25 por
ciento de la poblacién es hablante de purépecha, pero la direc-
tora y los docentes lo ignoran (o al menos pretenden ignorar-
lo), bajo el argumento de que al llegar a la ciudad los indigenas
dejan de serlo. A cambio, los nifios purépechas fueron los que
se resistieron mds a ser entrevistados y frecuentemente mani-
festaron que debian dejar de hablar la lengua de sus familias pa-
ra poder seguir en la escuela.

La negociacién identitaria de los nifios indigenas estd con-

*% Las discapacidades se dividen en tres: motoras, sensoriales e int-
electuales. Entre las motoras, una de las frecuentes es la llamada
pardlisis cerebral infantil que suele afectar de manera exclusiva la
capacidad de movimiento de todo el cuerpo (aunque algunos subti-
pos se asocian con deficiencia mental). Las dos discapacidades sen-
soriales més frecuentes son el déficit visual (ceguera) y la hipoacu-
sia (sordera) que se pueden presentar en varios grados segin la
severidad de la pérdida y si mejoran o no con la adaptacién de
protesis como anteojos o auxiliares auditivos. La discapacidad int-
electual es una deficiencia en la capacidad para procesar la infor-
macién del medio, lo que produce alteraciones cognoscitivas com-
plejas. Una de las principales causas de esta deficiencia es el llamado
Sindrome de Down o trisomfa 21, una alteracién cromosémica que
afecta de manera global a quienes la presentan. Los trastornos del
lenguaje se asocian con cualquiera de las tres discapacidades, por lo
que se requiere un diagndstico adecuado para asegurar su rehabil-
itacion, pues no es lo mismo presentar alteraciones lingﬁisticas por
una deficiencia auditiva (problemas de input) que por un trastorno
motor (disartrias), o por una deficiencia cognoscitiva. El bilingiis-
mo no se considera un problema del lenguaje, pero puede provocar
un tipo de discurso semejante al que producen los nifios con algu-

na discapacidad.
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dicionada por varios factores entre los que deseamos destacar
cinco: el grupo étnico de origen, la escuela a la que asisten, el
tiempo que le dedican a las actividades pedagégicas (dentro y
fuera del aula), el patrén de organizacién familiar y el desem-
pefio escolar reflejado en los registros de calificaciones. En tra-
bajos previos (Martinez, 2000: 2001) se habia planteado una
jerarquizacién al interior de los grupos étnicos que se han
asentado en Guadalajara. Los mds visibles y aceptados son los
huicholes, quizd por el hecho de ser originarios de Jalisco o por
la imagen que se tiene de ellos como defensores de una com-
pleja cultura ancestral. En la primaria Hermelinda Gonzélez par-
ticipan en la escolta un nifio huichol y dos nifas otomies. Al
huichol le piden que desfile con el traje de su comunidad (de
manta blanca con bordados geométricos muy elaborados); en
cambio, a las nifas otomies les exigen el uniforme de gala: fal-
da y chaleco azul marino, blusa blanca y zapatos negros. En es-
ta escuela, las maestras muestran discursos y actitudes contra-
dictorios. Por un lado, promueven la incorporacién de nifios
indigenas, lo que las ha llevado incluso a recorrer las calles ale-
danas al plantel en la bisqueda de familias de comerciantes que
laboran en el Centro Histérico, a quienes ayudan con el trami-
te de documentos. Por otro lado, suelen expresarse de manera
negativa sobre los antecedentes culturales de esta poblacién,
acusandolos de atraso, ignorancia y falta de compromiso con la
escuela. La ambigiiedad de su actitud pudiera estar originada
en la vocacion civilizatoria del magisterio en México, pues es fre-
cuente escuchar expresiones en esta escuela relacionadas con el
éxito de la insercién escolar de algunos de sus alumnos indige-
nas pues “ya no parecen inditos”.

En las escuelas en las que abiertamente discriminan a la po-
blacién indigena, encontramos un mayor nimero de nifios
provenientes de Oaxaca, lo que coincide con lo planteado con
anterioridad: una de las etiquetas de mayor desprecio entre la
poblacién escolar de Guadalajara es la de oaxaquita, incluso en-
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tre los propios ninos indigenas. La discriminacién es tal que
observamos que las familias mixtecas deciden impedir a la ma-
yor parte de las nifas su asistencia a la escuela, argumentando
que estdn mds expuestas a los peligros de la segregacién (entre
otros motivos que poco tienen que ver con la escuela y mas con
la divisién del trabajo por género) observamos sus hijos con
diagnésticos de deficiencia intelectual arrinconados en un
Centro de Atencién Multiple.

Finalmente la escuela que niega la condicion multicultural
de sus aulas (no es la Ginica que encontramos, en otras result6
imposible realizar trabajo de campo), provoca una reaccién de
negacién de parte de los estudiantes indigenas: si la escuela
prefiere no reconocerlos, entonces es mejor diluirse con el res-
to del alumnado. Se podria pensar que esta es una buena estra-
tegia para evitar la marginacién, pero es la negacién del reco-
nocimiento a las diferencias un factor de desplazamiento de las
lenguas y culturas indigenas en México y en el caso de estos pu-
répechas provoca un fuerte conflicto intergeneracional. Sus pa-
dres y abuelos presentan un discurso asociado con los valores
de la etnicidad inédito entre los indigenas urbanos de Guada-
lajara, manejando conceptos como el de ciudadania y cultura pro-
pia, de manera explicita. En cambio, los ninos y jévenes se re-
belan ante este discurso y se asocian en bandas de adolescentes
que trabajan en el comercio de mercancia ilegal, como la mi-

sica y videos piratas.
La socializacién para el trabajo

La asistencia y la puntualidad en la escuela estan condicionadas
por las prioridades que establecen las familias a la hora de en-
viar a sus hijos a la escuela. Los estudiantes indigenas presen-
tan un mayor nimero de ausencias y retardos y los docentes se
quejan de una escasa participaciéon de sus familias en las reu-
niones con padres y autoridades escolares. Los padres indige-
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nas reportan la urgencia de la aportacién econémica de sus hi-
jos para el ingreso de los hogares y la importancia de la socia-
lizacién para el trabajo como una parte medular de la educa-
cién: la escuela provee de conocimientos legitimados por el
Estado, pero la familia aporta las competencias necesarias para
afrontar la realidad cotidiana de estos segmentos marginados.
El trabajo infantil es parte fundamental de la organizacién so-
cial campesina y estas familias que provienen de comunidades
indigenas requieren en la ciudad de la aportacién del mayor
nimero posible de miembros para asegurar la sobreviviencia.
Los nifnos indigenas, desde muy pequefos, acompafian a sus
padres en la venta callejera y empiezan a participar con ellos de
manera precoz con dos funciones: la de aprender a desempe-
fiar la actividad econémica de sus padres y la de colaborar con
el ingreso del hogar. La asistencia cotidiana a la escuela repre-
senta para estas familias un gran sacrificio econémico, no sélo
por los gastos de transporte, uniformes y ttiles escolares, sino
por los ingresos que dejan de proporcionar los nifios.

En los tres grupos étnicos aqui analizados encontramos la
tendencia arriba descrita a socializar para el trabajo a los nifios
dentro de la familia, pero con variantes. Las madres indigenas
se hacen acompafiar por sus hijos desde que son muy peque-
fos y de esa manera los empiezan a involucrar en el trabajo.
Hasta que ingresan en la primaria no tienen ninguna responsa-
bilidad en la venta callejera, pero alrededor de los siete anos les
empiezan a “dejar guardada” la mercancia mientras los adultos
se ausentan momentaneamente. Tal es el caso de los otomies y
los purépechas. Los otomies les asignan a los nifnos a partir de
los nueve o diez aflos su propia mercancia (igual a la de sus pa-
dres), la cual deben comercializar junto a los adultos, pero a
partir de los doce afnos tienen su propio espacio de comercia-
lizacién. Los nifios purépechas acompafan a sus padres en sus
puestos de venta, y al entrar en la adolescencia crean su propio
espacio como comerciantes, pero con mercancia diferente a la
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de los adultos, muchas veces asociada a la pirateria o en gene-
ral a productos que compraran otros jévenes. Mientras no son
completamente responsables de un espacio de venta su asisten-
cia a la escuela es combinada con el apoyo a sus padres en fun-
cién del turno escolar (matutino o vespertino).

Finalmente el caso de los miusicos mixtecos es distinto.
Ellos inician a los ninos en el aprendizaje de la musica también
a los seis afos, asignandoles algiin instrumento sencillo, como
el tambor, y posteriormente les van ensefando el uso de ins-
trumentos de aliento. Sélo los més diestros llegardn a dominar
algunos tan complicados como el clarinete. Su incorporacién a
la banda es muy temprana, y la mayor parte de los contratos
que obtienen los obligan a viajar fuera de la ciudad, por lo que
su asistencia a la escuela estd siempre supeditada a su trabajo
como musicos. Pero esta actividad estd destinada sélo a los ni-
fios. A diferencia de lo que sucede con los comerciantes que
también incluyen, aunque en menor medida, el trabajo de las
ninas.

Sin embargo, como antes mencionamos, los padres indige-
nas le apuestan a la escolarizacién de sus hijos para su éxito en
la ciudad, lo que ha motivado a muchas familias que empeza-
ron migrando de manera temporal a asentarse de forma per-
manente en Guadalajara. Sin embargo, esta expectativa se ve
contrapunteada con los argumentos que presentamos la impor—
tancia que le conceden a la socializacién para el trabajo dentro
del seno del hogar. Aunque pudiera parecer una paradoja, en-
contramos a lo largo de nuestro investigacién una combinacién
de argumentos acerca de las motivaciones familiares sobre la
escolarizacién de sus hijos que podemos resumir de la siguien-

te manera:

® La educacién sirve como un mecanismo que permite el
cambio generacional; es decir, una posibilidad para mejorar
las condiciones de vida y ascender socialmente: “mando a mi
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hijo a la escuela para que no Sl.:lﬁ‘a tanto como yo”.

® La educacién es vista como un instrumento de defensa que
se emplea en la intermediacién entre los indigenas y los no
indigenas: “ Mi hijo va a escuela para que no lo engafien”.

® La educacién es vista como un patrimonio cultural; un ba-
gaje que es empleado en la interaccién con los otros, de re-
troalimentar la resignificacién cultural.

Reflexiones finales

Como buscamos presentar a partir de la evidencia etnogrifica,
la escuela es un factor crucial para entender el novedoso fené-
meno de la etnicidad urbana en México. Los docentes afectan
de manera intensa la identidad lingiiistica, la apropiacién de
modelos culturales hegeménicos y el uso de ciertas herramien-
tas l6gicas. Ademas influyen con sus juicios y actitudes sobre las
modalidades de interaccién en el aula, la autopercepcién de los
indigenas y su disponibilidad para asumir la condicién multi-
cultural de algunas escuelas urbanas. Mostramos que el rendi-
miento escolar diferenciado se basa més en la falta de conoci-
miento de las variaciones interindividuales de los estudiantes
que en las herramientas que aporta cada modelo cultural. No
negamos que existan diferencias entre el desempefio pedagégi-
co de los nifios indigenas y sus compafieros, antes bien, encon-
tramos una amplia gama de variaciones. Sin embargo, propo-
nemos que estas diferencias mas que ser una consecuencia de
la capacidad de aprendizaje de los nifios, lo que muestran es
una mayor versatilidad de los indigenas para conciliar lenguas y
modelos culturales distintos, pues finalmente lo que se les exi-
ge en las escuelas es que sean competentes en una sola moda-
lidad de conocimiento, pero su experiencia familiar y laboral
les obliga a desarrollar otro tipo de habilidades.

La interculturalidad, como discurso en México (Dietz,
2003) propone que la educacién debe considerar las particula-
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ridades de las distintas culturas que conviven en el pais. Los
modelos para la educacién indigena han tratado de incluir esta
diversidad en sus postulados, pero la realidad, al menos en las
escuelas urbanas, es que se infravalora o se niega la presencia
de indigenas en las aulas. Esto implica que se somete a algunos
nifos a fuertes presiones para desplazar sus sistemas de valores
y creencias, por los que se consideran mas prestigiosos, con-
fundiendo el principio de equidad educativa, con el de homo-
geneidad que, por un lado, es ahora un discurso reconocido
como excluyente.

Por otro lado, quisiéramos afadir que no estamos presentan-
do informacién sobre la participacién econémica de los nifios
indigenas en la economia familiar, pues ésta resulta en si misma
un largo tema de debate y rebasa las metas de este texto, pero
quisiéramos mencionar que el trabajo de los nifos indigenas re-
presenta alrededor de un 25 por ciento de los ingresos de sus
hogares y que la presién para que incrementen su aportaciéon
econdmica es también un factor importante para su disponibili-
dad de tiempo para asistir a la escuela y camplir con las expec-
tativas de los docentes, pues se considera en la instituciéon
que un nifo que compagina la escuela y el trabajo remunerado
tiene menos posibilidades de obtener calificaciones exitosas y
corre el riesgo de ser explotado por su familia en detrimento de
su futuro escolar y laboral. La discusién sobre la incorporacién
al trabajo de los nifos es un tema delicado y dificil de tratar en
estas breves pdginas, pero resulta inevitable apuntar sobre una
pregunta expuesta anteriormente: ¢{La socializacién para el tra-
bajo es responsabilidad de la escuela, de la familia 0 de ambas?
El modelo cultural indigena y el urbano plantean diferentes
respuestas a esta interrogante y la insercién escolar de los ni-
fios indigenas muestra de manera clara esta diferencia y los
contflictos y contradicciones que conlleva.

Las familias otomies, purépechas y mixtecas a las cuales en-
trevistamos reportan invariablemente estas tensiones. La ciu-
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dad permite asegurarles a sus hijos una mejor escolaridad, pe-
ro al parecer eso no les garantiza una mejor insercién urbana
que a sus padres, por lo que tienen que garantizarles una serie
de conocimientos que les permitan trabajar en el medio urba-
no en actividades como el comercio en la via ptblica y la pro-
duccién de bienes que se valoran por el hecho de provenir de
comunidades indigenas como las artesanias o cierto tipo de
musica. Lo anterior no implica que algunos de estos nifios pue-
dan continuar con estudios mas alld de los niveles basicos y con
eso poder entrar al mercado laboral cada vez maés exigente y re-
ducido que ha caracterizado a la economia nacional en las ulti-
mas décadas. Sin embargo, lo que encontramos en la gran ma-
yoria de los casos analizados es el esfuerzo tanto de los nifos y
jévenes como de sus familias por incrementar los niveles edu-
cativos en contra de la opinién de muchos de los docentes y a
pesar de que en el corto plazo no les representa algtin tipo de

beneficio econémico o social.
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