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En abril de 1940, un encuentro sui generis marco
la historia de todo un continente. El Primer Con-
greso Indigenista Interamericano —celebrado en
Pétzcuaro, México— convoco no sélo a especia-
listas y estudiosos del tema, sino a los distintos
representantes de los pueblos originarios.

Uno de los resultados directos de este evento
fue la creacion del Instituto Indigenista Interameri-
cano (IIT), organismo disefiado para resolver el lla-
mado “problema indigena”. Con el afan de difundir
sus propuestas, investigaciones y resultados, el III
fund6 Ameérica Indigena, revista cuatrimestral que
se publico regularmente durante poco mas de me-
dio siglo. En ella se concitaron las mejores plumas
de su tiempo y hoy permanece como un referente
historico insoslayable para quienes aspiran a com-
prender las raices de nuestra América.

Indigenismo, educacion y lingiiistica resefia
una seleccion de textos originalmente publicados
en América Indigena, con el objetivo de recuperar
los aportes mas destacados y ubicarlos asi, de ma-
nera critica, sobre un horizonte de tipo historico,
teorico y metodologico. Las politicas del lenguaje
y las vias para la educacion intercultural, son los
dos ejes principales sobre los cuales se articu-
la dicha seleccion. Con esta obra, la Universidad
Pedagdgica Nacional contribuye a la difusion de
articulos clasicos —imposibles de conseguir por
otros medios— al tiempo que reafirma la vigencia y
validez de sus aportaciones.
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INTRODUCCION

El Instituto Indigenista Interamericano (III) naci6 en el Primer
Congreso Indigenista realizado en la ciudad de Patzcuaro, Michoa-
cén, en el que se concitaron a representantes de distintos paises del
Continente Americano, asi como a intelectuales de la época. El 11
surge a instancias del gobierno del general Lazaro Cérdenas del Rio,
con la intencién de crear un érgano de investigacién y consulta so-
bre asuntos indigenas. Pronto nos damos cuenta de la relevancia de
esta iniciativa y de la importancia que mantuvo como institucién
desde 1940 hasta su cierre en 20009.

Entre los delegados que participaron podemos mencionar a
Pio Jaramillo Alvarado y Victor Gabriel Garcés, de Ecuador; John
Collier sr., entusiasta organizador del congreso, de Estados Uni-
dos; Octavio Méndez Pereira y el indigena kuna Rubén Pérez
Cantule, de Panamd; Vicente Lombardo Toledano, secretario de
la Confederacién de Trabajadores de México (CTM), Manuel Ga-
mio, en calidad de secretario del Congreso, y Moisés Sdenz, pro-
motor de la reunién, de México; César Uribe, de Colombia; José
Angel Escalante, Luis E. Valcarcel, José Uriel Garcia y José Maria
Arguedas, de Perti; Venancio Cofiuepan Huenchual, indio mapu-
che, de Chile; Antonio Diaz Villamil, de Bolivia; y Edgar Roquette
Pinto, de Brasil.
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Para 1942, el 11l opera de manera oficial tras la ratificacién de
los acuerdos provenientes de la convencién, por parte de cinco
paises: México, Honduras, Estados Unidos, Ecuador y El Salvador.
La revista América Indigena, érgano de difusion oficial del 111, se
publicé cuatrimestralmente desde 1941, de manera puntual, du-
rante 56 afios; después de la administracién del doctor José Ma-
tos Mar, su divulgacidn se realiz6 de manera irregular. A partir
de 1996 se lanzaron algunos ntimeros en formato digital hasta
2009, cuando desapareci6 el instituto. El objetivo primordial de
dicha revista fue mantener en vigencia el estudio y la discusiéon
del “problema del indio”, para que la teoria indigenista llegara
cada vez mds depurada y mejor fundamentada a los préximos
congresos. Esta vision propicié que la revista se volviera un punto
en donde confluyeron las distintas perspectivas en torno al indio,
bajo una visién antropolédgica integradora, en la que no sélo el
trabajo etnografico, sino también el histérico, el etnohistérico,
el lingiiistico, el arqueoldgico y el pedagdgico, tuvieran cabida en
la discusion sobre el pasado, el presente y el futuro de los pueblos
indios americanos.

Por los motivos anteriores, una revisién diacrénica de este Or-
gano de difusion es ttil en diversos sentidos. Por un lado, para
hacer notar los cambios de paradigmas ocurridos en poco més de
60 anos de investigacion antropoldgica en materia indigenista. Por
otro lado, por el valor de las plumas que tuvieron un lugar en esta
publicacion, entre las que podriamos destacar a: Gonzalo Aguirre
Beltran, Salomé6n Nahmad, Juan Comas, Norman McQuown, John
B. Haviland, Mauricio Swadesh, John Collier sr., Stanley D. Ivie, Mi-
guel Le6n-Portilla, el padre Garibay, Xavier Albé, Manuel Gamio,
Leonardo Manrique, Evangelina Arana de Swadesh, Elsie Rockwell,
Julio de la Fuente, en fin, un sinndmero de célebres antrop6logos,
pedagogos y lingtiistas orientados al medio indigena. Asimismo,
es importante como material pedagdgico para la formacién de los
profesionistas que tengan que enfrentarse, en algin momento, con

la diversidad cultural de nuestro continente.



Introducciéon

Nos hemos permitido elaborar una resenia de los articulos re-
ferentes a la educacién y a las politicas del lenguaje, procurando
ordenar el material en temdticas propias del tratamiento indige-
nista, mediante descriptores que, en el desarrollo del texto, apa-
recen como subtitulos. En este caso, con articulos sobre educacién
y aspectos lingiifsticos que en diferentes momentos aparecieron en
América Indigena. El indigenismo como tal estd presente en este
texto en términos transversales; lo educativo puede ser leido en la
articulacion de los distintos descriptores, al igual que lo lingtistico.
Con ello se pretende senalar los marcos epistémicos y las princi-
pales problemdticas de orden tedrico-metodoldgico en las diversas
temporalidades.

Las resenas de los articulos intentan preservar el espiritu ori-
ginal del contenido y, para comodidad del lector, cada resefia co-
mentada se acompana de las fuentes correspondientes organizadas
en una seccion de referencias al final de la obra. En este sentido, se
encuentran en preparacion otros aspectos que la revista ofrece en
materia de etnografia, organizacién social, salud, magia, religiéon y
folclor, que esperamos que pronto vean la luz. Nos concentramos
en la temdtica educativa ya que el indigenismo la establecié como
una de sus principales herramientas de intervencién en situacio-
nes interétnicas. Sobre este asunto, la lingiiistica antropoldgica,
desde distintas corrientes, se constituyé en un instrumento pe-
dagégico de intervencién directa. A lo largo del libro, se mues-
tran ejemplos etnogréficos de corte sociolingiiistico que permiten
captar el choque entre estos dos ejes temdticos en el marco del
proyecto indigenista.

Cabe mencionar que el trabajo lingiiistico estuvo, sobre todo,
a cargo del Instituto Lingiiistico de Verano (ILV), en particular, en
aquellos grupos y pueblos originarios alejados de la influencia de
los estados nacionales que, en materia de valoracién de las lenguas
vernéculas, contaban con muy pocos especialistas nativos. En tal
sentido, los estados nacionales han delegado un aspecto estraté-
gico y de seguridad nacional a organismos foraneos y confesionales
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como el ILV, la misién Nuevas Tribus y, de manera menos activa, a
la Iglesia catdlica. A lo largo del trabajo se hardn notar algunas ini-
ciativas por parte de las universidades nacionales que, sin embargo,
no han logrado la cobertura que tuvo y tiene el ILV.

América Indigena fue una revista de amplia difusién que puede
ser consultada en distintas universidades nacionales, en centros de
investigaciéon antropoldgica o, en su defecto, en las cancillerias
de los paises que estuvieron afiliados al III. Por su importancia,
algunos articulos logran aparecer en internet. Una de las virtudes
de América Indigena fue su puntual periodicidad y su alto tiraje,
para ser una revista de corte especializado. Asi pues, no serd im-
posible consultarla.

Se ha indicado que uno de los aspectos centrales de la politica
indigenista fue el tema educativo. Se pens6 que a partir de cons-
truir un modelo apropiado para el indio, este lograria asimilar las
formas de vida de la sociedad mayor. En un primer plano, la educa-
cién traducida al espacio escolar deberfa garantizar el aprendizaje
de la lengua dominante; y, en un segundo plano, la adquisicién de
nuevas formas de vida a partir del adiestramiento. Una educacién
destinada mas hacia el consumo que a la produccién y, en términos
declarativos, al fortalecimiento de la autoestima y de la identidad
étnica.

En este espacio se va a presentar una gran diversidad de postu-
ras. Tratamos de sintetizar las ideas que sobre lo educativo y lo lin-
glifstico se presentaron en mas de 60 anos en las distintas latitudes
del continente. A lo largo de mas de medio siglo, América Indigena
ofrece propuestas y, en algunos casos, ejemplos de su aplicacion
concreta en materia educativa y politica del lenguaje.

La manera en que se presentan los subtitulos es del todo ar-
bitraria, pero, al mismo tiempo, es un acercamiento analitico a
la historia de la educacién para el medio indigena en los distin-
tos paises del continente. Intenta mostrar los quiebres epistémicos
y politicos en lo que se podria denominar teoria y practica de la
educacion indigena y su correlato, que es el tratamiento lingistico.
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Introducciéon

En la presentacion de los textos se guarda un criterio cronolégico
a fin de que el lector pueda percatarse de los cambios nocionales,
conceptuales, e incluso, categoriales, que el fendmeno educativo ha
tenido dentro de lo que se denominé movimiento indigenista. Sin
embargo, la forma de exposicion de los materiales aqui presentados
no necesariamente sigue la de la historiografia oficial del indigenis-
mo sobre exclusidn, asimilacion, incorporacion e integracién. Con
el mismo criterio se procede para el tratamiento del término inter-
culturalidad, tan comun en nuestros dias.

En muchas de las contribuciones nos percatamos de la per-
sistencia y continuidad de ciertos temas, por ejemplo, educacion
para el trabajo, politicas de la lengua, magisterio subprofesional e
improvisado, entre otros. Al mismo tiempo, se pueden establecer
emergencias que dan paso a la formulacién de politicas publicas,
tales como la correlacién entre reconocimiento de la existencia de
pueblos originarios dentro de los estados nacionales, los reconoci-
mientos juridicos, la emisiéon de recomendaciones internacionales
como los convenios 157 y 169 de la Organizacién Internacional del
Trabajo (OIT) y el surgimiento de premisas dialégicas como la in-
terculturalidad que promueve politicas ptblicas, discurso que sur-
ge a fines de los anos ochenta y sobrevive hasta el siglo XXI.

En el mismo sentido, se presentan las iniciativas de uno de los
aspectos mds importantes —quiza el mds relevante— de entre las
politicas publicas emanadas por el indigenismo, esto es, la incor-
poracién via la educacion. A diferencia de otros tratamientos que
existen sobre el indigenismo, en este libro se estudian las influencias
de Estados Unidos y Canada que, por regla general, son dos grandes
ausentes en los estudios sobre el indigenismo. En las pocas investi-
gaciones que hay sobre este punto, se reduce la aportacién de dichos
paises al espacio de México y, muy ocasionalmente, al de Améri-
ca Latina, con lo cual se pierde de vista la gran relevancia que han
tenido. Esto constituye, en sentido historiografico, una novedad en
la revision critica del indigenismo, en lo educativo y la politica del
lenguaje.

11
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América Indigena resulta invaluable ya que permite una vision
especifica y de conjunto pues, a pesar de coexistir con otras revistas
similares, el acceso a estas ultimas resultaba complicado, todo lo
cual agrega mérito a esta publicacién. América Indigena se publicé
principalmente en lengua castellana, pero también en inglés y por-
tugués como otras lenguas oficiales.

América Indigena resulta ser un material con altibajos edito-
riales, pero, en perspectiva, nos permite conocer la discusion so-
bre los diferentes aspectos del indigenismo. Aqui, en particular,
sobre lo educativo y lo lingiiistico. Un defecto de la revista es su
descontextualizacidon de la historia. Por ahora, basta con sefialar
que el indigenismo fue un producto de entreguerras y, mds tarde,
un instrumento que persiguié la consolidacion de los estados na-
cionales en un modelo monocultural, el cual se puso en entredi-
cho a fines del siglo XX y en lo que va del presente.

Como materia de trabajo, América Indigena es una fuente edi-
torial que no puede ser olvidada. Por su envergadura, es de la-
mentar su desaparicion y que, hasta nuestros dias, no exista otra
publicacién capaz de contener una visién panordmica sobre as-
pectos referentes a la situacién de los pueblos originarios a nivel
continental.

Es de esperar que este trabajo contribuya al conocimiento de
una historia imprescindible para la comprensién de la formacién
social en los paises de América. Podemos considerar al indigenismo
como parte de la historia de las ideas, pero atn vigentes en el deba-
te y la discusion antropoldgica, muy en especial en lo educativo y
en las politicas de lengua. Esta discusién, a mi juicio, se encuentra
abierta.

El presente trabajo ha sido realizado gracias a la generosidad
de la Universidad Pedagégica Nacional (UPN) y al apoyo de Flavio
Barbosa, Antonio Mejia y Sandra Inacua Gémez, quienes fueron
valiosos auxiliares en la lectura de los textos; asi como de Mayela
Criséstomo y Armando Ruiz Contreras, en la correccién y edicién
de esta obra.

12
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Especial alusién merece el sefior Samuel Cano Enriquez quien,
antes de que el 11T cerrara sus puertas para siempre, fungia como
secretario general de esta institucion. Con gran amabilidad y gene-
rosidad me permitié acceso directo a las fuentes documentales que,
durante la gestién en la que él colabord, se habian procesado por
via digital, algo que ha sido de gran utilidad para un trabajo 4gil.
Reitero mi agradecimiento al sefior Cano.

Igual mencién tengo para Evangelina Judrez Morales, Juan Paulo
Pérez-Tejada, Christian Marquez Angulo.

Barrio Actipan, Ciudad de México,
verano de 2018
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CAPITULO |
INDIGENISMO Y EDUCACION

INDIGENISMO

Al igual que otros aspectos de los afanes indigenistas, la educacién
tiene como resultado el fracaso. Sin embargo, de acuerdo con Henri
Favre (1998), pese a la emergencia escolar, uno de los logros de la
escuela ha sido la adquisicién de las lenguas de prestigio, pero no de
manera proficiente y se puede sostener que siempre en menoscabo
de la lengua vernacula, la cual queda reducida o bien desaparece,
sin lograr adquirir una segunda lengua de prestigio de manera si-
métrica. Como lo podemos percibir, esto es un deterioro acentuado
en el uso de la lengua materna que dificulta la recuperacion de la
lengua propia. Pero en las tltimas tres décadas se han intensifica-
do los esfuerzos de la intelectualidad india por recuperar la lengua
materna e incluso por que esta logre ocupar espacios publicos (al-
gunas de las propuestas se presentan en el texto). Las comunidades
hablantes de lengua verndcula en varios paises han disefiado estra-
tegias para que sus lenguas logren una presencia escrita y, con ello,
una literatura que las preserve y fortifique.

Una secuela que se viene arrastrando desde las primeras inicia-
tivas educativas y escolares, es la formaciéon del magisterio, en lo
general, y, en lo particular, del magisterio indigena. Este, por regla,
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ha sido improvisado, no logra adquirir arraigo en el espacio co-
munitario o regional, no maneja con soltura la lengua vernacula
del lugar asignado y, al carecer del elemento lingiiistico e identita-
rio, se constituye en un sujeto foraneo para la comunidad. En este
sentido, son décadas en donde la formacién de profesionales de la
educacion tiene fuertes escollos, los distintos gobiernos no quieren
reconocer este problema y menos atenderlo, pues reviste un fuerte
gasto social. No todo es negativo al respecto y existen iniciativas de
formacién de profesionales de la educacién en situaciones interét-
nicas que pueden ser mds que rescatadas, como se hace notar en el
desarrollo del texto.

En el transcurso de siete décadas, desde que se realizé el Primer
Congreso Indigenista Interamericano en 1940, donde se estableci6
como recomendacién que la alfabetizacién fuese primero en len-
gua materna, lo cual implica un reconocimiento de la otredad, se
han perdido mas lenguas verndculas que durante las ocupaciones
coloniales en el continente. En este punto, el magisterio deberia ser
seleccionado y elegido por las propias comunidades y no, como es
la regla, a partir de una imposicion vertical y burocrética de suje-
tos ajenos a los problemas de la comunidad y su regién. Asi pues,
se perpetiia un modelo monocultural que sigue vigente, pese a las
diferentes iniciativas de orden juridico que desde 1940 se han gene-
rado para la relacién entre el Estado nacional y su poblacién étnica
originaria.

El andlisis de lo étnico-nacional implica una revisién por demads
critica de las formaciones sociales en el continente. Los grupos étni-
cos originarios han sido acorralados y despojados, manteniéndose
en la mayoria de las ocasiones en una situacién de vulnerabilidad
econdmica y politica. El proceso educativo y su correlato, la escuela,
deberian garantizar una mayor equidad, para decirlo en el lenguaje
de la tecnocracia, o reivindicar la justicia social. Asi, la educacién
para el medio indigena exige un gasto social relevante que podria
ser visto como inversién y no como erogacién, o como coto de caza
de clientela.

16
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Por medio de lo educativo se ha pretendido, en distintas fases,
asimilar, incorporar e integrar a los contingentes indios en el con-
cierto nacional, de por si desarmoénico y desafinado. En otras pala-
bras, la sociedad nacional es una sociedad jerarquizada, asimétrica
y con fuertes contingentes subalternos y diferenciados, que al igual
que la poblacién indigena carecen de acceso a las esferas de la jus-
ticia. Lo educativo, para el indigenismo, es entendido como la via
ideal para lograr el cambio social y cultural dirigido, politica que
s6lo se mantuvo en un anhelo sin lograr consolidarse en ninguno
de los paises donde se ejerci6.

A partir de la década de los ochenta y la década de los noventa
del siglo pasado, se emiti6 el discurso de la interculturalidad como
via para la accién indigenista. La interculturalidad se constituye
en la politica oficial para el tratamiento de las otredades, incluidos
aqui los pueblos originarios. Pese a las buenas intenciones del dis-
curso intercultural, no ha logrado remontar las situaciones de asi-
metria social, despojo, acoso, racismo y servicios ineficientes, como
la educacidn que se practica en los espacios culturales diferenciados
e interétnicos.

La lingiiistica antropolégica ha sido soporte de iniciativas edu-
cativas, no siempre con la calidad que el uso de las lenguas ver-
ndculas exige. En el contexto educativo se presenta una interesante
comparacién entre el método glotocronolégico y la tagmémica,
dos tendencias para estudiar las lenguas. Se exponen algunas vias
alternativas para el fortalecimiento de las lenguas vernaculas y su
traduccion en el espacio educativo y escolar. Vale anotar que pese
a que son propuestas presentadas con animosidad, no han logrado
una salida satisfactoria.

El producto que se expone en este libro fue resultado de una
revisién de la revista América Indigena. Se resend y se procedié a
un analisis de contenido y a su ubicacién temdtica, permitiéndonos
construir un texto referente a una de las aspiraciones mds acaricia-
das por el llamado movimiento indigenista, e incluso, por aquellos
sectores de la sociedad mayor con mea culpa sobre la situacion de
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vulnerabilidad de los contingentes originarios de las Américas, en
donde lo educativo ha sido visto en lo ideolégico como una reden-
cidén, y que se expresa en periddicos, cine, novelas, como una cons-
tante que no termina, pues lo educativo, como otros tantos espacios
de los estados nacionales modernos, se reduce al fracaso.

No es posible tener un acercamiento preciso a las formaciones
nacionales sin el analisis del componente étnico originario, que si
bien ha sido considerado como tradicional, en las tltimas déca-
das de presencia neoliberal y posmoderna se convierte en uno de
los sectores mas dindmicos en lo contestatario de las sociedades
nacionales.

EDUCACION
Educacion para el trabajo y adquisicion de la ciudadania

A nivel continental, lo educativo en su traduccién escolar se convir-
ti6 en una esperanza para redimir a los indios de su secular atraso,
al mismo tiempo que su intencién conllevé a una adquisiciéon de
la lengua de prestigio, con la anulacién de las lenguas maternas. Lo
educativo, entendido como via para el progreso, hizo participe a la
pedagogia norteamericana en distintas latitudes de América, como
un adiestramiento para el trabajo, el consumo y la asimilacién de
las normas culturales, propias de la sociedad mayor. En el suroeste
de Estados Unidos se intervino con una pedagogia orientada por
tales fundamentos, como veremos a continuacion.

El modelo norteamericano para los indios sioux de Dakota ha
sido muy sugerente y, de entrada, prometedor en términos de ad-
quirir una capacitacién pecuaria para el trabajo que permita a la
comunidad ser autosuficiente. Asi, la relacién escuela y comunidad
tribal es un todo equilibrado.

Willard Walcott Beatty (abril de 1942, pp. 29-33), director del
Departamento de Educacién en el Bureau of Indian Affairs, resefia
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la creencia de los primeros educadores sobre la redencién del indi-
gena norteamericano a quien ellos consideraban barbaro y salva-
je. Los educadores crefan que, por medio de la escuela, lo podian
cristianizar y civilizar, a través de oficios alejados de la agricultura.
Tanto educadores como la opinién publica consideraban al indi-
gena como barbaro. La misién consistia en adaptarlo a situaciones
urbanas para vivir con el blanco. Por otro lado, la instruccién era en
inglés sin considerar la lengua materna. El proceso educativo tuvo
lugar mediante internados, extrayendo a los jévenes indigenas de su
contexto y pretendiendo que, posteriormente, estos influyeran en
sus tribus para generar cambios, ya como cristianos y monolingties
en inglés. Beatty menciona que esta fue la oportunidad para que
los blancos se percataran de las virtudes del indio norteamericano,
para que los indios conocieran la agricultura, las habilidades arte-
sanales y lograran un buen gobierno tribal.

Para 1928, en las reservaciones indigenas de Norteamérica,
95% de los nifos asistian a escuelas primarias y secundarias pu-
blicas. Uno de los fracasos de la asistencia a la escuela publica
consistid, por un lado, en el desconocimiento de la poblacién in-
digena del inglés; por otro lado, el rechazo de la poblacién adulta
indigena a la vida de los blancos. Ademads de que la escuela nortea-
mericana es una institucién que no se preocupa por resolver las
diferencias econdmicas.

Para la década de los anos treinta, se estableci6 la escuela diurna
dentro de las reservaciones para servicio tanto de la poblacién in-
fantil como de la adulta, teniendo como propésito que la tribu par-
ticipara en el proceso educativo, y ahora el objetivo ya no radicaba
en extraer a los indios de su contexto, sino reintegrarlos en su vida
cotidiana con el afdn de recuperar el estilo de vida previo a la lle-
gada de la poblacién blanca. Las ensenanzas estaban preparadas en
torno a las necesidades de la comunidad horticultora y ganadera.

Beatty ofrece el ejemplo de los sioux de Dakota: previo a la
construccion del ferrocarril y de la presencia del blanco estaban
asociados al bisonte. En sentido simbdlico, se sustituyé a este por
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el ganado vacuno y se establecié un programa de ganaderia en la
escuela secundaria, preparando a los estudiantes en las artes pecua-
rias, sin resolver el problema de la tenencia de la tierra, acarreando
conflictos legales con la poblacién blanca. Al regresar a la escuela,
después de estos periodos de campo, muchos de los inconvenien-
tes que surgian al cuidar los rebafos eran expuestos en las aulas
para su estudio como temas aritméticos, bioldgicos, geoldgicos y
gramaticales. Con respecto a la historia, esta se enseiiaba sobre la
identidad sioux.

Parte del programa de la escuela diurna consiste en crear un sen-
timiento de propiedad entre los alumnos, y al final del ciclo escolar
el estudiante puede obtener un ato de ganado para pagar un servi-
cio a la escuela. “Cada escuela posee entre 3 y 30 acres con sistemas
demostrativos de horticultura que sirven para la autosuficiencia de
la escuela y se ha extendido a la comunidad™!

Esta politica educativa se entiende por la participacién de John
Collier con el New Deal (1933-1934) del gobierno de Franklin
Delano Roosevelt, en el que se propicié la recuperaciéon de la or-
ganizacién social india y una cierta proteccién a las tierras de las
reservaciones.

Se reconoce que la politica del lenguaje, en Estados Unidos,
se enfocd en la alfabetizacién y la lectoescritura del inglés —la
lengua de prestigio—, pese a que existen algunos intentos por
la alfabetizaciéon en lengua materna para los sioux y los dakotas.
W. W. Willard y Robert W. Young (octubre de 1942, pp. 39-42),
lingiiistas norteamericanos, especialistas en lengua navajo y
colaboradores también del Bureau of Indian Affairs, presumen
que la alfabetizacién en lengua materna puede incluso facilitar el
aprendizaje del inglés y su alfabetizacion. En cuanto a la lengua
materna, se habla en términos de dialecto. Presentan el caso del

! Datos para este grupo en 2008: desempleo, pobreza, suicidio exponencial, expec-
tativa de vida menor a la norteamericana y mortalidad infantil cinco veces mayor
al promedio nacional.
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navajo, identificindolo como un dialecto y no como idioma. Es
una evaluacién de un programa piloto para la alfabetizacién en
lengua materna por medio de carteles informativos y libros de
texto con acento escolar y de tipo general, pero sin remitirse a la
vida cotidiana de la comunidad tribal. No se reporta que estos
materiales sean produccién intelectual navajo, sino traducciones
de conocimientos anglosajones. Sin embargo, se incluyen leyen-
das y cuentos navajos. Se estableci6 un alfabeto fonético para una
mejor alfabetizacién, con base en las técnicas del ILV. Uno de los
obstdculos que mencionan los evaluadores, consiste en la falta de
profesores y la poca disposicién de material diddctico en lengua
materna. Asi, el propdsito era la formacién de docentes en lenguas
nativas y la preparacién de materiales propios para los pueblos
del suroeste norteamericano.

Lo educativo se convierte en uno de los ejes centrales de la teoria
y practica del indigenismo. Es un discurso de reivindicacién social
con una sentida necesidad para el acercamiento de salvajes y barba-
ros a la civilizacién, esto se expone en la participacién del profesor
Max A. Bairén (julio de 1942, pp. 7-10), ex jefe del Departamen-
to de Educacién Rural y coparticipe de la experiencia indigenal en
Warisata, Bolivia.

La jerarquizacién social y econdmica en Bolivia, para los anos
cuarenta, se presentaba principalmente a partir del color de la piel,
lo que podria denominarse como pigmentocracia. En Bolivia, el ra-
cismo era la columna para el entendimiento de la conformacién
social. Bair6n marca senalamientos que mas tarde emergerdn en la
Revolucién nacional de 1952. Ya para estos afios, las escuelas indi-
genales de Elizardo Pérez —promotor del proyecto Warisata (1931),
consistente en la recuperacion del Ayllu como una escuela por la
vida que busca evitar el traumatismo de la escuela bancaria— se es-
taban diluyendo, pero habian marcado un hito.

Bair6n establece una paradoja, la diversificada riqueza na-
tural contrasta con la pobreza social. Se denuncia que Bolivia,
para 1942, es el pais mas pobre del continente. De un total de
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3500 000 habitantes, menos de 10% es poblacién blanca, 25% son
mestizos y 2 500 000 son indios puros, de acuerdo con los cen-
sos de estos afos. Cabe senalar que estas apreciaciones, tanto en
su tiempo como en la actualidad, quedan en entredicho. Son tres
los principales grupos indigenas bolivianos: aymaras, keshwas y
guaranies (se obvia la multitud de grupos originarios amazéni-
cos). Segun el criterio de Bairdn, a los aymaras les gusta vivir en
regiones frias y tristes, los keshwas en los valles alegres de clima
templado y los guaranies en lugares cdlidos de la floresta; la vesti-
menta diferencia a unos de otros. Como el lector puede apreciar,
las distinciones son de sentido comun, sin considerar diferencias
histéricas, culturales y de cosmovision, aunque ya para la época
la etnografia habia adquirido un relieve, registrando organizaciéon
social, politica y patrones culturales.

Con respecto a la educacidn, el autor se refiere a la castella-
nizacién del indio como culturizacién; se trata de adaptar el uso
moderno de artes e industria autdctona, facilitarle medios para
adquirir instruccién elemental, estimular sus manualidades y
el ejercicio de su propia cultura. Se intenta crearles nuevas ne-
cesidades y proporcionarles los medios econdémicos, fracturar el
latifundio que ocupa 80% de la tierra cultivable, establecer una
ley agraria para el acceso a las parcelas que ocupa la poblacién
indigena, recuperar las tierras muertas, generar un proyecto de
cooperativas,

... abolir los servicios de pongueaje, cacha, hilakata, postillonaje, kjumunta,
chasqui, mittanis, sacristanes, apiris, etc. y las obligaciones personales tan de-
primentes y onerosas como las de contribuir con cargas de lenia, pollo, corde-
ros, huevos, bebidas, altares, etc. [...]. Respetar la personalidad del indio, ya
que la condicién de esclavo a que se le ha tenido sometido durante el coloniaje
y la republica, ha anulado toda nocién de su individualidad, no siendo posible
que pueda continuar en igual situacién después de aprender a hablar, leer y
escribir castellano y a conocer algo de las ideas de libertad, igualdad y demo-

cracia (Bairdn, julio de 1942, p. 9),
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establecer programas sanitarios, principalmente respecto al cuida-
do materno-infantil con el fin de abatir la espeluznante mortalidad
infantil y adulta, proyectos para la vivienda adecuada, modernizar
el vestido, fomentar la creacién de poblados para evitar la disper-
sion, propiciar la abolicién de las celebraciones de fanatismo re-
ligioso (por el excesivo consumo de alcohol), encomendar a los
sacerdotes la mision de predicar a favor de la educacién indigena,
de la rehabilitaciéon cultural del indio y del trato humano que me-
rece, que la educacion religiosa sirva para elevar la moral y no para
prometer la felicidad en la otra vida y, asi, soportar todos los abusos
y desigualdades de esta.

En el plano politico, hay que otorgarle personeria juridica al
indio, ya que sélo la poseen aquellos que saben leer y escribir, y
establecer dentro del servicio militar el sentimiento de ciudadania
a fin de que esta nueva practica le sirva para crear conciencia en él
de que forma parte de una nacién. Las escuelas indigenales estan
organizadas por un nucleo al que se adscriben escuelas unitarias
denominadas seccionales. Cada escuela tiene su propio terreno y se
ensefan artes, oficios, agricultura, ganaderfa. El idioma corriente
es la lengua materna, la funcion de los maestros es la ensefianza del
castellano.

Con un fuerte acento despectivo, Max Bair6n (abril de 1952,
pp. 141-148) se refiere a otros grupos originarios de Bolivia, en par-
ticular a los silvicolas, como salvajes. La escuela, para Bair6n, debe
contribuir a la civilizacién de estos indios y ponerlos al servicio de
ganaderos y agricultores del oriente del pais andino. Bairén registra
a Bolivia como el pais mas pobre del mundo y con menos recursos
en divisas; indica que los problemas de la educacién no se han re-
suelto en ningtn sector de la poblacién silvicola, indigena, rural,
minera y urbana.

Un problema es el alto nimero de individuos considerados
como indios salvajes que se encuentran en declarada guerra con-
tra el blanco, asaltando sus fincas y refugidndose en la intrincada
selva. Son pocos los esfuerzos dirigidos a atender educativamente a
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esta poblacion, los cuales recaen en abnegados maestros de escue-
las fiscales. También participan misioneros religiosos de distintas
6rdenes y hacendados desinteresados. El Estado no ha hecho prac-
ticamente nada por civilizar a mas de 100 000 salvajes que ocupan
una extension territorial de 300 000 km? con gran potencial agrico-
la, ganadero, silvicola y petrolero.

Un ejemplo es la reduccién de los sirionés que, a consideracion
de Bairdn, son fuertes, gustan de la civilizacién y son buenos traba-
jadores en las haciendas crucenas. La iniciativa educativa es de ori-
gen privado en Casarabe y Moré, pero no es del todo altruista, sino
que se lleva a cabo para conseguir fuerza de trabajo en la ganaderia
y la agricultura.

Dentro de los mds feroces se encuentran los yanahigua, a los
cuales la escuela ni siquiera se ha podido acercar para atrapar el
alma de los nifios. Son el azote del telégrafo, ya que con sus cables
hacen puntas de flecha. Por dltimo, menciona a los yuracaré del
Chapare, que ya han sido evangelizados, pero sin lograr que aban-
donen sus aficiones salvajes.

Es importante destacar la manera en la que se describe a la po-
blacién silvicola, sin realizar ningtin intento por entender el pro-
ceso mediante el cual estos grupos han evadido el contacto con la
poblacién nacional.

Lo educativo resulta una paradoja pues, por un lado, se recono-
ce la necesidad de educar en la lengua materna y, al mismo tiempo,
diluir la lengua que se constituye en elemento univoco de la cultura.
Para los afios cuarenta, las recomendaciones internacionales se ha-
bian establecido para los paises en situacion interétnica e intercul-
tural, precisando la necesidad de alfabetizar en la lengua materna.
Estas recomendaciones siguen vigentes y para los pedagogos que
trabajan en situacion interétnica y plurilingiie, contindian siendo
un anhelo, ya que en la mayoria de las ocasiones no se ha rebasado
el nivel de simple recomendacion.

En Estados Unidos, durante los anos cuarenta, se logré la
adquisicion del inglés como lengua vehicular. El éxito de esta
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experiencia, a juicio de Beatty (julio de 1944, pp. 183-190), debe
ser retomado en Latinoamérica. El propone la cooperacién de Es-
tados Unidos, como pais rector, para formar una escuela normal
interamericana.

Se busca hacer un comparativo entre la asimilacién de la pobla-
cién indigena norteamericana, la cual ha adquirido la lengua inglesa
como medio vehicular, sefialando que, recientemente, las escuelas
indigenas han procurado la ensefianza de las lenguas nativas, prin-
cipalmente la sioux, para fomentar no sélo el desarrollo educativo,
sino también el sanitario y el agricola. A Beatty le sorprende que
esta préctica no se lleve a cabo en Sudamérica, que cuenta con am-
plios conglomerados de poblacién quechua y aymara; propone la
alfabetizaciéon en quechua como lengua vehicular para alcanzar el
castellano y lograr beneficios para el desarrollo. Esta seria también
una via para que los gobiernos del Pacifico sur de América puedan
acceder a la ayuda norteamericana, ya que hasta ahora, por falta de
comunicacion, esta se desperdicia.

La escuela, en un pais como Bolivia, debe enfrentar una lucha
desproporcionada para hacer entender a la capa dirigente la ne-
cesidad de mejorar las condiciones generales de vida de las masas
autdctonas.

Toribio Claure Montafio (enero de 1953, pp. 65-72), educador
boliviano y promotor de iniciativas pedagdgicas para el medio ru-
ral e indigena, nos habla de una lucha ideolégica que se libra en
Bolivia para la incorporaciéon de las masas autdctonas, y se refiere a
la incomprensién de las clases dirigentes sobre este problema, coin-
cidiendo con Beatty.

Con el apoyo del Servicio Cooperativo Interamericano de Edu-
cacion se formaron las normales rurales y los profesores han contri-
buido a que la educacion en el medio indigena tenga una aceptacién
por parte de las familias indigenas, porque los nifios

... ya saben hacer cosas buenas en la casa y para la casa. Ya no son animalitos.

Ya son gentes que saben hablar, leer, escribir, hacer nimeros y, lo que es mejor,
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amar y ayudar a sus padres y ser ttiles en la comunidad (Claure Montaio,

enero de 1953, p. 67).

La escuela en esta lucha ideoldgica tiene como funcién transformar
el conocimiento en técnica y generar nuevas condiciones de vida,
tanto en la agricultura como en la vida familiar cotidiana, por ejem-
plo: el uso de zapatos, dentifrico, jabon, entre otros. Claure Montafio
termina haciendo votos por una justicia hacia las masas indigenas.

El indigenismo como movimiento continental pretendi6é un mo-
delo educativo similar para distintos contextos latinoamericanos.
Aqui se presenta a César Bravo Ratto (abril de 1955, pp. 119-126),
profesor en el medio indigena y director de Educacién Rural en Peru.

Bravo Ratto expone una iniciativa de educacién fundamental en
Pert, con apoyo de la comunidad. Una constante de los programas
indigenistas, y en este caso en lo educativo, es que han resultado
ser programas remediales, sin obtener una eficacia plena, siendo
proyectos paliativos que no abarcan al total de la poblacién, mante-
niendo una temporalidad breve y sin continuidad.

Ccorao es una poblacién de 395 habitantes, la mayoria analfa-
betas y, segin estimaciones de los dirigentes de la aldea, hay una
alta mortalidad infantil. Las condiciones de vida son insalubres, el
circulante es escaso, la agricultura es de ladera y de reducidos ren-
dimientos. Ccorao es un ejemplo comunitario que, en el tiempo en
que se presenta este caso a Bravo Ratto, reflejaba lo contrario a la
apatia tipica de otras comunidades de la sierra.

El profesor presenta un emotivo relato sobre la construccién de
una escuela elemental, iniciativa de los originales de Ccorao, soli-
citada al Servicio Cooperativo Peruano-Norteamericano de Educa-
cién (Secpane), en 1953. Esta comunidad pidi6 la construccion de
la escuela al conocer el plantel en Cuzco. Se establecié un terreno
de 4 hectéreas para la construccién de la nueva escuela. En ocho
meses se termind gracias al trabajo gratuito, otorgado por los padres
de familia, e incluso, por parte de los adolescentes, con la asisten-
cia técnica del Secpane. Se instalaron médquinas para la produccién

26



Capitulo 1. Indigenismo y educacién

textil y semillas mejoradas para la instruccién agricola. Dentro del
programa para esta escuela se contemplé a un técnico agropecua-
rio, una artesana especialista en textiles y maestros en educaciéon
comun, todos ellos bajo la direccién de un profesor normalista.

La escuela se extiende hacia la comunidad, haciendo participes
a hombres y mujeres de actividades artesanales que se dirigen al
mercado, mejorando sensiblemente su calidad de vida. Esta expe-
riencia forma parte de otras, como los Nucleos Escolares Campe-
sinos, las Escuelas Rurales Prevocacionales y las Escuelas Bilingties
de la Selva.

El Secpane tuvo la intencién de mejorar la educacion general del
Perd, incluyendo la formacién de profesores. Se inicié con el go-
bierno de Manuel A. Odria (1948-1956) y Harry S. Truman. El tra-
bajo de Bravo Ratto da la impresién de ser un elogio al gobierno
peruano en turno, tratado con un lenguaje meloso que reivindica al
esfuerzo y a la patria.

La participacién de las iglesias en los procesos educativos la-
tinoamericanos ha sido mds que significativa. Un caso es el de la
escuela protestante en su version metodista que, para Perd, tuvo
la intencién de la integracién nacional; de las iglesias protestantes
es la que mayor continuidad, en materia educativa, ha logrado en
Pert, fundédndose en 1889 por un representante de la Sociedad Bi-
blica Americana de Argentina. La Iglesia metodista, desde su inicio,
se ha dedicado a la educacién y a la promocién de derechos civiles
como el matrimonio civil y la libertad religiosa.

Rosa del Carmen Jofré (julio de 1981, pp. 501-515), adscrita a
la Universidad de Calgary, recupera el término de “Estado hibrido”
para Pert (establecido por Anibal Quijano), de fines del siglo XIX
e inicios del XX, como un espacio de competencia entre inversio-
nes imperialistas norteamericanas e inglesas: ferrocarriles, explota-
ciones agroindustriales, mineria, donde la burguesia nacional s6lo
logra competencia en algunos espacios manufactureros, caracteri-
zando a Perti como un Estado capitalista semicolonial. El espacio
religioso es dominado por la Iglesia catdlica.
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La Iglesia metodista logré instalar escuelas en el Callao y en
Lima, ademds de Huancayo, y gané influencia entre el incipiente
proletariado peruano. Para 1930, mas de 2 000 nifios asistian a sus
escuelas. La Iglesia metodista, con sede en Estados Unidos, man-
tuvo una preocupacion liberal en su actuacién en América Latina,
considerando aspectos de orden liberal como la democracia y fun-
giendo como contrapeso de las posturas conservadoras de la Iglesia
catolica. Jofré hace referencia a dos 6rganos de divulgacién de la
teologia metodista con penetracién en América Latina: El Mensa-
jero (Incaland) y La Nueva Democracia. Este dltimo se convirti6 en
un foro de discusion y cobijé las plumas de politicos como Victor
Radl Haya de la Torre, fundador de la Alianza Popular Revolucio-
naria Americana (APRA).

La Iglesia metodista mantuvo una ideologia democratico-bur-
guesa que tenfa como fin influir en los sectores medios, promo-
viendo una educacién reflexiva frente a la educacién bancaria de la
escuela publica y de la Iglesia catdlica. En Huancayo, se estableci6
un moderno edificio para la educaciéon bésica, media y comercial,
asi como un instituto teoldgico.

Los metodistas contribuyeron a formar sujetos para el cambio
y para prestar servicio a empresas norteamericanas como Cerro de
Pasco Mining Company y Cerro de Pasco Railway Company. Las
empresas norteamericanas desdefiaron la educacién metodista, so-
bre todo, Cerro de Pasco, tal vez por el origen de sus trabajadores,
indigenas quechuas desprovistos de tierra por el proceso de confor-
macién de la mineria.

Jofré destaca la importancia de las escuelas metodistas en la
formacion de personal especializado en aspectos comerciales, que
fue empleado por compaiiias norteamericanas como City Bank y,
en especifico, la formacién de mujeres para ser empleadas en las
nuevas empresas, propiciando una posibilidad laboral no conocida
antes para las muchachas de clase media. A partir de 1930, el nuevo
paisaje politico en Pert hace que la educacién metodista se debilite,
sin que logre recuperarse. Esta es una muestra de la delegacién que
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estados nacionales han asignado a las iglesias en una estratégica li-
nea que es la educacion.

La formacion del maestro indigena

El maestro indigena, a lo largo de las décadas, no ha logrado supe-
rar un estigma, tanto desde el exterior de la comunidad como en el
interior de la misma. Si uno pregunta a los padres de familia qué
opinan del profesor que atiende a sus hijos, casi por regla emer-
gen acusaciones como las siguientes: “desconoce nuestra lengua’,
“no reconoce a nuestras autoridades”, “poco asiste a la escuela”, “se
aprovecha de nuestra situacién econémica’, “nos desprecia’.

De tal forma, la propuesta del indigenismo acerca de que el
profesor para el medio indigena —que deberia tener una forma-
cién adicional tanto por el entorno de diversidad cultural en el
que se encuentra como por su ubicacién en un contexto multilin-
giie e interétnico— se convierta en lider, no se cumple. Entre otras
razones, por la falta de formacién profesional de este importante
sujeto educativo, por establecer desde el profesor un clientelismo
politico y por su asignacién a un espacio laboral desde una vision
administrativa.

En el mismo sentido, en los paises con mayor poblacién indige-
na, el maestro no ha rebasado el nivel de promotor, mientras que
las experiencias de aquellos docentes que han demostrado tener
una verdadera vocacion en el desempefio de su trabajo, no han sido
recuperadas en las curriculas de las instancias educativas de los es-
tados nacionales, alcanzando sélo una instruccién, por lo demds
elemental, en el uso de la lengua verndcula, con el resultado de que
la lengua materna se pierda, sin adquirir la lengua de prestigio, una
situaciéon dramatica. Y como ya lo he insinuado, en aquellas condi-
ciones de mayor aislamiento de la poblacion indigena, los estados
nacionales han delegado su responsabilidad educativa a organis-
mos fordneos.
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La linea dominante en los afios de guerra consistia en lograr la
ciudadania del indio e incorporarlo a la vida nacional por medio de
tres instancias: la escuela, el ejército y la iglesia.

Emilio Vézquez (abril de 1943, pp. 173-180), funcionario pe-
ruano en el Ministerio de Educacién de su pais, pugna por crear
un magisterio con técnica pedagdgica y con una misioén civiliza-
dora, nacionalista, para reducir el espiritu reservado del indio e
incorporarlo a la nacién peruana. De manera similar al médico
que tiene por objetivo sacarlo del parasitismo y del ocio, para el
jurista es dotarlo de leyes en las que, por cierto, el indio no parti-
cipa; en tanto que para el empresario se trata de crear necesidades
de produccién y consumo. Segtin Emilio Vdzquez, la sintesis se en-
cuentra en la educacién, que va a lograr incorporarlo a la nacién.
Utiliza el término de culturalizacion del indigena como sinénimo
de integracion.

La nueva escuela pretende, ademds de ensenar a leer y escribir,
que el maestro, a la manera de la pedagogia norteamericana, se
convierta en un lider. La pedagogia de la que habla Vazquez debe
tener como objetivo el desarrollo de capacidades agricolas y des-
pués industriales en el indigena y, como corolario, una ciudadani-
zacién de este.

El articulo estd escrito en el marco de la modificacién de la
Ley Orgénica de Educacion de 1940, con la que se cred la Escuela
Normal Rural para Indigenas con proyectos en Puno y Junin, que
proponian la educacién gratuita y diversificada en sus modalidades
nocturna, técnica, escuela hogar, rural y ambulante.

Para lograr una educacién hacia los indios que permita man-
tener sus estructuras originales, es indispensable que el agente
educativo, es decir, el maestro, se constituya en un promotor de la
comunidad y en gestor con el exterior.

Paraddjicamente, la idea de introducir la lecto-escritura entre
los indios ha traido la consecuencia de que aquellos que lo lo-
gran se desadaptan de su familia y de su comunidad, convirtién-
dose muchas de las veces en individuos fatuos. En esta ocasidn,
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Vazquez (enero de 1943, pp. 73-77) propone un maestro rural
que se vuelva lider, que propicie la produccién agropecuaria y que
sea un gestor entre la comunidad y las politicas publicas. En un
pais con predominancia campesina no s6lo deberd restringirse a
la ensenanza de las letras, sino generar nuevos hdbitos entre los
que el autor destaca la higiene personal y colectiva, tecnificar pe-
quenas industrias, propiciar asociaciones de produccién y, en fin,
lograr la incorporacién del indio al entorno nacional.

En México, el maestro Juan Comas (octubre de 1945, pp. 317-
326), refugiado republicano cataldn, afincado en nuestro pais, des-
tacado antropologo e indigenista y, en su momento, funcionario
del 111, describe el panorama de las regiones indigenas, donde los
agentes externos estdin sumamente desprestigiados. Es imprescin-
dible mejorar la imagen tanto del profesor de escuela como del
médico. A lo largo de més de 70 anos de haber sido publicada esta
sugerencia, continda la imagen del maestro que en el &mbito indi-
gena no ha tenido una reivindicacion.

Juan Comas pugna por una revalorizacién del docente en todas
sus esferas. Preocupa que el maestro rural esté devaluado, que no
posea reconocimiento social y que no sea pagado adecuadamente.
En el 4mbito de lo social, no se ha presentado un interés por la
accion del profesor y de su responsabilidad, estan al frente de mu-
chas escuelas rurales personas sin preparacién adecuada, sin sueldo
decoroso y, en consecuencia, haciéndoles sentir a los estudiantes
indios su situacién de inferioridad social que repercute en los re-
sultados de su labor.

No se reconoce que el &mbito que rodea al maestro rural sea
arido, indiferente y, a veces, hostil. Paraddjicamente, se requiere de
los mejores maestros para el medio rural e indigena. Comas insi-
nua la necesidad de una formacién profesional especial para poder
atender a una poblacion con otra cultura, ya que la mayoria de las
veces se educa en la lengua que no es vehicular en la localidad, para
lo cual se requerirfa de una formacioén sélida y del conocimiento de
la lengua vernacula.
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Con respecto a la préctica sanitaria, el personal destinado a ello
es muy reducido y ademds muestra resistencia a habitar en zonas
indigenas. Una medida mas que sugiere el maestro Comas es con-
tar con la colaboracién de los curanderos para introducir practicas
médicas y sanitarias en beneficio de la poblacién, como objetivo del
movimiento indigenista.

Comas propone recuperar el trabajo de la etnopsiquiatra Do-
rothea C. Leighton (abril de 1943, pp. 127-134)* sobre los chamanes
entre los indios navajo. Al margen de invertir en una formacién
profesional complementaria, para el profesor que labora en las re-
giones indigenas, el maestro Juan Comas propone una mejora sus-
tancial en el escalafén de los docentes que trabajan en zonas rurales
e indigenas.

Una experiencia de promocién cultural hacia la castellanizacién
se efectud en el estado de Oaxaca, entidad que contiene la mayor
diversidad étnica de México. En este proyecto participaron distin-
guidos antropdlogos y lingiiistas sin que quede claro el porqué de
la desaparicion del Instituto de Investigaciéon e Integraciéon Social
del Estado de Oaxaca (IIISEO); al igual que otras experiencias posi-
tivas, que se dejan morir por inanicién presupuestal o por inercia
burocratico-administrativa.

Las antrop6logas Margarita Nolasco y Elsie Rockwell (octubre
de 1970, pp. 1119-1124), en su calidad de funcionarias del IIISEO,
brindan una visiéon general del quehacer de la institucidn, la aten-
cién a jévenes mujeres y el despliegue de actividades para lograr
la integracién de las comunidades, priorizando la ensenanza del
castellano.

El IIISEO se fundé en 1969. Oaxaca cuenta con 14 grupos étni-
cos que hablan unas 60 lenguas, més de la mitad de la poblacién
es indigena, 42% es monolingiie de acuerdo con los datos de esta
institucion. La situacién social y politica en Oaxaca se encuentra

2 Etnopsiquiatra norteamericana quien establecié que sin el conocimiento cultural
resulta inutil cualquier prictica médica.
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fragmentada, calificada de estatismo evolutivo tanto por su re-
sistencia étnica y sus instituciones arcaicas como por las relaciones
de tipo colonial con la sociedad mestiza. El IIISEO pretende rom-
per la marginalidad del indigena propiciando una autonomia y
promoviendo una nueva forma de castellanizacién a partir de un
enfoque sociolingiiistico. Se ha dividido al estado de Oaxaca en
12 zonas segun ciertos criterios socioeconémicos: la Mixteca Baja,
la Chocho-Mixteca, la Canniada Mazateca, la Mazateca-Chinante-
ca, la Sierra de Judrez, la Mixteca de la Sierra, los Valles Centrales,
los Mixes, la Mixteca de la Costa, los Chinantecos y Zapotecos del
Sur, los Chontales y los Zapotecos del Istmo. Se desarrollan estu-
dios psicopedagdgicos para enfrentar situaciones interétnicas. El
IIISEO tiene la finalidad de formar promotores y técnicos, y ofrecia
un curso de maestria. Las regiones donde va a actuar, en princi-
pio, son la Mazateca, los Valles Centrales, la Mixteca de la Costa
y el Istmo.

Durante la existencia del IIISEO se preparaban 90 promotores
monolingiies de las cuatro regiones designadas, se les preparaba en
ciencias sociales, técnicas agropecuarias que, a su vez, les permi-
tieran un manejo de la economia agricola; cursos de nutricién y
primeros auxilios; talleres de autoconstruccién y mejoramiento de
la vivienda; y un curso pedagdgico destinado a la discusiéon y a la
expresion oral y el manejo del programa de castellanizacion. En
el campo ya se encontraban trabajando 100 promotoras que reci-
bieron un curso de un afio, quienes contaban con la capacidad de
fomentar la castellanizacion.

A partir de los afos noventa, surgen distintas experiencias en
los paises latinoamericanos que valdria la pena recuperar, sobre
todo, en el marco de las politicas soportadas en la interculturali-
dad, que pueden constituirse en una necesaria linea de investiga-
cién. Sin embargo, es posible seguir sosteniendo un reclamo hacia
la profesionalizacién del magisterio indigena, para que cuente
con instrumentos de orden lingiiistico que le permita desempe-

nar sus tareas.
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Reconocimiento de la otredad

Las politicas publicas, en especifico para la educacién, han hecho
tabla rasa de las identidades étnicas, desconociendo la cosmovi-
sion y los saberes propios de cada grupo, lo que, en la pedagogia
contempordnea, se denomina saberes significativos. En este apar-
tado se presentan algunas intenciones de recuperacién del entorno
del conocimiento sobre la naturaleza, las técnicas apropiadas para
la agricultura y el manejo del espacio, asi como de las expresiones
estéticas.

La interculturalidad, que se constituye en un concepto oficial
para las politicas publicas desde finales de los afios ochenta, no lo-
gra remontar ni resolver el conocimiento del otro, sobre todo en
relaciones de igualdad ante la justicia y en equidad en lo econémico
y lo social. Los estados nacionales han omitido a su poblacién in-
digena e insistimos en que los contingentes de pueblos originarios
son imprescindibles para un entendimiento de las formaciones so-
ciales contempordneas.

En América Indigena, pese a ser un espacio para la reflexion del
otro, son reducidas las discusiones en torno a la otredad, aunque
los conceptos de interculturalidad, aculturacién o transcultura-
cién, que en un tiempo se usaron como sinénimos, pudieron haber
subsanado la percepcién del otro, en especial, en materia educativa
y al reivindicar su presencia en los entornos nacionales.

Los aires indigenistas arriban a Argentina, se advierte la existen-
cia de contingentes originarios. Ricardo Rojas, profesor universita-
rio, ex rector de la Universidad de Buenos Aires, sefiala que

... hubo en nuestro pais un prurito por parecer poblacién de raza exclusiva-
mente europea; y se ha preferido no solamente escamotear al indio en los cen-
sos, sino dejarlo morir, o matarlo sin piedad, después de haberle quitado la
tierra y no haberle dado los medios de vida ni educacién (Rojas, abril de 1943,

pp. 105-114).
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Rojas se escandaliza de la historia argentina, del despojo hacia la
poblacién indigena, sugiere incorporarlos a la “argentinidad” y do-
tar a la poblacion indigena supérstite de un corpus de leyes en sinto-
nia con la legislacién nacional. “No para hacerlo un paria que sepa
firmar. Hagamos del indio un ciudadano argentino” (Rojas, abril
de 1943, p. 108).

Rojas propone una escuela para y del indio, una escuela no es-
téril, no verbalista, sin planes de estudio ex6ticos y adecuados para
esta poblacion, tomando en cuenta personas y lugares. Plantea
con sencillez una escuela para la vida, recuperando la lengua, las
costumbres, la psicologia, en términos generales. A la manera de
Manuel Gamio, célebre indigenista mexicano, habla de amor para
el indio, propone intensificar la experiencia argentina de la “Escue-
la Colonia”, con una participacién interministerial de educacién y
agricultura (Rojas, abril de 1943, pp. 105-114).

Lo siguiente es un trabajo realizado por Phebe Jewell Nichols
(julio de 1948, pp. 171-176), esposa de un lider menominee. Sefiala
que Wisconsin (palabra de origen chippewau) es un territorio en
los margenes del rio Mississippi que cuenta con recursos en plata y
cobre. La primera asignacion de territorio menominee fue de 1836
a 1854, y esta tribu tuvo amplio dominio sobre su tierra. Actual-
mente, los nifios menominee no hablan el algonquino, salvo unos
cuantos, y esto es producto de la prohibicién del uso de la lengua
materna en las escuelas. El esfuerzo de Nichols es por el andlisis
lingtiistico del idioma de los menominee, se propone recuperarlo a
partir de sus toponimias, incluyendo las de los caminos y accidentes
geograficos.

Joseph Raymond (julio de 1952, pp. 205-216), Ph. D. por la Uni-
versidad de Columbia y profesor en diversas instituciones educati-
vas en Estados Unidos, propone, desde la psicologia, contribuir al
desarrollo etnografico teniendo en cuenta la toponimia y, a partir
de esta, identificar la relaciéon con el espacio. Con ello, se puede
abonar al desarrollo de programas educativos adecuados, es decir,
acordes con el contexto sociocultural para recuperar el entorno.
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Una posibilidad para la confecciéon de materiales didécticos con-
siste en retomar las formas de pensamiento y el medio ambiente.

Para Raymond, la toponimia es una expresion de la personali-
dad y, ademads, puede ofrecer informacién sobre las caracteristicas
del lugar y su morfologia geografica. El andlisis de la toponimia se
asemeja a una prueba de Rorschach. Para este estudio, Raymond
divide las toponimias a partir de seis rasgos: 1) caracteristicas fisicas
dellugar; 2) vida no humana identificada con el lugar; 3) tratamien-
to médico, caracteristicas humanas, comida, vestido, alimentacion,
enfermedades; 4) actividades humanas asociadas con el lugar como
agricultura, comercio, industria, ley y justicia; 5) dioses y alusiones
mitoldgicas; y 6) nimeros.

Esta colaboracidn es interesante y muestra una laguna en el que-
hacer etnogréfico, cuyo tratamiento y andlisis bien puede arrojar
informacién sobre produccion, recursos naturales, lugares insalu-
bres, fauna, flora, guerra, héroes, mitologia y descripciones geogra-
ficas, entre otros. Tanto el trabajo de Phebe Jewell Nichols como
el de Joseph Raymond, pueden recuperarse para la elaboraciéon de
documentos mds extensos.

Los articulos que present6 el ILV en América Indigena se carac-
terizaron por su poca profundidad etnogréfica y un fuerte acento
hacia la fonologia. La colaboracién de Ethel Emilia Wallis (octubre
de 1953, pp. 243-258), misionera del 1LV, ademds de lingiiista con
intervenciéon en campanas de alfabetizacion para diversos grupos
de México, entre los que destacan otomies, tarahumaras y maza-
tecos, se distingue por recuperar fenémenos sociolingiiisticos y
sugiere el aprendizaje del castellano como segunda lengua, lo cual
traeria resultados mas efectivos que el método directo en el que el
gobierno mexicano se ha empenado pese a las recomendaciones de
especialistas sobre la alfabetizacion en lengua materna.

La resefia que se presenta se encuentra en el marco de colabo-
racion entre el Patrimonio del Valle del Mezquital, el 111 y la Orga-
nizacién de las Naciones Unidas para la Educacion, la Ciencia y la
Cultura (UNESCO). Dificilmente podriamos estar en contra de las
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apreciaciones diagnésticas de Wallis salvo que, en este caso, se hace
omision a la labor proselitista del L.

Uno de los problemas mds sentidos entre los 90 000 otomies que
habitan el semi-desértico Valle del Mezquital, es el lento proceso de
aculturacién, pese a la instalacion de las oficinas del Patrimonio del
Valle del Mezquital y de la carretera internacional México-Laredo.
Wallis presenta el caso de la comunidad de Tetzt en el municipio
de Tasquillo, donde 98% es hablante de otomi y, de estos, 40.25% es
monolingiie. La localidad de Tetzu esta dividida por la carretera in-
ternacional, aquellos que se encuentran mas cercanos a la carretera
estdn mas aculturados. El modelo geografico poblacional es alta-
mente disperso, en la politica formal, responde al sistema munici-
pal y tiende hacia una autonomia. Por ejemplo, lograron en 1953
cambiar al profesor asignado pese a la resistencia de las autoridades
educativas. En cada familia hay uno o dos miembros bilingiies, pero
en la vida cotidiana se habla en otomi.

En el aspecto sociolingiiistico se presentan tres casos: 1) mono-
lingties, aquellos que hablan y entienden sélo el otomi; 2) bi-audi-
tores monolingiies, aquellos que pueden entender algo de espafiol,
pero que hablan tnicamente otomi; y 3) bilingties, aquellos que
hablan y entienden tanto el otomi como el espanol. Lo que se debe-
ria de procurar es que el indigena otomi logre identificar auditiva,
verbal y visualmente la nueva lengua que es el castellano y, de ser
posible, lo logre en otomi y en espanol.

Wallis presenta algunas conclusiones: debido al extremo con-
servadurismo indigena, el otomi tiene la preferencia por el uso de
su lengua. La escuela no logra que la alfabetizacion tenga equiva-
lencias con la lengua materna, lo que produce una repeticién con
muy baja comprensién de la lengua nacional. Tanto los profesores
como los inspectores no contemplan el uso de la lengua materna e
imponen el espanol, profundizando el sentimiento de inferioridad.
Lo que se logra es una semi-alfabetizacién y se disminuye el valor
de la propia cultura con la imposicién de un modelo cultural dife-
rente que se hace aparecer como superior. De acuerdo con Edward
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Sapir, se establece la relacién lengua-cultura y los significados entre
ambas. En otras palabras, lengua y cultura son sinonimias. El fin de
una aculturacion positiva es el manejo de ambos c6digos, del indio
y del nacional.

La experiencia del 1LV en México ha logrado que, por medio
de materiales digléticos, se logren equiparar ambas culturas y se
obtenga la bi-culturalidad, es decir, materiales elementales produ-
cidos en lengua materna con su respectiva traduccién al espafiol.
Se ha obviado traducir las cualidades que la cultura otomi otorga a
los objetos y que tienen un alto contenido mdgico- espiritual. Wal-
lis seniala que en México se ha invertido en el método directo, que
s6lo logra la lectura silaba por silaba, sin comprensién, y que este
método ha mostrado que no sirve para nada, logrando tan sélo el
prestigio de quien puede demostrar, a los suyos, esta capacidad. Por
este método no se logra la correlacién entre la novedad que se esta
aprendiendo y la experiencia adquirida.

En la préctica, lo que Wallis denomina método oral es poco util.
El nifo asiste a la escuela a escuchar espanol y le resulta como visi-
tar otro planeta, adquiere s6lo palabras. Wallis propone el método
diglésico visual que permita la lectura de la lengua conocida y la
adquisicion de la nueva lengua con situaciones cotidianas, saludos,
transacciones econémicas, viajes, clima, asi mismo propone que
este método sea introducido en el sistema educativo federal, ya
que el IV ha demostrado su eficacia.

Reconocer al “otro” no necesariamente es un mecanismo posi-
tivo. En el contexto indigena, la otredad puede significar estigmas,
expresiones denotativas, e incluso, racistas; esta percepcién la tene-
mos a partir de la siguiente colaboracién. E. Wallis y R. E. Newman,
también misionero del ILV, trabajaron en el contexto de la estacién
del 111 en el Valle del Mezquital.

Con base en el test psicolégico, Newman (enero de 1955,
pp. 57-68) establece un patrén de personalidad para el otomi y
le niega la posibilidad de pensamiento abstracto. Con un sesgo
racista usa la prueba de Rorschach y, mediante la observacién de
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regularidades en el comportamiento del grupo, determina la per-
sonalidad colectiva y la individual. Se plantea una cultura estable,
homogénea, enraizada en preceptos antiguos. Sin embargo, marca
cambios por la presencia del Instituto Nacional Indigenista (INT),
el 111, la UNESCO vy el Patronato del Valle del Mezquital.

Los resultados al analizar a 18 adolescentes otomies de la zona
drida del Valle del Mezquital fueron: una tendencia colectiva con
minimos acentos individuales; se descubre una cultura fuerte y
homogénea con dolorosos procesos de adaptaciéon por la pobreza
profunda; se insiste en que carecen de pensamiento abstracto, que
no poseen un sentimiento critico y son timidos al contacto con el
exterior. Propone usar el test de Rorschach para determinar la per-
sonalidad de la cultura. Negar la capacidad de pensamiento abs-
tracto, puede considerarse como una sentencia a la inviabilidad del
grupo, reduciendo habilidades de comunicacién y simbolizacién.

Los estados nacionales con fuertes y numerosos contingentes
indigenas han omitido no sélo atender desde un punto de vista
educativo a su poblacién originaria, sino que lo poco que se ofrece
es de mala calidad y se deja a la buena voluntad de los agentes so-
ciales que tienen roce con los indios.

El indigenista peruano, Emilio Vézquez (julio de 1954, pp. 253-
270), marca la actitud positiva del indio por crear escuelas, cami-
nos, edificios publicos, pese a ser tratado de manera desigual en el
contexto nacional. En lugar de educacidn se ha ofrecido instruccién
y adiestramiento, pero de manera parcial y sin contenido. Las di-
recciones educativas no conocen al educando. El nifo rural esta
desprovisto de todo, social y juridicamente. No debi6 de ser asi en
el Tahuantinsuyo. Entre las tareas de la educacién se encuentran
las de restituir las tierras al indio, repoblar el pais y establecer una
politica sanitaria. En la educacién se debe proponer la rehabilita-
cién de la comunidad, la proteccién del capital humano —elemento
potenciador nacional- y una politica eugenésica positiva. Vazquez
propone que a la escuela elemental de primero a tercer grado se
destinen los conglomerados de indios y, con ello, se contribuya a
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evitar la migracién hacia las ciudades. Nétese que estamos en 1954
y ya se percibia que la migracién campo-ciudad era alarmante. Para
Viazquez, esta migracion solo le sirve al hacendado.

La educacién debe ser transcultural, es decir, promover que el
aborigen viva mejor con sus propios medios y no al margen de la
civilizacién y lo cultural. Vazquez se inclina por una educacién po-
litécnica. Propone, entre otras cosas, crear un marco juridico para
la educacion, formar maestros capacitados para entender la psico-
logia del hombre rural, restituir tierras, descentralizar el servicio
educativo y crear una conciencia del problema rural que es un pro-
blema nacional.

No todos los grupos étnicos originarios mantienen el mismo
ritmo en sus formas de expresion politica hacia el exterior. Los cuna
de Panama se han caracterizado por definir un perfil con respecto
a la sociedad mayor. Desde los afios cincuenta, los cuna se preocu-
paron por establecer un sistema educativo apropiado, asi lo indica
Reina Torres de Ianello (octubre de 1956, pp. 277-302), antropdloga
panamena comisionada por el III para el estudio de la mujer cuna.

Existe un reconocimiento del Estado panamefio respecto a las
formas de organizacién politica y a las autoridades comunales cunas,
aceptando la ciudadania panamena. Torres describe un habitat pro-
digo por el caracter matrilocal; las familias cunas se alegran de tener
hijas en lugar de varones. Existe una cobertura escolar importante,
98% del magisterio es indigena, pero no todos estdn acreditados. Sin
embargo, se estdn preparando cursos de verano y en el préximo ciclo
escolar (56-57) comenzard a funcionar un bachillerato. La menar-
quia es un acontecimiento e implica una gran fiesta que significa el
pase de nifia a mujer. La mujer es un bien, ya que, por medio de ella,
se va a adquirir un trabajador para el hogar de la muchacha.

Reina Torres fue una de las primeras antropé6logas que realizé
trabajo de primera mano entre los cunas y, mas tarde, colabor6
dentro del III en el estudio sobre la mujer indigena.

El Estado panameno respeta el régimen matrilocal y familiar de
los cunas. Se les reconoce el derecho consuetudinario sobre el derecho
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positivo. Se puntualiza la gran deferencia que el grupo tiene hacia la
mujer y se anota la capacidad econémica de este grupo, producto de
la copra. Torres de Aratiz (enero de 1957, pp. 9-38) propone un pro-
grama desde la escuela para que la poblacién no indigena respete y
valore a la poblacién originaria. Aqui tenemos un ejemplo del llama-
do de atencién para que la sociedad nacional conozca a su poblacién
originaria y el conocimiento del mundo indigena se introduzca en el
curriculum escolar. Esta tarea estd rezagada.

La historia oficial, tanto la dirigida a la educacién basica como
las historias mas elaboradas y especializadas de corte universitario,
tienen en comun una caracteristica: la omisién expresa de la pobla-
cién indigena, salvo las referencias obligadas y miticas de los prime-
ros encuentros entre europeos y americanos, o bien, de la grandeza
soportada en lo azteca o lo inca. Son exiguas las referencias a pies
negros, huaves, shuar, chiriguanos, entre otros. Estos grupos no
aparecen en la conformacién de las naciones en el continente. Al
mismo tiempo, es un hecho historiogréfico que pasa desapercibido
para los historiadores. Jack D. Forbes (octubre de 1962, pp. 355-
358), antropdlogo adscrito al Departamento de Historia en San
Fernando Valley State College, en California, hace un llamado de
atencion sobre este suceso.

Interesante ensayo de Forbes quien denuncia la falta de atencién
en los textos de historia de Estados Unidos sobre la poblacién in-
digena, pese a que cerca de 500 000 miembros de esta poblacién
vive en reservas y 5 000 000 de norteamericanos tienen origenes
indigenas norteamericanos y mexicanos. La desatencién es notable
en los manuales de historia nacional. Esta desatencién la podemos
hacer extensiva al resto de los paises del continente. Forbes hace
notar el eurocentrismo con el que estd escrita y resenada la historia
y sus textos.

Maria Teresa Pomar (1981, pp. 311-318), directora del Museo
Nacional de Artes e Industrias Populares del INI (México), sostie-
ne que es un error reducir el proceso educativo a la lecto-escritura

y el conocimiento de las operaciones bdsicas en aritmética. Es
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fundamental que la educacién abarque los valores del hombre y de
su entorno. Pomar reivindica su formacién como especialista en
artes populares, a las cuales les da una extensién de nacionales y las
define como:

... producto de la individuacién cultural del grupo donde se produce, es de-
cir, que toda manifestacion artistica y artesanal estd estrechamente vinculada
con la tradicién, los usos concretos, las exigencias y las normas religiosas o
ceremoniales existentes en la comunidad, asi como que estas manifestaciones
materiales de las culturas, estan estrechamente relacionadas con los recursos
naturales de su medio ambiente, para cuyo dominio seguramente transcurrie-
ron centenares de afios de experiencias del hombre, dictadas por su vivencia

cotidiana (Pomar, 1981, p. 312).

Como ejemplo, los seris y los yaquis son grupos a los que les resulta
imposible la produccién de alfareria, por carecer del barro necesa-
rio, pero esto no les impidié elaborar contenedores con plantas del
desierto para transportar agua. Pomar es contundente al senalar
que lo que conoce como educacién bilingiie y bicultural es, en rea-
lidad, una educacién unilateral; senala que:

No se estudia cientifica y sistematicamente el idioma indigena que se habla
en la regién, no se imparte el perfeccionamiento de este idioma ni se toma en
cuenta, en términos generales, la cultura, la tradicion, la experiencia sobre el
medio ambiente y por ello los idiomas indigenas no estdn suficientemente
utilizados como instrumentos en el desarrollo positivo de las comunidades

(Pomar, 1981, p. 312).

Pomar se plantea la necesidad de una reformulacién de la politica
bilingtie y bicultural, en donde, por ejemplo, las artesanias jueguen
un papel central. Se trata de promover desde los interesados los
planes y proyectos y no de imponerlos. Los proyectos impuestos
han demostrado su ineficacia y reducida permanencia en el tiem-
po. En el caso de las artesanias, es insultante que se obligue a los
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participantes a elaborar productos en donde se carece por completo
de las materias primas, por ejemplo, el tejido de chambras (prenda
infantil tejida a mano) en regiones tropicales. Se plantea participar
en las comunidades con una voluntad de conocer y rescatar la indi-
viduacién cultural.

El debate sobre el modelo monocultural

Con distintas gradaciones y diferentes propésitos dominados por
el sentido comun, mds que por la perspectiva cientifica y técnica, la
construccion del Estado nacional que plantea la ocupacion de un te-
rritorio, a su vez, supone la unificacién cultural y lingtistica.

El castellano para los paises hispanohablantes de América Lati-
na; el francés y el inglés para Canada y las Guayanas; el inglés para
Estados Unidos y Belice; el portugués para Brasil; asi como la ad-
quisicion de una ideologia comun, tanto en el sentido de los valores
civicos como en el de los religiosos. En este apartado se muestra
la ignorancia e ingenuidad de la perspectiva de unificar las dife-
rencias mediante la lengua de prestigio y un modelo cultural hacia
un nacionalismo no cuestionado, esta dimension se presenta en las
diferentes latitudes de las Américas.

Sin embargo, se expresan posiciones de reivindicacién de la
lengua y particularidades culturales que, al margen de continuar
con la fragmentacion nacional, podrian ser instrumentos de cons-
trucciones sociales mas equitativas y de respeto hacia la otredad. A
manera de muestra, en la primera apreciacién se encuentran don
Lucio Mendieta y Nuiiez, la profesora Dolores Medina Guzman,
Aureliano Esquivel Casas y el profesor Filiberto Gémez Gonzilez.
En contrapartida, aparecen las apreciaciones soportadas en un que-
hacer disciplinario del célebre etnégrafo Julio de la Fuente, el maes-
tro Juan Comas y las recomendaciones que hacia la UNESCO para
esa época.
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A mds de 70 anos, continda presente en el nivel medidtico la
perspectiva monocultural, soportada en el sentido comtn. Cada
vez son menos los espacios en donde se permite a los hablantes de
lenguas verndculas expresarse publicamente en sus lenguas mater-
nas. Los permisos para expresar su vias culturales por los medios
de comunicacién masiva, si bien existen, son restringidos. Las re-
comendaciones emitidas en el Primer Congreso Interamericano de
Fil6logos y Lingiiistas, realizado en México en 1939, siguen siendo
letra muerta; por ejemplo, la recomendacién de alfabetizaciéon en
lengua materna y la adquisicion de la lengua de prestigio, como se-
gunda lengua. Pese al discurso de la interculturalidad, la tendencia
hacia un modelo monocultural dentro de los estados nacionales
—salvo excepciones como la del Estado Plurinacional de Bolivia—
sigue vigente en nuestro siglo.

La accién indigenista es una accion educativa planificada para
los indios a fin de lograr su asimilacién a la cultura moderna de los
criollos y mestizos que son los representantes de la nacionalidad
mexicana. Lucio Mendieta y Nufez (julio de 1943, pp. 227-230),
quien fungié durante mas de un cuarto de siglo (1939-1965) como
director del Instituto de Investigaciones Sociales (11S) de la Univer-
sidad Nacional Auténoma de México (UNAM), ademds de ser fun-
dador de la Revista Mexicana de Sociologia, plantea en este articulo
una educacion adecuada a cada grupo seguin las variaciones cultu-
rales y lingiiisticas.

La instruccién ha demostrado, por més de 300 afios de Colonia
y més de 100 de vida independiente, que no se ha modificado la
reabsorcién del indio a su cultura: aprende espanol, aritmética, his-
toria, pero no deja el calz6n de manta, los huaraches, ni los jacales.
La educacién en el medio urbano tiene logros porque empata la
instruccion con la comunidad. En el medio indigena la instruccién
se pierde por la fuerza de la comunidad india.

La educacién para el medio indigena consistird en obrar en
contra de las fuerzas negativas de la comunidad, sin importar la

instruccion.
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La politica cultural de Estado tiene que orientarse en el sentido de crear nuevas
costumbres, nuevos habitos en el indio, y, en el sentido de apartarlo de todo lo
que pueda ser un obstdculo para su cabal incorporacién a la cultura moderna

(Mendieta y Nunez, julio de 1943, p. 229).

Para tal fin, es necesario conocer con precision la psicologia del
indio.

Se trata de infiltrar conocimientos asequibles, sobre todo en la
poblacién adulta, para modificar hébitos y conductas. Y al nifio le
serd mds facil lograr la apropiacion de la cultura moderna por la ins-
truccion y educacion, sostiene Mendieta y Nunez.

En México, a nivel constitucional, se garantiza la imparticién
de la educacion bdsica de manera gratuita. Que este derecho no
se despliegue en su totalidad, se debe al conflicto existente entre
maestro y comunidad, y a que el profesor es considerado como un
elemento externo.

Para Dolores Medina Guzmén (octubre de 1947, pp. 285-292),
antigua jefa del ya desaparecido Instituto Pedagdgico Nacional, lo
ideal seria el establecimiento del castellano como lengua vehicular
y mantener a las lenguas verndculas como un elemento de matiz
para la nacién.

Medina Guzman reconoce la obligatoriedad de la educacion,
pero esta no puede llevarse a cabo puesto que las condiciones para
ponerla en prictica s6lo se dan en las principales ciudades. En el
supuesto caso de que existiera el servicio educativo, este no se po-
dria satisfacer, ya que se presentan situaciones de trabajo prematu-
ro infantil y deficiencias alimenticias notables. El sistema educativo
estd organizado en agente (maestro), objeto (medio ambiente), su-
jeto (estudiante) y fines (utilitarios y culturales). Sin embargo, no
existe articulaciéon y armonia entre cada uno de estos elementos.

Medina estd muy preocupada porque el agente y el sujeto edu-
cativo hablen la misma lengua, a fin de lograr la unidad nacio-
nal. El espanol es la lengua nacional, pero no todos los mexicanos
la hablan y si bien los dialectos logran satisfacer la psique de los
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hablantes, estos, por su limitacion, no alcanzan un conocimiento
mas general, como el que proporciona la lengua de prestigio, el
espanol.

sEs que los dialectos indigenas no llenan las necesidades de vida psiquica y
social de los nticleos humanos que los hablan?; tal vez si, pero siendo lenguas
particulares, aislan a las comunidades que los cultivan, impidiéndoles recibir
las ventajas de una lengua de riqueza cultural méds amplia (Medina Guzmdn,

octubre de 1947, p. 290).

Medina no es demasiado explicita, pero sugiere que las lenguas
vernaculas sean elemento de conservacién y de matiz nacional.
Reconoce la falta de estudios suficientes, pero se inclinaria por la
adquisicion del bilingiiismo, sin dejar de reconocer que este aca-
rrearia fuertes pugnas por la supremacia de una lengua sobre otra.
Propone la adhesion de los grupos indigenas, lograr la unidad na-
cional mediante la incorporacion cultural, la difusién del espafiol
como elemento de integracién a la nacién y reconocer que las len-
guas nativas son fuente de informacién y de cultura nacional.

La utilizacién de las nuevas tecnologias de la época (1950) —tele-
vision, radio, cinematégrafo— deben sustituir las anacrénicas cartillas
de alfabetizacién, tediosas e insustanciales. Esta es la propuesta del
pedagogo y funcionario de la Secretaria de Educacién Publica (SEP)
en México, Aureliano Esquivel Casas (enero de 1950, pp. 63-80).

La redencidén del indio es labor del Estado, para integrarlo a la
patria y elevar los valores morales. “El problema del Indio es sobre
todo un problema de gobierno y sélo el gobierno puede resolverlo
[...] elindio no tiene confianza en si mismo; tronchado brutalmen-
te de sus raices espirituales por la accién violenta del conquistador”
(Esquivel Casas, enero de 1950, pp. 65-66). Esta labor de gobierno
consistiria en devolverle la fe en si mismo y recordarle que tuvo
grandes proezas en el pasado y que las puede repetir.

De manera muy temprana, Esquivel Casas plantea el uso de la

television, el cinematdgrafo y la radio como instrumentos, no sélo
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educativos, sino de visualizacion de otras formas de vida indigena,
que le muestren al indio posibilidades de mejora de vida y de uti-
lizacién de multiples recursos. Para ello, Esquivel propone el uso
de esas tecnologias como un instrumento nacional. Para el éxito de
estas politicas, el indio debe ser un aliado central del Estado, de tal
modo que pueda recuperarse de su postraciéon y comprender que es
posible una redignificacién.

Estas tecnologias servirdn como instrumentos para que el indio
se interese en sus propios problemas y en los de la vida actual. Esto
debe ir acompanado de mejores condiciones para la produccién de
nuevas tecnologias agropecuarias y de sistemas de riego. Esquivel
Casas sostiene que:

Ensenar el espafol que el indio viene deseando de siglos, abandonar el recurso
inatil de la cartilla bilingiie e ir a la castellanizacién del indio a través de un
maestro bilingiie, pero no hacerle perder un tiempo precioso, el mismo que
emplea para aprender el artificioso alfabeto indigena, que no ha creado él, sino
que lo han creado los que lo estan perjudicando, cuando han querido ayudarlo

y favorecerlo (Esquivel Casas, enero de 1950, p. 75).

Esquivel Casas se pregunta ;qué pretenden los gobiernos de Amé-
rica: europeizar la América o unificar la América sin uniformarla?
Preconiza defender a la raza originaria como se defienden los re-
cursos naturales. Sugiere unificar en la diversidad. Su intencién fi-
nal es recobrar el amor al trabajo, pero para ello se requiere el apoyo
del Estado.

A manera de respuesta a las intenciones homogeneizantes, se
presenta la colaboracién del autor de Yalalag, Julio de la Fuente,
quien replica al profesor Esquivel Casas, pero que es extensivo para
Mendieta y Nunez y Medina Guzman.

Con rigor, el destacado etndgrafo Julio de la Fuente (abril de
1950, pp. 119-128) refuta las apreciaciones de Esquivel Casas, quien
en su articulo prioriza la castellanizacién directa, desconociendo
los aportes de la lingiiistica y de la pedagogia. La respuesta de De la
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Fuente nos muestra el panorama de gran complejidad politica en el
que se encuentran inmersos los grupos indigenas.

Julio de la Fuente responde con simpatia a las aspiraciones del
profesor Aureliano Esquivel Casas, principalmente, por su falta
de precision sobre la urgente necesidad de castellanizacién. De la
Fuente establece el principio técnico-pedagdgico de que la alfabe-
tizacién debe ser establecida en la lengua materna para que, de esta
forma, se aprenda la segunda lengua con soltura, soportando este
principio en la lingiiistica vigente. Ademas, si bien los que preco-
nizan la castellanizacién directa pueden actuar de buena fe, esta
puede ser retardataria.

Para De la Fuente, la adquisicion del castellano sirve como de-
fensa, pero también la lengua materna. Sostiene como un facilismo
desconocer las técnicas pedagdgicas en aras de conseguir un nacio-
nalismo, mismo que, como se ha demostrado histéricamente, no se
alcanza con rapidez:

Si el educando tartamudea, equivoca las representaciones de los sonidos de
habla, memoriza, no comprende lo que lee, ni lo que oye, aprende superfi-
cialmente, adquiere complejos indeseables, y fracasa, y si la escuela rural indi-
gena fracasa, segtin la opinién general, les es mds fécil arrojar la culpabilidad
al maestro que buscar la dependencia de tales resultados con una situacién
intercultural y social y en buena medida, con un método deficiente (De la

Fuente, abril de 1950, p. 127).

En el mismo sentido, De la Fuente reconoce que la alfabetizacion
en lengua materna no es panacea para todas las situaciones y que a
veces esto puede incluso resultar contraproducente.

Los diagndsticos realizados para los grupos indigenas, por des-
gracia, no logran una profundidad que permita plantear el proble-
ma de un grupo indigena en particular y del llamado “problema
indigena”. Estos andlisis someros encuentran una solucién répida
en la educacidn, pero sin disefiar un proceso educativo y una es-
cuela pertinente a cada realidad. Es el caso de las apreciaciones del
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profesor Filiberto Gémez Gonzélez (abril de 1953, pp. 109-118),
con estudios en la Universidad de Chicago, especialista en asuntos
de la Tarahuamara.

Gonzélez, inicialmente, califica a los tarahumaras por su doci-
lidad y obediencia. Se autodesignan rardmuris que quiere decir “el
que corre a pie”. Senala a los tarahumaras como individualistas y
faltos de un sentimiento de convivencia comunitaria, principal-
mente por la ausencia de educacién que es la Gnica que puede
forjar espiritus libres, inteligentes y responsables. Ademds, a juicio
de este profesor, los tarahumaras jamds han logrado una obra de
relevancia y mantienen asi una cultura primitiva que los deja ais-
lados del resto del pais. Propone escuelas-talleres para que todo lo
que se ensefie tenga una finalidad préctica.

Sirva esta inserciéon del maestro Juan Comas (abril de 1956,
pp- 93-110). como respuesta al profesor Filiberto Gémez y a pos-
turas similares. En ella se estipulan los beneficios ofrecidos por una
politica amplia del lenguaje en el idioma materno, mostrando que
el método de ensenanza directo en la lengua de prestigio ha resul-
tado infructuoso. El maestro Comas recupera las recomendaciones
de la UNESCO para la ensefianza a grupos minoritarios que utilizan
lenguas vernaculas.

Para Comas, se ha mostrado, psicolégica y pedagbgicamente,
que es mejor alfabetizar en la lengua vernacula que en la lengua
nacional dominante; es preferible llevar a cabo saltos cortos como
el manejo de la lengua materna y la ensenanza de la lengua nacional
como una segunda lengua, en vez de dar un salto largo, del analfa-
betismo a la alfabetizacion, en la lengua nacional.

Se esgrime la falta de graméticas, de material didactico y de
maestros debidamente capacitados. Comas ofrece ejemplos de dis-
tintas latitudes: Indonesia, Filipinas, India, Pakistan, Nueva Zelan-
da, Africa francéfona, Africa angl6fona, Guatemala y Bolivia, en
donde se ha reconocido la necesidad de la ensefianza en lengua ver-
nécula para la adquisicion de la lengua nacional. Los ejemplos que

menciona poseen distintos niveles de éxito.
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En 1950, la UNESCO define por lengua verndcula lo siguiente: “la
lengua materna de un grupo dominado social o politicamente por
otro que habla una lengua diferente” (Comas, abril de 1956, p. 102).
En este mismo afio, en la UNESCO se establecieron los siguientes
principios: la lengua materna es el medio natural de expresién de
una persona, y una de sus primeras necesidades es desarrollar al
maximo su aptitud para expresarse; todo alumno deberd comenzar
sus cursos escolares en la lengua materna; nada en la estructura de
una lengua impide que esta se convierta en un vehiculo de civili-
zacién moderna; ninguna lengua es inadecuada para satisfacer las
necesidades del nifio en los primeros meses de ensefianza escolar.
Para lograr lo anterior, se debe de contar con el suficiente material
de lectura en todos los 6rdenes. En la medida en que el método
directo para la castellanizacién ha resultado infructuoso, no queda
otra alternativa mds que una reconversiéon en la ensefianza de la

lengua vernacula.

Hacia un ejercicio metodologico

En este apartado se contemplan tres colaboraciones. Una primera
de gran utilidad de Alfred Métraux, quien se plantea un ejercicio
etnogréfico para poder tomar decisiones junto con los involucra-
dos en procesos educativos y de extensidn. Cristina Paulston, con
base en la situacién sociolingiiistica en el sur de Peru, realiza un
estudio comparativo de las posibilidades educativas y escolares
entre los quechuas y aymaras. Por dltimo, Nancy Modiano, de
manera similar, aborda los cambios sociales y culturales en los
Altos de Chiapas, donde la lengua tiene un papel central.

Estos textos resultan de gran relevancia para establecer una pla-
nificacién en materia educativa y social a partir de un diagndstico
puntual del uso de la lengua y de la relacién de los grupos origi-
narios con la sociedad mayor. Serfa deseable que iniciativas como
las que aqui se presentan se establecieran como propésito para la
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generaciéon de programas educativos que deben tender hacia la
equidad, pues, en otras palabras, lo educativo y su correlato, la es-
cuela, no son ajenos al resto de los espacios comunitarios.

La educacién es un proceso complejo que requiere no sélo de
un diagnoéstico adecuado de la situacién en la cual se pretende tra-
bajar, implica tener siempre en consideracidn la perspectiva de los
involucrados y lograr un consenso del grupo y la comunidad en la
cual se trabaja.

Alfred Métraux (julio de 1949, pp. 183-194), célebre antropé-
logo suizo-argentino, especialista en cuestiones guaranies y, en
este caso, consultor para la UNESCO y el 111, nos presenta una guia
para la intervencion educativa a la que consideramos de vanguar-
dia para su época.

Al célebre Métraux se le encomendd realizar una guia para pro-
gramas educativos en Haiti por parte del 11T y la UNESCO, ya que en
los principios de esta tltima institucién no se contempl6 a la po-
blacién negra en coexistencia con grupos americanos originarios,
y dicho pais se concibié como una espacio para el tratamiento de
la negritud con similitudes con los grupos indigenas. Entre los de-
nominadores comunes, los indigenistas encuentran el automenos-
precio y la autocontencién. Métraux establece con precision una
guia que, soportada en el quehacer etnogrifico, puede conducir a
procesos educativos con salida.

En 1947, la UNESCO establecié un programa educativo en Ma-
ribal, Haiti. Métraux es el etn6logo encargado de formar a los edu-
cadores y hacerles notar el eidos y el ethos, es decir, lo intrinseco y
lo extrinseco de esta region haitiana para evitar el automenospre-
cio de la poblacién y reivindicar su dignidad. En estos procesos
se debe reconocer la relacién padres-hijos e integrarla al proceso
educativo. La antropologia estudia la interrelaciéon entre los hom-
bres, entre el hombre y la naturaleza y el entorno tecnoldgico, y
esto es importante en situaciones de aculturacion. Se ha descu-
bierto que el proceso de integraciéon debe ser gradual y realizado
por especialistas.
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En 1936, en la conferencia de Honoluld, se estableci6 que el pro-
ceso educativo deberia ser acompafniado por otros como el agricola.
Este es el papel que tiene la UNESCO en Maribal y debemos consi-
derar que lo educativo no es un problema sencillo, pudiendo desa-
rrollar contradicciones importantes.

El papel del antropdlogo debe ser el de conocer los elementos
minimos de la cultura, establecer un diagndstico e impulsar un
proyecto piloto en el menor tiempo posible. En el caso de Maribal,
no nos encontramos con una cultura trasplantada al trépico, es una
cultura original.

La primera labor del antropélogo es establecer las relaciones
entre los campesinos, su vida cotidiana, sus relaciones con la
familia extensa y con los vecinos. En un segundo momento, de-
terminar el eidos y el ethos y los centros de la cultura. Asimismo,
contemplar la opinién de los campesinos sobre sus ambiciones y
expectativas de vida.

Un principio es que la escuela y los programas sanitarios no
cambian las costumbres de inmediato y sera preciso esperar un
tiempo prudente para identificar las resistencias. En el mismo sen-
tido, hay que tener en cuenta las herencias y estar atento a que los
educadores no inculquen ideas fordneas que fomenten la inferiori-
dad del grupo. El antropdlogo se encargara de entrenar a la gente
local, a partir de las temdticas culturales nativas, de tal modo que
tomen decisiones sobre el proceso educativo.

Siguiendo a Malinowski, Métraux establece una guia sobre las
formas de relacién entre padres e hijos, las practicas de salud y una
definicion de las normas. Asi, el ejercicio debe de determinar la es-
tructura econémicay el calendario de mayor actividad, méds cuando
se trabaja con una poblacién campesina para ajustar el calendario
productivo con las actividades escolares, y definir la divisién social
del trabajo.

No hay que olvidar que el vudd, como religiosidad, es una
practica cotidiana que atraviesa distintos aspectos de la vida indi-
vidual y social. Otra labor es identificar los habitos alimenticios,
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la estacionalidad de los productos, la preservacién y preparacion
de los alimentos y asi poder contribuir a una mejor calidad ali-
menticia y nutricional. Desde la estructura social es necesario
identificar las relaciones interfamiliares y los liderazgos. En Mari-
bal, la poliginia es una costumbre extendida y existen alianzas de
unidades familiares.

Sin la participacion de los lideres es inviable un proyecto edu-
cativo o un trabajo de extensién. En sentido sanitario, se requie-
re identificar los cuidados materno-infantiles, y el antropdlogo
puede contribuir a procurar un mejoramiento de las condiciones
higiénicas. La religiosidad popular se encuentra en relacién con
los procesos educativos. Una fuente fundamental para la elabo-
racién de materiales didécticos es el folclor: cuentos, proverbios
y musica.

La lingtista-antropdloga, Christina Bratt Paulston (enero de
1973, pp. 97-106), del Departamento de Lingiiistica General de la
Universidad de Pittsburgh, presenta tres situaciones sociolingiisti-
cas en Peru.

Bratt Paulston indica que, de acuerdo con los censos peruanos
de inicios de los afios setenta, mds de la mitad de la poblacién en
este pais no hablaba castellano y no se dejaban de escuchar voces
que planteaban la castellanizacion forzosa, lo que seria, a su consi-
deracidn, un etnocidio.

Algo similar a la situacion del profesor de inglés en Estados
Unidos, que tiene la obsesion de que su alumno —no hablante de
esa lengua— sea proficiente, a fin de que logre integrarse al suefo
americano.

Una segunda posicion es la del bilingiiismo, que postula la
adquisicion de la lengua dominante (o de prestigio), al tiempo
que se recupera el orgullo sobre la lengua materna. La tercera op-
cién es la del multilingiiismo, defendida por Norman McQuown,
lingiiista de la Universidad de Chicago, en la que no debe haber
obstdculo alguno para la expresién en multiples lenguas. En Peru,
se entrelazan etnia y clase social, en esta interrelacion se expresa
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la lengua, lo cual agrega complejidad para entender y atender la
situacion lingiiistica nacional. Por otro lado, es notoria la descon-
fianza del uso del quechua en el salén de clase.

Desde un punto de vista ético y de clase social, Bratt Paulston se
pregunta si para Pert la educacion bilingiie efectivamente seria una
alternativa. Ella no estd segura y, en ese sentido, establece el siguien-
te principio que retoma de James Sledd, lingtiista y profesor de la
Universidad de Texas en Austin: “El cambio lingiiistico es el efecto
y no la causa del cambio social” (Bratt Paulston (enero de 1973,
p. 103). En consecuencia, no es posible determinar una situacién
lingiiistica por si misma, sino que serd necesario hacer confluir ele-
mentos socioecondmicos junto con el establecimiento de politicas
lingiiisticas en un tiempo determinado.

La lengua no sélo es un vehiculo de comunicacién, sino que
también debe contribuir a la transmisién de conocimientos, por
medio de instrumentos diddcticos cercanos al contexto social y
a las politicas sobre la lengua. El idioma del estudiante debe ser
considerado como parte del curriculum. Para el tiempo en el que
Bratt Paulston escribid este texto, el gobierno del general Juan Ve-
lasco Alvarado (1968-1975) habia elevado el quechua a idioma
oficial.

En Estados Unidos, pese a los reconocimientos sobre las mino-
rias, se prefiere alfabetizar en inglés durante los primeros grados.
Lo mismo sucede en Francia, Australia y Canadd. En las naciones
asidticas se ha optado por preferir la homogeneizacion lingiiistica
y, en el caso de no contar con materiales propios, se recurre a los
coloniales.

En la India se ha privilegiado el uso del hindi como lengua de
ensefanza sobre las cerca de 100 lenguas verndculas existentes.
En China, el alfabeto es universal, pero se privilegia la lengua ver-
ndcula a nivel oral, esto al menos para 1968. En la Unién Soviética,
se promociond el uso de las lenguas vernaculas, mientras que en
Europa se ha preferido el uso de la lengua nacional sobre las for-
mas dialectales. En los paises arabes, se instruye en el drabe cldsico
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desde las primeras lecciones. En Sudafrica, se alfabetiza en lengua
verndcula, pero en las colonias francesas esta alfabetizacion es di-
recta en francés. En América Latina la regla es la ensenanza en
espaiiol.

Sirva lo anterior para presentar el trabajo de Nancy Modiano
(abril de 1968, pp. 405-414), profesora de la New York University
y sociolingiiista residente en México. Al respecto, Modiano ofrece
su experiencia en los Altos de Chiapas, en el contexto de las es-
cuelas reguladas por el INI, en donde se establecié una metodolo-
gia sobre la comprensién lectora en castellano. En este punto, hace
mencién a lo escueto de las investigaciones comparativas entre
educacion bilingiie y educacién monolingtie.

Modiano afirma que las escuelas bilingiies logran mayor com-
prension lectora que las monolingiies, en el contexto de los Altos
de Chiapas, y una mayor proficiencia entre los nifios, pese a que
las escuelas bilingiies son de reciente creacidn, frente a la existen-
cia de las escuelas monolingiies que, para los anos sesenta, tenian
mas de un cuarto de siglo.

En la investigacién, Modiano hace intervenir tres elementos:
leer una segunda lengua, las actitudes tomadas a través de la segun-
da lengua y la perspectiva del profesor para la ensefianza de cono-
cimientos significativos.

Sobre los profesores bilingiies, estos tienen menor formacion
académica, pero sus resultados son mejores. En tanto, los profeso-
res de las escuelas monolingiies son mestizos (ladinos) que, tradi-
cionalmente, han ocupado espacios de opresion hacia la poblacién
indigena.

En Estados Unidos, se presenta poblacion de refugiados cubanos
de clase media y, en Nueva York, de minorias migrantes. Modiano
presenta este trabajo como un antecedente para investigaciones
comparativas de capacidad lectora en la lengua nacional en situa-
ciones bilingties. Resulta un llamado de atencién para investigar
mds sobre los aportes que la educacién bilingtie puede desarrollar
en los niflos monolingiies en lengua verndcula.
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Las respuestas a una politica de homogeneizaciéon

Desde varias perspectivas, se cuestiona un proceso educativo y es-
colar ajeno al contexto indigena, e incluso, de agravio para los gru-
pos étnicos originarios. Se han realizado criticas a la formacién de
profesores y a la imposicién de modelos educativos que tienden
a acentuar los perjuicios dirigidos a las poblaciones indigenas. A
continuacién se muestran diversos casos.

La integracion ha tenido modalidades: la iglesia, el ejército y la
escuela. En las presentaciones siguientes va implicita una critica
a la no integracion, a la exclusion de la poblacién indigena en las
sociedades mayores. No deja de estar presente la violencia estruc-
tural y el racismo traducido en la introduccién de personal poco
idéneo y sin formacién profesional, ademds del desprecio hacia
las lenguas verndculas. Es de interés en este apartado, mostrar el
surgimiento de una intelectualidad indigena.

En un tono beligerante, el profesor bilingiie mixteco Franco Ga-
briel Herndndez (julio de 1979, pp. 563-572) arenga para promo-
ver la organizacion del magisterio, de tal modo que esto repercuta
en los educandos. Reivindica el caracter étnico que debe tener la
educacion y su relacién con el concepto de clase social. Denuncia,
asimismo, los procesos de castellanizacion y la improvisaciéon edu-
cativa para el medio indigena.

Pese al caracter del capitalismo tardio y represivo del Estado
mexicano, en el pais se mantienen situaciones de multietnicidad,
pluriculturalidad y plurilingiiismo. Oficialmente se reconocen
56 grupos étnicos 'y 7 000 000 de indios para la década de los ochen-
ta, pero Franco Gabriel Herndndez declara: “No sabemos cudntos
somos, pero sabemos que existimos” (1979, p. 564). Observa el
programa nacional educativo y senala que el castellano debe ser
una lengua vehicular para todos los mexicanos, también denuncia
las actividades castellanizadoras del IIISEO de Oaxaca (Rockwell y
Nolasco, octubre de 1970, pp. 1119-1124). Critica la ensenanza del
espanol a hablantes de lenguas indigenas y los juegos para aprender
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espanol propuestos por Mauricio Swadesh, en 1953, que se aplica-
ban en Chiapas, en el Valle del Mezquital, en la Costa de Oaxaca y
en la Sierra Tarahumara. Sin embargo, Herndndez no efectda un
critica puntual a la metodologia propuesta por Swadesh.

Herndndez denuncia que la situacién en la que se encuentra la poblacién in-
digena no es producto de su ignorancia ni del desconocimiento del castellano,
es producto de la Conquista y de los herederos histéricos de esta. Las actuales
clases dominantes se apropian de los recursos naturales y defienden sus inte-
reses a nombre del desarrollo nacional. Franco Gabriel no se opone al uso del

castellano, sino a la forma en que se impulsa.

En 1978, se contrataron a mds de 2 000 promotores indigenas con
una capacitacién no mayor a los dos meses, en cursos denominados
“Induccién a la docencia”. Fueron capacitados por instructores que
no tuvieron una preparacién mayor a los 15 dias, lo cual explica
las deficiencias del programa. Para Franco Gabriel Herndndez, cas-
tellanizar por castellanizar es una irresponsabilidad histérica y un
atentado a la cultura y dignidad humana de los indigenas. No se
hace participes a los receptos de los programas, es decir, a los indios.
Las lenguas verndaculas se utilizan, en el mejor de los casos, como
vehiculo para la castellanizacidn, pero sin estudiar ni profundizar
en ellas como instrumentos de comunicacién en si.

Franco Gabriel no ubica diferencias entre los indigenas bilingties
y los monolingiies, puesto que ambos se encuentran en situacién de
marginalidad. Asi, afirma que los indios viven un despertar y que,
en esta descolonizacion, el castellano debe ser una lengua nacional
mds de las tantas que se hablan en este territorio y debe lograr el
respeto frente a otros sectores oprimidos que mantienen culturas
diferentes. Si bien los indios pueden carecer de una conciencia de
clase, poseen conciencia étnica, segiin el autor. Asi, convoca a es-
tablecer los principios de una pedagogia bilingiie-bicultural que,
hasta finales de los setenta, ha sido una abstraccién. Franco Ga-
briel responde a la tendencia de la Direccién General de Educacién
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Indigena (DGEI) creada en 1979 y adscrita a la SEP, que tiene como
planteamiento central el modelo de educacién bilingtie y bicultural.
En otra latitud, se muestra la ineficacia de la educacién y cémo
los campesinos indigenas buscan alternativas y estrategias para su
formacién en el mercado. Sonia Sotomayor Cantero y Conrado
Pérez Rebolledo (octubre de 1977, pp. 927-936), investigadores
adscritos a la Pontificia Universidad Catélica de Chile, realizan
un trabajo sobre la socializacién de la educacién en la familia y
la comunidad rural mapuche, en donde el proceso educativo en-
docultural es visto de manera coherente y el mapuche se inclina
por la permisividad, destaca la individualidad, la comunicacién
familiar, actividades que se encaminan a tratar de aprender a ha-
cer cosas. Situaciéon que la escuela no es capaz de realizar, ya que
ensena habilidades que no se practican. Asi, el mapuche no valora
la institucion escolar y se inclina por aprender lo que le propor-
ciona el servicio militar para los jovenes y el servicio doméstico, en
la ciudad, para las mujeres. Esto es una muestra de que las formas
de integracién son mds efectivas por la via de la incorporacién a
la institucion castrense, en donde el espanol es la lengua vehicular
y en la que se adquieren normas de comportamiento jerdrquico es-
tablecidas a nivel nacional, asi como, en el caso de las mujeres, esto
se refleja en el mercado laboral, en el que quedan subordinadas
a una situacién de servidumbre. De este modo, la escuela queda
acotada, sin recuperar la lengua, la historia o la identidad.

Si bien el modelo monocultural es criticado, este no ha sido su-
perado. Quiza en el Gnico espacio en el que lo ha logrado sea en el
declarativo, pero en la realidad se mantiene a pesar de los reconoci-
mientos juridicos sobre la diversidad cultural y multilingtie.

En Per, el célebre antropdlogo Estefano Varese (abril de 1982,
pp- 301-314), para ese tiempo adscrito a la Direccién General de
Culturas Populares (México), considera los problemas de la multi-
culturalidad y el plurilingtiismo en la region, entendida esta como
América Latina, debido a una historia comun, pese a la amplia di-
versidad. Son los grupos dominantes los que han negado el ejercicio
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de la lengua y la cultura en la vida cotidiana y en los procesos de
enseflanza, tratando de sintetizar todo en un solo modelo. Asi, la
programacidn y la planificacion educativa han estado al margen
de los sectores populares, incluidos los grupos étnicos. El mode-
lo persigue mantener amplios contingentes humanos con salarios
por debajo de la subsistencia, colocdndolos en la autosuficiencia
durante largos periodos, pese a la degradacion ecoldgica y social.

Se presenta la disyuntiva de diluirse entre la masa campesina,
perdiendo toda individualidad, o bien, mantenerse en la margina-
lidad, con la sola prerrogativa de conservar la lengua. En ambos
casos, la tendencia es a constituirse en fuerza de trabajo barata. Lo
educativo-escolar ha negado la posibilidad de que los grupos ét-
nicos diferenciados logren expresarse en toda su capacidad, negdn-
doles una actitud creativa y de respuesta a un medio hostil. Para
Varese, la educacion bilingiie debe propiciar el desarrollo de la len-
gua y las capacidades culturales diferenciadas, en todos los niveles
educativos.

Los estados nacionales han priorizado, en el marco del colonia-
lismo interno, el establecimiento de empresas extractivas—madereras,
caucheras, mineras— en las regiones mas aisladas de su territorio,
negando la posibilidad de la expresion propia de los grupos y pue-
blos indios. Para el caso de la educacién, lo que se ha ofrecido es la
simulacién, la imparticién de una ensefianza dentro de un sistema
escolar totalmente alejado de los requerimientos, las necesidades
culturales y sociales de los pueblos, delegando el ejercicio de la edu-
cacién a organismos estamentarios, principalmente a las iglesias.

Javier Aroca Medina y Luis Mauri Parra, ambos abogados ads-
critos a la Universidad Mayor de San Marcos y al organismo no
gubernamental (ONG) Centro Amazénico de Antropologia y Apli-
cacion Practica (CAAAP), invitan a conocer la situacién educativa
en uno de los margenes de las relaciones interétnicas en Perd.

Lengua y cultura son practicamente indisolubles. La lengua es
el vehiculo por el cual se transmite informacién, pero también se
construye el pensamiento y, a nivel grupal, se definen las necesidades
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de un colectivo. Por ejemplo, entre los ashaninka no existe el pasa-
do ni el futuro, sino que se expresan acciones, si se ha iniciado una
accion se estard definiendo el tiempo.

En la selva peruana existen 12 familias lingiiisticas que dan ori-
gen a 64 lenguas; no existen estudios sobre el monolingtiismo y el
bilingiiismo. El castellano es la lengua dominante en Perd, es la len-
gua del Estado. Los hombres son los que tienen un bilingtiismo ar-
ticulado mayor, las mujeres tienden al monolingiiismo v, por ende,
los nifios poseen sélo el monolingiiismo al ingresar a la escuela.
Con el proceso de castellanizacidn, los nifos pierden la posibilidad
de expresarse y con ello el desarrollo educativo resulta muy pobre.
Asi, se relega la lengua del nifio y, en consecuencia, la cultura que
este posee.

El sistema educativo peruano es autoritario y vertical, descono-
ciendo las necesidades de los pueblos. Por ejemplo, en los libros de
texto se presentan los peligros de la electricidad y cémo obedecer
a los semaforos. Esto en el contexto de la selva resulta absurdo, ya
que no se conocen ninguno de los dos. Por otro lado, los profesores
carecen de la formacién para enfrentarse a situaciones educativas
tan complejas como la indigena y los ninos son victimas de un sis-
tema vertical.

En la préctica se privilegia al profesor mestizo que desconoce
la lengua verndcula y la desprecia. La escuela es unidocente, es de-
cir, un profesor para todos los grados de educacién primaria. Los
resultados son evidentes, no se fomenta la lengua verndcula y el
aprendizaje del castellano es minimo y rudimentario. En sintesis, es
una educacién etnocida.

La antropéloga italiana y activista educativa afincada en Peru,
Maria Heise Mondino (octubre de 1993, pp. 125-140), propone un
modelo de mantenimiento para la ensefianza del castellano como
segunda lengua a partir de haber logrado el despliegue comuni-
cativo de la lengua verndcula, asi la segunda lengua (de prestigio)
se convierte en aditiva a la primera. Este modelo es preferible al de
transicion, que consiste en la ensefianza de la segunda lengua en
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detrimento de la primera, sobre todo porque esta no es de prestigio
y asi rdpidamente se pierde.

La escuela es un elemento fordneo a la comunidad en situacio-
nes como la selva y, con la premisa de una educacién intercultural,
se debe vincular la comunidad con la escuela, valorando los ele-
mentos culturales comunitarios y domésticos, evitando confrontar
el sistema mitico —de orden metaférico— con el sistema cientifico
—de orden abstracto-, para presentarlos simplemente como dos sis-
temas distintos.

Debemos diferenciar culturas miticas y culturas letradas, no
como gradaciones civilizatorias, sino como sistemas distintos de
transmision, uno soportado en la memoria y el otro en las letras.
En el caso de las culturas dgrafas que, por vez primera se pueden
transmitir por la escritura, se observa la posibilidad de reflexionar
la cultura desde dentro.

El proyecto de educacién bilingiie intercultural en el rio Tambo,
en Pert, que inici6 el CAAAP en 1982 en tres escuelas ashdninka, muy
rapido demandé extenderse a todas las demds; en contrapartida de
las instituciones unidocentes, cuyos profesores habian sido prepara-
dos por el ILV, pero con un nivel rudimentario en su instruccién.

Los objetivos del proyecto eran fomentar la lengua y, en con-
secuencia, la cultura ashdninka, pero, ademads, proporcionar co-
nocimientos de castellano para poderse vincular con el mundo
exterior. Los materiales se buscaron dentro de la vida cotidiana de
la comunidad. El profesor es eje central para poder llevar a cabo la
educacion bilingtie intercultural y se promovié una comunicacién
continua con los docentes para resarcir su bajo nivel educativo. El
principal obsticulo fue el Ministerio de Educacién. Para ellos, ci-
vilizar al ashdninka es castellanizarlo y llevar el curriculum oficial
en contradicciéon con el modelo propuesto de educacidn bilingiie
intercultural. El proyecto se vio truncado por el arribo de Sendero
Luminoso en 1987. En 1993 se reinicia el proyecto a solicitud de los
ashaninka. Asi, una lengua puede salvarse s6lo cuando sus hablan-
tes la defienden.
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La colaboracién de los mexicanos Marco A. Vasquez Ddvila,
etndélogo de la Universidad Auténoma Benito Judrez de Oaxaca
(UABJO), e Isidro Garcia Garcia, etnolingiiista chontal (enero-
junio de 1994, pp. 169-186), es una muestra palpable de la gran
velocidad con la que las lenguas indigenas desaparecen. Al mis-
mo tiempo que los idiomas se deterioran, la pérdida de los recur-
sos naturales también sufre el mismo proceso. La lengua chontal
muestra, en menos de dos generaciones, una pérdida muy consi-
derable en su ndmero de hablantes.

Estudios sociolingiiisticos realizados en 1987 y en 1991 en Ta-
multé de las Sabanas, Tabasco, con el chontal o yoko t’an “palabra
verdadera”, arrojan tres variantes: la de Nacajuca y Centla, la de
Tamulté de las Sabanas y la de Macuspana. Hasta antes de 1945,
la tnica lengua vehicular era el chontal. A partir de esta fecha se
empiezan a generar cambios por la presencia de la escuela, la insta-
lacién de caminos y la radio. Previamente, ya se habian presentado
experiencias educativas siempre en pos de la castellanizacién. Los
maestros ladinos prohibian el uso del chontal con castigos ejempla-
res, como hacer que el nifio se hincara sobre el revés de las corcho-
latas, para aprender castellano o las tablas de multiplicar. Ademds,
la escuela contribuyé a separar al nifio de las actividades laborales
en la familia y asi se fue perdiendo la lengua materna.

En 1973 se instala el modelo de educacién bilingtie bicultu-
ral con los vicios conocidos: falta de formacién de los profesores,
pobre o nulo conocimiento de la lengua materna, transmision de
conocimientos fordneos al entorno chontal, entre otros. En 1972
se crea la escuela secundaria y hasta 1975 se present6 un uso equi-
librado de la lengua materna y el castellano, pero a partir de 1979
prevaleci6 el segundo.

Desde los afios setenta se ha acentuado el automenosprecio para
usar la lengua chontal, la forma vehicular de comunicacién en las
casas ya es el castellano y en muy poco tiempo es previsible que en
Tamulté se pierda la lengua materna. Se presenta la coincidencia,
entre los hablantes de la lengua vernécula, de que el castellano es
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una lengua superior y el yoko t'an es una lengua que no sirve para
transmitir los conocimientos actuales, no es tutil para enamorar y,
en la medida en que la migracién se acrecienta, el uso del castellano
es cada vez mayor. El uso del chontal queda reducido a los campe-
sinos pobres y s6lo algin intelectual indigena manifiesta su orgullo
por hablar la lengua materna.

Margaret Freedson, pedagoga norteamericana perteneciente a
la Universidad de Ciencias y Artes de Chiapas, y Elias E. Pérez
Pérez, miembro de la UPN en San Cristébal (enero-junio de 1995,
pp- 383-424), resefian el libro de texto tzotzil para la educacion
elemental y sefialan graves deficiencias, entre ellas, la falta de una
guia para su uso. Destacan la problematica de haber permitido
que el texto fuese editado en las diferentes variantes dialectales del
tzotzil, lo que lingtiisticamente lo hace ser una lengua de nadie.
Por otra parte, debido a la ineficiencia burocratica, el libro de tex-
to gratuito no arriba con puntualidad a las escuelas. Al margen de
ser un galimatias, su ausencia retrasa o nulifica las actividades del
magisterio.

Los Altos de Chiapas se constituyeron en espacio experimental
y fermento del indigenismo, teniendo como vehiculo al promotor
cultural y al maestro bilingiie. La experiencia se inicié en 1952
con la instalacién del primer Centro Coordinador Indigenista que
llevé la escuela y las recomendaciones de una alfabetizacién en
lengua materna. En casi medio siglo, los avances educativos no
han rebasado la castellanizacion y, pese a contar con un espacio
universitario de formaciéon de profesores, el panorama para las
lenguas verndculas de la zona sigue siendo de menosprecio, exclu-
sion y confusion, al no lograr en casi 50 anos de practica educativa
una ensefianza coordinada de L1 (lengua materna) y L2 (lengua
de adquisicién) de manera simétrica.

Con la instalacién de los Centros Coordinadores Indigenistas
en la década de los cincuenta, comienza la alfabetizacion y caste-
llanizacién en las regiones indigenas. En poco tiempo, se da una

expansion del sistema educativo para el medio indigena en México.
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Se cuid6 la cobertura, pero se descuidé la calidad del proceso edu-
cativo. El gobierno mexicano no ha logrado mantener la atencién
del magisterio indigena vy, si bien se han realizado diagndsticos al
modelo bilingiie-bicultural, no hay una verdadera aplicacién técni-
ca 'y pedagdgica para elevar su calidad.

Pese a existir cobertura, el comin denominador en las escuelas
indigenas es la falta de materiales diddcticos, personal no capaci-
tado, personal no hablante de la lengua indigena o, si este lo es,
no esta alfabetizado en la lengua materna, ausentismo laboral, falta
de técnicas para la ensenanza del espafol como segunda lengua,
carencia de centros formadores de docentes indigenas, falta de par-
ticipacion de la comunidad y de los padres de familia.

Se ha pretendido modificar las siguientes condiciones en la
década de los noventa: la descentralizacion de los servicios edu-
cativos, la profesionalizacién del magisterio y la reformulacién de
contenidos y materiales. El Estado transfiere a las entidades fede-
rativas la responsabilidad administrativa y financiera del sistema
educativo. En el segundo caso, se trata de recuperar el papel del
maestro como agente de cambio mediante su superaciéon profe-
sional y salarial.

En el sexenio de Carlos Salinas de Gortari, por presién interna-
cional, se modificé la Constitucion reconociendo el Estado mexica-
no, por vez primera, la existencia de pueblos indios y garantizando
el acceso a la jurisprudencia del Estado en materia agraria, penal
y educativa. En el mismo sentido, hubo una modificacién a la Ley
General de Educacion, en la que también se reconoce por vez pri-
mera la existencia de lenguas indigenas y se garantiza adecuar los
planes y programas a los contextos culturales.

En 1993 se reformulan los planes y programas para la educacién
indigena, destacando los aprendizajes significativos que estarian en
relacion con el contexto histérico y cultural. Sin especificar las ra-
zones, el modelo planteado durante el sexenio, sigui6 inclindindose
hacia una educacién hegemonica y privilegiando al espafiol como
la lengua de ensenanza, relegando a las lenguas vernéculas.
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En una encuesta realizada a maestros bilingiies de Los Altos de
Chiapas, los libros de texto del ciclo 1993-94 causaban dificultades
porque sus contenidos no coincidian con planes y programas.

Se menciona la modalidad semiescolarizada de la Licenciatura en
Educacién Indigena que comenz6 a ofrecer la UPN a partir de 1990.
Se registra la imposibilidad del maestro para sistematizar su expe-
riencia en términos tedricos y serias dificultades para que recibiera
asesorfa en su practica cotidiana. Algo similar sucede con el Pro-
grama para Abatir el Rezago Educativo (PARE), iniciado en los afos
noventa, el cual no ofrece soluciones inmediatas, por su caracter re-
medial, ni tampoco instrumentos para un diagndstico adecuado. Por
otro lado, el magisterio indigena es reticente a introducir cambios en

su actividad pedagdgica.

La ensenanza en lengua vernacula como recomendacion

Dos antecedentes marcan la necesidad de alfabetizar en la lengua ver-
nécula, con el fin de la adquisicion de la lengua de prestigio, con ma-
yor proficiencia. El antecedente inicial estd en la Primera Asamblea
de Fil6logos y Lingiiistas, realizada en la Ciudad de México en 1939;
el segundo es el Primer Congreso Indigenista Interamericano llevado
a cabo en la ciudad de Patzcuaro el afio siguiente. Incluso este tltimo
da pie a la formacién del 11T que, a su vez, dard pauta para la educa-
cién en el medio indigena a nivel continental. Otro elemento que
interviene en las recomendaciones para una alfabetizacion en lengua
materna es la intervencion del ILv. También se deben considerar las
iniciativas mismas de algunos grupos que resisten a los programas
impuestos desde el exterior mediante propuestas propias.

Para el profesor normalista peruano, y promotor de la discusién
educativa en su pais, Emilio Barrantes:

La educacion no puede prescindir del aspecto econdémico sino por el contrario,

considerarlo en primera linea. El indio estd ligado a la tierra, pero en la mayor
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parte de los casos, no es propietario de la parcela que trabaja; sus necesidades

son pocas, su género de vida es primitivo (Barrantes, enero de 1944, p. 52).

Barrantes sugiere la formacién de educandos y educadores indios.
Lo importante no es la alfabetizacién, no es una panacea, sino
realizar un puente de equidad con la cultura nacional. Es impres-
cindible el uso de la lengua materna para una efectiva castella-
nizacién y una consecuente integracién nacional. Un elemento
central para la educacidn serd que el instrumento escolar sea parte
integra del entorno, del hédbitat. La educacidn debe establecerse en
la escuela, en la tribuna, en el cine, en todos los 4mbitos de la vida
social. Para el profesor Barrantes, la educacién debe contar con
un fuerte apoyo del Estado, a fin de suprimir los elementos nega-
tivos y crear asi un clima para la educacioén, en todos los sentidos,
formando verdaderos maestros y no instructores. La educaciéon
debe recuperar la lengua indigena, a fin de revalorarla y reducir el
sentimiento de inferioridad.

Uno de los proyectos mas elaborados dentro de la historia de la
educacién indigena en México, fue el de la estacién experimental
para la integracién del indio en Carapan (Sdenz Garza, 1969), que
se llev6 a cabo en la region de la Cafiada de los Once Pueblos, a
cargo del entonces subsecretario de Educacién, Moisés Sdenz Garza;
proyecto que no continué por conflictos interfaccionales y por la
falta de asistencia politica y presupuestaria de las autoridades guber-
namentales. Lastimosamente el proyecto fue abandonado de mane-
ra rapida, tan s6lo dur6 unos meses, pero ahi participé el etnélogo
Carlos Basauri y, en materia lingiiistica, Pablo Gonzélez Casanova.

El lingtiista mexicano adscrito al Museo Nacional de Antropo-
logia Ignacio Manuel del Castillo (abril de 1945, pp. 139-152), rea-
liza un recorrido desde el Colegio de la Santa Cruz de Tlatelolco,
mencionando el éxito del aprendizaje del ndhuatl, por parte de los
frailes, y del espanol y del latin, por parte de los indios. Sin embar-
go, posteriormente fue una empresa colonial que fracas6 por temor
a que los indios sobrepasaran a sus mentores. Hace mencidén de las
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misiones jesuiticas en el norte del pais, proyecto que se aborta en
el siglo XVIII, por la expulsion de la orden en 1767. Se sorprende al
encontrar que Maximiliano de Habsburgo estaba interesado en las
lenguas vernaculas y él mismo fue un estudioso del ndhuatl bajo la
direccién de Faustino Galicia Chimalpopoca. Maximiliano tenia el
proyecto de que en las escuelas se estudiaran lenguas vernaculas y
asi preparar profesores, pero por el fin del Imperio este proyecto
quedé inconcluso. El recorrido por la historia de la educacién indi-
gena atraviesa la etapa en que Plutarco Elias Calles crea la Casa del
Estudiante Indigena, que no rebasé las dos generaciones escolares,
pues el pretendido retorno de los estudiantes de los distintos gru-
pos indios no se produjo.

Del Castillo reconoce a los lingtiistas del ILV que, desde 1935,
comenzaron a trabajar en el pais y rapidamente elaboraron gra-
miticas y diccionarios en las lenguas verndculas, omitiendo la ob-
sesioén de este grupo misionero por traducir la Biblia a las lenguas
indigenas.

En este contexto se cre6 el Departamento de Asuntos Indigenas
y se le doté de un marco juridico. Posteriormente, se fund¢ el Insti-
tuto Nacional de Antropologia e Historia (INAH) en 1938; en 1939
se convoca la Primera Asamblea de Fil6logos y Lingtiistas en la
Ciudad de México.

El Proyecto Tarasco surge como iniciativa de este congreso como
un intento por recuperar el proyecto inicial de Moisés Sdenz en Ca-
rapan. Asi se propuso educar en lengua materna, con maestros que
hablaran la lengua, impartir los conocimientos elementales en su
propio idioma y, posteriormente, ensefiar la lengua castellana, pues
es la nacional. La intencién es alfabetizar en lengua materna, pero
utilizar cada vez con mayor grado el espanol. La direccién del Pro-
yecto Tarasco quedé encomendada al doctor Mauricio Swadesh,
uno de los mas distinguidos filélogos norteamericanos, arraigado
en México, profesor de lingiiistica de la Universidad de Wisconsin
y destacado alumno de Edward Sapir, con extensa experiencia en el
estudio de lenguas indigenas.
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Con el auxilio del personal técnico del ILV, se seleccionaron
jovenes purépechas y se les dio un curso de induccién al uso del
alfabeto purépecha, usando como método el sildbico. A juicio de
Del Castillo, este método de cartillas y dibujos es magnifico para
comenzar en muy poco tiempo la lecto-escritura. La ensenanza
se realiz6 en una escuela para nifios; se efectuaron visitas domici-
liarias de convencimiento a los menores que no pudieran asistir
a la escuela y se impartieron clases nocturnas para los adultos.
Para Del Castillo hubo gran respuesta, una de ellas fue que los
propios indios lograban expresar sus ideas en su propia lengua,
admirdndose de si mismos. Se instal6 una pequena imprenta para
traducir legislacidn, literatura, avisos sobre salud e informacién
agropecuaria. Se elabor6 un periédico mural con las noticias de
la regi6n. El método empleado, a consideracién de Del Castillo,
lograba la alfabetizacion entre 20 y 45 dias. Del Castillo se queja
amargamente de la conclusién del proyecto, pese a los rdpidos
logros, por la impugnacién de algunos sectores conservadores en
la regién al equipararlo con los procesos de alfabetizaciéon en la
Unién Soviética.

Lo que sigue es una recuperacién de la experiencia de la Escuela
Indigenal de Warisata, con el apoyo norteamericano y en el marco
de un convenio binacional Pert-Bolivia para atender a la poblacién
indigena del altiplano andino. Se resena esta practica por el director
del proyecto, asesor del Servicio Cooperativo Peruano Norteame-
ricano de Educacién y especialista en materia educativa, Antonio
Pinilla (julio de 1952, pp. 225-234).

En 1945 se establecié un convenio entre la Repuiblica del Pera y
la de Bolivia a iniciativa del Instituto de Asuntos Interamericanos
del gobierno de Estados Unidos con el objetivo de incorporar a las
grandes masas indigenas de estas naciones mediante la educacion.

Se hace referencia a que sélo se habian logrado procesos de
aculturacién, en vez de procesos transculturales, sin que Pinilla es-
pecifique la distincién entre ambos conceptos. Es la primera oca-
sidén en que se va a considerar la mentalidad indigena, ya que en la
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imposicion de otros programas, la pedagogia occidental considera-
ba tabla rasa a la idiosincrasia indigena.

En Arequipa y Warisata se establecieron los principios de una
pedagogia que debe contemplar habitos, costumbres, aspiraciones,
en fin, la psicologia del indio, propiciando los beneficios de la civili-
zacioén con la tecnologia agricola, mejora sanitaria, optimizacién de
pequenas industrias caseras rurales y difusion del castellano. El mé-
todo que se propone es demostrativo y de participacion. La intencién
del “Servicio Cooperativo Peruano-Norteamericano de Educacion,
consiste no en crear un sujeto pasivo, sino en fomentar, desde el ser-
vicio, la idea de colaborar y ayudar a aquellos que estén en disposi-
cién de ayudarse a si mismos” (Plinilla, julio de 1952, p. 229).

Se tiene una escuela nuclear central y en ella se encuentran el su-
pervisor de higiene y sanidad rural, otro de agricultura e industrias
rurales y un tercero de alfabetizacién, también se encuentran las
residencias de los maestros y aledafias unas 20 escuelas para que-
chuas y aymaras. La escuela nicleo cuenta con campos de juego y
de cultivo, habitacién para los maestros, comedor y auditorio. Exis-
ten 22 escuelas nucleo y 320 seccionales, atendiendo una poblacién
de 37 000 nifios. Se tienen los requisitos minimos del sistema na-
cional educativo adaptados a las condiciones regionales, distintas
cartillas de propaganda, incluida la cartilla para la castellanizacién.
Cada centro debe contar con desayunos, habitos cotidianos de aseo,
talleres y actividades agropecuarias demostrativas. La tendencia es
hacia la castellanizacién, teniendo como lengua vehicular la mater-
na. Anuncia que para mantener este programa se creard la Escuela
Normal Rural en Urubamba, en el departamento de Cuzco. Este fue
un ambicioso proyecto, sin embargo, careci6 de continuidad.

El padre del 11v, William Cameron Townsend (abril de 1956,
pp- 123-132), nos muestra de manera somera su método para la
ensenanza de la lecto-escritura. En esta participacion, el misionero
mayor del ILV omite la labor proselitista del instituto.

El método propuesto por Townsend es psicofonémico y consiste
en ensenar la primera mitad de las letras del alfabeto en relacion
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con 200 palabras concretas, algunos verbos y adjetivos de uso co-
mun. Cuando se tiene dominada esta primera fase, posteriormente,
se ensefia el resto del alfabeto a fin de que se puedan armar pala-
bras, frases. Una vez que esto se conoce en la lengua materna, se
procede de la misma forma en la lengua nacional.

El método se limita a reconocer el sonido con la letra y de ahi a
formar palabras, frases y pequenias historias. Entre los cakchiqueles
de Guatemala, este método ha resultado eficaz y es muy satisfacto-
rio para el estudiante ver que en poco tiempo puede identificar las
palabras en distintos contextos y muy pronto comenzar a leer. La
labor del maestro resulta fundamental en el sentido de motivar al
alumno. La influencia del ILV perme¢ la politica educativa y del len-
guaje, no sélo para México sino para toda América y otras latitudes.
El INI recuperd en la promotoria cultural como propias las indica-
ciones de los misioneros. La labor de Townsend se inicié en Méxi-
co en Tetelcingo, Morelos, en 1935, a invitacion expresa de Moisés
Sdenz, quien habia observado su trabajo entre los cakchiqueles de
Guatemala, con una aceptacion por parte del entonces presidente
de México, el general Lazaro Cardenas del Rio.

Se resenia la actividad lingiiistica en el Centro Coordinador Indi-
genista Tzeltal-Tzotzil expuesta por el lingiiista brasilefio formado
en México y responsable de la seccién de lingiiistica en dicho centro
Carlos Antonio Castro (abril de 1956, pp. 139-158).

El autor nos remite al fenémeno del cambio lingiiistico, defi-
niéndolo de esta manera como: “El proceso de transculturacién
lingtifstica, entendiéndose mediante este término las mutuas in-
ter-influencias que sufren tanto las lenguas en estructura, léxico y
otros patrones, como las comunidades de habla en su constitucién
y asentamiento” (Castro, 1965, p. 140).

En el caso de la transculturacién de la regién tzeltal-tzotzil, la
influencia del castellano es muy asimétrica con respecto a las otras.
Se introduce el concepto de sector social de comunicacién, que se
refiere a los niveles sociales desde donde se habla, por ejemplo, en
los casos del vendedor, el bolerito del mercado, el acaudalado, el
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propietario indigena aislado y el ejidatario, este ultimo mds trans-
culturado.

Castro menciona la realizaciéon de la Primera Asamblea de Fi-
16logos y Lingtiistas en 1939 y la creacién del Instituto Nacional
para la Alfabetizacién de Indigenas Monolingiies, que s6lo tuvo tres
proyectos: tarasco, maya y otomi.

Castro hace referencia al promotor cultural que requiere de cier-
to prestigio para habilitarlo en la comunidad donde va a laborar, se
le ofrece un adiestramiento basico para que reproduzca el esquema
de alfabetizacién en lengua materna y su posterior castellanizacion.

Con respecto a la castellanizacion se remite a la accion indige-
nista, en general del Centro Coordinador Indigenista, que atrae a la
comunidad a procesos de modernizacién y, de esta forma, la caste-
llanizacién es un proceso bastante mas rapido que el que se puede
dar en la lentitud escolar.

En su cardcter de director de Educacién del Bureau of Indian
Affairs, Willard Beatty (enero de 1961, pp. 7-32) muestra el desa-
rrollo histérico de la educacién dentro de las reservaciones nava-
jo, destacando la importancia de la Segunda Guerra Mundial, que
foment6 una mayor articulacion de los navajos hacia la sociedad
mayor.

En los anos ochenta del siglo XIX, los navajo se educaban junto
a los blancos, mas tarde se hicieron gestiones en el Congreso v,
pese a la Gran Depresion de 1929, se construyeron escuelas apro-
piadas para ellos. Era tan grande el rechazo de los navajo para
dejar a sus hijos en las escuelas de los blancos como de los blancos
para construir inicialmente estas escuelas.

Uno de los problemas fue el econémico, ya que primero habia
que resolver las condiciones del territorio. Franklin Delano Roosevelt
fue sensible a los problemas de los indios, pero, una vez terminada
su gestion, estas politicas no tuvieron continuidad.

Willard Beatty narra su experiencia activa dentro de la escuela
indigena en Albuquerque, donde habia discusiones entre las politi-
cas gubernamentales y la percepcion de los navajo sobre la politica
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agraria, ganadera y de educacién. Con esta experiencia, Willard se
encontrd con que los niflos navajo no entendian una sola palabra
de inglés y los maestros blancos ninguna de navajo. Esta situacion
lo marcé y, posteriormente, definié su enfoque educativo al conver-
tirse en director de Educacion Indigena del Bureau. Como primera
medida invité a una maestra del Colegio de Maestros de Wisconsin
para dar cursos demostrativos y, en pocas semanas, los navajo co-
menzaron a entender el inglés. Sin embargo, para este tiempo sélo
40% de los nifos asistian a las Non-Reservation Boarding Schools
y los padres no veian en la escuela ninguna utilidad. Se desplegaron
recursos tales como el transporte escolar y desayunos y comidas
para evitar que los alumnos se durmieran en las clases.

Los contenidos de la escuela publica no tenian nada que ver con
el entorno de los nifios navajo, eran contenidos sobre el policia que
dirige el trafico, bomberos y viajes trasatlanticos, ningtin elemento
presente en el entorno indigena. Se hizo una primera experiencia
con textos bilingties en navajo-inglés y con contenidos familiares a
los nifios. Mds tarde el lingtiista Robert Young particip6 en la elabo-
racion de libros traducidos al navajo.

Para que los adultos comprendieran la politica indigenista, se
publicé un periddico bilingiie. Con el afdn de tener un alfabeto na-
vajo, se recurri6 al auxilio de los traductores de la Biblia (ILv). La
lengua navajo es tonal y requiere de un alfabeto distinto al romano,
se disefi6 un alfabeto que fuera lo mas cercano posible al inglés ofi-
cial. Para esto, participaron los lingiiistas John Harrington y Oliver
La Farge. Se establecié una gramdtica navajo y con ello se obtuvo
un gran avance.

Durante la Segunda Guerra Mundial, se considerd el cierre de las
escuelas, pero se mantuvieron por la cooperacion de los navajo en el
enrolamiento al ejército. Al término de la guerra, los que participa-
ron en ella regresaron convencidos de dos cosas: de la necesidad de
hablar y leer inglés y de la importancia de la educacion. Por prime-
ra vez hubo una demanda educativa. Después de la guerra, la tnica
opcidn era ingresar a las escuelas publicas de la poblacién indigena
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en donde habia vacantes, puesto que muchos estudiantes se habian
dedicado a la industria de la guerra. La intencién era que terminaran
la escuela y pudieran ser ocupados en la sociedad norteamericana.

Se despert6 la preocupacién del Congreso por financiar es-
cuelas-internado con resultados positivos en cuanto al promedio
de egresados y ocupados. La mayoria obtuvo empleo, algunos, en
menor medida, se unieron a las fuerzas armadas y sélo un peque-
o nimero buscéd educacién superior. Las escuelas estaban dentro
del Special Navajo Program, entre ellas se encontraban la Phoenix
Indian School y el Sherman Institute. Es indudable el avance de
la educacién, 60% consiguié empleo en el corredor Denver-San
Francisco y la mayoria obtuvo ocupacién durante el verano. Esta
fue una muy rica experiencia que debe servir para que las escuelas
publicas tengan en consideracion la real posibilidad de educar e
integrar a los no-hablantes de inglés, siempre y cuando cuenten con
el personal capacitado para entender situaciones de diferencia de
los no-angléfonos.

La practica educativa, en las margenes de los paises latinoame-
ricanos, ha estado a cargo del ILV y de otros grupos misioneros,
incluidos los catélicos. Aqui se resena la actividad entre los chocdes
del Darién, descrita en la colaboracion del pedagogo panameno Ni-
casio A. Vargas, encargado de la Seccién de Alfabetizacion y Educa-
cién de Adultos en Panamd, y del lingtiista y profesor estadunidense
en Tabor College, Jacob A. Loewen (Vargas y Loewen, abril de 1963,
pp- 121-126).

Los chocdes habitan el Darién y son alrededor de 5 700 perso-
nas. Se inici6 la alfabetizacién por los profesores norteamericanos
David Wirsche y J. Loewen mediante el sistema de aplicacién uni-
versal de cartillas. Se hicieron ilustraciones referentes al contexto
chocé con la palabra. A fin de facilitar la ortografia, se convino
utilizar el alfabeto espafnol en lugar del alfabeto fonético, ade-
cuando las grafias a los sonidos. Se sugirié comenzar a ensefiar
la lecto-escritura en la lengua materna previo a la ensenanza del
espaiiol.
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Sobre todo durante la década siguiente a la segunda posguerra,
se ha insistido en lo deseable de otorgar una educacién basica en
la lengua materna, ello se debe a la independencia que han esta-
do logrando distintas naciones. El célebre antropdlogo y lingtista
norteamericano de la Universidad de Chicago Norman McQuown
(1970, pp. 387-394), nos ofrece un panorama imaginario de un pais
con un presidente progresista que nombra un antropélogo protes-
tante de buen corazén para hacerse cargo de los asuntos indigenas
del pais, donde este antropdlogo logra que el gobierno tenga un
reconocimiento sobre los derechos de los grupos indigenas a recibir
una educacién pertinente a su entorno y a su lengua.

El gobierno siguiente hace caso omiso a estas recomendaciones
y compele a esta poblacién a migrar a las ciudades, situaciones de
tensién que hasta la actualidad se manifiestan sin establecer una
politica de equidad que logre identificar los derechos y obligaciones
del grupo nacional y de las minorias en una situacién de coopera-
cién entre ambos.

Es hasta el inicio de la década de los setenta que se percibe la ne-
cesidad de estudiar la lengua, la cultura y la sociedad de los grupos
minoritarios originarios. En otro pais del Norte se habia estable-
cido un programa para reivindicar la ciudadania indigena, el cual
fue suspendido por la llegada de otro grupo gobernante. La parodia
hace referencia clara al gobierno nacionalista del general Cardenas
y a la politica del New Deal de Roosevelt.

McQuown sefiala la dificultad de abordar la educacién para
grupos minoritarios originarios, mds aiin si no se tiene una pers-
pectiva politica coherente. El uso de la lengua materna en la educa-
cién propicia la diversidad, que en si es una riqueza, y la posibilidad
de adquirir conocimientos no sélo lingiiisticos, sino también ac-
ceder a otra lengua de comunicacién mayoritaria, e incluso, a otra
lengua de comunicacién internacional. Este programa, de ficcién,
debera ajustarse a una maximizacién de la variabilidad lingiisti-
ca, cultural y social, y a una maximizacidn flexible y de capacidad
adaptativa.
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En Colombia, se reconoce la diversidad cultural y la importan-
cia del uso de la lengua verndcula para procesos educativos. Sin
embargo, no se rebasa este reconocimiento, simplemente se senala
la necesidad de legislar al respecto. Este es el caracter del articulo de
Humberto Triana y Antorveza (octubre de 1972, pp. 1237-1284),
funcionario del Ministerio de Gobierno de Colombia en aspectos
de la comunidad. El especifica que en Colombia el espafol es la
lengua oficial, pero debe ser reconocido como un pais pluricultu-
ral y multilingiie, pues se hablan mds de 200 lenguas y dialectos,
aparte de los negros isabelinos que hablan inglés. Asi, para 98% de
los colombianos, el castellano es su primera lengua, pero para el
resto es la segunda. La lengua es esencial para la trasmision de la
cultura, se recomienda el uso de la lengua verndcula para la alfa-
betizacién en castellano, accién que demuestra la significacién y el
respeto del otro.

Triana y Antorveza dedica su colaboracién a hacer una revisién
historiografica sobre las ordenanzas coloniales en torno al uso de
la lengua vernacula y del castellano. En sintesis, desde el inicio de la
Colonia se estipul6 el uso del castellano por encima de las lenguas
indigenas como una via para la conversién. Sin embargo, se solici-
taba que los evangelizadores y doctrineros conocieran las lenguas
indigenas de las localidades en donde se establecerian. Se estipu-
16 el decreto de que s6lo mediante el conocimiento de la lengua
verndcula se podria garantizar la ensenanza del castellano y de la
doctrina. El autor destaca las molestias de la Corona espafiola en
distintos momentos histdéricos sobre el desconocimiento, por par-
te de funcionarios coloniales y de evangelizadores y doctrineros,
de las lenguas verndculas. Se hace hincapié en que este descono-
cimiento retarda las intenciones coloniales sobre estos territorios.

La Independencia se presenta como una continuidad de la ne-
cesidad de castellanizar a las poblaciones indigenas. Esto pese a
existir algunas tendencias opuestas que propugnaban por el reco-
nocimiento de las lenguas verndculas. Estas tltimas no tenian so-

porte juridico. Las lenguas verndculas debian estudiarse de forma
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similar al griego y al latin. El autor hace notar que en Colombia,
desde la Independencia, ha prevalecido la tendencia a aglutinar
al indio mediante la castellanizacién, esto salvo algunas interven-
ciones en el siglo XX, las cuales hicieron notar la necesidad de
un censo de las lenguas indigenas. Es hasta 1962 que se firma un
convenio con la Universidad de Oklahoma (sede del 1LV) para el
tratamiento de las lenguas verndculas y una via para adecuar
el pensum para la ensefianza del castellano.

El Convenio 157 de la OIT prevé que la ensenianza elemental
debe ser inicialmente en lengua materna, como forma de transicién
alalengua nacional. Este ordenamiento fue ratificado en Colombia
s6lo hasta 1969. El sefior Triana anuncia que se estd formando una
comision entre las universidades, el Instituto Antropoldgico de Co-
lombia, el Instituto Colombiano de Pedagogia y el ILV para estudiar
y atender las lenguas verndculas en el pafs. No deja de sefialar que,
durante la Colonia, se presenté una gran confusién para la conver-
sioén de los pueblos indios, encontrando muy poca recepcién por
parte de los clérigos a aprender las lenguas vernaculas y asi poder
realizar su labor; ademds de una pobre sensibilidad para compren-
der la situacion de los pueblos originarios.

De 1585 a 1784 se registran 158 franciscanos ante la Real Au-
diencia para realizar la doctrina en las siguientes lenguas: chibcha,
colima, orotoma, cumanagoto, cuna, chitano, yurumangui, siona,
chitanero, panche, cumanagoto y semicuco.

Otras 6rdenes como las jesuitas y dominicas también incursio-
naron en el estudio de las lenguas vernaculas, principalmente del
chibcha. Para Triana, los siglos XVI y XVII son la época de oro para
el estudio de estas lenguas de la Nueva Granada. A consideraciéon
del autor, estos esfuerzos se frustraron porque se perdieron grama-
ticas y vocabularios colectados en estos tiempos. En el siglo XIX se
continu6 con la elaboraciéon de estos materiales destinados a la ca-
tequesis. Esta actividad que se lleva a cabo por parte de las érdenes
catdlicas, en las que se incluyen agustinos y capuchinos, se continda

realizando.

76



Capitulo 1. Indigenismo y educacién

Triana destaca tres etapas para el estudio de las lenguas ori-
ginarias en Colombia. La primera esta soportada en el latin y en
una concepcion medieval del mundo. Las lenguas originarias se
estudian en relacién directa con el latin y sus declinaciones. Esta
situaciéon, que dura hasta finales del siglo XVIII, es criticada, ya
que no se realiza una filologia abstracta en torno a las lenguas
indigenas. Es hasta la época independiente, el siglo XIX, cuando el
latin deja de ser vehiculo universitario y el espanol se constituye
en la lengua de instruccion y, de manera similar a lo ocurrido en
la etapa anterior con el latin, las lenguas verndculas ahora se com-
pararian con el castellano.

Es hasta 1934, con la obra del padre Marcelino de Castellvi,
que se adoptan principios de la lingiiistica estructural para el es-
tudio del 1éxico, asi como el sistema fonético internacional para el
andlisis de las familias lingiiisticas y sus variantes en Colombia. El
Instituto Colombiano de Antropologia, a partir de los afos cin-
cuenta, ha comenzado a sistematizar las lenguas vernaculas y el
ILV ha incursionado en la descripcién fonética, pero, a juicio de
Triana, sin lograr atin un inventario de lingiiistica antropolégica.
El autor espera la formacién de jévenes lingtiistas y antropélogos
para trabajar en estas tematicas.

John B. Haviland (enero de 1982, pp. 147-170), de la Universi-
dad de Camberra, en Australia, y actualmente en la Universidad de
California en San Diego, sefiala que, desde los anos cuarenta, an-
trop6logos y educadores iniciaron trabajos en la regién de los Altos
de Chiapas. A inicios de los cincuenta, se estableci6 de manera for-
mal el Centro Coordinador Indigenista Tzeltal-Tzotzil (1950-52)
del INI. Este centro se constituyé en un emblema del indigenismo
mexicano. Haviland se pregunta si existe educacién indigena. Con
base en los censos de entre 1950 y 1960, se observé que se incre-
mento en casi un tercio el nimero de bilingiies en el municipio de
Zinacantdn que, en 1950, contaba con 95% de habitantes monolin-
giies en tzotzil. De esta cifra, el nimero de mujeres monolingiies se

mantuvo casi constante.
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Haviland menciona que, si se hace caso a la estadistica, el pro-
ceso educativo y lingiiistico en los Altos de Chiapas ha contribuido
a una mayor insercion del indigena en la vida nacional, pero la ob-
servacion etnografica muestra que la habilidad para expresarse en
una lengua de prestigio como el castellano, contintia siendo muy
restringida y que son muy pocos los indigenas que pueden comu-
nicarse por via oral y escrita en castellano, e incluso, en la lengua
materna. Cabe preguntarse, de acuerdo con Haviland, si la adquisi-
cién del bilingtiismo contribuye a un mayor control politico sobre
el indigena.

Por intervencion de los indigenistas en esta region, en la década
de los setenta se presenta un incremento de casi 30% de monolin-
giies en castellano. A partir de esta cifra, Haviland se pregunta si
los programas de alfabetizacién y castellanizacion son efectivos. En
materia de alfabetizacién y bilingtiismo siempre se presentan difi-
cultades de definicién. Haviland nos refiere su trabajo de campo
en Zinacantan desde 1966. Para esos tiempos, el monolingiiismo en
tzotzil, al margen de los ladinos, era de 95%. Una década después,
esta cifra se redujo a 55%, pero manteniendo el monolingiiismo en
las mujeres. En el proceso de alfabetizacion, para la década de los
sesenta, este era muy reducido. Para 1970, 40% de los zinacantecos,
incluidas las mujeres, podian considerarse alfabetos. Haviland con-
tinta preguntandose si este éxito en el incremento de bilingties y
alfabetos, por lo menos en las cifras de los censos, es considerable
como un éxito de una nueva politica social y si ello conlleva una
toma de conciencia sobre su condicién indigena y su sentido de
mexicanidad.

Para Haviland, los programas dirigidos a la castellanizaciéon y
la alfabetizacion no revisten el éxito que las cifras podrian indicar.
La etnografia, en términos sociolingiiisticos, muestra que son muy
pocos los zinacantecos que pueden expresarse por via escrita en
castellano y menos los que pueden hacerlo en su lengua materna.
El trabajo de campo da cuenta de que la adquisicién del castellano
y su capacidad de ejercicio en la lecto-escritura estan acotadas. La
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variante que surge es la de un castellano estigmatizado, mismo que
no permite al indio acceder a los espacios de poder de quien habla
y escribe con proficiencia en la lengua dominante. La adquisicién
del castellano en su forma mas primitiva, tan sélo le permite al zi-
nacanteco, en el mejor de los casos, ingresar al mercado de trabajo.
Haviland sostiene que los programas de alfabetizacién y castellani-
zacion se establecen sin modificar el sistema de dominacién y ex-
plotacién social del indio.

Haviland recupera los aportes de Shirley Brice Heath quien, des-
de una perspectiva histdrica, senala tres aspectos en torno a la po-
litica del lenguaje: 1) instrumento de control politico y econémico,
2) medio de conversion sociocultural o religioso y 3) como recurso
escaso que permite al individuo que lo maneja con fluidez ventajas
econdmicas y politicas sobre el resto. La Revolucién mantuvo los
principios ya sefialados, pero hizo intervenir acciones pragmaticas.
En 1911, Gregorio Torres Quintero, desde el Partido Popular Evolu-
cionista, propuso la educacién rudimentaria y la ensefianza del cas-
tellano, por encima de la lengua vernacula, ya que, en su opinidn,
el pais no estaba en condiciones de perder tiempo en la ensefianza
en lengua indigena.

Mis tarde, en 1921, el hispandfilo José Vasconcelos se planteaba
la ensenanza del castellano a partir de los cldsicos (Homero, Dante,
Tolstoi), pues consideraba que esta lengua era un elemento impres-
cindible para la unidad nacional. Ediciones también se distribuye-
ron en regiones indigenas con alto nivel de analfabetismo, con el
objetivo de inculcar valores. De acuerdo con Vasconcelos, la incor-
poracién del indio debia pasar por hispanizarlo. Moisés Sdenz, en
calidad de subsecretario de Educacidn, planteaba al espafiol como
vehiculo de cohesiéon.

Hasta los afios cincuenta, el método empleado fue el de la cas-
tellanizacidn directa, sin mediacion de la lengua verndcula, incluso
aplicando fuertes castigos a los alumnos que la ejercieran. El méto-
do directo, impulsado desde los afios veinte, ha mostrado su fraca-
so. Sin embargo, se sigue impartiendo en las escuelas de Zinacantan.
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Haviland constata que los profesores insisten en la ensefianza direc-
ta del castellano, ya que presumen que el aprendizaje del espaiiol les
permitiria a los zinacantecos obtener trabajo fuera de su municipio.
Opinan que la lecto-escritura en tzotzil —o tzeltal- podria ser muy
bella, pero inutil; a reganadientes conceden que la lengua verndcula
sirve para el hogar y el pueblo, pero el castellano es para el mundo.

En 1934-1935 arriba a México el ILV y junto con él se crea el
Departamento de Asuntos Indigenas, permitiendo asi una evalua-
cién critica del método directo y la importancia de ensenar en la
lengua nativa. En estas acciones intervino Vicente Lombardo Tole-
dano, tomando como referencia las politicas lingtiisticas de la Rusia
soviética. La propuesta estalinista sobre considerar, para el caso de
la Unién Soviética, que las minorias lingiiisticas no son un obs-
taculo, sino que pueden enriquecer la unidad nacional, tuvo eco en
Meéxico.

En 1939, la Primera Asamblea de Fil6logos y Lingiiistas pro-
puso la alfabetizacién en lengua verndcula. El Proyecto Tarasco
de 1940 mostr6 la eficacia de la ensenanza de la lecto-escritura
en lengua vernacula. Pese a que, durante la década de los treinta,
hubo la oportunidad de valorar tanto el método directo como
la enseflanza primero en lengua verndcula y posteriormente en
castellano, el modelo que prevalecié fue el del método directo.
Esto a pesar de una aceptacion juridica por parte de la SEP para
la alfabetizacion por el método bilingiie. Para el caso de Chiapas,
a pesar de los esfuerzos del INI enfocados a alfabetizar en lengua
materna, los resultados fueron exiguos.

En México no se logré establecer la alfabetizacion y el bilingiiis-
mo —a partir de la lengua materna— sin menoscabar a la lengua ver-
nécula por continuar considerdndola como ilegitima y primitiva.
Tampoco se arribd a una alfabetizacion y bilingiiismo soportados
en la castellanizacién directa. Haviland ejemplifica su anterior tesis
a partir de una detallada etnografia sobre la diglosia en el contex-
to zinacanteco. De manera detenida describe los contextos de las
distintas formas de habla en diferentes situaciones sociales y con

80



Capitulo 1. Indigenismo y educacién

distintos hablantes: el tzotzil que conoce y maneja su idioma, la
identificacién de los contextos sociales en los que la emplea, la del
ladino, quien habla un tzotzil sin soporte gramatical, con innume-
rables préstamos del castellano y el castellano con fuertes interfe-
rencias tzotziles. De estas formas y de los contextos dan cuenta los
hablantes.

En consecuencia, las apreciaciones de que el tzotzil es una len-
gua primitiva caen por tierra. Haviland, en el contexto de una
alfabetizacién y adquisicién de un bilingtiismo proficiente, se
inclina por fomentar el tzotzil a profundidad. Ello traeria como
resultado la estandarizacién de la lengua vernacula, por medio
de periddicos, folletos, radio y otros. La alfabetizacion en lengua
verndcula es posible y deseable y se cuenta con las técnicas para
lograrlo, asi como para establecer un bilingiiismo estable. Havi-
land recurre a Rodolfo Stavenhagen al sostener que no se trata de
eliminar a las lenguas indigenas, sino de eliminar la colonizacién
sobre ellas.

De acuerdo con Brice Heath, en el siglo XVI se utilizaron a unos
cuantos naguatlatos como traductores y se oficializ6 el castellano,

7

asl:

El lenguaje se observa en tres aspectos: 1) como instrumento de control po-
litico y econémico; 2) como medio de conversidn, socio-cultural o religiosa;
y 3) como recurso especial y a veces escaso que confiere a los individuos
hébiles en su uso ventajas econ6micas y poder personal (Haviland, enero de

1982, p. 151).

Haviland continda usando el esquema de Heath, sefialando tres mo-
mentos durante el inicio del siglo XX: el programa de Gregorio Torres
Quintero, la hispanofilia institucionalizada de Vasconcelos y las poli-
ticas de incorporacién de Moisés Sdenz, que pretendieron la castella-
nizacién por método directo, es decir, ensenar al indio en la lengua de
prestigio pese a que este olvidara su lengua materna; “método en que
el estudiante asimila y repite el nuevo idioma sin emplear su lengua
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materna y, frecuentemente, con la interdiccién total de idioma ver-
ndculo” (Haviland, enero de 1982, p. 153).

Pese a que el método directo mostré sus constantes fracasos
en el periodo posrrevolucionario, este se impartié hasta la segun-
da mitad de los afios treinta, cuando comienza a participar el ILV
Y, para 1936, Cardenas crea el Departamento de Asuntos Indigenas
para entender la pluralidad cultural y lingiiistica. Lombardo Tole-
dano recupera la experiencia soviética en torno a las nacionalida-
des oprimidas y la necesidad de respetar las lenguas vernaculas. Sin
embargo, la tendencia ha sido la del método directo en castellano,
postura que ha permeado entre los docentes que trabajan en las
regiones indigenas, asi la lengua nativa se restringe al hogar y el
castellano a la nacién y el mundo.

En 1937, la Tercera Conferencia Interamericana de Educacién vy,
en 1939, el Primer Congreso Interamericano de Filélogos y Lingtiis-
tas, recomiendan el uso del método bilingiie, es decir, la adquisicién
de la lecto-escritura en los primeros grados para posteriormente
hacer adquirir la lengua de prestigio. Esta recomendacién se aplicé
en el Proyecto Tarasco en 1940. Pese al éxito de dicho proyecto, se
continda aplicando el método directo de castellano, a pesar de las
recomendaciones de la UNESCO emitidas en 1953.

México, pese al gasto educativo y al empeno de los promoto-
res, se ha mantenido a la saga respecto a otros paises con plura-
lismo lingiiistico, que han logrado recuperar la lengua verndcula sin
menoscabo de la lengua de prestigio. En México no se ha logrado
ni la introduccién del castellano ni la recuperacion de las lenguas
vernaculas.

La etnografia de Haviland es muy rica y ubica al tzotzil como la
lengua vehicular en la que sélo algunos miembros han logrado un
bilingiiismo eficiente, que no adquirieron en la escuela, sino en San
Cristébal y Tuxtla, ya sea como criados o soldados. Estos bilingiies
funcionan como intermediarios y son designados como licencia-
dos tzotziles, pero estos no siempre logran prestigio en la comu-
nidad, puede haber desconfianza. El uso del castellano contiene
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interferencias fuertes del tzotzil, estd ladinizado; asi como un tzotzil
castellanizado. Para Haviland, el castellano se expresa en las borra-
cheras mostrando el machismo ladino, a diferencia de Heath que lo
considera de prestigio, ¢l ubica la desconfianza de estos intérpretes
por la cercania que logran tener en los espacios de poder ladinos.

A nivel sociolingiiistico, es la organizacion social la que crea
las ocasiones para el uso lingiiistico, ya sea del castellano, del tzo-
tzil o de sus modalidades. “A pesar de la simetria aparente del
repertorio verbal, los empleos de los dos idiomas son sistemati-
camente desiguales. El tzotzil ladino estd significativamente mas
empobrecido que el espanol indigena, tanto en el léxico como en
la sintaxis” (Haviland, enero de 1982, p. 161). El tzotzil ladino
no respeta las formas gramaticales ni el protocolo, y es usado de
manera grosera. El espanol indigena, por el contrario, reconoce
formas ritualizadas y de respeto.

La diglosia la muestra Haviland en el sinntimero de préstamos
que el tzotzil de Zinacantdn utiliza del castellano para la construc-
cién de carreteras, y en el tzotzil de Chamula que tiene un gran
numero de préstamos para el cultivo del café. La diglosia en si-
tuaciones de tension interétnica se establece por la formacién de
precios en el mercado.

Haviland se pregunta a quién le sirve la educacidn, visto asi,
la castellanizaciéon directa s6lo ha logrado promover ain mas el
proceso de colonizacién y las condiciones de explotacién de la pro-
mocién indigena. Para él se debe provocar una educacién recupe-
rando y estandarizando las lenguas vernaculas, anadiriamos que
desde luego teniendo que ser producto de la comunidad hablante,
para lograr la movilizacién de la poblacién indigena en un proceso
de descolonizacion, lo cual finalmente puede cristalizarse en la con-
solidacion de la nacién.

El problema mds grueso en materia educativa para el Estado
mexicano ha sido la alfabetizacién y mds atin cuando esta se dirige
a la poblacién indigena. Mario Salgado (1987, pp. 675-670), fun-
cionario en el Instituto Nacional para la Educacién de los Adultos

83



Indigenismo, educacion y lingiiistica

(INEA), en México, hace mencién al programa de 1984 de este orga-
nismo sobre la alfabetizacién en lenguas indigenas, en el cual se ha
considerado el medio ambiente sociocultural en que se desenvuelve
el adulto indigena, teniendo en cuenta las condiciones para que el
adulto adquiera el espanol como segunda lengua, revalorando los
elementos étnicos y culturales, incluyendo la lengua y, con ello, for-
taleciendo la identidad nacional.

En el programa del INEA se considera a la cultura como un
proceso dindmico que sirve para la sobrevivencia individual y del
grupo. En el caso de la poblacién indigena se debe tomar en cuen-
ta que son hablantes de una lengua verndcula. La alfabetizacion es
en la lengua materna y entiende que el castellano debe ser apren-
dido como segunda lengua. En este proceso se deberd de fomentar
el uso escrito en ambas lenguas. Los materiales a emplear estaran
en relacién con la vida cotidiana, se pretende que el proceso edu-
cativo sea en cascada y, al mismo tiempo, que se revalore la lengua
y la cultura. Asi, el aprendizaje del castellano no debe significar
desplazamiento, sino la adquisicién de una herramienta para me-
jorar las condiciones de vida, tanto en lo individual como en el
grupo de pertenencia. La alfabetizacién es el primer paso para
una educacion bilingtie integral.

El INEA es una institucién tardia (1981) respecto a las reco-
mendaciones internacionales en torno a la alfabetizacion y, en
especifico, a la alfabetizacién en lengua materna. Ademads, es una
de las dltimas instituciones que reclaman ser producto de la Re-
voluciéon mexicana. S6lo ha tenido avances parciales en la edu-
cacién en México, cubriendo de manera incompleta los rezagos
en el cumplimiento de la educacién bésica, logrando asi mejorar
las estadisticas oficiales de cobertura para el Estado mexicano. La
poblacién que esta institucidn atiende pertenece a la cohorte de
15 aflos y mas.

Si bien los avances en la educaciéon bésica no resultan espec-
taculares, en la década de los ochenta se ponen a prueba nuevas
alternativas en la metodologia pedagdgica como es la palabra
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generadora. En Argentina se presentan experiencias en distintos
contextos interétnicos.

Isabel Herndndez (julio de 1987, pp. 419-424), investigado-
ra del Consejo Nacional de Investigaciones Cientificas y Técnicas
(Conicet), en Argentina, y especialista en alfabetizacién de adultos,
recuerda su experiencia de bialfabetizacién con los mapuche en
Chile, la cual se llevo a cabo entre 1970 y 1973. Este proyecto conté
con una asesoria permanente de funcionarios chilenos y consistia
en la adquisicidn de lecto-escritura en mapuche y castellano de ma-
nera simultdnea. El método era una sintesis sildbica para que, en
11 palabras, quedaran contenidos los alfabetos del mapudungun y
el castellano, con ello se logran palabras generadoras que permiten
ubicar silabas simples y silabas complejas. Las silabas se acompa-
nan en tarjetas que marcan acciones y que estan relacionadas con la
casa, la familia y el trabajo, para arribar a abstracciones, e incluso,
permitir que el alfabetizando ubique su situacién de sometimiento
e impulse acciones. Se trabaja con grupos de dos a cinco personas
en los que se plasman dibujos y de ahi las palabras generadoras.

Desde 1985 se trabaja con una comunidad mapuche en la pro-
vincia de Buenos Aires que ha perdido la lengua materna Se intenta
reinsertar, con el apoyo de los hablantes nativos, el uso del mapu-
dungun, continuando con la experiencia chilena que se suspendié
por el golpe militar de 1973.

Otro proyecto se encuentra en la provincia de Formosa, donde
ya se cuenta con personal técnico que fomenta la ensefianza del wi-
chi en las escuelas elementales; esta experiencia lleva cuatro afos y
es un programa bicultural bilingtie. Otro caso es el que se desarrolla
en la provincia de Misiones, en Argentina, en el que se capacita a
guaranies bilingiies para esta accién. A nivel urbano, se estd desa-
rrollando un programa con tobas en la ciudad de Rosario y para tal
caso se elabora una gufa. Estas intenciones en Argentina también
fueron suprimidas por los gobiernos castrenses.

Graziella Corvaldn (julio de 1989, pp. 581-604), investigadora
del Centro Paraguayo de Estudios Socioldgicos, sefiala que para
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1982 en Paraguay, 49% de la poblacién rural declaraba ser bilingiie
guarani-espafiol, 60% se declaraba monolingiie en guarani, 5.4%
era monolingiie en castellano. Un defecto que se present6 en Amé-
rica Indigena fue su poca precisién en el uso de porcentajes aunque,
a pesar de esta deficiencia, son cifras que se deben considerar como
indicadores.

Paraguay se distingue del resto de América Latina por la con-
servacion del guarani, y ello se debe en gran medida a la politica
educativa de las misiones jesuitas hasta el siglo XVIII. En 1624, el
padre Antonio Ruiz de Montoya elabora la primera gramatica gua-
rani, otorgdndole la capacidad para ser lengua escrita. Posterior a
la Colonia, encontramos un enclaustramiento del pais que en lo
social permite un mayor entrecruzamiento de los distintos sectores.
El drama de la Guerra de la Triple Alianza (1864-1870) encuentra
en el guarani un simbolo nacional. Es a inicios de siglo XX que se
nota al guarani como un obstdculo para la modernidad. Sin embar-
go, en la Constitucién de 1967 se eleva al guarani, en igualdad con
el espafiol, a lengua nacional.

En los afos setenta se realiz6 un estudio en el medio rural que
arroj6 que 70% de los nifios tenfa un conocimiento incipiente de es-
panol, 20% un manejo subordinado del castellano, es decir, entien-
den el castellano y lo hablan de manera raquitica, y s6lo 10% un uso
coordinado del guarani y el espanol. En 1978 se inici6 un programa
bilingiie con fondos internacionales, el cual consiste en el uso del
guarani del primer al tercer grado y, a partir del cuarto grado, el uso
del espanol. Antes de estos anos el uso del guarani en el aula estaba
sancionado y, pese al cardcter oficial, el guarani no ingresaba a las
aulas.

En el mismo sentido, se presenta la carencia de personal do-
cente debidamente formado y sensible al uso de ambas lenguas.
La autora sefala que sobre todo en el drea rural y en los sectores
urbano-populares, el magisterio es hablante del guarani y en el
uso del castellano tiene deficiencias, por lo cual, los rendimientos

en las evaluaciones han sido bajos. La intencidn seria lograr el uso
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de un castellano y un guarani sin interferencias, en otras palabras,
un bilingiiismo coordinado, lo cual se ha logrado en muy bajos
porcentajes.

Un elemento que surge en el estudio, pero que de ninguna mane-
ra es nuevo, es el jopara que incluso rebasa las interferencias y prés-
tamos lingiiisticos y se convierte en una forma dialectal heterogénea.

Cuando se pregunta a los maestros sobre la pertinencia del uso
del guarani para la alfabetizacién, responden de conformidad, pero
en la préctica se dan sanciones en el sal6n de clases y el guarani no es
visto como una lengua viable para la ensefianza, pese a que se acepta
su valor simbdlico en el nacionalismo paraguayo. En otras palabras,
el bilingtiismo no se realiza como programa educativo.

Las colaboraciones que se han resefiado son una muestra de pro-
yectos que s6lo han quedado en el incoamiento, es decir, intenciones
que han tenido inicio, pero sin continuidad ni seguimiento, lo que
ha acarreado la falta de formacién de profesionales en lo que hoy
podriamos denominar educacién intercultural, ademds de la poca
acumulacién de experiencias que logren constituirse en acervo utili-
zable para posteriores programas educativos en situacion interétnica
e intercultural.

Condiciones socioeconémicas, dependencia y educacion

El éxito de un proyecto educativo y de un proceso escolar se en-
cuentra en relacién directa con las condiciones de vida de la po-
blacién como materia de trabajo y objeto de estudio. En la mayoria
de los indicadores de desarrollo humano, la poblacién indigena se
encuentra atravesada por sefiales de pobreza extrema. Aunque no
siempre es asi, existen regiones indigenas con condiciones de vida
aceptables. Sobre estos puntos y con diferentes dpticas, presenta-
mos las reflexiones para los distintos paises.

Se hace notar la enorme desproteccién que el nino indio tiene

en los paises con contingente indigena. Pese a que el indigenismo
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es un movimiento internacional que persigue alcanzar niveles de
ciudadania y que tiene como principio la justicia social, son la-
mentables los niveles de despoblamiento, y la mortalidad infantil
es bastante mas numerosa que en la poblacién nacional. El antro-
pdlogo y folclorista brasilenio Paulo de Carvalho Neto (julio de
1959, pp. 219-224) propone hacer un inventario de acciones en
distintos paises para la atencion sanitaria y educativa a favor del
nino indigena.

En términos demogréficos y de principios, para considerar al
indigenismo como un movimiento de recuperacién de la ciuda-
dania, nos remite a Juan Comas, Thales de Azevedo, Alejandro
Lipschutz, Darcy Ribeiro, Oliver La Farge y Howard A. Rusk, quie-
nes ofrecen indicadores sociodemogréficos sobre la poblacién
indigena. Para De Carvalho, el indigenismo debe considerar de
manera prioritaria al nifio, su situacién educativa y sanitaria, con
el fin de evitar un mayor despoblamiento de los pueblos nativos
en el continente. Son pocas las acciones que para finales de los
afios cincuenta se han logrado. Sin embargo, menciona las cam-
panas de vacunacién en los Altos de Chiapas, la atencién educati-
va en las reservas navajo y algunas otras acciones en Ecuador. Su
propuesta es realizar un censo sobre la situacion del nino indigena
en el continente.

El profesor e indigenista ecuatoriano Anibal Buitrén (julio de
1960, pp. 167-172) sostiene que, previo a cualquier programa edu-
cativo, se tiene que garantizar una subsistencia basica. En la medida
en que el indio no tenga resueltas en lo mas elemental sus necesida-
des de sobrevivencia, serd inttil toda labor educativa, pues no va a
valorar el desarrollo de la técnica ni del conocimiento.

Buitrén expone dos ejemplos contrastantes: el del campesino
con tierra, lo que le permite desarrollar alguna artesania e insertar-
se en el mercado, apreciar el uso de la lengua dominante e incluso
del inglés, con sus hijos que pueden ir a la escuela; en cambio, el
campesino sin tierra que por su raquitico sueldo no puede trabajar
mds que en el campo vy, para subsistir, debe contar con el apoyo de
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sus hijos para la economia familiar. En el mismo sentido, se en-
cuentra el profesor con un misero salario, lo que lo obliga a realizar
otras actividades para redondear su economia y no dedicarse a la
actividad escolar por completo, la cual es una noble labor minus-
valorada socialmente.

La colaboracién del antrop6logo britdnico Richard B. Scott (ju-
lio de 1960, pp. 173-182) se acerca —sin éxito— a un diagnéstico en
el que sélo indica la marginalidad en que viven los individuos que
no logran proficiencia en el uso de la lengua de prestigio.

No hablar la lengua dominante mantiene al grupo y al indivi-
duo aislados. El autor hace una encuesta en dos tipos de escuela: la
escuela dentro de la reservacidon apache, en donde se muestra que
la fluidez en el inglés como segunda lengua es limitada; y el manejo
mucho mayor del inglés por parte de los jovenes apaches fuera de
las fronteras de la reservacién, lo cual indica que la adquisicién
de la segunda lengua estd en relaciéon directa con la socializacion.

El trabajo habla tinicamente de un examen, no se refiere a un
programa o un estudio para el mejoramiento del inglés como se-
gunda lengua. Reporta el fendmeno de que los hijos de padres que
hablan lenguas indigenas distintas tienen al inglés como su lengua
de comunicacién.

La sociolingtiista norteamericana afincada en México Nancy
Modiano (octubre de 1961, pp. 327-338), entiende a la educacién
como un complejo sociocultural. En su colaboracién, nos muestra
un ejercicio etnogréfico para atrapar lo que se conoce como educa-
cién no formal.

En este relato, Modiano sefiala que los tzeltales de Oxchuc, Chia-
pas, fueron evangelizados en el protestantismo en los afios cincuen-
ta, y describe someramente la arquitectura y la estructura familiar
tzeltal. El nifio tiene una gran tolerancia dentro de la comunidad y
gran parte de su tiempo lo pasa jugando. Esta situacion sélo se in-
terrumpe cuando aparece el uso del alcohol entre los jévenes. Esto
s6lo sucede entre los catdlicos, ya que entre los protestantes existe
una prohibicién total.
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Describe con detalle la diferencia de género en lo cotidiano,
como la preparacion de alimentos y el lugar de la mujer y del varén.
El nifio y la nifa se separan para que ellos hagan sus actividades
en el campo y ellas en el hogar. No lo establece como educacién
no formal, pero asegura que los nifios imitan las actitudes de los
adultos y logran identificar los momentos de las edades. Por ejem-
plo, cuando se tiene suficiencia econémica, se estd listo para el ma-
trimonio, mientras tanto las nifias crecen haciendo tortillas y los
nifios juegan a cultivar.

Al ser comunidades aisladas, se reducen las oportunidades. Esta
es una comunidad de hambre perpetua, se come carne dos veces al
afio y el resto sélo retazos de manera ocasional. Estan mal nutridos,
mal vestidos, el hambre y el frio son perennes. La mortalidad infan-
til es muy alta, 20% para 1961, causada por diarrea y enfermedades
prevenibles de tipo infecto-contagiosas. La ensefianza moral es el
respeto a los mayores y a las normas del grupo. El prestigio resulta
mads importante que la riqueza.

Las diferencias entre sexos son minimas. Modiano registra una
equidad mds que aceptable, que se fractura con la ingesta de alcohol.
La escuela ha introducido ciertas innovaciones, entre las que se en-
cuentran algunos conceptos médicos modernos. Al mismo tiempo,
las sectas protestantes también han producido modificaciones en la
organizacion social indigena, por medio de campanas para erradi-
car el consumo de alcohol entre la poblacién; también se ha incen-
tivado la practica de deportes como el basquetbol y el voleibol, que
resulta positiva para la comunidad.

Un mérito de Modiano es introducir, para un mejor conoci-
miento de la regién, la narrativa sobre los indigenas. Asi, recomien-
da las obras de Carlo Antonio Castro, Los hombres verdaderos; de
Ricardo Pozas, Juan Pérez Jolote; y de Rosario Castellanos, Teodoro
Sdnchez. Internamente nos presenta una sociedad armonica, equi-
librada, afable con su infancia, lo que produce una continuidad en-
tre esta etapa y la adultez. Este aporte es muy importante en tanto
que recupera la vida cotidiana del nifio indigena en un contexto de
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conflicto como es el religioso. Es de hacer notar que los programas
educativos que desplegaron desde el indigenismo los organismos
gubernamentales, no contemplaron los procesos de educacién no
formal.

En su calidad de misionero metodista, el antrop6logo norteame-
ricano John M. Hickman (enero de 1969, pp. 129-142), resefa su
experiencia de catequesis con migrantes en la ciudad de La Paz, Bo-
livia, tratando de mantener un acompanamiento en el proceso de
adaptacién a cambios socioculturales profundos.

Es una reflexion sobre el quehacer de profesionales que trans-
miten conceptos y practicas a través de la barrera del lenguaje y la
cultura. Es ficil aprender una segunda lengua, la dificultad radica
en ser bicultural; es decir, manejar las normas y cédigos de una y
otra; saber qué lugar se ocupa en la cultura que nos es desconoci-
da y aprender sus pautas como aprendimos las de nuestra cultura
cuando éramos nifos.

Por lo general, los grupos mayoritarios en las, eufemisticamente
llamadas, “sociedades en desarrollo”, no participan en la vida politi-
ca ni social de sus entornos. El lugar en donde encuentran una ma-
nera de salvar esta circunstancia, es en lo individual. El individuo
adquiere las normas de la sociedad que inicialmente ve fragmenta-
da. Tal es el caso del maestro que pertenece a un grupo étnico su-
bordinado y, por medio de un lavado de cerebro, conoce las formas
de la sociedad en la que se tiene que desenvolver y asi lo transmite
a sus alumnos. Ello no implica que en esta fragmentacién no se
adquieran elementos de la cultura nueva (bicicletas, ropa, articulos
electrodomésticos, camiones). Hickman encuentra en el cristianis-
mo un ejemplo de cémo lo nuevo puede ingresar a lo viejo, me-
diante un proceso de indigenizacién del cristianismo para hacerlo
propio y no sélo trasplantado.

Siempre que existe el bilingiiismo se presentan dos tipos de in-
dividuos: aquel que se mantiene separado de los otros y aquel que
empieza a ser absorbido dejando lo viejo y adquiriendo lo nuevo,
no sin efectos esquizoculturales. El riesgo es de individuos mal
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adaptados y confusos que no logran ubicar el espacio en el que se
encuentran y ni uno ni otro esquema les funciona.

Hickman sugiere un tipo ideal de maestro que, en principio,
tenga claro qué pretende y como ha de lograrlo. Esas considera-
ciones, aunque sean ideales, tienen relevancia. En segundo lugar, el
maestro debe contemplarse como un actor mas y no ser un simple
observador evaluando su conducta y el proceso mismo de ensefian-
za, tratando de abarcar a mds y mds individuos y no sélo a aque-
llos que por su naturaleza tengan mayor facilidad de aprender otro
idioma y adaptarse a las circunstancias desconocidas.

La labor del maestro debe ser la de promover nuevas alternativas
tanto en lo individual como en lo social, de acuerdo con andlisis
previos que el grupo haya realizado con el acompanamiento del
profesor. A esto, Hickman le llama proceso de conversién. Para ello,
se requiere de la formacién de lideres que logren ser puente entre
las nuevas opciones y la sociedad. Hickman advierte de los riesgos
que una innovacién puede acarrear, como en los casos de la intro-
duccién del cristianismo y el progreso.

La siguiente colaboracién del profesor en la Escuela de Edu-
cacion de la Universidad de Pittsburgh Rolland G. Paulston (oc-
tubre de 1970, pp. 929-944), es descriptiva de la alta dependencia
politica que, en los paises con componente étnico originario, se
ha mantenido hacia los programas de asistencia externa —princi-
palmente proveniente de Estados Unidos—, ya sean bajo la deno-
minacion religiosa, o bien, con el cariz de programas académicos
universitarios preocupados por la educacion elemental. Pese a que
Paulston no pretende la critica, ofrece un panorama en el que el
Estado nacional peruano omite o, en el mejor de los casos, simula
la operacién de la educacion para sus masas indigenas.

Los programas de desarrollo se impulsan a partir de la segunda
posguerra. En Pert se ha promovido el progreso de la comunidad
a partir del magisterio. Paulston presenta cuatro experiencias edu-
cativas. La mds reciente se denomina Crecer, que se desarrolla en

las regiones de Cuzco y Puno, a partir de la escuela nucleo y las
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escuelas seccionales. La primera experiencia fue la escuela nucleo
de seis anos y las seccionales de tres. Estas escuelas se basaron en
la experiencia boliviana de la Escuela Indigenal de los anos treinta,
replicada en Peru a fines de los cuarenta con la asistencia técnica
norteamericana del proyecto Secpane.’

La asistencia a la escuela, efectivamente, se ha incrementado en
una década. De 40 000 nifios atendidos a finales de 1940, para el
siguiente decenio fue de casi 250 000 nifios, con una asistencia de
uno a dos afios, suficientes para adquirir elementos del castella-
no, algunas nociones de aritmética y la adquisicién de la mitolo-
gia nacional. Los maestros cholos tinicamente se preocuparon por
introducir valores nacionales. Por cholo, en el contexto andino, se
entiende la transiciéon de orden cultural del indio al asi llamado
mestizo, en términos del manejo del espafiol, la adquisicién de ves-
timenta tipica occidental y el uso de los c6digos nacionales.

La rectoria del proyecto estd en Lima, pero los bur6cratas mes-
tizos no logran romper con la rigidez discriminatoria del sistema.
Los apoyos norteamericanos no pueden agilizarse por la falta del
presupuesto necesario para instalar generadores de luz y los apo-
yos audiovisuales. Lima sdlo paga los salarios de los maestros. Los
Cuerpos de Paz se incorporan al proyecto. Las escuelas se han esta-
do convirtiendo en unidocentes.

El movimiento jesuita Fe y Alegria se fundé en Venezuela en
1956 y acttia en las barriadas del Pert a partir de 1965. En las mana-
nas, el programa imparte el curriculum nacional y por las tardes se
realizan actividades de desarrollo de la comunidad, promoviendo
con los padres de familia programas de equipamiento urbano como
drenaje, electrificacién, mejoramiento de casas. Es un plan con
apoyo de la Iglesia catdlica y la burocracia educativa. Su proyecto se
soporta en migrantes recién llegados a las barriadas urbanas.

? José Luis Bustamante y Rivero, en calidad de embajador de Pertd en Bolivia, co-
nocié la experiencia de Warisata. Como presidente de Peru inici, en 1945, su pro-
yecto de educacién rural.
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El ILV opera en Pert desde 1952 y su actividad se centra en las
lenguas tribales del Amazonas. Ofrece una alfabetizacién en la lengua
tribal y, a partir del cuarto ano, se introduce la ensefianza del castella-
no. Bajo este esquema se ha formado un cuerpo de maestros nativos.
La Junta Militar Revolucionaria estd muy agradecida con el trabajo
del 1LV, por la percepciéon de que este lleva una labor patridtica en
la franja fronteriza con Ecuador y Colombia, territorios que atin se
encuentran en disputa. No se sabe qué pasard cuando el ILV haya tra-
bajado todas las lenguas tribales. La critica reside en el cardcter con-
fesional del instituto y en que ha relevado al Ministerio de Educacién
en su responsabilidad de construcciéon de escuelas e imparticién de
la educacién.

Crecer es un acréonimo de Campana para la Reforma Eficaz de
las Comunidades Escolares de la Reptblica. Para estos afios, inicios
de los setenta, es un programa moribundo. Inicialmente se preten-
di6 dotar a los maestros de conocimientos en ciencias sociales para
entender el espacio de su desenvolvimiento. En el periodo del pre-
sidente Fernando Belatinde (1963-1968) se promovi6 el programa
con la cooperacion de la Universidad de Columbia, la Agency of
International Development (USAID) (Estados Unidos) y el Minis-
terio de Educacion. El programa crecié rapidamente. Sobre todo,
en la sierra se requeria una dedicacién especial al trabajo y, princi-
palmente, vocacion. Crecer se diversific a las escuelas secundarias
y a la educacidén superior. Se form6 un seminario que preparé ma-
nuales de muy buena calidad —a juicio de Paulston— que tienden
a un conocimiento de la comunidad y al desarrollo de proyectos,
asi como a lograr la identificacién del maestro con la comunidad
y propiciar el arraigo entre unidades aisladas. Estos manuales sir-
ven para la labor de los Cuerpos de Paz en otros paises de América
Latina. En 1966 el programa entré en crisis, entre otras cosas, por
problemas con los asesores de Columbia. Uno de ellos se retir6 y
el otro fue despedido. El principal obsticulo para que el programa
Crecer se desplegara, fue el magisterio, el cual es muy conservador

en su formacién y reacio a tener una interpretaciéon apropiada de la
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realidad étnica, pues rechaza al campesino indigena, lo que dejé al
programa en mera retorica.

A partir de programas tan disimbolos, se puede concluir que el
gobierno peruano sélo tiene la intencién de una aculturacién inicial
sin profundizar en los programas; tienden a la dependencia del ex-
terior en materia financiera y de elaboracién teérico-metodolégica.
De esta forma, el profesor Paulston muestra una politica errdtica de
uno de los estados nacionales con mas alta diversidad étnica.

Cuando se habla de educacién bilingiie —o bicultural—, se puede
caer en varios enredos. Uno de ellos es negar la propia cultura para
que, en efecto, el proceso educativo sea eficaz en una situacién multi-
cultural. Para evitar eso se requiere contar con una muy firme consti-
tucion cultural propia, esto es, en la cultura materna. El antropé6logo
puertorriqueno adscrito a la Universidad de Puerto Rico Eduardo
Seda (octubre de 1986, pp. 659-690), compara los obsticulos que
sufren los indigenas mexicanos y los migrantes puertorriquefios en
Estados Unidos. En el caso de los primeros, no logran adquirir la se-
gunda cultura dominante, con lo que su formacién queda a medias;
lo mismo ocurre con los puertorriquenos, en una especie de tierra de
nadie. Para salvar estos obstdculos, nos propone la lectura de Wallace
Lambert que habla de co-cultura y que implica justamente el refor-
zamiento de la cultura materna para adquirir una o mds culturas, lo
cual implica la adquisicion de las lenguas de prestigio, sin mezclarlas,
produciendo individuos creativos e imaginativos.

A consideracidon de Seda, la tendencia en Estados Unidos es
un melting pot que se disfraza de multiculturalismo, pero que
produce una falsa conciencia, ya que, en la practica, sobrevive un
racismo que les niega ejercer su identidad materna, dando como
resultado una asimilacién substractiva y no una asimilacién adi-
tiva. En otras palabras, la adquisicién de la cultura dominante se
genera en detrimento de la cultura materna y, en contrapartida,
debiera ser una suma integral de ambas, la materna y la fordnea.
En el primer caso, es el racismo el que impide un despliegue de las
capacidades, mientras que en el segundo, serfa la adquisicién de
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otras formas culturales sin mezclarlas, donde si podriamos hablar
de un multiculturalismo.

Los puertorriquefios presentan una etnicidad fantasmagoérica
que significa que entre mds se asimilan mads lejanos estan del mo-
delo al cual desean integrarse, asi 22% de los heroinémanos son
puertorriquenos, el fracaso escolar es dos veces mayor que en la
poblacion general, las enfermedades mentales estdn a la orden del
dia. Finalmente, el puertorriqueiio queda sumido en el ghetto, que
tampoco le permite reproducir una cultura propia. Puerto Rico
estd viviendo de la beneficencia norteamericana. Es lo que Gregory
Bateson denomina el “doble vinculo”: una negacién a la cultura
madre que ya no se aprende y un obsticulo creado por la asimila-
cién aditiva. Este proceso ha fracturado al pais de origen. Alcanzar
una sustraccion aditiva provoca convertirse en un mejor puertorri-
quefio, ya que se conoce lo que significa ser boricua en el seno de
Estados Unidos.

Alos pueblos se les sustrae por genocidio o por absorcién, como
es el caso de los puertorriquefios. Seda insiste en que el melting
pot es un empobrecimiento de la cultura, ya que es sustractiva, es
decir, empobrece la cultura original. El fin deberia ser una acultu-
racién aditiva co-cultural que fortalezca la cultura primaria para
poder asimilar la cultura de absorcién y desplegar habilidades. Asi
debiera funcionar también el indigenismo.

Si bien el trabajo de Seda no es especifico sobre poblacién in-
digena, este nos muestra la complejidad de procesos educativos en
situaciones donde el encuentro con culturas de mayor infraestruc-
tura tecnoldgica resulta aplastante para las culturas con menor de-
sarrollo. Este problema podria ser superado si las politicas en torno
a lo educativo se preocuparan por el respeto al otro y por ser ten-
dientes a la adicion, en vez de a la sustraccidon. Ello se puede hacer
extensivo a la situacidn de los pueblos indigenas con referencia a los
estados nacionales.

Revisiones de etnografia general como la del antropélogo ale-
mén Klaus Rummenhoeller y la antropdloga peruana Maria Lazarte
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Velarde (octubre de 1990, pp. 159-192), adscritos al Instituto Indi-
genista Peruano, logran dar cuenta de la violencia e inoperancia
con la que se ha desarrollado la educaciéon en el medio indigena.
En especial en aquellas regiones donde los contactos no han sido
permanentes, como es el caso de los grupos amazonicos, que han
sido coto de caza de misiones evangélicas, tanto protestantes como
catdlicas, y donde el Estado nacional elude su responsabilidad en
la imparticién de un modelo educativo coordinado con el entorno
sociocultural de esos pueblos.

En 1972, se estableci6 en Perti la Ley General de Educacion, la cual
contempla la educacién bilingiie intercultural. Sin embargo, la edu-
cacién bilingtie es un aspecto meramente demagogico. El rio Madre
de Dios alberga a 17 grupos étnicos pertenecientes a cinco familias
lingiiisticas: arawak, quechua, pano, tacana y harakmbut; evidente-
mente, una situacion pluriétnica y multilingiie. La poblacién total no
rebasa los 5 000 habitantes, aunque no se cuenta con un dato preciso.

El auge cauchero trajo la misién dominica que se establecié en
1908 en la desembocadura del Manu. Esta misién se abrié y cerré
en varios lugares del curso del rio Madre de Dios, en situaciéon de
conflicto. Se instalaron internados para nifas y ninos indigenas. A
las ninas, las monjas les ensefiaron a planchar, en plena selva ama-
zbnica; a los ninos, labores pecuarias en un lugar donde el ganado,
mds que ser un aliciente econémico, se convierte en un estorbo.
Ademds se prohibi6 el uso de la lengua materna y eran frecuentes
los castigos corporales.

En 1948 el Ministerio de Educacién llegé a la zona, pero sin
efecto para la poblacién indigena. En 1953 el Vicariato creé el
servicio educativo a cargo de religiosas seculares, y es hasta 1971
que se crea la Red Escolar de la Selva Sur Oriente Peruano. Sin
embargo, se delega la accién educativa al Vicariato. En la segun-
da mitad de los afios cincuenta lleg6 a Madre de Dios el 1LV, que
instal6 varias escuelas. La infraestructura escolar es precaria, sin
mantenimiento y sin condiciones adecuadas de iluminacién o de
ocupacion del espacio.
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En referencia al magisterio, este es de bajo perfil, por lo general
es mestizo sin conocimiento de la lengua; arriba a las escuelas in-
digenas creando mds problemas que beneficios, el ausentismo es
constante, el acoso hacia los niflos no es extrano y los roces con
la comunidad son permanentes. Respecto a lo que se ensefia, este
conocimiento es irrelevante para el indigena: los libros de texto
muestran sujetos urbanos de clase media, con automévil; la his-
toria oficial es la que domina, pues s6lo se menciona al incario y
fuera de este pareciera que no existieron otros grupos. En sintesis,
los contenidos educativos no corresponden a la realidad de Madre
de Dios.

Acerca de la educacién secundaria, los ninos tienen que migrar a
los centros urbanos, se les ha instalado con familias mestizas provo-
cando serios problemas, sobre todo de alimentacion. Los indigenas
son objeto de discriminacién y, paulatinamente, van adquiriendo
las normas de los jévenes urbanos, perdiendo su identidad. La de-
sercién en este nivel es alta y el joven ya no tiende a regresar a su
comunidad. No obstante, los autores destacan que recientemente el
proceso se estd revirtiendo.

Una experiencia interesante es la que se consigna para los gru-
pos de los rios Miriti-Parana, en donde jovenes y entusiastas an-
tropdélogos con compromiso politico compitieron con la Iglesia
catdlica, poniendo en entredicho los logros de la educacién impar-
tida por los misioneros. Sin embargo, no sobrepasa el nivel de lo
anecdoético, debido a que el Estado nacional no contribuyé con un
apoyo s6lido para mantener una presencia y una ocupacién de ca-
récter sociopolitico en su propio territorio.

Menno Oostra (octubre de 1990, pp. 193-222), antrop6logo ho-
landés que participa como investigador de la Fundacién de Inves-
tigacién Social y Econémica Latinoamericana, recupera este pasaje
etnografico e histérico en la selva colombiana. Nos remite al trabajo
de Daniel Bonilla, Siervos de Dios y amos de indios, que es una fuerte
critica a las misiones catdlicas en Colombia y, muy en especifico, a
las establecidas en la regién de la Cordillera Andina Amazoénica.
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Asi, nos conduce a la misién de Sibundoy, instalada a principios
del siglo XX. Esta region ha sido testigo de la genocida explotacion
cauchera y de la guerra entre Colombia y Pert por definicién de
limites. Aparte de la misién catdlica, en esta zona se ha instalado un
regimiento militar y una colonia penal para ubicar la frontera co-
lombiana. En los afios cincuenta, se fundé en el Miriti, una misién
capuchina para regular la vida en esta regién de los yucuna, matapi,
tamicuma, letuama y macuna.

La descripcién de la misién-internado es terrible. A los nifios,
de entre 6 y 12 afios de edad, se les saca de sus comunidades con
el auxilio de la policia, se les deposita en el internado para llevar el
sistema de educacién colombiana. La principal funcién del inter-
nado es hacer escarnio de la cultura indigena, prohibir las lenguas
y promover un sentimiento de minusvalia. El sacerdote encarga-
do de la misién es un personaje poderoso. La mision tiene tam-
bién una labor comercial, distribuye municiones, pilas, machetes,
jabdén, aunque en su tarea educativa s6lo produzca analfabetos
funcionales.

A inicios de los setenta, el Instituto Colombiano de Antropo-
logia (ICAN) conformé un grupo de profesionales vinculados a
movimientos sociales; principalmente propugnando por reivindi-
caciones campesinas de la tierra en el Cauca y ligadas al movimien-
to universitario. El ICAN no logra competir de manera efectiva con
las misiones catolicas, las cuales son vistas por los antropdlogos del
instituto como la principal amenaza para la continuidad cultural
del Miriti. En términos indigenistas, el ICAN se planteé la antro-
pologia de emergencia, que consiste en rescatar los elementos cul-
turales de los grupos de los que se preveia su posible desaparicion
antes de finalizar el siglo XX. Se reivindica el cese del etnocidio, con
la premisa de la deculturacién, proponiendo el establecimiento de
un régimen autonémico para los indios.

En 1977 el ICAN propone realizar un proyecto de educacion,
salud y abastecimientos con los grupos establecidos en el curso
del rio Miriti. Las promesas fueron muchas y los resultados muy
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exiguos. No se cont6 con personal debidamente capacitado en gru-
pos amazdnicos, ni en economia ni en educacién. El proyecto tuvo
un sinnamero de fallas de corte burocrdtico-administrativo; en este
sentido, se provocaron mds problemas que soluciones; la misién no
dejé de funcionar, pero tuvo menor recepcién de ninos.

Respecto a la educacion, no se conté con un modelo bilingiie.
Los profesores fueron seleccionados de entre aquellos que habian
cursado el internado, s6lo se requeria contar con alfabetizacién en
castellano y con conocimientos rudimentarios en aritmética. La al-
fabetizacion, desde la 6ptica de los antropd6logos, implicaba la supre-
sién de la religion. En la medida que estos improvisados profesores
no tenian ninguna compensacién por parte del Estado colombiano,
ellos preferian dedicarse a sus actividades como la caza y la explota-
ci6n del caucho.

Se desplegd un programa econémico de abasto y se instalaron
tiendas. Estas iniciaron con un programa de precios favorables, fa-
cilitando el intercambio de los productos indigenas. No obstante,
la logistica de los antropdlogos del ICAN fracasé, pues no lograron
competir contra los comerciantes usureros de la region.

En referencia a la salud, se conté con un médico que viajaba por
la cuenca del Miriti. El tenia como principio el respeto a la con-
cepcién indigena del proceso salud-enfermedad. Un elemento im-
portante es que, si bien el grupo de antropélogos no promovi6 la
subvaloracién de la cultura indigena, sus integrantes mantenian el
fenotipo de la sociedad dominante.

Los misioneros capuchinos y comerciantes iniciaron la ofensiva
en contra de los antrop6logos. El obispo regional de Leticia tom6
cartas en el asunto y la region fue invadida por catequistas. Se ini-
ciaron nuevos proyectos de trabajo relacionados con la educacién y,
en un primer y tinico Congreso Indigena, las simpatias de los indios
se inclinaron hacia los capuchinos.

Los argumentos de los antropé6logos residian en buscar la au-
todeterminacién de los indios, asi como crear una escuela flexible
para respetar las actividades y los rituales. Estaban en contra de que
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la Iglesia catélica se presentara como la tnica verdad, sin respe-
tar la cultura indigena, sacando a los ninos de su contexto familiar
durante varios anos. El grupo de antropé6logos gestiond, sin éxito,
recursos para el pago de los profesores.

Los indios aceptan los beneficios de la tienda comunal y de la
escuela, ambos instalados por el ICAN y demandan salarios para los
profesores. Sin embargo, al mismo tiempo, reivindican a los mi-
sioneros que les han ensefiado espaiol y a ser lo que hoy son. “Los
antropdlogos nada més han venido a mambear coca y a tomar gua-
rapo” (Oostra, 1990, p. 210).

El delegado de educacién, inclinado hacia la misién, se pronun-
cia a favor de los capuchinos y en contra de los antropélogos, ya
que estos iniciaron un sistema educativo fuera de toda norma na-
cional. El misionero replicé contra los antropdlogos por su cardcter
improvisado en materia educativa y present6 un nuevo programa
para evitar sacar a los nifos de su contexto para internarlos. Argu-
mento sobre la solidez pedagdgica de su proyecto y que los indios
ya eran cristianos desde hacia mucho tiempo.

En 1979 se present6 un cambio en la direccién general del ICAN,
de ahora en adelante la antropologia no debe tener aspectos aplica-
dos, sino sélo servir como instrumento de diagndstico y consulta.
Asi, el proyecto se desmanteld. 10 afios después, en 1987, se hizo
un nuevo balance. Algunos antropélogos se mantuvieron en los
experimentos educativos, gracias al apoyo holandés, las tiendas y
algunas escuelas fueron reivindicadas por los indigenas. La relacion
con los capuchinos se ha destensado y, al menos en las escuelas, ya
no se prohibe el uso de las lenguas indigenas. La regién ha vivido
un nuevo ciclo econémico, a partir de la explotacién, primero del
oro y después de la cocaina, aunque estos procesos extractivos han
traido la desarticulacién social.

El reporte histérico etnografico sobre la intervencion de jove-
nes antrop6logos, en una situacién que podriamos considerar pro-
blema nacional, muestra el recrudecimiento de los intereses que se
ponen en juego en un contexto en que, parafraseando al célebre
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soci6logo boliviano René Zavaleta, el Estado nacional no ocupa su
propio territorio.

Postulados teérico-metodoldgicos y dificultades
para el desarrollo de la comunidad

Con reflexiones de distinto nivel y jerarquia tedrica, en esta seccién
se presentan propuestas de politica educativa para el medio indi-
gena. Con toda seguridad, uno de los aportes mds significativos en
materia de educacion es el que realiza el doctor Gonzalo Aguirre
Beltran (abril de 1965, pp. 155-178), arquitecto de la antropologia
mexicana y promotor del indigenismo, tanto por su eficacia en el
terreno de la aculturacién como en la extensién que su propuesta
tuvo para otras latitudes. Cuando este articulo fue escrito, el doctor
Aguirre Beltran era subdirector del INI.

En el dmbito aculturativo, a consideracién de Aguirre Beltrén,
es impresionante que para los nifios se haya logrado la adquisicién
del castellano como lengua vehicular, segregando la lengua materna
al dmbito doméstico. La adquisicién del castellano no ha sido con
proficiencia, pero si permitié permear la ideologia de la sociedad
dominante en los contextos interétnicos y de interculturalidad. Por
otro lado, la escuela indigena, para el caso de México, se presentd
como el espacio de presencia del Estado nacional. En el mismo sen-
tido, el concepto de interculturalidad, en manos de Aguirre Beltran,
no significa el didlogo entre culturas, sino la posibilidad de reducir
el conflicto con la sociedad mayor. La dimensién en que Aguirre
Beltran utiliza interculturalidad es la de la confrontacién. Este con-
cepto serd utilizado mds tarde en la etapa neoliberal como eje de
la politica educativa, pero reduciendo su historia y presentdndolo
como un didlogo aséptico.

Aguirre Beltran sostiene que la educacién seria sinénimo de
transmision de cultura, sin embargo, existen fuerzas contrarias
que generan nuevos aprendizajes y desaprendizajes. Cuando se
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presentan nuevos miembros hay un reacondicionamiento cultural.
Se deben distinguir dos formas educativas: la informal y la formal
(institucionalizada), establecida esta dltima por profesionales. La
educacion informal en las sociedades dgrafas, como la indigena,
es suficiente para garantizar el reemplazo generacional, en tanto
que son sociedades con poca especializacion, la educacién infor-
mal basta para el aprendizaje. En la medida en que las sociedades
se especializan, la educacion formal escolarizada se extiende desde
la nifiez hasta la vida adulta. En situaciones de interculturalidad,
como las de las regiones de refugio, se debe tener especial aten-
cién en la educacién formal, entendida esta como innovacion. Pue-
de ser rechazada —de manera pasiva o violenta— en relacién con la
adaptacion que la sociedad tenga respecto a la innovacion, el papel
econdémico de la infancia, la estructura de parentesco que hace ser
generatriz a la mujer, la tendencia alusiva hacia las autoridades fo-
raneas y la alocacién a las normas disciplinarias. La socializacién es
inconsciente e implica lengua y cultura. La educacién formal debe
contemplar los aprendizajes previos.

En la sociedad nacional, el shock psiquico entre la socializacién y
la escuela resultan minimos. No asi en el caso del nifo indio y mas
cuando se le sustrae de la comunidad y se le introduce a un interna-
do o albergue, en donde tiene como maestro a un representante de
la sociedad superordinada. En la comunidad indigena la socializa-
cién es integracion a la misma comunidad; en la sociedad nacional,
la socializacion tiene como fin transmitir y extender la cultura. En la
sociedad indigena la socializacién de la educacién formal es la in-
tegracion; la escolarizacion, el dificil proceso de renovacién de
la cultura. La asimilacién postula la sustitucién de una cultura por
otra; la aculturacién postula la conjugaciéon de ambas en un proceso
democritico.

En la situacién de refugio, el nifo indio no tiene capacidad de
eleccién, se encuentra en una relacién simbidtica con un grupo
mayor que, tendencialmente, lo subordina y lo asimila a la socie-
dad nacional. La escuela para el indio se plante6 para integrarlo
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o incorporarlo, pero sin conocerlo. La experiencia demuestra que
esto provoca serios desajustes individuales y grupales. Por otro
lado, se establece una escuela para que no modifiquen su membre-
sia y se mantenga la relacién entre indios y no indios.

En las regiones de refugio, la educacién formal ha tenido, desde
la Colonia hasta nuestros dias, tres principios: la conversidn, la do-
minacién y la aculturacién; bajo tres modalidades: la evangélica, la
dominical y la democratica.

La educaciéon mediante las dos sectas dominantes, la catélica y el
protestantismo, propician el mayor desajuste en la situacion inter-
cultural en las regiones de refugio, ya que niegan todo el aprendiza-
je previo, peyorizdndolo. Esta es la via cldsica de educacién colonial;
es decir, una educacién dual, una para las élites y la otra para los
subordinados. Mediante el discurso intentan lograr el cambio, pero
negando todo valor al individuo y al grupo subordinado. La edu-
cacién democrdtica, por otra parte, pugna también por el cambio
sociocultural, pero revalorando la lengua, la cultura y la integracion
de la nacién, en este caso México. En la educaciéon dual es el grupo
superordinado el que establece lo que se mantiene y lo que se sus-
tituye. Por lo general, lo segundo es la lengua vernacula y el sistema
de creencias.

La primera tarea de la educacién formal, en una situacién de
educacién intercultural, serda su aceptacién por parte del gru-
po de destino. La educacién indigena es informal y pone acento
en el aprendizaje y no en la ensefianza institucionalizada. Tam-
bién saben que el estatus subordinado en que se les mantiene esta
determinado, en gran parte, por la defectuosa comunicacién que
guardan con la sociedad nacional y que en esta hay grupos de pre-
sion —distintos de aquellos que proclaman la superordinacién—y
que abogan por la justicia y el desarrollo.

La educacién formal en situacién intercultural, debe de utilizar la
lengua verndcula y, posteriormente, el uso del espaiol como vehicu-
lo de comunicacién para la transmision de la informacién cientifica

y técnica. El bilingiiismo ejercido a temprana edad evita el choque
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cultural e incrementa la comprensién intercultural y la identificaciéon
ensanchada del yo. El papel fundamental del maestro indigena es la
traduccion de la cultura nacional a los valores indigenas. El maestro
debe tener una formacion bilingiie y poseer la membresia de la cultu-
ra indigena, asi como conocer la cultura nacional. La férmula ideada
para México es la del promotor cultural.

Por la dispersion de poblacion se ha disefiado la escuela albergue
que mantiene a los estudiantes toda la semana y los regresa a su ho-
gar el fin de semana o en dias festivos. No es asi el caso del interna-
do, donde se planted la segregacion del indio para posteriormente
retornarlo como agente de cambio. La educacién formal indigena
es un prerrequisito para introducir los elementos del desarrollo y se
debe entender como una via de transicién para que posteriormente
se establezca la educacion formal mas completa.

No hay que olvidar que el doctor Aguirre Beltrdn fue subsecre-
tario de Educacién vy, previo a ello, publicé un trabajo atin hoy vi-
gente: Teoria y prdctica de la educacion indigena (1954) y, mds tarde,
Lenguas verndculas, uso y desuso (1982). Ambos trabajos son un
punto de referencia, tanto histérico como de aplicacién prictica,
en dmbitos educativos de la poblacién indigena.

A casi medio siglo de haberse publicado el reporte del profe-
sor Gonzalo Rubio Orbe (abril de 1965, pp. 179-228), director del
Instituto Indigenista Ecuatoriano, miembro de la Misién Andina y
director del 111 de 1971 a 1976, muestra una realidad tanto en lo edu-
cativo como en lo social de su tiempo. La planificacién en todos los
6rdenes debe ser gufa de los paises, asi la educacién y su fomento
promueven el consumo y, en consecuencia, una mejoria econémica.

Sobre la poblacién indigena, esta es monolingiie en un alto
porcentaje y si logra ser bilingiie no es funcional. No se cuenta
con personal formado para atender los aspectos educativos. Asi,
el indio no constituye una fuerza viable para el progreso. Los in-
digenas han estado aislados, son reacios a los cambios y los grupos
no-indigenas no poseen voluntad para fomentar cambios posi-
tivos en la poblacién indigena. Ejemplos de ello aparecen en la
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comunidad de Muquiyauyo en Perd, Otavalo en Ecuador y Hua-
tajata en Bolivia, localidades que fueron atendidas por la Misién
Andina. En ellas se ha presentado un proceso de aculturacién por
medio de la escuela que ha sido espontaneo, es decir, que no cuen-
ta con el apoyo de ninguna agencia especializada para tal aspecto,
reconociendo indirectamente la ineficacia de las agencias indige-
nistas. La escuela campesina es memoristica, no cuenta con cam-
pos demostrativos, el personal carece de vocacidn, la ensefianza es
en castellano, no se considera el monolingtiismo nativo; en sinte-
sis, es una escuela deficiente.

Para 1950 los indicadores de analfabetismo eran elevados para
la mayoria de los paises de América Latina con contingente indi-
gena, que en muchas naciones llega a 50% de la poblacién general,
o0 incluso, mds; tan sélo en la poblacion indigena, el porcentaje de
analfabetismo se calcula entre 70% y 90%, dependiendo de la re-
gion. Para el caso de Ecuador no se registra un esfuerzo por parte
del Estado, pues las iniciativas son privadas. En el mismo sentido,
la permanencia en la escuela en el ambito rural es la mitad de lo
que se da en lo urbano y a ello hay que anadir la calidad diferen-
cial de los profesores y de los recursos disponibles. La escuela, por
otro lado, no contempla las necesidades de los grupos a los cuales
va dirigida: desconoce la lengua, tiene horarios rigidos en relacién
con los ciclos productivos y cuenta con instalaciones inadecuadas.
En este nivel, Gonzalo Rubio Orbe se plantea lograr, al menos, el
bilingtiismo funcional.

Una de las dificultades para alcanzar una educacién pertinente y
que logre la integracién de la poblacién indigena a la vida nacional,
es el propio magisterio, que por lo general realiza su labor de ma-
nera improvisada. Para tal efecto se debe invertir en la formacién
profesional del magisterio y mds cuando este se dedica a la pobla-
cién indigena. Lo educativo en el medio indigena se convierte en un
complejo proceso, ya que no sélo interviene la lengua y la cultura,
sino también una jerarquizacién social soportada, la mayoria de las

veces, en el origen étnico.

106



Capitulo 1. Indigenismo y educacién

El antropdlogo peruano Héctor Martinez (abril de 1965, pp. 245-
256), funcionario del Plan Nacional de Integracion de la Poblacién
Aborigen en su pais y participe del proyecto Peri-Cornell, nos pre-
senta el caso de la formacién de promotores culturales en Perd, lo
cual no se reduce a una simple instruccién, sino que implica la gran
complejidad social existente en los distintos estratos que son trans-
versales en la sociedad peruana.

En Pert, existen tres estratos (mestizo, indigena y cholo) que
configuran una rigida verticalidad que atraviesa la formacién
nacional. La poblacién mestiza ocupa el estrato mads alto y se ha
reservado las labores administrativas e intelectuales; maneja los
c6digos euro-americanos. Los indigenas ocupan el nivel mas bajo
y se les ha destinado a las labores materiales. Los cholos son el
abigarrado producto de las dos poblaciones anteriores, son el ele-
mento de cambio en el Perd contemporéneo, el producto de la
aculturaciéon que se da en el medio urbano y también in situ; en
las situaciones interculturales se han constituido como sujetos de
intercomunicacion.

En el programa de integracién Puno-Tambopata, se ha optado
por elegir al promotor, quien serd el responsable de establecer la rela-
cion entre la comunidad y las agencias actuantes. El programa exige
que este tenga liderazgo, razén por la cual se busca que el candidato
sea adulto, casado y sepa leer y escribir en castellano. Se le interna de
15 a 25 dias para recibir el adiestramiento por parte de antropdlogos,
médicos, trabajadoras sociales y agrénomos. La labor del promotor
social es la de regular el cambio espontdneo o inducido y ser puente
entre la comunidad y las agencias de desarrollo.

Martinez no deja claro cémo se ha resuelto la natural contradic-
cién entre comunidades aledanas, asi como entre la comunidad y
las agencias de desarrollo. Se preocupa por mostrar la cara amable
de este programa Puno-Tambopata, sin dar cuenta de sus aspectos
contradictorios, referidos a la relocalizacién de la poblacién desde
un medio ambiente altipldnico a uno selvético. Es claro que en esta
situacidn, las tensiones interétnicas afloran y en ella participan los
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intereses de partido, econémicos y la propia contradiccién de las
situaciones sociales.

El misionero Benjamin F. Elson (1965, pp. 239-244), responsa-
ble del 1LV en México, presenta la labor educativa por medio de la
escuela como el instrumento privilegiado para romper con el ais-
lamiento de las poblaciones indigenas. Uno de los problemas mads
sentidos de los paises con poblacién indigena, es que esta se en-
cuentra aislada de manera geogrifica, lingiiistica y cultural. Estas
comunidades producen poco y no tienen capacidad de consumo.
No son conscientes de sus beneficios, responsabilidades y derechos.
En esencia, esto es el problema indigena.

La educacion es el elemento bajo el cual se puede lograr la incor-
poracién. Por medio de la educacién se logran mejoras en la agri-
cultura, higiene y salud, asi como la posibilidad de acceder a niveles
escolares superiores. En tiempos recientes, se ha valorado desde la
lingiiistica moderna la necesidad de alfabetizar en lengua maternayy,
asi, aprender una segunda lengua en lugar de considerar que la ma-
terna no es apta para entender la cultura nacional; esto es contrario
al uso del método directo.

Elson propone tres programas que conforman uno solo. Un
elemento es el preescolar en lengua materna, para promover que
en el nifo la lecto-escritura sea un proceso de comprensién y no
algo mecdnico. En la escuela regular se continuard con la lengua
materna y en una primera fase se requiere que el maestro haga un
analisis de la lengua verndcula y sea capaz de emitir un alfabeto.
El tiempo de esta fase dependera de los propios estudiantes y de la
capacidad escolar. Este método obligadamente requiere un profe-
sor debidamente capacitado y la traduccién de los textos en lengua
nacional que tengan repercusion en el entorno. El programa debera
de complementarse con la alfabetizacién paralela de los adultos,
para garantizar que no haya un desfase generacional. Elson omite el
caracter estamentario del ILV.

Una de las lineas que arrojé la posguerra para el desarrollo de

los paises, fue invertir en educacién como una forma de constituir
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capital humano, esto dicho en el sentido tecnocrético y desarrollis-
ta, para generar comunidades de consumidores.

La educacién es un factor clave de cambio social, condiciona en
gran medida el desarrollo de la comunidad, incluyendo el econé-
mico. Por lo cual, debe darse la importancia que amerita a las tareas
de formacién de la ninez y juventud en relacién con los avances de
la tecnologia. Ello debe priorizarse en los paises en desarrollo como
México y los de Iberoamérica.

En México y en el resto de los paises de Latinoamérica, es mar-
cado el contraste existente en el contexto de los avances tecno-
l6gicos. Esto se percibe de manera mds clara en los limites de las
ciudades o ahi donde se levantan grandes complejos fabriles, frente
al rezago que prevalece en las zonas rurales en las que predomina el
analfabetismo y la miseria. A ello hay que sumarle la poca claridad
que existe, entre las personas, sobre las causas de sus males, de los
impedimentos del progreso, tanto en las zonas rurales y urbanas, y
la incapacidad de resolverlos. El proceso educativo es determinante
para el éxito de cualquier empresa de desarrollo, ya sea econémi-
ca, sanitaria o agricola. La aceptacion y apoyo general de cualquier
programa es necesario. La primera propuesta que lanza Ramoén
Garcia Ruiz (abril de 1968, pp. 415-424), en calidad de codirector
del Centro de Cooperacién Regional para la Educaciéon de Adultos
en América Latina y el Caribe (Crefal), para el desarrollo social, es
la participacién popular, la cual debe ser consciente, amplia y debi-
damente organizada.

Tanto el analfabetismo como el papel que juegan las instituciones
educativas y la educacién informal, deben ser atendidos, conside-
rando la relevancia que tiene la educacién en el desarrollo comu-
nitario. El analfabetismo en América Latina estd apenas por debajo
de las estadisticas que se manejan en Asia y Africa. Para los afios
sesenta, la poblacién analfabeta mayor de 15 afos era de 40% del
total, en la regién latinoamericana. Un pueblo analfabeta obstaculi-
za el progreso de su comunidad y genera un déficit cultural, ademas
de problemas como la miseria, desnutricion y enfermedades. Garcia
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Ruiz propone que la disminucién del nimero de analfabetos debe
ser un requisito para el desarrollo de la comunidad. Sin embargo, el
analfabetismo no es el problema mayor, sino la falta de escuelas y la
incapacidad de las instituciones educativas para promover progra-
mas educativos que eleven los niveles de ensefianza, ya que las ins-
tituciones de educacién favorecen indiscutiblemente el desarrollo y
de su accionar va a depender que este se frene, desvie o entorpezca.

La base del sistema educativo es la primaria, pero los problemas
que en ella se presentan dificultan que los adolescentes puedan con-
cluir sus estudios: baja matricula, desercién escolar por la temprana
incorporacién de los nifios al campo laboral, ausentismo por la in-
eficacia de los métodos de ensenanza, entre otros.

Por otro lado, Ricardo Diez-Hochleitner identifica tres obje-
tivos de la educacién primaria: la transmisién de la cultura a las
nuevas generaciones, la apertura y el fomento de las posibilidades
de participacion en el desarrollo de la vida comunitaria y la po-
sibilidad de contribuir al perfeccionamiento del ser humano. Es
decir, formacién intelectual, conocimientos y valores.

A la escuela le toca preparar al hombre para que este contribuya
al mejoramiento de su entorno social. Sin embargo, la escuela serd
un factor de cambio en la medida en que sus programas de estudio
se ajusten a las necesidades de la comunidad. Por ello, es importan-
te que los maestros se identifiquen con los problemas y aspiraciones
colectivas.

Garcia Ruiz afiade el importante papel que tiene la educacién
informal, la cual no esta adscrita a la escuela, pero se imparte coti-
dianamente en el dmbito de la comunidad y ahi se imprimen valo-
res. La educacion superior es un factor relevante para los programas
de desarrollo, son varias las universidades que se plantean, desde un
punto de vista tedrico y practico, el desarrollo de la comunidad.

Destacan los resultados de la Universidad del Trabajo del Uru-
guay, que senalan que una educacién de calidad implica maestros
de calidad. La Confederacién de Maestros de Pakistdn plantea casi
un axioma: ningun sistema educativo es mejor que sus maestros.
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En América Latina se requieren maestros de calidad en todos los
niveles y, especialmente, en la primaria. Esto significa tener profe-
sionales que estén dispuestos a crear un avivamiento social y co-
menzar a formar lideres.

Es necesario que los egresados de las universidades y de las ca-
rreras técnicas participen activamente en el desarrollo de la comu-
nidad en los 4mbitos de su especialidad: salubridad, alimentacién,
agricultura, arquitectura, infraestructura elemental (puentes, cami-
nos, entre otros). Un elemento indiscutible para garantizar el éxito
de estas acciones es la juventud que en si misma es un instrumen-
to de cambio.

En las acciones de desarrollo debe tenerse una idea previa de lo
que se quiere realizar, a fin de evitar que la tradicion y las précticas
religiosas se constituyan en un obsticulo. Por ejemplo, en una co-
munidad en Egipto se realiz6 un sistema de agua potable teniendo
como fuente el rio Nilo. No obstante, dado que este rio es conside-
rado como sagrado, la iniciativa finalmente no tuvo éxito. Errores
similares se han presentado en nuestro contexto.

Un ejemplo paradoéjico es el de Bolivia, pais caracterizado
por fuertes fricciones interétnicas ligadas a la estructura de cla-
ses. En este pais, desde muy temprano, se presentaron iniciativas
innovadoras y de vanguardia pedagdgicas, tales como la Escuela
Indigenal de Warisata. Mas tarde, la Revolucién de 1952, a nivel
declarativo, tom¢ a la educacién y al aparato escolar como uno
de sus principales pivotes. Sin embargo, los cambios fueron mini-
mos en el avance de la alfabetizacién en general y en la educacién
como un elemento de cambio sociopolitico.

En el siglo XX la educacion contribuyé como fermento a la trans-
formacién de relaciones sociales, e incluso, a revoluciones de orden
cultural. Es el caso de la Unién Soviética, Turquia, China y Cuba. El
antropdlogo de la Universidad de Columbia Lambros Comitas (julio
de 1968, pp. 631-652), pone como ejemplo la Revolucién Nacional de
1952 en Bolivia, en donde uno de los ejes de la Reforma Agraria fue la
educacion elemental. Concluye que la élite gubernamental realizé un
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sinnimero de cambios para que nada se modificara. Este gatopar-
dismo logré ubicar al pais andino en una situacién de inviabilidad
social y dentro de la divisién internacional del trabajo, destindndolo
a ser un pais monoproductor de materias primas.

El trabajo de Comitas fue patrocinado por las universidades de
Columbia, Illinois y Harvard, para una estancia de 1964 a 1967. El
punto de partida de Comitas es entender a la educacién como llave
para la comprension de la estructura social, sobre todo en socieda-
des complejas. La funcién de la educacion en casi todas partes es
la de mantener el orden social y reformarse cuando el orden social
estd en desequilibrio. Son raras las situaciones en las cuales la edu-
cacion es un instrumento revolucionario. En esos casos, la educa-
cién juega un rol mds creativo y acompana a los cambios sociales
que se producen. Una verdadera revolucién requiere del desarrollo
de una nueva educacién que contribuya a construir la nueva socie-
dad, asi como salvaguardarla contra la reaccién social, la regresién y
el posible colapso del nuevo sistema, tal como sucedié en los paises
mencionados por Comitas.

Para los afios sesenta, Bolivia contaba con una poblacién de
3 500 000 habitantes dentro de un territorio considerado como
el quinto en extensién de América Latina. La caracteristica de los
dos tercios de la poblacion se especifica, siguiendo a Elman Service,
como indoamericana, el otro tercio de la poblacidn es de corte eu-
ropeo, superponiéndose como segmento dominante en materia de
tierras y regulacion politica, considerando a la poblacién indigena
como subhumana.

Bolivia estd considerada como una de las naciones mds pobres
dentro del Nuevo Mundo. Se ha caracterizado por ser una sociedad
jerarquizada con el uso unilateral de la fuerza. Ello ha justificado, por
parte de las élites, la casi total ausencia de educacién para los sectores
rurales, destinando sus esfuerzos a la educacién superior en beneficio
de las élites. En 1929, surgi6 un decreto para que en las estancias con
mas de 25 trabajadores se impartiese educacion. Sin embargo, fue un
mandato de letra muerta.
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Previo a la Guerra del Chaco (1932-1935), se establecieron las
escuelas ntcleo; el ejemplo base fue la escuela de Warisata. La ex-
periencia consistié en una escuela central ubicada en un poblado
con nucleos satelitales. Para 1935, Bolivia contaba con 16 de estas
escuelas nucleo. El curriculum de estas escuelas de cuatro afios pres-
taba atencién a aspectos agropecuarios e higiénicos y, de manera
secundaria, a la adquisicion de la lecto-escritura y la aritmética.

En 1945 se instald un modelo educativo con financiamiento
norteamericano. La lecto-escritura se privilegi6 en castellano, al ser
la lengua de instruccién. Para visperas de la revolucién, 70% de la
poblacién total era analfabeta. Se tiene un curriculum emasculado,
sin financiamiento y con fuerte resistencia por parte del segmento
latifundista, lo cual evitaba que el sistema educativo creciera.

En 1952 emerge el Movimiento Nacional Revolucionario (MNR),
que en sus primeras medidas decreta el sufragio universal, indepen-
dientemente de ser alfabeta o no; se nacionaliza la mineria y se reali-
zala Reforma Agraria. El MNR domina el panorama politico durante
12 afios y cabe preguntarse hasta dénde tenia voluntad de lograr una
real incorporacién de las masas indias a la vida nacional. En 1955,
durante el gobierno de Victor Paz Estenssoro, se establece el Codi-
go de Educacién que otorga poder al Ministerio de Educacién para
llevar instruccién a los centros urbanos, teniendo como propdsito
una formacién de corte occidental. Bajo este c6digo, el Ministerio
de Asuntos Campesinos es el encargado de la educacién en el me-
dio rural. Su fin es el adiestramiento del nifo indigena procurando
que sea un buen agricultor, extirpe supersticiones, combata el alco-
holismo, suprima el uso de la hoja de coca y utilice el castellano
como via para la integracién nacional. El modelo no se propone
la movilidad del educando campesino hacia niveles superiores, su
educacion finaliza —si asi lo logra— con la educacién primaria.

Si bien la cobertura educativa se ha ampliado durante el gobier-
no del MNR, esta se caracteriza por maestros improvisados y escue-
las que no cuentan con mobiliario ni material didactico. Las escuelas
tecnolodgicas e industriales carecen de laboratorios y maquinaria,
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generando una educacion teérica sin posibilidades précticas. Desde
el primer ano, la instruccién se imparte en castellano a ninos mo-
nolingiies, produciendo una educacién memoristica, ello provoca
que la mayoria de los matriculados no rebasen los dos afios de ins-
truccién. Las expectativas de los campesinos sobre la educacién son
altas, pero sin lograr ubicar hacia dénde se dirigen.

La improvisacion del magisterio es notable. Para ejercer, se les
pide la educacién primaria y seis meses de adiestramiento en una es-
cuela normal rural, situacién que no siempre se cumple. Los salarios
son bajos y el magisterio busca otras formas de ingreso, provocando
el ausentismo laboral. Ademds, el maestro se encuentra sobreprote-
gido por el sindicato, haciendo casi imposible su remocion.

Si bien se podria considerar como revolucionario el acceso del
campesino al sistema escolar, este se encuentra disgregado sin ar-
ticulacion entre los sectores; es decir, educacién bdsica, técnica y
universitaria se encuentran separadas, dando como resultado una
ensefianza conservadora y alejando al campesino indigena de
una formacién moderna y de su integracién nacional. Leitmotiv
de esta educacion es suprimir rasgos culturales que, se supone, son
adversos a la vida campesina, pero sin lograr sustituirlos.

Se concluye que el MNR no ha promovido una educacién de cor-
te revolucionario y ha generado cambios para que no cambie nada.
De continuar esta educaciéon, Comitas prevé una serie de insurrec-
ciones en el pais. Posteriormente, la prediccion del autor se realizd.

El consultor guatemalteco José Antonio Pérez Calderdn (abril de
1972, pp. 325-330) recorre la historia de Guatemala, a partir de la
Congquista y la Colonia, mostrando constantes agravios e injusticias
hacia la poblacién indigena: el trabajo gratuito, la incomprensién
de los misioneros sobre la civilizacién indoamericana, el refugio al
cual se ve obligado el indio y que, en suma, son una muestra del
oscurantismo al que ha sido sometida una parte importante de la
humanidad.

Al final de la Colonia, estdn presentes las rebeliones indigenas:
Chiapas (1712), Rabinal (1768), Totonicapan (1820). Esta ultima
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con la intencién de restablecer un sistema de tributo que ya habia
sido abolido por las Cortes de Cédiz. En el siglo XX, el abandono
hacia el indio continu6 siendo palpable; este desconoce la moderni-
dad, la escuela destinada a él es inoperante, se encuentra aislado. El
indio no constituye una fuerza productiva ni de consumo. Para Pé-
rez Calderdn, la tinica forma de sacar al indio de su postracion serd
una educacién rural que contemple sus particularidades antropo-
légicas, lo haga ser consciente de la necesidad de organizarse para el
comercio, ser objeto de asistencia técnica, convertirlo en productor
y, en consecuencia, en consumidor. Los proyectos educativos des-
plegados desde 1950 no han logrado estos objetivos.

Una de las razones centrales para la ineficacia del sistema edu-
cativo es que las comunidades indigenas se ven obligadas a migrar a
las haciendas en el altiplano guatemalteco y a las fincas cafetaleras,
impidiendo, por las desastrosas condiciones de vida, un proceso de
incremento de la cultura. Pérez Calder6n sugiere aprovechar las
formas organizativas indigenas, como la cofradia, para desplegar un
proceso educativo eficiente para el desarrollo cultural y el progreso
de Guatemala. Es de hacer notar que si bien el trabajo se inscribe en
una denuncia hacia los agravios contra la poblacién indigena, Pérez
Calderén omite los conflictos armados que desde los afios cincuen-
ta del siglo XX se presentaron en el pais centroamericano (Jiménez
Turén, enero de 1984, pp. 95-99).

Simedn Jiménez Turén, indigena yecuana y dirigente politico de
Venezuela, critica el concepto de educacién y lo califica como un
proceso de dependencia:

... educar no significa en este caso mejoramiento de la vida indigena, sino todo
lo contrario, puesto que el proceso educativo conduce a una total dependen-
cia de los productos manufacturados en distintos puntos de la vasta sociedad
internacional comercial. El indigena pierde su identidad y los valores de su
cultura y el significado de su historia: le queda una lengua vacia porque no
estd respaldada o fundamentada en la historia de su cultura (Jiménez Turén,

enero de 1984, p. 95).
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Por lo anterior, la educacién establecida por las misiones es califi-
cada por Simeén Jiménez como extranjerizante y tendiente al ol-
vido de la cultura propia; a esto le denomina muerte cultural con
anestesia. Los misioneros persiguen la muerte desde hace cinco si-
glos mediante cunas que se ejemplifican en los dichos populares.
El indio es agresivo, flojo y los viejos llevan una vida dura por no
haber estudiado. El resultado es el abandono de la cultura, pero sin
poder hacer uso eficaz de la nueva cultura introducida. Se supri-
me la historia y los valores propios, con lo que queda una cultura
fragmentada, sin coherencia. Ahora, si el indio es traicionero, flojo,
haragén, ha perdido el valor del trabajo, roba, no respeta a sus ma-
yores, en fin, las cunas emitidas durante cinco siglos resultan reales,
y el que ha pasado por una escolarizacidn, es decir, el indio educa-
do, se debate entre una borrachera y otra.

El proceso educativo misionero resulta ser un doble discurso, se
establece una articulacion entre la Iglesia y el Estado y se presentan
programas de ayuda al indio, pero no se muestra la introduccién de
las nuevas reglas econémicas, promoviendo la estratificacion social
y el olvido de la cultura de los indios, que ya no recurren a sus sa-
bios y ancianos.

En contrapartida, Jiménez estaria proponiendo una educacién
que ensefie las reglas del nuevo proceso econémico y propicie, con
las innovaciones tecnoldgicas, que el indio reinterprete su cultu-
ra, evitando asf la intermediacién perenne de las misiones y de los
agentes gubernamentales. El discurso de Sime6n Jiménez responde
ala emergencia de una intelectualidad indigena que, casi en parale-
lo, se desarrolla a nivel continental.

La discusién, en términos politicos, fue amplia a partir de fina-
les de los afios sesenta. Para la década de los ochenta, en sentido
oficial, se habialogrado un cambio en la perspectiva de la politica
general, en lo referente a la imparticién de las lenguas vernédculas
en el aula y la adquisicidn de las lenguas nacionales como segun-
da lengua. Pese a ello, poco se avanzé en el tratamiento técnico-
pedagdgico que, efectivamente, permita el uso de la lengua
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materna y la adquisicién de la lengua de prestigio en condiciones
de coordinacidn. En otras palabras, la discusién politica no ha
cristalizado en propuestas pedagdgicas y lingtiisticas que permi-
tan que se genere un proceso de diglosia coordinado.

En la década de los noventa se presenté un amplio debate sobre
el bilingiiismo en la educacidn, particularmente en lo que se refie-
re al uso de las lenguas vernaculas en el aula escolar. Esta es una
discusion que se remonta a la época colonial y tiene que ver con el
empleo de dichas lenguas indigenas en la escuela, lo que ayudaria al
alumno bilingiie al desarrollo de la lecto-escritura. Ha habido cam-
bios en el discurso oficial, permitiendo un giro en el modelo de la
educacion bilingtie, no obstante que esto no supere los obstaculos.
En la préctica, se sigue trabajando de manera similar al modelo de
castellanizacién directa.

El sociolingiiista canadiense Norbert Francis (octubre de 1992,
pp- 51-74), quien trabajé con poblacién ndhuatl en Tlaxcala, ubi-
ca dos sistemas de adquisicion de la segunda lengua: el método de
sumersion que implica dejar al hablante, en este caso al nino, en
un ambiente monolingiie castellano para que aprenda la lengua; y
el método de transicion acelerada que consiste en la ensefianza de
la lengua materna (L1) incluyendo de manera paulatina la segunda
lengua (L2), hasta lograr la transiciéon de L1 a L2.

La adquisicion de la gramatica es una abstraccién que logra el
nino con inteligencia innata y el apoyo para la lecto-escritura, en
lengua materna, facilitard la adquisicién de la L2 y siempre que se
dé en un entorno amable. No se debera producir el bilingtiismo por
sustraccion, es decir, en detrimento de la lengua materna. La forma
de socializacién del nifio con su familia dependerd de si es un bilin-
giie equilibrado o si se trata de un monolingtie en L1 o L2. Asi, el
desarrollo del nifio estd relacionado con los apoyos que este obten-
ga en el seno familiar. Si logra manejar su lengua materna, podra
adquirir una segunda o una tercera lengua sin gran dificultad.

Para Francis, las evaluaciones realizadas en el salon de clases con
el objetivo de medir dominancia o deficiencia lingiiistica, no son
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siempre confiables. El sugiere que los calificadores sean hablantes
nativos de la lengua a evaluar, de preferencia monolingties o con
alta proficiencia, para asi superar las interferencias lingiisticas.
Bajo estas condiciones, se le pedira al niflo que hable en su lengua
materna o en el nivel alcanzado en la segunda lengua. Francis con-
cluye que las evaluaciones para medir alcances lingtiisticos deben
tener en cuenta las variantes dialectales, tanto de la lengua materna
como del castellano. En el caso de México, los margenes de error
son muy amplios y los resultados de las pruebas sélo pueden consi-
derarse como indicadores.

El magisterio indigena logra, no sin obstdculo en el orden bu-
rocratico-administrativo, promover el uso de la lengua materna en
el salén de clase. Sin embargo, no son experiencias sistemdticas que
superen las diferencias dialectales. Como producto de un proceso
colonial de larga duracion, la resistencia de los actores educativos
para el despliegue de las expresiones culturales, incluida la lengua,
se mantienen e impiden el uso publico de las lenguas verndculas.
Los esfuerzos resultan esporadicos, sin continuidad y manteniendo
un magisterio, sobre todo en el campo indigena, con cardcter de
subprofesion; es decir, en la formacién del magisterio indigena no
se contempla la adquisicién de herramientas metodoldgicas y téc-
nicas para ensefar en sus propias lenguas.

El trabajo versa sobre la conformacién del proyecto del alfabeto
préctico del idioma chatino en Oaxaca.

Como profesores bilingiies de la DGEI, dependiente de la SEP,
Pedro Herndndez Lépez y Juan Julidn Caballero (octubre de 1992,
pp- 75-98) indican que en México existen mds de 50 lenguas
vernéculas, pero en muy pocas se ha elaborado un inventario por
escrito (diccionarios o gramaticas), lo cual las coloca en desventaja
frente a la lengua castellana, al no considerérseles lengua o idioma,
sino simplemente dialectos que s6lo hablan los “atrasados”, los que
carecen de cultura, los indios.

La DGEI ha trabajado en el desarrollo lingiiistico y educativo
de los pueblos indigenas, cuyo objetivo ha sido desarrollar en las
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comunidades mds alejadas una educacién integral. La DGEI sos-
tiene que una lengua es la sintesis simbélica, su historia y las rela-
ciones que establece con su entorno. Para el nifo, la lengua es la
forma de comunicacién con los demas.

Se puede constatar que se han profesionalizado los grupos lin-
gliisticos en profesores, lingiiistas y antrop6logos, para rescatar sus
idiomas, al generar proyectos que difundan las lenguas mediante la
escritura. La experiencia chatina es un ejemplo de este rescate idio-
miético, porque nacié de la propia inquietud de los chatinos y no de
alguna influencia externa a ellos.

Chatino significa “trabajo de las palabras™, grupo étnico que
habita en el suroeste de Oaxaca en una extension territorial que co-
rresponde a Juquila y Sola de Vega, con caracteristicas topogréficas
muy accidentadas, por lo que los climas son muy variados en la
zona, dependiendo de si es costa, montafia o valle. Las corrientes
de los rios Atoyac, el Verde y Juquila, son aprovechados por los cha-
tinos para cosechar frijol, maiz, café y platano, productos que en lo
general son para el autoconsumo y una pequena parte destinada
para la comercializacion regional. Carecen de una infraestructura
caminera, supliendo esta las llamadas veredas y caminos de terra-
ceria, por lo que la comunicacién se vuelve dificil, principalmente
en época de lluvias.

La Colonia redujo el territorio y la poblacién en su afan por
convertir al catolicismo a los chatinos; persiguié a los sacerdotes
indigenas que practicaban una religién animista. La Independencia
trajo calma y abundancia a la region, ya que no habia autoridades a
quienes rendir tributo. Las Leyes de Reforma afectaron seriamente
las posiciones chatinas y sus tierras fueron compradas por franceses
y alemanes, para la instalacion de fincas cafetaleras.

La situacién se agravé durante el porfiriato, sirviendo los cha-
tinos como peones acasillados, situaciéon que se mantuvo después
de la revolucién. Los etnolingiiistas de la DGEI afirman que para
los noventa del siglo XX se mantiene el peonaje acasillado en la

Zona.
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El ndmero de hablantes para 1990 es de 30 000 con cinco va-
riantes dialectales correspondientes a las regiones geograficas. El
chatino es de matriz otomangue, con influencia zapotecana. Hay
subnumeraciéon demografica, ya que el estigma de ser chatino pro-
voca una negacién de hablar la lengua.

Los chatinos tienen problemas agrarios serios, entre ellos y con
los mestizos, lo cual les ha impedido conseguir su unidad, no sélo
de tipo lingiiistica, sino también social y organizativa. Hay muchos
agravios que llegan hasta al asesinato, lo que ha impedido la cohe-
sién. Las mejores tierras las mantienen las fincas cafetaleras.

Con un sesgo de sacrificio, Caballero y Herndndez Lopez rese-
nan su estancia en la regiéon chatina: largas caminatas e incomodi-
dades. Finalmente se menciona que sélo existen dos alfabetos, el
elaborado por el ILV y el que se trabaj6 en la DGEL

Por parte de los estados nacién no encontramos una sistematici-
dad en los programas educativos que persigan una continuidad en
las lenguas verndculas. A lo largo de los paises con contingentes indi-
genas, los procesos educativos escolares se siguen ejerciendo desde la
lengua de prestigio, lo que ha provocado que la educacién sea foranea
y las escuelas se conviertan en focos de conflicto. No se ha logrado
que las propias comunidades de hablantes establezcan formas de
estandarizacion, situacion que seria lo ideal, puesto que serfan estas
quienes, a partir del uso de la lengua de origen, lograrian una alfabe-
tizaciéon y un posterior despliegue de su lengua a nivel regional. Las
comunidades de hablantes establecerian criterios para el uso y desuso
del léxico y de las formas gramaticales. A pesar de mas de setenta
anos de recomendaciones para la alfabetizacion y la lecto-escritura
en lengua verndcula, esto s6lo ha quedado en recomendacién.

Educacion indigena, resenas de fracasos

Esta seccién es un balance de lo que podriamos llamar “el fracaso
educativo” en el medio indigena. La mayor parte de los trabajos se
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ubican en el drea andina. Sin embargo, el paralelismo puede ser lle-
vado a todas las latitudes donde se aplica un modelo educativo que
no corresponde al contexto interétnico regional. El fracaso escolar
es una suma de elementos: un magisterio improvisado, ignorante
de la lengua verndcula como del curriculum, ausencia de voluntad
politica por parte de las autoridades educativas y gubernamentales
en general, inexistencia de materiales didacticos pertinentes, falta
de continuidad en los programas de estudio. En fin, el proceso edu-
cativo y escolar se presenta como simulacion.

El aspecto educativo se constituyé como un anhelo para el indi-
genismo. Sin embargo, se mantuvo a ese nivel. Fue una ilusién no
satisfecha, por parte de los estados nacién, pero tampoco por el lla-
mado movimiento indigenista. Este tltimo no consigui6 que fuese
una educacion equitativa, respetuosa de la cultura y de la lengua
vernacula. La mision de las politicas indigenistas tiene larga data
aunque magros resultados.

El conocido indigenista ecuatoriano Anibal Buitrén (julio de
1971, pp. 641-660) toma como ejemplo a Bolivia, cuyas cifras resul-
tan patéticas y no reflejan los esperados beneficios tras un proceso
revolucionario como el ocurrido en este pais andino, a inicios de
los anos cincuenta. En América Latina, los paises con contingen-
te indigena mantienen cifras similares. En esta ocasion, Buitrén va
a tratar de ilustrar las causas por las cuales la educacién para los
adultos no ha sido eficiente en los paises subdesarrollados o en vias
de desarrollo.

Una primera apreciacion es que el modelo ha sido propuesto
por los paises mas desarrollados. Hay indicadores del fracaso por el
incremento del ndmero de analfabetas y por la inasistencia de los
ninos a la escuela. En Bolivia, 70% de la poblacién es analfabeta; el
ingreso per capita disminuyd, de 1952 a 1971, de 120 a 110 ddlares;
s6lo 30% de la poblacién infantil en edad escolar asiste a la escuela;
unicamente 55% de las viviendas cuentan con servicios elemen-
tales. El promedio de escolaridad se reduce al siguiente indicador:
de 1 000 estudiantes, s6lo 11 se graduaran de educaciéon bdsica.
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Para que la educacion tenga eficacia se debe replantear la Reforma
Agraria: promover que el indio sea propietario, que sea sujeto de
financiamiento, que posea apoyo técnico y, de esta forma, valore el
sentido practico de la educacion.

Buitrén se inclina por una alfabetizacién integral que no esté
reducida a la cartilla alfabetizadora, sino que haga participe a todo
el gobierno, e incluso, a la iniciativa privada; una alfabetizacion
que contemple los problemas cotidianos. Buitrdn registra que falta
planificacién y ordenamiento institucional. La constante es la ri-
validad politica en las instituciones y la carencia de estudios siste-
maticos para definir los horizontes nacionales.

Para 1971 Buitrén exhibe el reconocimiento de la crisis en ma-
teria educativa. Ubica que las causas de la crisis son: incremento de
la demanda educativa, carencias presupuestales, falta de actualiza-
cién, carente adaptacion en métodos y tecnologias educativas, asi
como un reducido interés por la aplicacion. A todo esto Buitrén lo
denomina inercias de la educacién. No se anota como otra causa,
pero la educacion estd rezagada con respecto al desarrollo tecnol6-
gico. El sistema educativo en los paises subdesarrollados no permite
rentabilizar los aportes tecnoldgicos.

Como en otros tantos espacios, la educacion tiene un proceso
lineal: planteamientos, puesta en practica, abandono y, por dltimo,
un nuevo planteamiento. En este absurdo proceso se pierde una
valiosa fuerza social. No se recuperan experiencias, métodos y sa-
beres adquiridos por el magisterio. No se aprovecha la expectativa
del publico al que se piensa servir. En fin, un desperdicio de expe-
riencia, conocimientos y recursos humanos. Asi se perdi6 una de las
précticas educativas mds avanzadas en América Latina, la Escuela
Indigenal de Warisata, Bolivia. Ya en el siglo XXI, con la Constitu-
cién del Estado Plurinacional de Bolivia, el panorama educativo
se ha modificado y bien valdria la pena contrastar las inercias que
marca el profesor Buitrén, a inicios de los afios setenta, con lo
que sucede en un Estado que tiene una mayor preocupacion por su

poblacién originaria.
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El boliviano consultor de la Organizacién de Estados America-
nos (OEA) Victor Montoya Medinaceli (julio de 1972, pp. 965-972),
resena la labor de Toribio Claure, de uno de los arquitectos de la
Escuela Indigenal, quien con el apoyo del gobierno nacionalista de
Germdan Busch, en 1937, afecta una de las haciendas de la region
cochabambina: Vacas. Aqui, la escuela no se reduce a los lastimeros
muros de adobe que concentrarian a nifios empobrecidos. La labor
es general y de extensiéon comunitaria. Implica la construccion de
una estructura sindical de cooperativas y, en consecuencia, el arren-
damiento de las tierras. La primera experiencia de este tipo es de
1931, en Warisata. Consistié en una escuela central con extensidn a
otras comunidades.

Montoya Medinaceli elogia la figura de Toribio Claure, quien
particip6 decididamente en una pedagogia activa y renovadora,
apelando a favor del indio a través de la Escuela Indigenal. Su labor
se enfrent6 a las instancias feudales dominantes en el pais andino.

Experiencias vitales como las de Warisata resultan olvidadas.
S6lo se rememoran como pasajes de la catdstrofe que ha significa-
do la educacién en los paises latinoamericanos. Estos olvidos son
particularmente lastimeros, puesto que Warisata demostré ser un
proyecto educativo de vanguardia. Se adelant6 a las recomendacio-
nes internacionales sobre la alfabetizacién y educacién general en
lengua verndcula. En fin, propugné por entender la diferencia cul-
tural como un recurso y no como un limite.

Roberto Leitén (julio de 1972, pp. 973-992), socidlogo boli-
viano, parte del hecho de que en Bolivia se carece de una infraes-
tructura basica para impulsar la educacién elemental y permitir al
hombre resolver sus conflictos materiales y emocionales con sus
propios medios. La educacién debe ir aparejada a la nacionaliza-
cién de las minas y a la Reforma Agraria, como una continuacién
de la Revolucion de 1952. Sorprende este discurso, en el tiraje de
América Indigena, dos décadas después de la revolucion y en los
inicios de una de las dictaduras de extrema derecha mas sangrientas
en el continente, la de Hugo Banzer Sudrez.
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La educacion fundamental debe inspirarse en la propia histo-
ria nacional, regional y local. Debe elevar los niveles de vida para
un mejor aprovechamiento de los recursos naturales con menos
esfuerzo, logrando mejorias en el hogar, la economia, la recrea-
cién, la salud, la alfabetizacion y los conocimientos basicos. Con
ello, se abatirian el alcoholismo y la supersticién. Entre las aspira-
ciones de la nacién se presenta la necesidad de la educacién para
adultos, crear una Escuela Normal Superior de Educacién Rural y
centralizar las acciones educativas en los niveles regionales, depar-
tamentales y locales. No podemos dejar de estar de acuerdo con los
postulados del trabajo, pero pareciera que, en este discurso, nada
sucedi6 de los afios treinta a los setenta. No se hace ningtin balance
de lo acontecido en materia educativa ni en relacion directa con la
Reforma Agraria. En otras palabras, es un discurso atemporal y de
buenas intenciones.

En una encuesta realizada a estudiantes de educacién media se
evaluaron valores de orden civico y aspiracionales. El resultado es
una tendencia de los adolescentes bolivianos a una mayor univer-
salizacion. El disefiador de la encuesta sugiere que estos valores
sean incorporados al curriculum escolar. Desafortunadamente, la
colaboracién de Leit6n no especifica mayores datos.

Dario Menanteau-Horta (julio de 1972, pp. 837-864), consul-
tor chileno adscrito a la Universidad de Minnesota, comparte un
ensayo sobre el pesimismo que acompaiia a la historia del pueblo
boliviano, pese a la gran riqueza natural. Refleja también el carac-
ter inapropiado que el boliviano ha tenido para sacar provecho de
un pais tan opulento. Este trabajo es acompanado de una encuesta
realizada a estudiantes de nivel medio superior, con el objetivo de
medir valores sobre la familia, el trabajo, la igualdad, el universalis-
mo y la confianza en la ciencia. El resultado final es una inclinacién
hacia la modernidad y sus valores.

La recomendacién de Menanteau-Horta es que el sistema edu-
cativo tenga una mayor preocupacién por inculcar estos valores en

el proceso escolar, a fin de evitar frustraciones. Los valores a los que
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hace referencia el consulto son los siguientes: apego a la familia; uni-
versalismo, entendido este como la equidad social; orientacién hacia
actividades practicas; actitud hacia el trabajo y el esfuerzo; confianza
en la ciencia y la técnica; y la alienacion, entendida como la descon-
fianza ante la incertidumbre. Hubiese sido mds interesante que estos
valores se identificaran con situaciones propias de la dimensién ét-
nica en Bolivia. Sin embargo, no fue asi en el ensayo ni tampoco en
la encuesta. Los resultados asi ofrecidos no poseen una capacidad de
medicion real, ya que se concluye que se presenta una inclinacién
hacia el “familismo”, considerado como actitud conservadora, pero
también, el sesgo hacia las bondades de la ciencia y la técnica.

Otro diagndstico que arroja elementos negativos, dentro del
proceso educativo de un pais andino como Ecuador, es el trabajo
de Alain Dubly (enero de 1973, pp. 45-63), asesor del Centro de
Estudio y Accién Social de aquel pais. Establece dos observaciones.
La primera reside en la afirmacién de que los indios se niegan a ser
alfabetizados en quechua. Esto puede ser cierto, pero se debe a
una larga historia de colonizacién y a que la lengua verndcula que-
da reducida al ambito doméstico y no a los espacios publicos na-
cionales. En consecuencia, se debe generar también un proceso de
reivindicacion de la lengua materna como vehiculo publico, lo cual
implicard la descolonizacién, que no es s6lo de orden lingiiistico. La
segunda observacion es el acierto de Dubly al pensar lo educativo
como un contrato social nacional. Comenta que el indigena andino
se encuentra marginado de los centros de decision y de las institu-
ciones que dinamizan a la sociedad.

Ingenuamente se piensa que alfabetizar al indio logrard tecnifi-
carlo y volverlo un consumidor. Alain Dubly afirma que la mayor
parte de los programas de alfabetizacién son un rotundo fracaso,
pese a que no se quiera admitir. Los procesos de transculturacién
no han resultado en lo previsto y, en los casos en que efectivamente
el indio se incorpora a la casta mestiza, esto no se da sin dolor y de
manera individual. No se resuelven las oposiciones entre la palabra
escrita y la oralidad, entre el mundo rural y el mundo urbano, entre
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un mundo pleno de simbolismos, en contraste con un mundo lleno
de racionalidad.

Se presenta la obsesion por alfabetizar en quechua, a pesar de que
el propio indigena quechua se resiste a esta alfabetizacién. Lo mas
que persigue es lograr su cartilla de identidad y un pergamino que
pueda colgar en la pared. El ideal para el quechua es el manejo del
castellano. Alain Dubly registra, por otro lado, que el contexto en el
que se genera la ensenanza-aprendizaje no es adecuado. Por una par-
te, la tarea se encomienda al magisterio, que desconoce la psicologia
del indio y no establece un proceso empatico con él, decayendo ré-
pidamente la iniciativa. Existe un programa de alfabetizacién radial
que ha traido mejores resultados, ya que el monitor es un indigena
como ellos, pero la tarea pronto decae, porque carece de rudimentos
pedagogicos elementales.

Se ha intentado aplicar el método psicosocial de Paulo Freire sin
resultados; los métodos del ILV —globales y progresivos— han tenido
mayor éxito, también por el apoyo oficial; pero pese al tiempo que
lleva, los resultados siguen siendo escuetos. Es notable que la mayor
parte de los alfabetizadores desconocen la estructura fonética del
quechua, por lo cual no recuperan los saberes previos del educan-
do, ya sea para desarrollarlos o para corregirlos.

Se ha explorado, por moda, el método psicosocial de Freire y asi
arribar a la palabra generadora. Aqui el autor identifica el proce-
so de alfabetizacién y concientizacién que no son indisolubles. Al
momento, en el Ecuador no se han logrado situaciones fructiferas
con este método, el cual no es desechado por Dubly. La tinica salida
que vislumbra es un consenso nacional para la alfabetizacién en
lenguas vernaculas que tenga como funcién la vida cotidiana. De
ahi se desprender4 la alfabetizacion y, mas tarde, la concientizacion.

Por medio de una encuesta y un trabajo etnogréfico, se expo-
nen las relaciones sociolingiiisticas y el proceso educativo en el
sur de Pert. Sybille Riedmiller (octubre de 1979, pp. 831-862),
consultora alemana para aspectos de sociolingiiistica en el sur pe-
ruano, realiza un diagndstico escolar. Un primer problema que se
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evidencia es el ausentismo y la desercion en la educacién basica
durante los meses de cosecha que van de abril a julio, y que coin-
cide con la apertura del ciclo escolar. Se disen6é una metodologia
que cubre los siguientes topicos: que los contenidos y los métodos
empleados tengan relacién con el entorno regional; si los conteni-
dos motivan a los estudiantes y si se observa una actitud autorita-
ria del profesor; si en el proceso enseianza-aprendizaje se muestra
creatividad para resolver problemas, tanto del profesor como de los
alumnos; si el profesor muestra habilidad en el manejo del quechua
y castellano; y si establece discriminacién.

Se levant6 una encuesta formal a los profesores y entrevistas
abiertas, las cuales se grabaron, persiguiendo informacién social de la
region. Se parte del principio de que la escuela es un espacio de so-
cializaciéon que en Peru tiende a despreciar y discriminar la lengua
materna. En los afios iniciales 70% u 80% de los nifios que ingresan
se pueden considerar monolingiies, y hay microdreas en donde 100%
lo es, ello dependera de la actividad de los padres. Por ejemplo, los
hijos de profesores y comerciantes hablan castellano o lo combinan
con el quechua. Los maestros tienen la habilidad del uso del quechua
en 70% u 80%, y se registra 20% que tiene manejo del aymara. Una
condicién identificada es que, efectivamente, hay profesores que han
adquirido el quechua como segunda lengua y lo combinan con el
castellano, asimismo se encuentran los que pese a haber estado traba-
jando en nucleos de quechua-hablantes no han logrado un manejo,
ni siquiera incipiente, de la lengua. También se presentan profesores
aymara-hablantes trabajando en regiones quechuas y viceversa.

Si bien se cuenta con el recurso humano, administrativamente se
desperdicia. Por ejemplo, los profesores que manejan la lengua ver-
ndcula trabajan en los tltimos grados, los monolingiies en castellano
trabajan sélo en los primeros, situaciéon que deberia invertirse. De
las observaciones resulta que el castellano es la lengua utilizada en el
aula y sdlo se emplea el quechua como ultimo recurso. En la encuesta
levantada a los profesores, estos manifiestan que utilizan el quechua
como la lengua de uso en el aula, situacién mds que contradictoria.
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Un problema sentido por el profesorado se refiere a la timidez de
los niflos quechua-hablantes, a los cuales se les califica de extrema-
damente timidos, que no logran adquirir el espafol por temor a pro-
nunciarlo mal.

Riedmiller observa serias dificultades del profesor al enfrentarse
con nuevos requerimientos en el aula. En lo general, carece de crea-
tividad, lo que refleja una deficiente formacion del magisterio. Esta
observacion se realiz6 en un momento en el que se estaba efectuan-
do en Perti la Reforma Educativa, para pasar del método sintético
al método global de lecto-escritura.

En el mismo sentido, para obtener la alfabetizacién se utilizan
siempre materiales en castellano, no se recurre a textos escritos en
quechua. Una de las razones es el desconocimiento del profesor del
alfabeto quechua. Los profesores reconocen sus carencias para la
ensefianza de las matemadticas y, en especial, la forma en que se im-
parte la teoria de conjuntos, ya que los conceptos, supuestamente,
son dificiles de traducir al quechua.

Frente a las carencias de material didéctico se ha generado crea-
tividad, tanto de profesores como de estudiantes, para abastecerse
con sus propios recursos: por ejemplo, arcilla, tapas de botella, des-
hechos, con los que se ensena la teoria de conjuntos o actividades
artisticas y se decora el aula para hacerla mas estimulante. El magis-
terio posee un conocimiento muy somero de lo que es la educaciéon
del indio; al preguntarles el tiempo que destinarian a esta actividad,
las expectativas que se registran son muy pobres.

Como muestra de la inequidad educativa, las inercias burocra-
ticas que no llevan a ningun lugar, los discursos retdricos inconsis-
tentes y, quizd lo mds grave, la delegacion de responsabilidades de
Estado y de gobierno a instancias extranjeras y confesionales: asi
tenemos el caso de Guatemala.

Los funcionarios del Ministerio de Educacion de Guatemala,
Luis Adolfo Judrez Toledo y Reinaldo Alfaro Palacios (abril de 1972,
pp- 377-390), inicialmente muestran un somero panorama para una

de las lenguas habladas en aquel pais. Comentan que, en 1945, se
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instala el primer centro de alfabetizacion en lengua ixil en el depar-
tamento de El Quiché. En 1964 se realiza una evaluacién que fue ne-
gativa y, al afo siguiente, se instal6 una escuela pro-castellanizacién
de nifos y adultos, asi como actividades comunitarias. La escuela se
enfoca en mejorar las condiciones de vida, aseo, moral y principios
civicos. En suma, hacer del campesino un ciudadano util.

Se indica que la alfabetizacion se realiza en lengua materna, para
pasar luego al espafiol. Las instancias que participan son: el ILV, la
Direccion General de Educacion, el Ministerio de la Defensa Nacio-
nal, la Cooperativa Americana de Remesas al Exterior y el Instituto
Indigenista Nacional (IIN). Este trabajo sintetiza un programa de
castellanizaciéon emergente para Guatemala y el curso para la caste-
llanizacion de los hablantes de lengua vernécula.

Posteriormente, Norman B. Schwartz (abril de 1972, pp. 391-
412), antropdlogo norteamericano de la Universidad de Delaware,
relaciona el rendimiento escolar con la comunidad, con la econo-
mia local y con la figura del padre en el entorno familiar.

Para un pais como Guatemala, es necesario conocer la correspon-
dencia entre indios y ladinos. La autopercepcion de la escolaridad es
favorable, ya que se cree que con la instruccién se reduce la posibi-
lidad de ser enganado y, a mediano plazo, la escuela contribuye a la
movilidad social. El trabajo esté realizado en el Petén vy, a juicio de
Schwartz, se cuenta con una buena infraestructura escolar y con un
numero adecuado de maestros por alumnos. Parte de la siguiente
hipétesis: entre mas tiempo pasa el padre en la casa, mayor es la po-
sibilidad de estudio para los nifios y esta tendencia se produce mas
entre los protestantes que entre los catélicos. Asi, los protestantes
logran mayor escolaridad que los catélicos. Ello se debe a que el pro-
testantismo, por omitir actividades comunitarias, permite mayor
permanencia en la casa.

José Castanieda (abril de 1972, pp. 413-418), director del IIN,
recupera la labor educativa como el proceso de construccién de
hombres utiles. Para tal caso, evoca el mundo clésico griego y lo
quiere aplicar a Guatemala. Abusa de la retérica sin ninguna
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relacién especifica con los procesos educativos de su pais y, en par-
ticular, de la poblacién indigena.

Lo existente en materia educativa en Guatemala, para bien o
para mal, ha sido labor del 1LV, quedando en el abandono la for-
macién de recursos humanos propios para afrontar un problema
nacional como el educativo. Esto ha provocado una dependencia
cientifica y tecnoldgica hacia las instancias externas. David F. Ol-
trogge (abril de 1972, pp. 481-483), misionero del ILV, realiza un
informe donde comenta que, en 1952, en pleno gobierno revolu-
cionario en Guatemala, se firma el convenio entre el ILV y el TIN.
Para el afio de 1972 existen 36 investigadores del ILV que trabajan
sobre lenguas vernaculas, la castellanizacion y la labor social.

David E Oltrogge (abril de 1972, pp. 485-489) resena el proyecto
Francisco Marroqui en Guatemala, anuncia un programa de alfabe-
tizacién en lengua materna para 1972. Dicho programa contempla
inicialmente trabajar con las tres lenguas principales de las 25 ha-
bladas activamente en el pais, mam, quiché y cakchiquel. Consiste
en una formacién de tres aflos con cursos intensivos en lingiiistica
¥, posteriormente, una castellanizacion.

Es relevante establecer un programa de comunicacién para Gua-
temala, ya que la mitad de su poblacién es indigena, y la mitad de
esta es monolingiie en su lengua materna. El programa esta pensa-
do para ser dirigido por lingiiistas, es de suponer, provenientes del
ILV. El proyecto Francisco Marroquin se relaciona con el IIN y con
el Ministerio de Educacidn; pretende ser autosuficiente. El articulo
esté establecido en futuro, es decir, con buenas intenciones, como
un centro de acervo de las lenguas mayences y los distintos campos
de la ciencia social y para ser puesto en practica en los diferentes
niveles educativos.

Narciso Cojti Macario y Martin Chacachi Cutzal (octubre de
1974, pp. 965-972), hablantes de cakchiquel, son parte del proyec-
to que se desarrolla en La Antigua. Los estudiantes estan preocu-
pados por conocer el castellano y su propia lengua que no posee
una gramatica escrita. Si no se entiende a veces el castellano es por
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ser una lengua diferente. Sin embargo, si se les habla en su propia
lengua se llegan a comprender, pues asi lo hacen los misioneros
y los lideres. Las preocupaciones giran en torno a crear libros en
sus propios idiomas, esto les permitird revalorizar sus lenguas, es-
tructurar sus propias gramaticas y, de ser posible, producir libros
bilingties.

Las resenas que se han presentado sobre Guatemala, dan cuenta
de la profunda asimetria entre la poblacién de lenguas vernédculas
y la sociedad mayor, la ausencia de una politica publica perma-
nente por parte del Estado nacional que, efectivamente, logre va-
lorizar las lenguas indigenas y sus usos. En la mayor parte de las
ocasiones, lo que encontramos son proposiciones a futuro sin lo-
grar desembocar en el establecimiento de una politica sistemdtica
y efectiva que mitigue el profundo abismo social y establezca una
relacién de equidad entre las lenguas verndculas y la de prestigio.

Otros proyectos

Una constante en los estados nacionales con contingente indigena
es la elaboracion de propuestas, las mds de las veces sugerentes, pero
que se mantienen en el plano de la abstraccién sin llevarse a la prac-
tica. Tal como sucede con la propuesta colombiana sobre politica del
lenguaje. Las conclusiones de la Primera Reunién de Trabajo sobre
Educacién Bilingiie celebrada en Bogota (octubre de 1972, pp. 1177-
1184) son: establecer que la sociedad colombiana debe tener respeto
de los valores y la cultura indigena, fomentar su uso para evitar su
extincion, que el bilingtiismo sea la via para la alfabetizacién, reali-
zar estudios cientificos de las lenguas indigenas tratando de arribar a
etnogramdticas. A su vez, el magisterio debe ser elegido por la comu-
nidad, un maestro polivalente, establecer una coordinacién nacional
de entidades dedicadas a la educacion en el medio indigena, capacitar
a los indigenas para que paulatinamente se hagan cargo de las comi-
siones y que se respete la propiedad de la tierra indigena.
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Si bien se habla de una coordinacién de las entidades que traba-
jardn en la educacién para los indios, llama la atencién que en estos
anos (1972) se siga dando reconocimiento a la labor del ILV y a las
misiones catélicas.

En el caso de Venezuela, los afios setenta son el marco para el de-
bate sobre la expansion nacional hacia las fronteras ignotas del pais
y la educacion se contempla como un valioso instrumento para este
fin. Sin ponerse de acuerdo sobre la castellanizacién forzada o un
programa que recupere las lenguas vernéculas, Josefina Navas de La-
guna (enero de 1974, pp. 209-214) da cuenta de que en 1970 se inicia
una campana para lograr la integracién del indigena venezolano. Re-
sena las acciones que el Ministerio de Educacién ha realizado en esta
materia. Han empezado a integrar a la educacion a ninos y jévenes y
alfabetizar a los adultos por medio de la Oficina Central de Asuntos
Indigenas. Menciona la formacion de profesores en lengua vernacula,
pero con énfasis en la castellanizacién. No deja de senalar a la Federa-
ci6on de Indigenas Venezolanos como mecanismo de reivindicacion.

Historiografia comparada

En este apartado se presentan reflexiones teéricas que pueden per-
mitir pensar en una historiografia de la educacién indigena y de las
influencias que esta ha tenido. Aqui hacemos notar la importancia
del quehacer indigenista en Estados Unidos y de las repercusiones y
adaptaciones que se producen en contextos latinoamericanos.

La politica de lenguaje en Estados Unidos y México ha sido di-
ferenciada, sobre todo en el periodo colonial, pero a partir del siglo
XIX se acercan las politicas lingiiisticas y los procesos educativos
que, si bien siguen siendo diferentes, presentan puntos de toque. En
Estados Unidos se ha establecido una historiografia precisa para las
politicas indigenistas, incluida la educacién. En México queda pen-
diente formular una historiografia particular, ya que hay politicas
especificas de acuerdo con las regiones del pafs.
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El trabajo del educador norteamericano, adscrito a la Universi-
dad de Arizona, Stanley D. Ivie (octubre de 1971, pp. 955-975), es
un esfuerzo importante para comparar ambas formaciones sociales
en materia lingtifstica y educativa. Ivie comenta que la educacién es
una via de socializacién, mds no la tnica. Est4 al servicio de las po-
liticas del Estado. Existen varias modalidades de educacién: segre-
gacién, como en Africa desde el tiempo del apartheid; asimilacion,
como la de Estados Unidos; aculturacién, como en México; separa-
tismo, como la experiencia judia; y, por dltimo, esquizofrénica, una
combinacién de todas las anteriores.

La educacién indigena en Estados Unidos tiene cuatro etapas: la
primera de 1869 a 1928, que coincide con la asignacién de tierras
y la intencién abierta de destruir la base cultural india y sustituirla
por el modelo estadunidense; la segunda etapa, de 1928 a 1940, que
implica un proceso de asimilacién que consistié en una integra-
cién gradual; la tercera etapa, de 1940 a 1970, que se perfil6 en una
descarga del Estado sobre el problema indigena; la cuarta etapa es
la actual.

Una historia del primer periodo se sintetiza en la asimilacién for-
zada: la separacién del nino indio de su reservacion, para imponerle
una vocacion y suprimir todo valor tribal. Esto a través del sistema
de internados, los cuales tenian una disciplina militar, inglés obliga-
torio y prohibicion del uso de la lengua materna; en fin, civilizar al
indio por medio del cristianismo y el alfabeto inglés. Imprimir los
valores de la clase media norteamericana, tal como da cuenta el In-
forme Meriam:* al regresar a la comunidad, el ex-alumno readquiria
répidamente sus précticas culturales, no sin un proceso de choque
emocional. John Collier toma posesién del Bureau of Indian Affairs
en 1933, en el marco de la politica rooseveltiana del New Deal, en
donde se incluy6 un nuevo modelo educativo: la escuela comunal. Es

* Primer estudio moderno sobre la situacién de los indios norteamericanos en
las reservaciones y su relacién con el gobierno. Este estudio dio cuenta de la ne-
cesidad de una reorganizacién de las formas administrativas en las reservaciones
con el fin de recuperar la organizacién tribal. El informe fue publicado en 1928.
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un espacio de discusion de los problemas tribales con la asistencia de
ninos y adultos, pero no funcioné debido a la lejania entre el hogar y
la escuela, como lo demuestra el caso de la reserva navajo.

La Segunda Guerra Mundial irrumpié en las comunidades, pro-
vocando su fractura, atrayéndolas a centros industriales en donde
el racismo era muy fuerte o incorporando a algunos miembros de
la comunidad al ejército. Posterior a esta guerra, la politica indige-
nista gird hacia la desindianizacién del indio, diluyendo los avances
logrados por Collier. En este periodo “la educacién indigena debe
hacer del nifio indio un mejor norteamericano, mas que equiparlo
simplemente para ser un mejor indigena” (Ivie, 1971, p. 961).

En los sesenta hay una recuperacién de las identidades en el
contexto del gobierno de Kennedy, del desarrollo econémico en
las reservaciones, incluyendo una nueva escuela, la cual estd pen-
sada bajo preceptos indios. Pero, segtin Ivie, la escuela indigena se
encuentra en contraposicion del modelo tradicional estadunidense
que busca formar ciudadanos limpios, felices, ambiciosos, orienta-
dos al éxito y modestamente inteligentes. En pocas palabras, “nor-
males”. Tvie indica que para los setenta la politica educativa, después
de un siglo, se encuentra en el mismo punto: la asimilacién.

Para el caso mexicano, la educacién indigena estd aparejada con
la escuela rural. Se definen tres etapas: la porfiriana, donde no exis-
tié un modelo educativo politicamente claro, en opinién de Ivie; la
que va de 1917 a 1933, dominada por los grupos conservadores de
la revolucién (Carranza, Obregén y Calles); y la de 1933 a 1941,
de mayor impetu y dirigida por grupos cooperativistas del sur.

La época de 1917 a 1933 es un correlato del porfirismo, por lo
siguiente: la terminacién del movimiento armado va a implicar la
eleccién de la via que encaminara el destino del pais. Se elige conti-
nuar con la via hispanista, sin cuestionar el modelo positivista fran-
cés y el darwinismo social inglés. Asi, Vasconcelos, como secretario
de Educacion, se constituye en un simil del fraile catélico del siglo
XVI, formando misioneros para llevar su misién cultural a las re-
giones y localidades donde nunca se habia instalado la escuela, con
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hermosos textos de los cldsicos occidentales. El gran demonio de
Vasconcelos era el analfabetismo, contra el cual inicid su cruzada.

En 1924 toman el cargo Moisés Sdenz y Rafael Ramirez, supri-
miendo el anterior modelo y pugnando por la Escuela de Accidn,
dirigida hacia la produccidn, esta como tnica salida al hambre secu-
lar. La escuela rural, ya en manos de Narciso Bassols, se convirtié
en defensora y emblema de la Reforma Agraria. Con la educacién
socialista hay una reconversiéon del modelo sobre el destino del pais;
lo hispano se intenta soterrar y lo indigena se elogia, se valoran las
lenguas, se idealiza a lo indio. La educacidn, ya soportada en John
Dewey (1859-1952),° debe ser pragmatica, técnica. El indio debe ser
aculturado e integrado a la vida econémica nacional; pero después
de la Segunda Guerra Mundial, el modelo que se impone es el urba-
no industrial que reduce la importancia de la Reforma Agrariay la
llamada educacién socialista. Por lo mismo, la escuela rural estd en
agonia en aquellos afios. Con el nombramiento de Aguirre Beltran
como subsecretario de Educacién Publica (1970) se esperaba una
nueva etapa para la educacion de los indios en México.

Ivie intenta mostrar como la continuidad y el desempefio edu-
cativo son mejores en tanto el control escolar esté en manos de la
minorfa. Cuando ha estado en manos del grupo dominante la in-
tencidn es diluirlo. En cuanto la educacion se use como asimilacién
de la minoria, el resultado serd que la minoria estard destinada a
ocupar los estratos mds bajos de la sociedad. Con gobiernos conser-
vadores, la tendencia serd la asimilacién total, en tanto que con go-
biernos liberales otorgaran ciertas canonjias, es decir, cierta libertad
en la aculturacién. Por dltimo, menciona que cuando todo cambia,
nada cambia, como una vuelta de 360 grados.

El articulo de Stanley Ivie resulta muy sugerente, ya que estable-
ce una historiogratia del proceso educativo para el medio indigena,

> Vigoroso reformador educativo norteamericano, que intenta destacar los derechos
civiles en el proceso educativo, ya que con ello suponia que se fortaleceria la de-
mocracia. La escuela mexicana moderna, a partir de Cérdenas, se soporta en John
Dewey.
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pero no sélo ello. Da cuenta de un paralelismo entre el proceso
educativo norteamericano y el que se realiza en México, incluido
el periodo posrevolucionario, al cual la historia oficial mexicana
siempre muestra como una gran originalidad. Sin embargo, aqui se
expresan las influencias de la teoria y prictica educativa de Estados
Unidos.

Sin duda, en el caso de Estados Unidos los proyectos logran te-
ner una concrecion, en gran medida por la mayor capacidad en in-
fraestructura y por mds continuidad en los planes. Asi se presenta la
construccion de un establecimiento educativo navajo que tiende a
la formacién de oficios para los indios y su posibilidad de continuar
en la universidad. La reserva navajo es la mas grande de Estados
Unidos, con 15 507 992 acres; comprende los estados de Arizona,
Nuevo Mexico y Utah. Desde 1948 los indios ejercen el sufragio y
desde 1954 tienen calidad de ciudadanos. Los habitantes de las re-
servas son objetos de la tribu y la nacién, no del Estado.

El norteamericano William Short (abril de 1973, pp. 431-446),
de la Universidad de Nueva York en Albany, realiza una contribu-
cion para la historia del grupo navajo, con una descripcion sobre las
condiciones generales del desarrollo humano para dicha poblacién,
en donde menciona que su instruccién es de cinco afos, la expecta-
tiva de vida es de 43 anos de edad, tienen tres veces mds tendencia
a los accidentes que la poblacién nacional, sus viviendas estdn por
debajo del minimo aceptable para la poblacién blanca y su medio
ambiente es por demds hostil. Pese a ello, Short, reivindicando el
autodesarrollo navajo, muestra que hay prominentes hombres de
negocios indios, pero también aquellos que se han inclinado por el
alcoholismo vy el suicidio.

A los navajos o dines se les puede considerar como uno de los
grupos mas tradicionales de Estados Unidos. Han logrado conser-
var su lengua y, pese a multiples contactos con otros grupos in-
digenas, espafioles, mexicanos y norteamericanos, mantienen una
religién propia. Es s6lo hasta el siglo XX que han tenido cierta in-
fluencia del cristianismo. En 1848, México pierde la soberania del
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territorio que ocupan los navajo y la beligerancia la sostienen ahora
con la poblacién anglosajona. Hasta 1868 se firma un tratado en
donde los navajo quedan despojados de sus mejores tierras. Du-
rante este tiempo la exclusion es la regla y no es sino hasta después
de la Segunda Guerra Mundial que hay una preocupacién por la
educacién hacia la tribu navajo. Es hasta 1968 que el Concejo Tribal
Navajo crea el Navajo Community College, con el fin de tener una
orientacién para adaptarse a una sociedad industrializada.

La finalidad central del Navajo Community College es el estu-
dio de la historia y cultura navajo, adicionalmente, una preparacion
para ingresar a la universidad. Dentro de las asignaturas menciona-
das por Short se encuentran: soldadura, historia, ciencias sociales,
enfermeria, economia del hogar, idiomas, estudios secretariales, di-
sefiador o dibujante y matematicas. Una virtud que se le puede en-
contrar a esta innovacion educativa es su flexibilidad en el horario y
el calendario, no exige fechas rigurosas ni tampoco tiempos defini-
dos de inicio y conclusion, es el alumno quien los va construyendo.
Por otro lado, la mayor parte de los estudiantes estdn becados por
parte del gobierno federal.

El trabajo siguiente muestra la diversidad lingiiistica en Estados
Unidos. Menciona algunas politicas educativas errdticas, pero se
centra en la consolidacién de proyectos de educacion superior para
los indios de Norteamérica y en la diversidad profesional que es-
tan teniendo. Los indigenistas pertenecientes a la Oficina de Asun-
tos Indigenas de Estados Unidos, Dave Warren y Harry Berendzen
(Warren y Berendzen, octubre de 1976, pp. 753-773), enuncian que
en el censo de 1970 se registraron 827 000 indios norteamerica-
nos en territorio estadunidense, repartidos en 500 tribus y con 100
0 150 lenguas diferentes, desde los navajo con 180 000 hasta el gru-
po quillayute de no mds de 100 personas, en el estado de Washing-
ton. La poblacién india en Estados Unidos se encuentra distribuida
de este modo: un tercio en territorio reservado, otro tercio en terri-
torio rural no reservado y un tercio mas en las urbes, esta dltima

modalidad es la tendencia. A inicios del siglo XIX se procuré que
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los indios conocieran las primeras letras y la aritmética, esta fun-
cién estuvo en manos del gobierno federal y de misiones religiosas,
otorgando el primero un financiamiento a las segundas, el cual era
llamado fondo de civilizacién.

El siglo XIX implica un doloroso desplazamiento hacia tierras
ignotas para los indigenas, a ello se suma el establecimiento de los
internados. Los autores mencionan el tristemente célebre internado
Carlile, que funcioné en Pennsylvania. Este tuvo como funcién, du-
rante mdés de 50 afios, la pérdida de la identidad étnica, la ensefianza
exclusiva en inglés y el aprendizaje de los valores norteamericanos.
Esto se enlazé con un proceso de dilucién de los territorios indios,
al incentivar la privatizacion de la propiedad y el debilitamiento del
gobierno indigena.

En 1928 se present6 el Informe Meriam que sugirié suspender
las politicas indigenistas lesivas. En 1933 John Collier dirige la Ofi-
cina de Asuntos Indigenas y revierte diversas politicas, especial-
mente la educativa, proponiendo un curriculum soportado en la
cosmovision indigena. Se revaloran las lenguas indias y el Congreso
aprueba un presupuesto jugoso para la educacién que se termina
con el inicio de la guerra. En los afios cincuenta, los alcances logra-
dos por Collier tienen fuertes retrocesos hasta la administracién
Kennedy.

Warren y Berendzen hacen notar la falta de continuidad de los
programas educativos, debido a los cambios en la administracion.
La tendencia ha sido a homogeneizar el sistema educativo, incul-
cando los valores de la sociedad norteamericana, lo cual ha traido
una revalorizacién de lo indigena, un tanto a contracorriente. El
ingreso de indios a las universidades no rebasa 1% de la pobla-
cioén escolar, pero finalmente estdn incorporandose a la educacion
superior. Dentro de los indios que han ingresado, se destacan los
administradores en educacién —unos 90—, que iniciaron su entre-
namiento en 1970 y se espera que al menos la mitad logre el doc-
torado. Otro programa que tiene demanda es el entrenamiento en
legislacién, y mantiene un ntimero de egresados de 20 especialistas
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en legislacion indigena por ano. Uno mds es la formacion de maes-
tros en diferentes niveles.

Para la década de los setenta estd establecida la Universidad Co-
munal Navajo y dos mas con este mismo cardcter en Dakota del Sur.
Existen otras opciones educativas como médico, ingeniero electré-
nico, musedgrafo, pero con menor demanda, que se imparten en
diversas universidades, entre ellas, en el Instituto Politécnico Indio.
Especial atencién estd teniendo la educaciéon preescolar y bdsica.
Las escuelas estan siendo supervisadas por un concejo indigena ar-
ticulado al gobierno federal.

En este trabajo es de hacer notar que en Estados Unidos las
politicas publicas en materia educativa destinadas a la poblacién
originaria han tenido como correlato la creacién de instituciones,
desde la educacion bdsica hasta la universitaria, logrando cierta
consolidacién en los anos setenta. En el caso de América Latina,
las universidades destinadas a la poblacidn indigena llegan 30 afios
mds tarde, y el curriculum estd disenado mds a actividades de or-
den administrativo que a la formacién para adquirir habilidades
técnico-cientificas.

El doctor Aguirre Beltrdn (octubre de 1973, pp. 1003-1017), du-
rante el sexenio de Luis Echeverria (1970-1976), se hace cargo de
la educacién indigena a dos niveles, como director del INT y como
subsecretario de Educacién. En ambas funciones crece la infraes-
tructura educativa y se forma, sin exagerar, un ejército de maestros
bilingties y promotores culturales. Con ello se genera un repunte en
la educacién indigena. Aguirre Beltran establece toda una diserta-
cién para justificar la expansién y la creaciéon de nuevas instancias
administrativas desde la Direccién General de Culturas Populares.
Se centra en el concepto de popular, distinguiéndolo de la cultu-
ra de élite y, con ello, sustenta el surgimiento de instancias buro-
cratico-administrativas como la Direccién General de Educacion
Fundamental, que capacita para el trabajo; la Direccién General de
Educacién Extraescolar en el Medio Rural y la Direccién General
de Educacion Extraescolar en el Medio Urbano.
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Aguirre Beltrdn recupera los conceptos de educacién formal e
informal y esto le sirve de argumento para enfatizar sobre la edu-
cacioén extraescolar, no sin antes mencionar que en un pais en vias
de desarrollo los aportes extraeducativos (casas de cultura, museos,
teatros, sociedades literarias, deportes) son considerados un lujo
y no forman parte de los presupuestos gubernamentales. Aguirre
Beltran pretende revertir esta situacion.

En un informe administrativo se presentan las actividades
de la Direccién General de Educaciéon Extraescolar en el Medio
Indigena (DGEEMI), que muestra la intencién de crear oficios y
promover la aculturacion. Esta practica se realiza en los interna-
dos indigenas. El antropélogo Ratl Rodriguez (octubre de 1973,
pp- 1019-1029), como director de dicha institucién, comenta que
en 1963 se acord6 formar el Servicio de Promotores Bilingiies que al-
fabetizarian en lengua materna, de acuerdo con un sinndmero de
recomendaciones internacionales. En 1973 la DGEEMI-INI tenfa
4 234 promotores y 1 868 maestros bilingiies y, para estos anos,
estaban por aprobarse mas de medio millar de nuevas plazas.

Los Centros de Integracién Social tuvieron como antecedente
la Casa del Estudiante Indigena que fue cerrada por ser inope-
rante. Se crearon los Internados Indigenas en 1928, que tenian la
funcién de capacitar para el trabajo dentro del contexto del in-
dividuo y de su grupo. Asi se ensefian oficios como la herreria, la
carpinterfa y la albanilerfa, que tenfan como funcién promover
la aculturacidn.

Uno de los productos que surgen de la critica al modelo mo-
nocultural es el reconocimiento de que amplias regiones en el pais
tienen un cardcter pluricultural y multilingtie. El proceso educativo
debe, necesariamente, contemplar este hecho histdrico si es que se
quiere lograr que el castellano sea una lengua vehicular en situacién
de simetria con las lenguas verndculas.

La influencia de Mauricio Swadesh es relevante en el quehacer
lingtiistico en México. Esto se expresa a través de su esposa, la lin-
gtiista Evangelina Arana de Swadesh (abril de 1976, pp. 347-358),
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para ese entonces funcionaria de la DGEEMI, quien propone una
serie de principios que guien la labor educativa. Evangelina Arana
nos recuerda el principio pedagdgico de que se van a obtener me-
jores resultados empleando el conocimiento y el entorno del edu-
cando, y en ello se encuentra la lengua. La ensefianza debe realizarse
en la lengua del grupo en el que se trabaja. Ademds de introducir la
lecto-escritura, serdn pertinentes otros conocimientos: matemdti-
cas, ciencias naturales y ciencias sociales.

Otra recomendacion de la lingiiista es elevar a materia de estu-
dio el cardcter multicultural y plurilingiie de México y no sé6lo en
relacién con el pasado, sino respecto a la dindmica que estos grupos
tienen en el México contemporédneo. Se trata de vencer las dificulta-
des, incluso de orden psicoldgico, que implica la lecto-escritura. Si se
logra que un indigena escriba su pensamiento y, al leerlo le es claro,
tendrd una muy grata sorpresa y le otorgara a su lengua una dimen-
sién de importancia. Una de las grandes resistencias para lograr in-
novaciones en este terreno es el maestro graduado, quien considera
que su estatus ya no le permite hablar en lengua vernicula.

Es importante promover el uso de la lengua nativa porque es
asiento de la identidad, una identidad que la otra sociedad no va a
otorgar. Estas recomendaciones deben orientarse a establecer poli-
ticas para toda la poblacién y, en el caso de las diferencias de len-
gua y las variaciones dialectales, se debe de regionalizar la actividad
educativa.

A partir de las premisas mencionadas, Evangelina Arana de
Swadesh (octubre de 1973, pp. 991-1002) detalla el proceso de al-
fabetizacion en castellano con la intencién de recuperar la lengua
materna y utilizar este idioma como lengua vehicular. Al respecto
relata su experiencia en la mixteca oaxaquena.

Dona Evangelina Arana describe la situacion de los mixtecos
de la costa, en donde registra que en 1954, practicamente la tota-
lidad de la poblacién mixteca era monolingiie. Pese a haber sido
conquistados a finales del siglo XVI y tener asentamientos mestizos
de importancia, como Jamiltepec, la influencia s6lo fue de orden
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comercial. El magisterio que ha actuado en la regién desconoce la
lengua y las formas de vida indigenas. En los afios setenta el INI
trat6 de incorporar promotores que tuviesen prestigio en la comu-
nidad y conocieran la dindmica y la lengua indigena.

Arana resena la formacién de promotores y las grandes difi-
cultades para convencer a los jévenes de ingresar a la promotoria.
Dentro de las dificultades estdn las deficiencias en el manejo de la
lengua de prestigio y su falta de capacidad para el uso de las mate-
miticas, en tanto pensamiento abstracto. Sin embargo, reporta que
los jovenes que se encontraban en el programa eran vivaces y de
gran tenacidad; es decir, no descansaban hasta lograr su meta. En
la regién son evidentes los dos rasgos que caracterizan al indio: el
vestido y la lengua. Una de las labores es incrementar el aprecio por
ellos mismos y demostrarles que su lengua, su vestido y su cultura
son de igual nivel que aquellos de la cultura nacional.

Describe la formacién de 105 muchachas hablantes de 11 len-
guas para capacitarse en la promotoria. En este proyecto partici-
paron El Colegio de México (Colmex), el Instituto Nacional de
Antropologia e Historia (INAH) y el ILV, posteriormente, esto dio
pieala creacion en 1969 del Instituto de Investigacion e Integracién
Social del Estado de Oaxaca (IIISEO). Aqui la funcién fue presentar
textos en espafiol para la lecto-escritura e identificar los problemas
que se tienen en el manejo de las lenguas verndculas.

En el IIISEO se priorizé contar con una matricula de estudiantes
mujeres indigenas y otorgarle a la ensenanza un cardcter multicul-
tural y plurilingtie. Este fenémeno sirvié para mostrar los rasgos
familiares de una con otra, los innumerables préstamos del ndhuatl,
y muy pronto las estudiantes comenzaron a expresarse en sus len-
guas, mostraban interés por aprender férmulas de las lenguas o
dialectos de sus amigas y se preocuparon por comunicarse en una
lengua vehicular, el espanol, procurando siempre superar los erro-
res que encontraban en sus companeras.

Dona Evangelina tiene la esperanza de que, algtin dia, en México
se atienda a la poblacidn indigena dentro de sus caracteristicas y
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pueda tener acceso a la educacién superior sin dejar de ser indige-
na. Es interesante dar cuenta de que el programa en el que se inscri-
bia la autora tuvo como emblema a la mujer, en este caso, a jovenes
indigenas, con la finalidad de formarlas como agentes de cambio.

Maria Luisa Acevedo Conde (julio de 1978, pp. 701-738), inves-
tigadora del INAH, realiza un balance, no muy afortunado, de la ex-
periencia regional que significé el IIISEO. Acevedo Conde entiende
a la comunidad indigena como una entidad aislada, con autoiden-
tificacion. Hace referencia a la Republica de Indios y a la Republica
de Espanoles, que mantuvo aislada a la comunidad originaria, si-
tuaciéon que prevaleci6 hasta el siglo XIX, pese a la Independencia y
continuo en el porfiriato. Para la investigadora del INAH, sera hasta
después de la revolucién que la poblacién indigena cobrard inte-
rés, con la creacidon de las misiones culturales y las escuelas rurales,
pero sin grandes logros. Serd hasta 1948, con la fundacién del INI,
que se sistematiza una politica de integracién, misma que, 20 afos
después, entrard en crisis. La investigadora nos remite a una histo-
riografia comun del indigenismo.

Acevedo Conde se refiere al estado de Oaxaca, entidad que
alberga un alto porcentaje de poblacién indigena monolingiie, atin
marginada del desarrollo nacional, esto en 1969. Ese mismo afo se
crea el I1ISEO con la finalidad de generar mejores canales de comu-
nicacién entre la poblacién indigena y la mestiza, inscribiendo a
40 jovenes en una escuela de promotores. El personal se constituy6
por socidlogos, antropdlogos, pedagogos y lingiiistas.

El perfil del promotor debe ser el de un agente para el cambio
social que intervenga en la comunidad, considerando un caracter
regional. La formacién del promotor implica el conocimiento de
las agencias de desarrollo nacional y regional, a fin de que canalice
los recursos a su disposicidn, sean naturales, técnicos y humanos.

El promotor debe tener ciertas caracteristicas: inteligencia, co-
nocimientos de la lengua en que acttia y de la lengua vehicular, dis-
posicion para el trabajo y empatia con la comunidad. El plan de
trabajo para la escuela de promotoria se constituy6 en cuatro dreas:
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materias bdsicas, materias complementarias (enfatizadas en lectura
y redaccién), elementos lingiiisticos y conceptos sobre el cambio
social y econdmico; ademds de practicas de campo. La promoto-
ria consistié en tres niveles: mejoramiento rural, castellanizacién e
integracion. Para 1974 el estado de Oaxaca ya contaba con mds de
400 promotores en 335 comunidades.

Los promotores tuvieron obstdculos como su corta edad, lo
que implicaba poca experiencia y la falta de aceptaciéon dentro de
la comunidad; por otra parte, se les obligaba a respetar el sistema
de cargos; en lugar de coordinarse con los promotores, el magisterio
adscrito los encontré como competidores y los bloquearon; la buro-
cratizacion de las agencias de desarrollo regional y nacional que, de
manera tardia, otorgaba recursos, o no los suministraban; ademds
de los intereses de los cacicazgos locales y regionales por evitar cam-
bios y mantener el statu quo. Sin embargo, Acevedo Conde considera
dos aspectos positivos en la mejoria de la comunidad: la salud publi-
cay la castellanizacion. La autora registra que, para 1974, el IIISEO dio
un viraje y restringio su actividad de formacién de promotores para
el mejoramiento rural y los programas de castellanizacion. A pesar de
ello, es la primera vez que en Oaxaca se registran educadores con so-
porte técnico-pedagdgico para la ensenanza de las lenguas verndcu-
las; pero el TIISEO dej6 de ser una instancia de coordinacién.

La evaluacién que Acevedo Conde realiza sobre la actividad del
ITIISEO es diferenciada. De un lado estin aquellos promotores que
provienen de las comunidades mds alejadas, los cuales tienden a
abandonar rdpidamente su estatus indigena; del otro lado, aparecen
aquellos que han logrado revalorar su lengua materna y reivindicar
su cardcter indigena.

Entre los primeros, el problema es complejo ya que se tiene que
contar con una identidad étnica a fin de evitar que el joven ingrese
a la estructura de clases y tenga ese comportamiento en su propia
comunidad. Sin duda, la experiencia del I1ISEO fue importante para
el estado de Oaxaca y constituye un hito en el indigenismo, pero
como tantos otros proyectos ha sido olvidado.
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En el marco de la Reforma Agraria, durante el gobierno del
general Juan Velasco Alvarado, en Perti (1968-1975), el aspecto
educativo fue relevante, mds atin cuando el quechua se elevé cons-
titucionalmente al rango de lengua oficial. El antropé6logo de ese
pais Héctor Martinez (abril de 1973, pp. 539-560), efectia un in-
ventario de escuelas y tipos de estudiantes, subraya los datos del
ingreso de poblacion indigena campesina a la educacién superior.

Asi mismo, elabora una relacién de las escuelas indigenas reco-
nocidas y de cudntos maestros existen y a cudntos alumnos atien-
den. A la vez, va a tratar de identificar al estudiante de secundaria
(o universitario) que se esta constituyendo en un nuevo fenémeno
en el pais. Cuando se presentan condiciones favorables, la pobla-
cién indigena ingresa a la formacion profesional, sin mayor pro-
blema que aquellos de orden econdémico. Pese a los avances que un
ambiente politico favorable podria tener para la poblacién, estos
indicadores nos muestran que la tendencia sigue seleccionando a
los varones por encima de las mujeres para acceder a los dmbitos
escolares formales.

Para el caso de México, quién mejor que el director general de
la DGEL y polémico antropdlogo Salomén Nahmad Sittén (abril
de 1982, pp. 203-220), para presentar un panorama histérico de
la educacién indigena y de los cambios de rumbo que ha sufrido.
Aqui se reconoce la falta de cobertura y la ausencia de materiales en
las lenguas verndculas. Si bien, a nivel oficial se establece la educa-
cién en lengua materna, lo que en la préctica sucede es la castellani-
zacion y el rapido deterioro de las lenguas originarias.

Nahmad Sittén calcula en 8% la poblacién indigena total de
México, algo mds de 5 000 000 de habitantes, cifras conservadoras
de 1982. Una caracteristica de la poblacién indigena es su margina-
lidad, que los obliga a un aislamiento social y cultural y a padecer
falta de servicios, incluido el educativo.

Nahmad realiza una historiografia desde 1915 donde se sena-
lan las misiones culturales, la Casa del Estudiante Indigena, los in-
ternados, el apoyo fundamental que realiza Cdrdenas en materia
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educativa, la creacion de la Direccién de Asuntos Indigenas (DAI), e
incluso, de la Escuela Nacional de Antropologia e Historia (ENAH),
asi como la organizacién del Primer Congreso Indigenista In-
teramericano, cuyas recomendaciones mds tarde las recupera la
UNESCO para que el educando sea instruido dentro de su cultura y
respetando sus rasgos de personalidad.

En 1946 desaparece la DAI 'y es absorbida en sus funciones por la
SEP sin mayores alcances. En 1962 el postulado era la homogeneiza-
ci6n cultural y politica del pais. En 1963, desde el INI, se demuestra
el avance de una educacién bilingtie y bicultural y se establece que
esta sea la base para el medio indigena. El primer espacio donde se
puso a prueba esta politica fue en los afios cincuenta, en los Altos
de Chiapas, mostrando una mayor aceptacién hacia el maestro bi-
lingiie con cierto arraigo en la comunidad.

Nahmad reconoce la ausencia de un cuerpo de lingiiistas y pe-
dagogos capaces de llevar a cabo esta politica. En 1971 se reorgani-
zan los servicios educativos para el medio indigena en la DGEEMI,
teniendo como mira la educacién bilingtie y bicultural entendida
esta ultima como el entorno social en el cual se debe llevar a cabo
la labor educativa. Para 1980 ya funciona la DGEI, que cuenta con
13 874 promotores culturales y maestros bilingties.

Para Nahmad, se requiere formar indigenas lingiiistas recupe-
rando la mayor parte de las lenguas que se hablan en el pais, hacer
un esfuerzo por obtener la cobertura total, rescatar el acervo cul-
tural de los grupos indigenas, propiciar un programa de asistencia
técnica de los propios egresados de la educacién indigena y generar
la tendencia hacia una formacién profesional de los indigenas en
el pais.

Si bien la emergencia del movimiento indigena en Estados Uni-
dos tuvo gran fuerza en los afnos setenta —en alianza con el mo-
vimiento negro y con reivindicaciones de otras minorias como
los chicanos— en poco tiempo entrd en declive. Esto pese a haber
logrado un reconocimiento en el contexto de las reivindicaciones
de los derechos civiles. A partir del trabajo del antropélogo de la
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Universidad de York, John A. Price (enero de 1985, pp. 223-247),
se muestra la falta de interés por recuperar, a nivel de la educacién
superior, al Movimiento Indio Americano y un estudio sobre sus
identidades.

En Estados Unidos comienza a existir una oferta educativa a
nivel universitario y la presencia de 6rganos de difusion de insti-
tuciones que trabajan sobre situaciones indigenas. Sin embargo, la
matricula para estudios sobre aspectos indigenas en Estados Uni-
dos es menor que las ofertas sobre Asia y Africa, lo que al mismo
tiempo indica un menosprecio sobre la realidad de los grupos étni-
cos originarios de esta nacién.

Este articulo es un inventario de iniciativas curriculares, tanto
en universidades como en colegios sobre educacion indigena, a ni-
vel de investigacion y de disefio curricular. La primera iniciativa
surgi6 en la Universidad de Arizona, en 1959, y de ahi se fue ex-
pandiendo al oeste de Estados Unidos. Price hace notar que el tra-
tamiento antropoldgico y pedagégico se gesta en las universidades
politicamente mas sensibles. Los estudios indigenas de corte pe-
dagogico logran crear un 6rgano de discusion, Journal of American
Indian Education (1962), otra revista es Indian Voices (1963). Price
nos resefia proyectos y esfuerzos editoriales hasta la década de los
ochenta sobre los estudios indigenistas.

Price consulta la revista American Anthropologist y mide porcen-
tajes del interés de los estudios de la antropologia para la poblacién
indigena de Estados Unidos. Este es muy alto para las primeras dé-
cadas del siglo XX y decrece entre las décadas del cuarenta al ochen-
ta. El interés de cursos sobre historia indigena y asuntos indigenas
ha disminuido dentro de las universidades. Por otro lado, los in-
telectuales indigenas rechazan el quehacer de los antropélogos, ya
que senalan que estos no recuperan de manera precisa su sentir y su
cultura. Este rechazo adquiere formas de protesta y tiene un carac-
ter de censura a la investigacion realizada por no indigenas.

Uno de los resultados de la investigacion de Price, es que en los
departamentos de Ciencias Sociales e Historia de las universidades
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norteamericanas, es mds amplio el abanico sobre pueblos y culturas
fuera de las fronteras de Estados Unidos que de los grupos étnicos
originarios de este pafs.

De acuerdo con su demografia, Bolivia contiene, proporcional-
mente hablando, el mayor contingente indigena de entre los paises
americanos y es a partir de un sinnimero de propuestas, producto
de la movilizacion social, que en este pais andino se ha logrado es-
tablecer una reforma educativa con resultados favorables para la
poblacién indigena. Bolivia es con seguridad el pais que ha logrado
mayores avances en el terreno educativo para su poblacién origi-
naria, elevando las lenguas indigenas a una situacion de dignidad.
Este proceso no estd ausente de descalabros. Seria muy dificil pen-
sar la desaparicion del aymara y del quechua del escenario nacional
boliviano, no es asi con el resto de las lenguas vernaculas, que si se
encuentran en peligro en el oriente del pais. En parte por ser lenguas
minoritarias y no contar con los apoyos suficientes para su des-
pliegue. Mas de 60% de la poblacién en Bolivia habla alguna de las
32 lenguas verndculas o es bilingiie. El indice de ruralidad es uno de
los mds altos del continente, con 55 por ciento.

Posterior a la Revoluciéon de 1952, la politica lingtiistica bolivia-
na—inspirada en el indigenismo mexicano— fue la homogeneizaciéon
hacia el castellano, con la escuela como instrumento para este fin,
se mostro el cardcter etnocentrista de su clase dirigente en el actuar
con los grupos del oriente. Al igual que en México, se recurri6 a los
servicios del ILV para alfabetizar y cristianizar. Después de duros
periodos de dictadura, en 1982, se constituye la Unidad Democra-
tica Popular (UDP) y con ello la reivindicacién de derechos étnicos,
lingtifsticos y culturales. A diferencia de otros paises, en Bolivia se
logra legislar al respecto, a partir de dirigentes de organizaciones
populares y sin recurrir a académicos o politicos profesionales.

La movilizacién popular fue notable tanto en su capacidad de
accién como en su elaboracién de propuestas. En 1990 se produ-
ce una manifestacién por territorios ancestrales que se denominé
Marcha por el Territorio y la Dignidad.
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Desde la década de los ochenta se presenta en Bolivia un re-
planteamiento sobre su futuro. En 1994 se revisa la Constitucién
Politica reafirmando el cardcter diverso del pais, pero afadiendo el
derecho al usufructo de los recursos naturales y el reconocimiento
a sus organizaciones politicas y sociales. Bolivia ratific6 el Conve-
nio 169 de la OIT y, en términos juridicos, reconoce los conceptos
de pueblo y territorio, sustituyéndolos por los de grupo y tribu, y
diferenciando tierra de territorio.

Para el sociolingtiista Luis Enrique Lépez (julio de 1995,
pp- 9-22), otra medida nodal ha sido la emisién de la Ley de Parti-
cipacion Popular, la cual reconoce autoridades originarias y es una
via democrdtica y eficaz para la descentralizacion, ya que los recur-
sos van directo a los municipios y estos y sus autoridades pueden
intervenir en la planificacién y ejecucién de obras, con ello se pro-
mueve la lengua y la cultura y, ademas, se tiene acceso a la adminis-
tracion publica.

En este mismo ano se reforma la Ley de Educacion y se da paso
a la Ley de Educacién Intercultural Bilingiie. Con ello se reconoce
el cardcter heterogéneo del pais y es de esperar que se fracturen las
asimetrias y se logre consolidar un pais multicultural, plurilingtie y
multiétnico. Con la reforma educativa se garantiza la educacién bi-
lingtie durante ocho afos y se deja abierta la posibilidad para conti-
nuarla a nivel superior. Asi también, se contempla tener un sistema
educativo de mantenimiento en la lengua materna.

Se debe considerar el mosaico sociolingiiistico en una situacién
en la cual no se cuenta con materiales ni maestros debidamente
capacitados para las ensenanzas de lenguas nacionales, se tratara de
evitar la experiencia de Pert, del general Alvarado, que elevé el que-
chua a nivel obligatorio y fue un fracaso. De ahi que se potencien las
iniciativas ya existentes en varios espacios educativos.

Con estas modificaciones de ley se trata de fundar una Boli-
via diferente en donde la pluralidad no se considere obsticulo y
la diversidad sea una potencia. Luis Enrique Lépez, en calidad de
responsable de la reforma educativa, se pregunta si Bolivia llegara
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a ser un pais bilingtie. Bolivia ha experimentado una suerte de re-
volucién cultural donde las lenguas vernaculas, sobre todo las an-
dinas, tienen un lugar cada vez mds predominante en el escenario
nacional y, en consecuencia, en el educativo.

El panorama que ofrece este consultor peruano, ha ido en incre-
mento en Bolivia, al grado de que, en términos de su conformacién
constitucional actual, es un Estado plurinacional.

Este apartado tiene la intencién de mostrar el desarrollo hist6-
rico e historiogréfico de procesos educativos en distintas latitudes.
Se destaca el desarrollo que se ha presentado en Estados Unidos, en
México, la experiencia mexicana en Oaxaca y, por ultimo, el intere-
sante proceso politico que ha desembocado en dindmicas educati-
vas que pueden llegar a ser ejemplares en Bolivia.

Asi se da cuenta de proyectos que se inician con entusiasmo,
cobijados por coberturas politicas, pero que son de corta duracién,
sin mantener una continuidad y entrando en el olvido por la ina-
nicién presupuestal y la falta de seguimiento politico de instancias
superiores estatales. Los proyectos que se despliegan para las comu-
nidades y regiones indigenas no s6lo no se registran en las historio-
grafias educativas nacionales, sino que tampoco logran la relevancia
social requerida. En consecuencia, su desaparicién no hace menor
mella en los procesos de cambio social y no intervienen de manera
decisiva en una mejoria de las condiciones de vida. La historia, so-
bre todo del siglo XX, ha mostrado que la exclusién hacia los pue-
blos originarios es una constante en la mayor parte de las ocasiones.

Proyectos inconclusos

Como tantas otras intenciones en el desarrollo del quehacer de las
ciencias sociales en nuestros paises, lo que liga a este subtitulo es
el cardcter efimero de los proyectos, o bien, el mantenerse s6lo en
mera propuesta. Como se ha indicado en otros espacios, es un in-
coamiento, es decir, que, al igual que en el terreno juridico, se sabe
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cudndo inicia un juicio —en este caso un proyecto—, pero nunca se
sabe cudndo finalizara y, por regla, se mantiene sélo el inicio. En
América Indigena se lograron abrir espacios de discusion sobre pro-
yectos culturales.

En los afios setenta surgen un buen ntimero de instituciones de-
dicadas al quehacer antropoldgico y educativo. Ello como respuesta
a la pérdida de legitimidad del Estado mexicano frente a los acon-
tecimientos de 1968. La Direccién General de Culturas Populares
(DGCP) logra una experiencia interrumpida de formacién de pro-
motores, asi lo resefia Marina Anguiano, funcionaria de esa direc-
cién en este periodo.

Anguiano resalta la ausencia de representatividad de los pueblos
indigenas de México, en las reuniones académicas y politicas, pero
ya para finales de los afios setenta, en los congresos de ambos drde-
nes, son nutridas las participaciones indigenas. En 1975 la Confede-
racién Nacional Campesina (CNC) convoca en Janitzio, Michoacén,
a un congreso indigena y de ahi surge el Concejo Nacional de Pue-
blos Indigenas (CNPI) con sus respectivos Concejos Supremos. Ade-
mads de este ultimo, la autora hace mencién de otras organizaciones
como la Alianza de Profesionales Indigenas Bilingiies (ANPIBAC),
ambos organismos con fuertes ligas con la CNC, que es parte del
aparato politico del Partido Revolucionario Institucional (PRI).

En adelante, se irdn conformando congresos Indigenas organi-
zados por el CNPI, cuyas demandas giraron en torno al apoyo a la
produccion, salud y educacién en lengua indigena. El segundo con-
greso se realizé en 1977, en el Centro Ceremonial Mazahua. El ter-
cer congreso se llevé a cabo en la Ciudad de México, en el Auditorio
Nacional, planteando una mayor penetracién del CNPI en el campo
mexicano. De ahi surgieron cuatro puntos centrales: tenencia de la
tierra, educacion, explotacién de recursos forestales y agropecua-
rios y créditos y comercializacion. Ya para 1979 se demandaba la
creacion del Instituto de Lenguas Indigenas.

En 1964 se cred la figura del promotor cultural bilingiie, llegan-
do a una némina de 20 000 promotores. Para Marina Anguiano,
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de ahi surge la intelectualidad indigena. En 1976 se formaliza la
ANPIBAC y sus propuestas giran en torno a la necesidad de crear un
Instituto Lingiiistico Mexicano -mismo que no se constituyé- y ge-
nerar conocimiento en torno a la lengua y cultura de los diferentes
grupos étnicos en el pais, sin desconocer que forman parte de la es-
tructura de clases, de modo que etnia y clase social van a conformar
un nuevo discurso para entender los problemas indigenas.

Lo anterior le sirve de preambulo a Anguiano para mencionar
la actividad de la Direccién Nacional de Culturas Populares de la
SEP, en el sur de Veracruz, en donde a un publico indigena diverso
se le ofreci6 un curso de etnografia, promoviendo la etnohistoria
regional, procesos productivos y diversos aspectos lingiiisticos. El
curso durdé ocho meses y se produjeron distintos materiales: pro-
gramas radiofénicos, expresiones musicales, dancisticas y plasticas,
generando promotores de la etnicidad.

La experiencia de culturas populares fue criticada desde el INI,
pues se observo la posibilidad de que se formara un cuerpo de bu-
récratas y no de promotores de una cultura esencial. No sabemos
qué hubiera sucedido después, ya que el proyecto inicial quedé
trunco. Laura Collin y Félix Bdez-Jorge (julio de 1979, pp. 587-599),
funcionarios del INI, no ofrecen amplias posibilidades de cambio
a los etndlogos y antropdlogos, parafrasean a Lévi-Strauss cuando
los califican de “astrénomos” del universo en el que se encuentran,
y de una gran incapacidad para entender la situacién del entorno
en su intersubjetividad personal. No sin exageracion, plantean que
el papel del antropé6logo desemboca en informes para el aprovecha-
miento de empresarios y politicos, cuya intervencién consiste, de
nuevo, en la invasion y el despojo.

El planteamiento anterior es en relacién con la nueva politica
indigenista que, en apariencia, percibe la autodeterminacién de
los pueblos indigenas, y muestran el caso de Acayucan, Veracruz.
Realizan una evaluacidon del programa entre el INI y la DGCP de
la SEP, resenando avances relevantes en el despliegue de habilida-
des etnograficas, la capacidad para diferenciar estructuralmente
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el castellano como lengua vehicular y las lenguas vernaculas y ele-
mentos de dificil medicién como es la adquisicién de una concien-
cia étnica.

A diferencia de los promotores culturales de Aguirre Beltrén,
cuya labor es la aculturacidn, los promotores de Acayucan son
generadores de la propia cultura. Sin embargo, tratando de recu-
perar a Georg Lukacs, Collin y Baez-Jorge advierten del peligro de
caer en posiciones nativistas, que las mas de las veces representan
el aislamiento, queddndose el grupo en cuestién en una concien-
cia en si y no logrando la conciencia para si, cayendo también en
la posibilidad de que los promotores se constituyan en simples
recopiladores de informacidn, persiguiendo un tanto de cuartillas
para poder cobrar su sueldo o burocratizarse. En si, el riesgo re-
side en formar auxiliares de cientifico sin conciencia. El papel del
antropologo deberia consistir en propiciar discusiones constantes
con estos técnicos (proyecto de idedlogos), para conocer el desa-
rrollo de las comunidades a nivel regional.

La educacién ha sido una disputa y mas atin cuando los resul-
tados se traducen en desercidn escolar, ineficiencia terminal, simu-
lacién, abusos por parte del magisterio hacia la poblacién con la
que trabaja y un escenario de inequidad. En tal sentido, se levan-
tan voces de denuncia, pero también de propuesta por parte de los
antropdlogos y del magisterio indigena que comienza a organizar-
se étnicamente, lo que podria constituirse en una esperanza para
que, efectivamente, el proceso educativo se genere en la lengua ver-
nécula. Sin embargo, esto qued¢ al nivel de planteamiento y, al cabo
de los afos, la burocracia sindical y oficial demostré ser mas fuerte
que las propuestas hacia la poblacién indigena.

Margarita Nolasco (julio de 1978, pp. 541-567), antropdloga
mexicana vinculada en ese tiempo al IIISEO, se plantea la educacién
como una via para arribar a la integracion, entendida como la equi-
dad para equipararse a la sociedad nacional. En su colaboracién, No-
lasco opone dos conceptos: marginacién e integracion. Entre ambos

existe una gradacién. La marginacién es no consumir, no participar
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en la vida politica y social nacional, no poseer valores fisicos y meta-
fisicos de la nacién; y la integracidn significaria un proceso de unidad
continuo de produccién y consumo, de utilizacién de bienes y ser-
vicios nacionales y de participacion en la vida politica nacional. Los
principales indicadores son: dispersién de poblacidn, diferenciacién
cultural, lenguaje diferenciado, dgrafo — con el cual no es posible la
comunicacién—y carencia de servicios publicos. Para Nolasco, domi-
nacion, explotacién y marginacién siempre van a acompanar a los
indios de América.

Nolasco registra para el estado de Oaxaca 117 lenguas indige-
nas, regionalmente sobrepuestas unas con otras. Asimismo, con-
signa que entre 1970 y 1975, cerca de la mitad de la poblacién
oaxaquena mayor de 10 afios es analfabeta. En los nuevos pro-
yectos se trataria de fomentar el uso del castellano como lingua
franca sin pretender sustituir a la lengua materna y reivindicar
esta como un valor étnico nacional. Con estos aspectos se inicia-
ria un proceso de reduccién de la marginalidad. La propuesta de
Nolasco recupera le experiencia del IIISEO.

El antropélogo, profesor e investigador Ricardo Ferré D’amaré y
el funcionario del INI Félix Béez-Jorge (julio de 1978, pp. 695-700),
proponen una nueva forma organizativa de la educacién para el
medio indigena, reconociendo la pluralidad lingiiistica y la diver-
sidad étnica, que no solamente se generan en México. Si bien en
nuestro pais se ha oficializado la educacién bilingiie y bicultural, de
no tener impacto en espacios econémicos no servird de nada.

Ferré y Béez-Jorge orientan su discurso hacia una critica al pro-
yecto homogeneizador del Estado, y debido a los movimientos ét-
nicos y a las criticas ideolégicas al modelo del Estado mexicano, se
plantean un reconocimiento del pais como plurilingtie y pluricul-
tural. Se hace referencia al modelo bilingtie y bicultural y se insiste
en que este no tendra ninguna trascendencia si no impacta en otros
aspectos de la vida social y econémica de los pueblos indios. Asi-
mismo, el magisterio deberd tener una alta preparacién y estar en la
capacidad de identificar los problemas que presenta la aculturacién
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y, en lo posible, con una identidad de clase para participar en los
movimientos sociales.

En este simil de manifiesto, Ferré y Bdez-Jorge ya reivindican la
necesidad de crear un instituto nacional de lenguas indias mexica-
nas y promover una profesionalizacién del magisterio, establecer
investigaciones técnico-pedagdgicas para una mejor ensefanza y
recuperacién de la lengua materna, propiciar empresas agricolas,
diversificar la produccidn, generar mercado, en fin, un programa de
orden politico-econdmico para la educacién en el medio indigena.

El norte de Veracruz es un nudo interétnico donde coexisten
nahuas, totonacos, otomies, huastecos y tepehuas. Culturas Popu-
lares, dependencia de la SEP, trabaj6 en la regién con dos lenguas
verndculas: el ndhuatl y el totonaco, impulsando un taller de re-
daccién en donde los promotores se obligan a expresar por escrito
sus ideas en la lengua materna y, con ello, se pretende contribuir a
la formacién de una intelectualidad indigena.

Para lograr mayores resultados es necesaria la participacion
del gobierno federal, de una coordinacién interinstitucional y de
la comunidad. X6chitl Fernandez Lagunes, Soraya J. Paniagua y
Humberto Encarnacién Arenas (octubre de 1987, pp. 685-688),
promotores de Culturas Populares de la SEP, arribaron a los plan-
teamientos senalados sin un despliegue de la materia de trabajo, tal
como sucede con tantos proyectos en México y en América Latina.

La diversidad de instituciones dedicadas a atender a la pobla-
cién originaria no necesariamente ha provocado una mejoria en la
calidad de vida de esta. Se muestra la falta de competencia de va-
rias instituciones gubernamentales, un conflicto interinstitucional,
la ausencia de una definicién politica y que implica el desconoci-
miento de la realidad social y econémica de los pueblos indios, lo
que en consecuencia acarrea dispendio de recursos y simulacion.
México se muestra como un ejemplo del surgimiento de organis-
mos destinados a considerar aspectos particulares, que, si bien son
importantes, omiten una atencién integral que fundamentalmente
respete la diversidad y suprima los abismos socioeconémicos.
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El nuevo escenario: la interculturalidad

El modelo bilingiie y bicultural que surge en México y se exporta
a otras latitudes, teniendo como instrumento a los promotores
culturales formados en el INI, a partir de la década de los cincuen-
ta, va quedando en entredicho en los anos ochenta. El modelo
bilingiie-bicultural, incluso, lleg6 a ser calificado de esquizofré-
nico, debido a que el educando estaba obligado a manejar los c6-
digos de su cultura y al mismo tiempo ser eficiente en el manejo
del modelo cultural y lingiiistico de la sociedad mayor —es decir, la
sociedad nacional—, pero sin contar con una epistemologia que le
permitiese al educando conocer con precision los cédigos de una
sociedad que, secularmente, ha sido hostil con él. Ello no impli-
ca que el indio desconozca las formas de relacién en el mercado,
pero siempre en una situaciéon de asimetria. El indigenismo tuvo
la escuela como herramienta central para su practica politica, el
cambio social y cultural dirigido, el cual, al cabo de las décadas,
no ha conseguido ser una experiencia positiva para salvar las si-
tuaciones indigenas caracterizadas por una profunda desigual-
dad, discriminacién y racismo. El modelo bilingtie-bicultural sélo
favoreci6 a los burdcratas del sistema educativo en los estados na-
cionales.

En América Latina, se comenzaron a producir en paralelo cri-
ticas a las formas de imparticién de la educacién y a la politica del
lenguaje de los estados-nacién que no reconocian la gran diversi-
dad cultural, lingiifstica, organizativa, de manejo del medio y de la
historia de los multiples grupos originarios. De tal forma, frente
al modelo bilingtie-bicultural emerge una propuesta, ain en cons-
truccién, que hace concesiones, tales como el reconocimiento de la
diversidad cultural y la pluralidad lingiistica, frente a la bicultura-
lidad. Pero se formula la interculturalidad de manera aséptica en su
version oficial. Como hipétesis de trabajo, la interculturalidad sus-
tituye a conceptos como aculturacion, y para otros, entendida como
transculturacion, esto para ejercer la nueva politica indigenista.
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Los planteamientos entorno a la interculturalidad, si bien son
emitidos después de la segunda posguerra, y con un acento de con-
tradiccién, adquieren relevancia entre finales de los afios ochenta
y lo que corre del siglo XXI. Se convierte en un discurso atractivo y
sugerente, en tanto que plantea el didlogo entre culturas, pero en si
omite los profundos abismos socioeconémicos y la exclusién de la
otredad de los espacios politicos para la toma de decisiones sobre
los intereses particulares de la misma otredad. La interculturalidad
queda reducida a una conversacién de sordos.

Por ejemplo, se consigna en los libros de textos las grandes cul-
turas que aun sobreviven dentro de los estados nacionales moder-
nos. En México se trata de nahuas, mayas y zapotecos, pero no asi
grupos aislados, como matlatzincas, tlapanecos, mixes y, en otras
latitudes, ashaninkas, sirionos, chibcha, alacaufes, entre otros, que
no son consagrados en las historiografias nacionales, y que tam-
poco muestran un atractivo cultural que pudiera tender hacia un
acentuado nativismo, como el caso de los lacandones y huicholes,
sobre todo estos tltimos que muestran un atractivo estético. Es un
sinnimero de grupos y comunidades étnicas excluidas de la histo-
ria y de los ejes de poder. Para el caso de México, el libro de texto
escolar sélo recupera a los grandes grupos, sin referencia a sus for-
mas organizativas y a las relaciones asimétricas que han mantenido
y mantienen con la sociedad mayor.

Los afios setenta y ochenta son fermento de una gran diversidad
de experiencias, muchas de ellas al margen de los estados naciona-
les tradicionales, algunas de ellas revolucionarias, pero no siempre
exitosas. Las oficinas de Educacidn se mantienen en un quehacer
de rutina y poco o nada producen en el terreno de la innovacién
educativa. Las criticas se soportan en experiencias con la base social
y en fenémenos que las instituciones oficiales no comprenden. Los
indigenas persiguen el manejo de su propia lengua y cultura, en
algunos casos con actitud militante, ya que notan el riesgo de la
pérdida de su lengua que sélo conocen los ancianos y que no logran
ya transmitir valores étnicos de forma intergeneracional.
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En los distintos paises de América Latina se exige, por parte de
los protagonistas subalternos del proceso educativo, una educacién
acorde con la lengua y la cultura que contenga valores propios. Las
reuniones internacionales de antropé6logos y lingiiistas, también
se convierten en foros de denuncia sobre la actividad de agencias
educativas como el ILV y Nuevas Tribus, reclamando la necesidad
de una recuperacién lingiiistica de los pueblos. Los afios setenta
y ochenta son también un contexto para el reconocimiento de la
emergencia de grupos étnicos no conocidos, como el caso de los
garifunas y su expresion lingtiistica en el creol.

Por parte del magisterio critico, se postula la necesidad de elevar
las lenguas verndculas al mismo nivel que las lenguas de prestigio,
para lo cual es necesario crear talleres en la lengua materna, a fin de
romper la asimetria con el castellano. Son las propuestas del magis-
terio indigena y de los lingiiistas y antropdlogos comprometidos.

En este descriptor se exponen las colaboraciones que realizan
un estado del arte sobre el bilingiiismo y los diferentes desempefios
que se presentan en América Latina. Una tendencia que empieza
a marcarse en estos afios es el desarrollo de proyectos a partir de
financiamientos extra-nacionales, el inicio del auge de lo que hoy
conocemos como los ONG, sobre este punto se presentan tres casos:
Nicaragua, Ecuador y Chile.

En el contexto de los anos setenta, de grandes revolucio-
nes cientificas y acelerados avances tecnolégicos, se presenta la
propuesta del antropélogo y lingiiista norteamericano Norman
McQuown (abril de 1971, pp. 499-511). Dentro de los avances se
asiste al gran desarrollo de las comunicaciones, de ser testigos, en
tiempo presente, de lo que acontece en lejanas latitudes. Asombra
la recomposicién demogrifica en el planeta, las grandes migracio-
nes con aportes culturales y lingiiisticos, situacién que ha provo-
cado el desarrollo de la antropologia y la lingiiistica. Se describen
formulaciones que persiguen la formacion de profesores en muy
distintas lenguas, tomando como eje las diversas dreas culturales
del planeta. De esta forma, se pretende una revolucién del mismo
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nivel que la alcanzada para el desarrollo de la energia atémica y la
carrera espacial.

Se requiere la formacion de profesionales de la educacion sen-
sibles a la diferencia de lengua y cultura, asi como la formacién de
administradores para esta gran empresa mundial. Como antece-
dente acerca de una discusion sobre la diversidad étnica y la plura-
lidad lingtiistica, Norman McQuown sugiere que sea desde Estados
Unidos que se dirija una investigacion y préctica politica de gran-
des dimensiones.

Para 1970, McQuown hace notar una revolucién tecnoldgica.
Los satélites nos permiten conocer lo que estd aconteciendo en
otras partes del mundo. El video atrapa una realidad en todo su co-
lor y, en este punto, el lenguaje en su contexto social requiere de un
trato comunicativo especifico. La antropologia aplicada, la socio-
logia aplicada y otras ciencias sociales acompanan a la lingiiistica
aplicada en un contexto global. En el mundo moderno, los localis-
mos se estan diluyendo gradualmente y existe una mayor interco-
municacién entre los distintos grupos —atn jerarquizados— de las
sociedades complejas. Con ello, se estan provocando nuevas formas
de comunicacién intergeneracional e intergrupal.

En 1870 en Estados Unidos todos aprendian la lengua mater-
na en el seno familiar. Algunos adquirian una variante de esta len-
gua en la escuela elemental, y los menos aprendieron una lengua de
prestigio en la educacién superior. Para 1970, en Estados Unidos, es
frecuente que un individuo tenga dos lenguas maternas en el seno
familiar, otra lengua o variante en la escuela, y los que acceden a la
educacion superior una o dos lenguas mas, e incluso, la adquisi-
cién de un lenguaje técnico. McQuown también compara en estos
100 afios un mayor porcentaje de individuos que han adquirido
otros lenguajes.

McQuown observa un desarrollo exponencial de procesos étni-
cos, lo que ha ocasionado un crecimiento de la antropologia social
y cultural y de la lingiiistica. Ello se ha acompafiado de un crecien-
te desarrollo de la matematica, la quimica, la fisica, la biologia, en
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donde atin no se presenta la capacidad de analizar sus alcances téc-
nicos. Al respecto, y en relaciéon con la antropologia y la lingiiistica,
sugiere realizar una evaluacion de larga duracién y en prospectiva
para la préxima década.

Para los afios setenta, a McQuown le interesa tener como hori-
zonte los nuevos procesos comunicativos, tomando como punto
de partida grandes conglomerados nacionales y culturales. Por
ejemplo, Estados Unidos, la Unién Soviética y sus satélites, China
y sus vecinos, Europa del Este, Brasil y América hispana, entre
otros. Aqui, observa en principio la familia, grupos de trabajo,
grupos de edad, grupos de juego, para entender la interaccién de
los nuevos procesos educativos que contribuyan a la formacién
de profesores bilingties.

McQuown nos da una imagen multicultural a nivel planetario,
que cada vez interactiia mds, e incluso, se permite calificar a su pafs,
Estados Unidos, como una nacién de muchas naciones y una socie-
dad de muchas sociedades. Teniendo en consideracion el microcos-
mos, podremos llegar a tener un entendimiento del macrocosmos
multicultural y plurilingiiistico. Por ejemplo, reconocer que en ur-
bes norteamericanas existen grandes conglomerados de poblacién
que no hablan inglés y que tienen una distincién, incluso, en su
concepcién juridica.

McQuown reconoce la responsabilidad que se tiene para aten-
der las frustraciones y aspiraciones de los grupos originarios —o
minoritarios— de Estados Unidos. Sugiere partir de lo interperso-
nal a lo interétnico, donde los profesores de lenguas tendran un
papel fundamental. El proyecto de investigacién propuesto por
McQuown puede ser apoyado por el Fondo para las Humanida-
des, la Fundacién Nacional de la Ciencia, el Instituto Smithsoniano
y agencias que tradicionalmente han apoyado la investigacién en
ciencias sociales: la Fundacién Ford, la Carnegie Corporation o la
Fundacién Rockefeller.

Para McQuown, la préxima década debe ser el inicio para
el desarrollo de los procesos comunicativos y lograr la amplia
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participacién de antropélogos, lingiiistas, trabajadores sociales,
maestros en lenguas, en un proyecto similar al Proyecto Manhattan,
que dotd de energia nuclear al pais (aunque omite su uso como
arma de destrucciéon masiva), o el Programa Espacial, o lo que debe
ser el Gran Proyecto Educativo. Con una empresa de esta magni-
tud, donde se conjugue teoria lingiiistica y teoria antropoldgica,
McQuown augura diluir los conflictos de orden social y cultural.
Por ejemplo, los puertorriquenios autonomistas y los integracionis-
tas, los cubanos castristas y los pro-norteamericanos, los vietnami-
tas a favor de Ho Chi Minh y los nacionalistas, los chinos a favor de
Mao y los que buscan su salida a Taiwan, entre otros. Para ello, hay
que activar las instituciones existentes como la UNESCO, el 11 y The
Inter-American Program for Linguistics and Language Teaching,
entre otras.

Para el autor, este proyecto es imprescindible. Por una parte,
realizarlo en Estados Unidos y, por otra, para ayudar a sociedades
foraneas. Para McQuown, la lingiiistica aplicada tiene un buen nivel
de desarrollo, no sdlo en Estados Unidos, sino en otros paises como
Francia, Inglaterra, la Unién Soviética e India. Con estos apoyos, es
posible comenzar a trabajar, partiendo de lo micro e identificando
proyectos de investigacion.

Teniendo como prioridad los nuevos procesos educativos, las
interrelaciones sociales e interétnicas, es como serd posible evitar
programas de alto costo, realizados con un personal deficiente, en
momentos no adecuados.

Para estos afos la lingiiistica teérica habia alcanzado el nivel de
ciudadania en diversos paises: Japdn, India, la Unién Soviética, Ni-
geria, Francia, Estados Unidos, Brasil, Perd, Inglaterra y Escocia. En
materia de teoria antropolégica, el desarrollo también es notable
en distintos polos del planeta. En este dltimo terreno si coloca a
México.

Una contribucién mas dentro del proyecto de investigacion de
McQuown serd generar administradores de los nuevos programas
de comunicacién que puedan manejar los recursos. McQuown
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finaliza con la esperanza de que las fuerzas que se tienen a dispo-
sicién sean iguales a las tareas. Para el tiempo de esta propuesta,
internet y sus derivaciones atin se encontraban en incubacidn, ini-
ciativas de esta naturaleza con las tecnologias de la informatica y
la telemdtica son mds que realizables. Recordemos que McQuown
inici6 varios proyectos en Mesoamérica, inventariando lenguas ver-
néculas con los recursos cibernéticos de esos afos. Proyectos de
esta naturaleza son viables, pero es necesario un clima politico
de cooperacion, sin esto se quedard en meros planteamientos.

Para el funcionario del INT Severo Herndndez Herndndez (abril
de 1982, pp. 281-288), México es un pais multicultural y plurilin-
gtie. Los indios viven en una situacién colonial y pesan sobre ellos
mds de 400 afios de Colonia. En términos declarativos, existe en
México la educacién bilingiie, pero en términos practicos ha sido
la castellanizacion directa el rasgo prevaleciente con fines integra-
dores, lo que ha traido como resultado que no aprendan el espanol,
e incluso, pierdan su lengua. Se ha presentado el reclamo por parte
de las organizaciones indigenas de tener una educacién bilingiie
acorde con el grupo étnico. El papel del maestro bilingtie debe ser
el de promotor de los valores propios del grupo, ubicarlo con otros
sectores explotados y no ser un simple agente de aculturaciéon. La
educacion, de acuerdo con la ANPIBAC, debe ser indigena, es decir,
programada y planificada por los indios, bilingtie en el sentido de
que la lengua materna tenga igual peso que el castellano, y cultu-
ral de modo que se introduzcan los valores filoséficos, histéricos y
cientificos del grupo en cuestién, asi como los de la sociedad na-
cional.

La interculturalidad surge no como un proceso aséptico de dia-
logo entre culturas, sino como producto de la violencia generada
en las escuelas indigenas que no logran recuperar, en su curricu-
lum, los valores y conocimientos significativos de sus grupos. Es
en los planes de estudio donde se imponen los preceptos de la so-
ciedad dominante. Al indio se le ha impuesto la lecto-escritura en

la lengua dominante, mientras que las lenguas vernaculas han sido

162



Capitulo 1. Indigenismo y educacién

subordinadas. La tendencia histérica se ha dado hacia la castella-
nizacion, al ser el castellano lengua escrita y las lenguas vernaculas
agrafas.

El lingtista y profesor ecuatoriano Fernando Mifo-Garcés
(abril de 1982, pp. 221-234), se inclina por la alfabetizacién en len-
gua verndcula, para lo cual se debe contar con un grupo de inves-
tigadores especialistas que formulen materiales en lengua materna,
formen monitores y estos, a su vez, reproduzcan estas acciones en
la comunidad.

Mifio-Garcés establece dos fases para la alfabetizacion de len-
guas que no tienen tradicion escrita, es decir, que se soportan en la
oralidad. La primera es la alfabetizacidn, que es lenta porque son
lenguas que no tienen un entorno escrito. Ahi se logra de 40% a
50% de la alfabetizacion. Posterior a ello se requiere de una segun-
da fase de post-alfabetizacién que consistird en reforzar valores y
resolver problemas sentidos de la comunidad.

Mifio-Garcés reflexiona sobre la di-culturalidad, que implica
conocer ambas culturas, o la interculturalidad, que plantea la in-
teraccion de la cultura indigena con la mestiza y en sentido con-
trario. Surge su concepto de di-cultural de la interaccién de formas
dialectales de una misma lengua, en la que un dialecto tiene mayor
prestigio que el otro. De la diglosia entre dos formas dialectales ob-
tiene el término di-cultural; no s6lo de las formas dialectales de una
lengua, sino de dos lenguas, en donde una tiene ciertas funciones y
la otra también. Asi se debe actuar en una de las formas de manera
diferenciada. Lograr la alfabetizacién en la lengua vernacula debe
implicar revalorizacién en lo cultural y propiciar la intercultura-
lidad entre el castellano y la lengua mestiza, situacién asimétrica.

El autor resena el programa MACAC de 1980 que implica al Es-
tado de Ecuador, a las comunidades quichuas y a la Universidad
Catdlica, con tres fases: la alfabetizacién (recuperando recursos
pedagdgicos propios de la cultura); la post-alfabetizacion (donde
se demuestren efectos practicos) y la transmision generalizada a
la comunidad. La post-alfabetizacién se preocupa por desarrollar
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las siguientes dreas: salud, ganaderia, agricultura, ecologia, historia,
arte indigena, literatura y leyes. Aqui se plantea el castellano, pero
como segunda lengua, en un proceso de transferencia de la lengua
quichua. Ese programa fue de cardcter compensatorio y transicio-
nal. Al parecer no ha continuado, entre otras razones, por su de-
pendencia a la cobertura externa y por no contar con un programa
estatal permanente de formacién de profesionales para atender la
ensefanza en lengua materna.

El reconocimiento a la diversidad étnica no s6lo va a implicar
que el Estado nacional deje de omitir a su poblacién originaria,
sino aceptar el territorio y el usufructo de recursos, conocimientos
y el acceso a derechos. En otras palabras, que la poblacion origina-
ria existe y debe acceder a las diferentes esferas de la justicia dentro
de estados nacidn, sefiala la educadora venezolana Aleida Giménez
(abril de 1982, pp. 235-252).

Frente a las inveteradas politicas de integracién compulsiva en
Venezuela, se estd pugnando por una recuperaciéon de la pluricul-
turalidad que signifique una comunicacién armonica entre los gru-
pos indios y la sociedad criolla. Si bien los indios son tradicionales,
en la historia han demostrado gran capacidad adaptativa, como el
caso de los guajiros en la ganaderia, y asi otros cerca de 30 grupos
étnicos que sobreviven en Venezuela.

La unidad bdsica es la intercomunidad, conformando pueblos y
etnias, manteniendo un territorio y una unidad cultural y lingiiis-
tica. Dentro de las acciones a desarrollar estd rescatar el conoci-
miento indigena sobre su entorno, respetar su concepcion sobre la
posesién de la tierra, respetar las formas productivas que mantie-
nen sobre su territorio como coto de caza, pesca y formas de pro-
duccién agricola.

Los programas sanitarios deben tener sus especificidades y lle-
varse a cabo en un ambito de interculturalidad, ya que hay mucho
que aprender de la farmacopea indigena. La vivienda es un aspec-
to que se debe considerar y no llevar un modelo preestablecido a
las regiones indigenas.
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Con respecto a lo educativo, se debe establecer una educacién
bilingtie que persiga relaciones de equidad entre los indigenas y
la sociedad nacional, para frenar la marginalidad rural y urbana.
A partir de 1977, el plan educativo indica promocién de créditos,
garantia de espacio territorial, programas sanitarios y de vivienda.
Todo ello encaminado a lograr la equidad. Entre otras tareas se en-
cuentra fomentar la autogestion entre los indigenas y proporcionar
apoyo juridico que garantice el usufructo de sus territorios, esta-
blecer tribunales para la poblacién indigena, garantizar formas de
identidad propias en el registro civil y en la cédula de identidad
nacional. También se presenta el proyecto de incorporar en el c6-
digo penal los delitos de etnocidio, genocidio y lingtiicidio; apoyar
la oficializaciéon de las lenguas indigenas y lograr la suficiente re-
presentacién en las instancias nacionales de la poblacién indigena.

Lo educativo rebasa la simple experiencia en el aula y abarca
diversos espacios de la vida social y econdmica, sobre todo en si-
tuaciones donde la dimensién étnica es muy acentuada, como en el
caso de los aymara del altiplano boliviano. El consultor boliviano y
director del Programa de Educacién Popular en el Altiplano Norte,
Miguel Urioste (abril de 1982, pp. 253-268) resefia el ejercicio de un
grupo de profesionales radialistas.

Desde 1967 funciona en Bolivia Educacién Radiofénica de Bo-
livia (Erbol), y a partir de 1977, en un convenio con el Ministerio
de Educacion, se formé6 Educaciéon Comunitaria y Radio (Ecora).
Ecora es un programa de educaciéon popular que ha intentado re-
cuperar las formas organizativas propias y se gesta en aymara y en
espanol en el altiplano pacefio, donde se entiende al pueblo ay-
mara como una nacionalidad oprimida. Uno de los objetivos del
programa Ecora es fomentar la cooperacién y la ayuda mutua in-
tercomunitaria. El programa contiene un equipo multidisciplina-
rio: emisién radial, apoyo pedagdgico y accién rural, mismos que
trabajan coordinadamente. Los contenidos son: historia aymara,
técnicas agropecuarias, formas apropiadas de comercializacion,

sindicalismo y evaluacion. Se da una emision cerrada con una hora
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semanal y apoyos gréficos en los encuentros comunitarios, en los
que se recibia retroalimentacién por los usuarios. Para los ochenta
se contaba con mas de 2 500 escuchas.

En el mismo sentido se da una emisién abierta que persigue la
participacién ciudadana transmitiendo acontecimientos de actua-
lidad nacional e internacional, asi como conocimientos generales
para la produccién y la comercializacién. Como objetivos también
se tiende a crear unidades de productores, fomentar el deporte y
festivales artisticos, lograr la comunicacion inter e intracomunitaria.

Los programas son los siguientes: informativo, valoracion de los
acontecimientos nacionales, regionales y mundiales; fortalecimien-
to de la comunidad con acento en actitudes liberadoras; fomento
del cooperativismo, economia y contabilidad; educacién civica, li-
derazgo y sindicalismo; salud, nutricién, hogar e higiene; agrope-
cuario, tecnologia y artesania. Es de hacer notar que este programa
radial mantiene continuidad para el entorno aymara con los prin-
cipios ya senialados. Erbol y Ecora han sido, sin duda, emblemas de
un proyecto radiofénico de educacién no formal destinado a los
pueblos originarios, empleando la lengua vernacula como princi-
pal vehiculo de comunicacién.

La educacion en los paises latinoamericanos de muy larga data
se ha encontrado anquilosada. Mds atn en la llamada educacién
indigena, donde se carece practicamente de todo apoyo, desde la
infraestructura hasta el material de estudio, pasando por la incom-
petencia de las autoridades educativas y, desafortunadamente, tam-
bién del magisterio. Es la emergencia de los movimientos étnicos lo
que ha despertado un reclamo para atender la educacién y que esta
deje de ser un espacio de exclusion y racismo.

El antropdlogo peruano Enrique Mayer (abril, 1982, pp. 269-
280), funcionario del III, presenta un panorama muy pobre en
términos de desarrollo educativo. La educacién basica esta practi-
camente estancada y en la mayor parte de los paises no se desplie-
gan voluntades que destraben esta situacion. A esto hay que agregar
un ingrediente que no se presentaba desde los afios cuarenta en el
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indigenismo continental, la irrupciéon de la poblacion indigena en
el escenario cotidiano, reclamando contenidos educativos acordes
con su lengua y cultura.

Para Mayer, mds que una educacion bicultural, se debe hablar de
una educacién pluricultural, tanto de las culturas presentes como
de las pasadas. El mestizaje ha demostrado ser fallido, ademas de
unidireccional. En consecuencia se tienen que buscar otras alter-
nativas y no la aculturacién forzada. Cuando se habla de educacién
bilingiie bicultural, este debe ser un proceso autogestivo que pro-
venga de los propios pueblos y no del exterior. En el mismo sentido,
se debe provocar la adquisicion de las nuevas tecnologias y recupe-
rar el acervo cultural y lingiiistico, ya que estd demostrado que la
pérdida de la lengua no implica la pérdida de la marginalidad y, por
el contrario, la agudiza, colocando a estos contingentes desposeidos
de lengua en los estratos de clase mds bajos de la sociedad nacional.
La educacién se debe constituir en una empresa que potencie las
capacidades colectivas e individuales.

Las criticas que surgieron desde finales de los afios sesenta hacia
los modelos operativos de los estados nacionales para su poblacién
indigena y campesina, ya tienen cuerpo en denuncias muy precisas
para los anos ochenta. El antes vanagloriado ILV, ahora ya es objeto
de repudio, e incluso, de exigencia a los estados-nacién para termi-
nar con los contratos de colaboracién y propiciar la generacién de
especialistas en los propios paises. La observaciéon no sélo es hacia
agencias de intervencion extranjera en materia educativa, sino tam-
bién hacia un proceder lingiiistico y pedagdgico conservador. En el
marco de la educacién soportada en la interculturalidad, se debe
propiciar el uso de las lenguas maternas como vehiculares y no sélo
restringirlas al &mbito privado y doméstico.

El intelectual y lingiiista de la Universidad Central de Caracas
Esteban Emilio Mosonyi (abril de 1982, pp. 289-300), presenta el
papel del lingiiista académico aséptico con una tendencia hacia una
labor de museo y debatiéndose entre la lingiiistica transformacional
y la descriptiva. El otro tipo de lingiiista es el misionero que traduce
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La Biblia a la lengua verndcula y, con ello, manipula. El caso mas
sentido es el del ILV, que efectivamente ha establecido regimenes de
franco colonialismo y de précticas etnocidas, incluso con tareas
de contraespionaje. Han sido patentes las practicas genocidas a par-
tir de la esterilizacién y del control natal, obligando a los indigenas a
transferir sus tierras a compaiiias transnacionales.

Mosonyi se siente en la obligacion de denunciar el carcter etno-
cida —e incluso genocida— de los lingiiistas del ILV y de todas las for-
mas de integracién compulsiva que se han desprendido de la practica
de estos misioneros. En contrapartida, propone la recuperacion de
las lenguas indigenas a partir de un sistema tedrico-practico, en el
que el lingtiista aprenda la lengua vernécula y establezca los signifi-
cados y significantes del complejo cddigo que es la lengua.

En términos pedagdgicos, se inclina por una ensenianza bilingtie
e intercultural, es decir, que la lengua verndcula no sea tan sélo la
transferencia para la castellanizacién. Pone de ejemplo la ensefian-
za de los guajiros de su pais, que ha tenido amplia recepcién, pero
aun faltan anos para definir contenidos curriculares. Un problema
serd la estandarizacion de las lenguas, que se resuelve con los pro-
pios hablantes.

Mosonyi introduce un concepto practico, la necesidad de desco-
lonizacién lingiiistica y ello debe implicar el desarrollo de la lengua
para efectos cotidianos, tales como indicaciones sanitarias o ins-
trucciones tecnoldgicas y mostrar que la lengua materna tiene ca-
pacidad de desarrollar conceptos que plasmen figuras inicialmente
no conocidas. En esta tarea se encuentra también la recopilaciéon de
mitos que muestran el alto valor semidtico de la lengua materna. Es
necesario divulgar el valor de las lenguas indigenas y sus ensefianza
alos no hablantes. También, es importante rescatar lo que se pueda
de las lenguas que se estan perdiendo y con esto demostrar que
puede ser de utilidad en sociedades que entraron en caos.

Representantes de organismos educativos de diferentes latitudes
de América Latina, se pronuncian por la imparticién de una edu-

cacién en lengua materna y la recuperacion de los valores étnicos
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propios. Estas recomendaciones se producen en dos congresos, en
1980 y 1981, celebrados en el Crefal, en Patzcuaro, México, con el
auspicio del 111 (abril de 1982, pp. 333-348).°

Las etnias de América, al igual que las de todo el mundo, tienen
derecho a expresarse en sus respectivas lenguas en todos los actos de
su vida publica, y los estados estan obligados a reconocer este dere-
cho, dictando las reformas legislativas tendientes a la oficializacién
de dichas lenguas. En este caso, tienen el derecho a ser instruidos en
su propia lengua y conocer a las lenguas vehiculares como segundas
lenguas.

Uno de los resultados de este acuerdo fue el derecho a ser juz-
gado en la lengua materna. Se sugiere que la educacién bilingiie y
bicultural sea sustituida por bilingtie e intercultural, ya que la ad-
quisicién de conocimiento no se restringe a dos culturas. Se reco-
mienda que el curriculum debe estar atravesado por la cultura, es
decir, que los conocimientos del grupo indigena con que se trabaje
propicien lineas de investigacion.

En América Indigena se presenté un documento de trabajo
(abril de 1982, pp. 349-356)” de una reunién auspiciada por el III
en las instalaciones del Crefal, realizada del 30 de noviembre al 4 de
diciembre de 1981. Se reconoce que en su gran mayoria los grupos
indigenas viven en una situaciéon de opresion. En tal sentido, se re-
comienda la negociacién intercultural para revalorizar las culturas
indias, se sugiere el establecimiento de alfabetos para la escritura de
las lenguas indigenas y estos alfabetos deben respetar las diferencias
dialectales. Para tal efecto, se recomienda que quienes realicen esta
tarea sean indigenas debidamente capacitados, y se propone que los
contenidos de los materiales didacticos sean producto de investiga-
cién participativa.

¢ Informe final de la Reunién Regional de Especialistas sobre Educacién Bicultural
y Bilingiie. Declaracién de Patzcuaro sobre el Derecho a la Lengua.

’ Informe final de la Reunién Técnica Regional sobre Alfabetizacién y Post-Alfabe-
tizacion en Situaciones Interculturales y Plurilingiies.
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El documento se constituye en una suerte de parteaguas de la
educacion formal destinada a los grupos indigenas. En él se expresa
de manera puntual que los programas deben ser participativos y
romper con la tradicién de una educacién bilingtie bicultural, para
establecer una bilingtie intercultural, pues este es el contexto en que
se desenvuelven las culturas oprimidas, e incluso, se plantea la ecua-
ci6én: educacioén intercultural y plurilingiie. Unos de los elementos a
destacar del documento es que la investigacion lingiiistica debe rea-
lizarse por los propios indigenas —seleccionados por sus comunida-
des— contando con asesoria en ciencias lingiiistas y antropoldgicas,
evitando la preeminencia de alguna forma dialectal, ademas de que
los materiales deben ser elaborados por los mismos hablantes y te-
ner contenidos propios del grupo étnico y de la region.

Este documento con los resultados de los congresos anterior-
mente sefialados, va a constituirse en el elemento de lucha de un
magisterio indigena critico y de la intelectualidad india.

En el contexto latinoamericano es de particular relevancia el
crisol genotipico, fenotipico y cultural (incluida la lengua). Asi, en
pocos siglos han surgido nuevas expresiones étnicas, tales como los
garifunas y su lengua, el creole. Este crisol ha provocado retos a los
modelos educativos y a las politicas publicas en los estados donde
se presentan.

Para el célebre intelectual haitiano adscrito a la Comisién Eco-
némica para América Latina y el Caribe (Cepal) Jean Casimir (abril
de 1982, pp. 315-332), los grupos explotados son indios o negros
y, en el proceso de dominacion, se les niega ser portadores de di-
ferencias culturales y de requerimientos sociales. Asi, por ejemplo,
en las economias de plantacion, congos e ibos dejaron de ser tales
para convertirse en negros, mientras, en otros espacios, otomies y
tarascos se transformaron en indios generalizados. El colonizador
efecttia la diferencia cultural y realiza un proceso de proletarizacién
imperfecta, de tal forma que el reclamo de los indios y los negros, ya
sea en ambitos rurales o en los guetos urbanos, se reduce de manera

significativa en la posibilidad de negociacién.
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Casimir sefiala la asimilacién como la salida de estos grupos,
que se constituye en permanente por mecanismos como la evange-
lizacién y las campanas educativas; la asimilacién evita retornar a la
indiada o a la negritud. El fin es acercarlos a los sectores medios y
ello conlleva la pérdida de la identidad étnica.

El emancipado recibe de la cultura dominante las razones de la dominacién
colonial, base de su conciencia de clase, de ayudante colonizador/civilizador.
Precisamente al reconocer y justificar la preponderancia de la cultura y civili-
zacion europea, el emancipado construye una barrera infranqueable a su total
asimilacién, porque su reconocimiento supone siempre la visibilidad renegada

de la cultura oprimida de la cual es portador (Casimir, 1982, p. 318).

“El legado distintivo que recibe el hijo del emancipado es la justi-
ficacién de la colonizacion, el desprecio a priori de la cultura local
y la admiracién acritica de la dominante” (Casimir, 1982, p. 318).
Este es el proceso de alejamiento de la cultura inicial. La acultura-
cién, para denominarse como tal, tendria que ser la ocupacién de
los sectores oprimidos a los espacios econémicos que ocupan los
sectores medios, pero si sélo una franja o algunos individuos logran
esta aspiracion, el retorno a la cultura inicial es probable.

Los contingentes indoamericanos, al adquirir el espafiol como
lengua materna, dejan de ser indios y su retorno a las formas cultu-
rales indigenas se aleja. El creole al ser lingua franca entre blancos y
negros, ya sea de raiz francesa o inglesa, propicia el retorno a la cultu-
ra oprimida. El creole se opone a la lengua europea y logra acercarse
a la construccion de pares entre los hablantes, para establecer formas
de resistencia. Este principio sociolingiiistico permite mayor auto-
nomia en los creoles que en la poblacién amerindia, la cual, al haber
adquirido la lengua oficial como lengua materna, pierde sus coédigos
de resistencia y de un sentimiento de opresion.

Casimir coloca a los paises con grandes contingentes indigenas
en un complejo proceso institucional donde rancios sectores crio-
llos han ocupado estas instancias para lograr la asimilacién, pero
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que dentro del proceso de planetarizacién cambia de una asimila-
cién nacional a una trasnacional.

Casimir expone la logica de asimilacién econémica y cultural
en el Caribe. El archipiélago recibié desde el siglo XVIII contingen-
tes asidticos, africanos y europeos, configurando nuevas etnias. La
segunda posguerra mundial cre6 una didspora hacia las metrépolis
que establecieron sistemas de plantaciéon: Francia, Inglaterra, Ho-
landa. Asi se formula una nueva relacién de dominacién con Esta-
dos Unidos que también recibe la didspora caribefia. Las culturas
criollas estdn siendo subsumidas dentro de las metrépolis, proceso
que tiene repercusiones en el Caribe.

El autor percibe con optimismo que esta didspora interétnica,
intercaribefia e interproletaria, en el seno mismo de las metrépo-
lis, mantiene lealtad con sus paises de origen. De manera similar al
chicano, las etnias caribefias son leales a sus origenes en el archi-
piélago, conformando nuevos patrones culturales sin renegar de su
origen, construyendo una intelectualidad y una intelligentsia que
revalore las demandas de las comunidades caribenas y latinas.

La colaboracién de Casimir en Ameérica Indigena es de inicios de
los afios ochenta, donde atin el mundo se encontraba en una situa-
cién de bipolaridad y en el que la esperanza en las reivindicaciones
sociales era factible. Este proceso, bastante diluido, no es imposible
que sea recuperado por los sectores subalternos que pueden reivin-
dicar una situacién de clase y de etnia.

En formaciones con mas recursos, se hacen esfuerzos por acen-
tuar la identidad étnica, a partir de una reinvencién de la lengua.
Experiencias pedagdgicas como la que sigue, muestran la posi-
bilidad real de recuperar la lengua y la cultura en una situacién de
mayor simetria sociocultural.

Robert M. Leavitt (octubre de 1982, pp. 723-732) en ese en-
tonces profesor de la University of New Brunswick, resefia la ex-
periencia educativa para los indigenas micmac-maliseet en Nueva
Escocia, Canadd, y en la vecina entidad estadunidense de Maine. Es
un programa que se desarrolla con el animo de revivir las lenguas
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indigenas, las cuales son ensefiadas a nifos indigenas monolin-
giies en inglés y que adquieren en paralelo la lengua indigena. Los
maestros han sido formados en cursos de lingiistica y en la len-
gua indigena.

Se establece un conflicto entre la pedagogia y la tradicién indi-
gena. La primera es analitica y selectiva, y la segunda es sintética
—en lo filoséfico y en lo lingiiistico—. Son tres las lenguas con raiz
algonquino las que se imparten en la escuela: micmac, maliseet y
passamaquoddy. La maestra de segunda lengua tiene que preparar
sus cursos con vocabulario, gramdtica, sintaxis, con ricas anécdotas
y cuentos que describan y sefialen puntos en el firmamento, en la
cesterfa, los nombres de los peces, aves y animales. Sus fuentes no
son los libros, son los viejos de su comunidad. Estas lenguas coexis-
tieron por cerca de 500 anos con el inglés y el francés, y sélo hasta
hace una generacién que comenzaron a entrar en desuso.

De la interrelacién alumnos-maestros-ancianos es importante
destacar el papel de los tltimos como custodios de la lengua y su
insistencia en que la lengua no debe ser sacada de su contexto. Por
ejemplo, la designacion de “abuela” no es un sustantivo sencillo y se
ha hecho referencia a ella como “mujer que tiene nietos”, esto para
dar cuenta de la complejidad de la ensenianza de la lengua indigena
como segunda lengua. La intencién de Leavitt estd llena de adver-
sidades, dentro de las cuales, y quiza la principal, sea que la lengua
vernacula ha dejado de aplicarse en el contexto de los nifios y son
sélo los viejos quienes poseen un vocabulario en torno a la lengua
originaria. Es a partir de ellos que se recupera la lengua nativa.

Costa Rica es uno de los primeros paises en tener un reconoci-
miento juridico sobre su poblacién étnica originaria. Uno de los
planteamientos es establecer un sistema similar al de la reserva de
Estados Unidos y Canada. Se pretende lograr una educacién de ca-
ricter autogestivo.

En el proyecto de la Oficina de Educacién Indigena, sefiala Gui-
llermo Garcia Segura (julio, 1987, pp. 519-528), miembro de la Aso-
ciacion Nacional de Educadores (ANDE) de Costa Rica, se encuentran
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las siguientes lenguas: bribri, malecu, cabecar, guaymi, bocota té-
rraba, brunca. Para este inventario se ha contado con el apoyo del 111,
la UNESCO vy el Ministerio de Educacién. La finalidad es lograr una
educacion intercultural bilingtie.

Una de las premisas del proyecto de revitalizacion de las lenguas
es buscar la autodeterminacién, entendiendo por ello

... el derecho que tienen los pueblos de definir su propia estructura organi-
zativa, social, su propio sistema de vida sin menoscabo de las propias insti-
tuciones y valores nacionales o universales. La autodeterminacién apunta a
establecer al mismo indio como sujeto de la historia de su pueblo (Garcia Se-

gura, 1987, p. 520).

Por otro lado, en la medida en que el magisterio no cuenta con
la certificaciéon para el desempeno de su trabajo, la Universidad
Nacional ha creado cursos a distancia para apoyar su labor en la
ensenanza de corte intercultural bilingiie. Un objetivo general es
publicitar la situacién de los pueblos indigenas en el contexto na-
cional y, en lo particular, documentar las condiciones de vida de
cada uno de los grupos.

Se reconoce que aun falta una mayor coordinacién administra-
tiva, continuar con los programas de diagndstico sobre la situacién
sociolingiiistica y cultural, acentuar la formacién de los profesores
y disefiar un programa universitario acorde con los requerimientos
de los pueblos indios.

El profesor mixteco adscrito a la UABJO Franco Gabriel Herndn-
dez (abril-julio de 1990, pp. 255-264), en su cardcter de intelectual
indigena, postula la necesidad de equiparar las lenguas vernaculas a
la lengua nacional y que esta sea una lengua mds dentro del gran
numero de idiomas que se hablan en el territorio mexicano. Para tal
efecto, retoma la experiencia del Centro de Investigaciones y Estudios
Superiores en Antropologia Social (CIESAS), en su sede de Oaxaca.

El castellano ha sido la lengua de imposicion, negando la riqueza
de las lenguas indigenas y reduciendo el aprendizaje, bajo el criterio
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dominante de que las lenguas verndculas son un obstdculo para el
desarrollo del pais. Asi, la lengua indigena se reduce al &mbito de la
comunidad y la familia.

En la medida en que en las lenguas propias se encuentran des-
valorizadas, los padres de familia manifiestan su rechazo a que sea
una lengua de instruccidn, pese a que el conocimiento de la lengua
propia refuerza la identidad étnica. Los maestros indigenas recha-
zan la ensefianza de la lengua materna en lo general, ya sea por
desconocimiento de la misma, o bien, porque la variante dialectal
de la comunidad de trabajo no corresponde a la que ellos utilizan,
0 porque en su mayoria son analfabetos de la lengua, a ello hay
que sumar que fueron formados por maestros avergonzados de su
lengua o sin identidad. Para el caso de México, debemos anotar que
la designacion de plazas para profesores es establecida de forma
discrecional. No siempre se asignan las plazas en las comunidades
hablantes de la misma lengua indigena que el profesor posee.

La evidencia empirica sobre los resultados que causa una educa-
cién alejada de la realidad sociocultural del educando, ha llevado a
concluir que esta favorece la despersonalizacidn étnica, el desarrai-
go familiar, el abandono de la comunidad, el menosprecio de los
valores culturales propios, el deterioro de las lenguas indigenas y el
debilitamiento de las culturas; produce, ademads, un sentimiento de
minusvalia, falsas expectativas y la desintegracién social.

Para Franco Gabriel, el maestro indigena es un sujeto sin iden-
tidad e irresponsable por no preocuparse de la ensefianza de la len-
gua materna y no recurrir a los hablantes de esta para recuperar
historias, cuentos, mitos, la clasificacién de las plantas medicinales
y la organizacién del espacio. El maestro indigena olvida que debe
su empleo a la lengua materna.

Franco Gabriel recupera el Primer Seminario Nacional de Edu-
cacion Bilingtie Bicultural de 1979, donde se plantea revertir el pro-
ceso de ensenar una educacién bilingiie y bicultural, en el que se
dard prioridad a lalengua y filosofia indigena para, posteriormente,
adquirir conocimientos universales. El proceso debe ir acompafiado
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por los ancianos de la comunidad. Hace mencion al taller de lengua
indigena que se lleva a cabo en el CIESAS Oaxaca con la partici-
pacién de zapotecos, mixtecos, amuzgos, chatinos, mazatecos, un
shuar de Ecuador, quechuas y aymaras, que ha resultado ser una
experiencia de suma importancia para mostrar la potencialidad de
las lenguas indias, ello con el uso de la computadora.

Con este tipo de practicas se rompe con la poderosa ideologia de
que las lenguas indigenas no tienen capacidad de expresidn escrita.
En el desarrollo de estas practicas se descubren las estructuras gra-
maticales, se establece el derecho de los indios a construir su propio
lenguaje, dirigir su proceso educativo en un marco de defensa de
los derechos humanos y promoviendo el etno-desarrollo integral
de los pueblos indios. Es la via para la integracién sociocultural de
los indios. Para Franco Gabriel, nos encontramos en un proceso
de modernizacién de las lenguas indigenas en el que las nuevas tec-
nologias pueden convertirse en un instrumento invaluable.

Una observacién etnografica puede dar cuenta de cémo la es-
cuela tiene la funcién de discriminacién al suprimir el uso de la
lengua materna y someter a los estudiantes a una situacién de do-
minacién. Asi, la escuela promueve la ubicacién del lugar social del
educando a partir de una perspectiva monocultural.

Lo que esta en cuestion es el respeto a los derechos del nifio: len-
gua, identidad regional, identidad nacional. Se trataria de llevar a
cabo la dificil tarea de hacer respetar la Convencién de los Derechos
del Nino, la cual la escuela no considera por tener una sola concep-
ci6on de cultura. Esto es mds dificil cuando nos encontramos con si-
tuaciones de interculturalidad. El d&mbito escolar no toma en cuenta
la perspectiva indigena y se reproduce la situacion de opresor-domi-
nado. Por ejemplo, en la isla de Pascua, Sergio Nilo (octubre de 1990,
pp- 223-289), consultor educativo chileno, informa, de acuerdo con
los profesores de la regién, que la mayoria de los nifios pascuences
eran retrasados y ellos exigian una capacitacién para atender a ni-
nos subnormales. La escuela simplemente no consideraba el uso de
la lengua materna en el aula.
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En Buenos Aires, nifios bolivianos también eran considerados
retardados bajo la idea de que, al vivir a los 4 000 metros sobre el
nivel del mar, la falta de oxigeno no habia desarrollado su cerebro.
Este diagnéstico fue establecido por las maestras sin tomar en cuen-
ta los altos niveles de desnutricién. Con lo anterior, Nilo plantea la
reproduccién inconsciente de la relacién opresion-dominacion y
la falta de una comunicacién intercultural, asi como la ausencia de
un marco epistemolégico que dé cuenta de estas realidades.

Otro obstdculo radica en la preeminencia de los valores occi-
dentales en la cuestion escolar. En otras palabras, un eurocentris-
mo que se impone fuertemente sobre los conocimientos propios
del otro. Nilo invita a pensar cientificamente, pero para arribar a la
ciencia el modelo europeo no es el inico, es mds importante cono-
cer al indio que a Ovidio.

La historia es otro obstdculo para establecer una idea de igual-
dad en la diversidad en la cuestion escolar. La ensefianza de la histo-
ria patria significa una verdad incuestionable, pero en esta historia,
ni el indio, ni el negro, ni el zambo, ni los sectores empobrecidos,
tienen cabida. Se les ha negado su historia y su version de la his-
toria. No se ensefia que la Conquista significé el genocidio mds
grande de los tltimos 1 000 afios: de 25 000 000 que habitaron en
Mesoamérica, no quedaron mas de 2 000 000; y de 10 000 000 en el
Perd, no quedé mds que 1 000 000. En este sentido, no se explica
la gran capacidad de resistencia y adaptacién a la adversidad de los
grupos indigenas.

Nilo sugiere un ideal: que sean las propias comunidades quie-
nes elijan si quieren una escuela propia o ajena, o bien, una escuela
puente. Ello no implica que la escuela no cubra con requisitos mi-
nimos, la escuela debe promover su adaptacién al medio, no ser in-
terferencia de actividades productivas y rituales. La cuestion escolar
estd en la obligacion de introducir los intereses de sus usuarios.

Los estudiosos de la educacion en el medio indigena y de las
politicas del lenguaje, el célebre sociolingtiista Luis Enrique Lopez
y el antropdélogo Massimo Amadio (octubre de 1992, pp. 99-143),
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efectuaron un andlisis de contenido de los 6rganos de difusiéon de
las instituciones educativas de Latinoamérica, con lo cual se da un
aporte del estado del arte en esta materia.

Es una guia comentada de 500 referencias bibliogréficas sobre la
educacion bilingiie e intercultural tomando como eje a 13 paises e
instituciones oficiales y privadas, asi como materiales de las orga-
nizaciones indias. En este trabajo se tomaron 375 referencias con
distintas temdticas. Por razones de método, los autores no conside-
raron los materiales didacticos.

La temporalidad abordada es de 1963 a 1992, mencionando a
autores relevantes como: José Marfa Arguedas, Rodolfo Stavenha-
gen, Héctor Diaz Polanco, Stefano Varese, entre otros, que permiten
tener una lectura diacrénica del mal llamado problema indigena,
en una situaciéon de unidad nacional dentro de los modernos es-
tados nacionales. Central es la mision de las politicas lingiiisticas;
para Pert estan los trabajos de Escobar, para Bolivia los de Xavier
Albo, para México el trabajo de Brice Heath, para Venezuela el tra-
bajo de Emilio Mosonyi, en el caso de Ecuador los trabajos de la
Confederacion de Nacionalidades Indigenas (Conaie). Otra fuente
de relevancia son las reuniones internacionales que sobre politica
lingtiistica se han tenido desde la década de los ochenta. Son rele-
vantes las colaboraciones de Enrique Hamel, Héctor Muiioz en el
Valle del Mezquital; el trabajo de Luis Enrique Lépez comparando
cinco paises; y el estudio de la diglosia en la sierra ecuatoriana por
un grupo de profesores.

Sobre la construccion de alfabetos y su normalizacién, Luis En-
rique Lopez, Xavier Albé y, en México, la experiencia del Ciesas
Oaxaca, son una muestra del manejo del tema. Sobre aspectos de
la oralidad a la literalidad, en México estdn los aportes de Juan José
Rendén, Ruth Moya en Ecuador, Jurgen Riester en Bolivia con el
guarani. En referencia a educacién e interculturalidad, encontra-
mos las reuniones en el Crefal de Pétzcuaro y los trabajos de Mo-
sonyi en Venezuela. En el uso y la ensefianza de las lenguas se cuenta
con las aportaciones de la Universidad Landivar de Guatemala, en
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México la contribucién de Gloria Ruiz de Bravo Ahuja, y la de Luis
Enrique Lépez en Puno, Pert. Para la formacién docente hay varios
informes y personalidades: Bonfil Batalla en México con su progra-
ma de etnolingiiistas, el Centro de Ensefianza de Lenguas Extran-
jeras de la Universidad Nacional Auténoma de México (UNAM), las
normales en Ecuador y la labor de Luis Enrique L6pez en Bolivia
con la reforma educativa.

Sobre la sistematizaciéon de experiencias: Luis Enrique Lépez en
Pert, Elsie Rockwell para Guatemala, L. M. Campos en Ecuador y
L. Briggs en Bolivia. Acerca del controvertido ILV estdn las obras de
D. Burns, Massimo Amadio, Trapnell y L. Rengifo. Respecto a Nica-
ragua contamos con los trabajos de Massimo Amadio y lo referen-
te al Ministerio de Educacion. De Panamd hay poca informacion.
Existen varias revistas en América Latina: Allpanchis, Amazonia
Peruana, Amazonia Indigena, América Indigena, Arinsana, Autoedu-
cacién Glotta, La Educacién, Pueblos Indigenas y Educacién, Revista
Andina, Revista Latinoamericana y Estudios Educativos, Revista Pa-
raguaya de Sociologia, Suplemento Antropoldgico, Wani, Winak. Con
ello se tendrd una base, incluso comparativa, para conocer el nivel
en que se encuentra la educacidén bilingiie e intercultural.

Las lenguas indigenas estan cada vez mds fragmentadas en va-
riantes dialectales. Al parecer, los estados nacionales estdn adop-
tando modelos bilingties interculturales, lo que atin no queda claro
es si van a involucrar al resto de la sociedad nacional. No sabemos
todavia el efecto del proceso de escritura de sociedades agrafas,
tampoco se ha avanzado en las situaciones donde un grupo étnico
ocupa dos espacios nacionales. Es decir, anuncian la década de los
noventa como una década definitoria para el futuro de la educacién
bilingiie e intercultural.

El balance de Lépez y Amadio se convierte en un material de
estudio en donde, a més de dos décadas, contintia mostrando iner-
cias hacia una educacién convencional para los pueblos indigenas.

El antropdlogo peruano del III Alberto Cheng Hurtado (julio
de 1995, pp. 35-65), presenta un balance del proceso educativo en
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los paises latinoamericanos y presagia que, de no actuar con un
espiritu de pluralidad y democracia social, el destino de la infan-
cia indigena es incierto. No s6lo por la falta de responsabilidad
de las autoridades educativas en los distintos paises, sino a ello se
deben agregar los fendmenos sociales de alta complejidad: migra-
cidn, niveles de autosubsistencia, violencia social y narcotréfico. En
consecuencia, de no establecer politicas apropiadas para el campo
indigena, el tejido social tenderd a romperse creando situaciones de
mayor desequilibrio que el que se vive hasta ahora.

Se calculan entre 35 000 000 y 40 000 000 de poblacién indi-
gena en el continente. De ellos se desprenden unos 15 000 000 de
nifios que secularmente se han encontrado vulnerados. El destino
de estos menores dependerd de la posibilidad de que los paises la-
tinoamericanos participen de manera plural y democratica en sus
respectivos estados nacionales.

La escuela es un elemento externo, lleno de promesas con ten-
dencias de agresividad y violencia, controlada por los sectores
dominantes en los estados nacionales. La escuela funciona en si-
tuaciones asimétricas, como un mediador y asi, las personalidades
infantiles, formadas dentro de lo quechua, aymara o yanomami, se
intentan convertir por la mediacién escolar en peruanos, bolivia-

nos, brasilenos o venezolanos.

Este es el nino que la escuela oficial recibe en las comunidades indigenas: una
persona indigena ante la cual la escuela tiene la misién, los planes, los recursos
y el poder necesarios para convertirla en “ciudadano” del respectivo pais, es
decir, proveerle otra lengua, otra historia, otra manera de ver y entender el
mundo, otra forma de valorarlo y actuar sobre él y de ubicarse en un contex-
to fisico, social y cultural; en suma, imponerle otra cultura (Cheng Hurtado,

1995, p. 37).
Asi, la escuela se convierte en agresién y provoca traumas, muchas

veces insuperables. Paradéjicamente, es un reclamo de las comuni-
dades como tinica alternativa para salir de la miseria.
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Otro espacio de aprendizaje obligado del espafol y de pautas
culturales ajenas al grupo ha sido el ejército. Al retornar a sus co-
munidades, los indigenas que han pasado por este proceso, se
constituyen en agentes de cambio, provocando un conflicto en las
lealtades hacia los valores del grupo, una situacion en la que el nifio
indigena es el principal afectado por esta contradiccion, generando
una ambigiiedad con respecto a qué valores atender.

Los traumas y contradicciones que le son transmitidos al nifio
mediante la escuela, trascienden al grupo doméstico, van a la comu-
nidad y a la etnia. La educacidn bilingiie intercultural se plantea para
los pueblos indigenas como una alternativa para la restitucion de sus
culturas y como una medida para tratar de reparar el dafio provo-
cado por el proceso colonial occidental y cristiano. Cheng Hurtado
ofrece el ejemplo del Ecuador donde la Conaie ha tomado en sus
manos el proceso educativo. Este atin se encuentra en sus inicios per-
cibiendo la vitalizaciéon de los pueblos indigenas.

Frente al contrabando, el narcotréfico y la violencia social, son
los menos los que logran recuperar un espacio cultural comunita-
rio, en situacion de refugio. La mayoria es arrojada a la migraciéon y
la informalidad, asi el nino indigena es sometido a una asimilacién
cultural ajena: ladinizacién/cholificacién. El nifio indigena se con-
vierte de este modo en el mds vulnerable de los sectores.

Cheng Hurtado resena la conformacién de los distintos y diver-
sos pueblos indios del continente, desde las grandes culturas has-
ta las microetnias que salpican toda América, ofreciendo distintas
problemadticas. La Segunda Guerra Mundial trajo guifios de bienes-
tar para algunos paises. Se realizan las reformas agrarias restituyen-
do de manera muy parcial una larga historia de agravios y despojos,
pero al mismo tiempo se crea una inmensa masa de desarraigados
y migrantes que ha provocado el crecimiento explosivo de las ur-
bes latinoamericanas. El fenémeno del indianismo se explica por la
crisis de los estados nacionales a nivel planetario, los que se han im-
puesto sobre conjuntos multiétnicos heterogéneos. En su fase inci-
piente, el indianismo se plantea reivindicacion de tierras, derechos
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humanos y culturales. Es un esfuerzo por redefinirse étnicamente.
A esto, afiadiriamos que otra posibilidad de definir al indianismo
es el discurso del indio sobre el indio para el indio, discurso no
univoco sino multiple.

El holocausto causado a la poblacién indigena en el proceso de
Congquista y Colonia, tal vez no tenga parangén en la historia: des-
apareci6 alrededor de 90% de esta poblacion y s6lo comenz6 a res-
tituirse desde el siglo XVII, a partir de poblacién fordnea: africana,
asidtica y europea, por procesos de mestizaje masivo, sobre todo
en Mesoamérica y en el drea andina. En el caso de la poblacién
indigena originaria, esta ha sido arrinconada en las zonas de re-
fugio. Su territorio es endeble desde un punto de vista econémico
y dificilmente puede soportar grandes masas de poblacién. Ante
este panorama de desestructuracidn, las politicas tradicionales ya
no funcionan, se requiere de nuevas creatividades.

La unidad bdsica y de regulacién politica y social ha sido la co-
munidad, generalmente establecida a través de un ancestro comun;
es decir, de lazos de parentesco. En esta unidad se realiza el inter-
cambio, se ejerce el poder en sentido democrético y se define la
solidaridad. La migracion ha puesto en crisis a la comunidad y, con
ello, ha sido permeada por la economia de mercado. La persisten-
cia de la comunidad puede remontar los niveles socioeconémicos y
mostrar una elevacién considerable de los niveles de vida, tal como
sucede en Teotitlan del Valle, en Oaxaca, y la isla de Taquilé, en el
Titicaca peruano. Estos son ejemplos de la potencia que puede te-
ner la comunidad. Sin embargo, no es la regla ya que muchas de
las formas culturales indias son arcaizantes y se convierten en su
propio obstaculo.

En la década de los ochenta se genera una revitalizacién del mo-
vimiento indigena a nivel continental y se forma un cuerpo de diri-
gentes jovenes, el cual logra permear a otras organizaciones sociales
de orden popular, lo que ha contribuido a que los estados nacio-
nales reconozcan la existencia de la etnicidad y de sus capacidades
establecidas en las cartas constitucionales. Para Cheng Hurtado, la
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gran movilidad de las comunidades indigenas y sus organizacio-
nes se convierten en pivote para la emergencia de un nuevo trato
politico que ha modificado el lenguaje. Asi, el convenio 169 de la
OIT plantea el territorio y el concepto de pueblo y este ingresa en
las demandas de las organizaciones indias. Con ello, se estdn revi-
talizando, reactualizando y reconstruyendo las culturas y en este
campo se encuentran los 15 000 000 de nifos indigenas vulnerados
y vulnerables en el continente.

Los grupos de la Costa Atlantica nicaragiiense tuvieron una
emergencia durante la Revolucién Sandinista de finales de los afios
setenta, y al triunfo de la revolucién lograron el régimen de autono-
mia, condicién politica con altibajos. Con el apoyo de organismos
de la social-democracia europea y asistencia técnica de especialis-
tas, se muestra la experiencia educativa y escolar del pueblo sumu.
Hay que acotar que el éxito relativo de este proceso es al margen del
Estado nicaragiiense. El equipo del Programa Educativo Bilingiie
Intercultural (PEBI)® expone que, pese a la carencia de recursos y de
voluntad politica por parte del Estado, es posible y viable la aplica-
cién de una educacién escolarizada acorde con los requerimientos
del grupo.

Previo a la Revolucién Sandinista, los nifos indigenas de la Cos-
ta Atldntica, caso particular de los sumu, no hablaban una palabra
de espanol y la educacién se impartia en esta lengua a punta de re-
gla. En 1980 se crea el Departamento Educativo Bilingiie Intercul-
tural (DEBI) que entra en operacién en 1984. El PEBI se desarrolla
en paralelo con el proceso de autonomia, generando una experien-
cia especialmente problemdtica. En 1984 se forma el primer equipo
del PEBI con un maestro en espanol y hablantes de las lenguas de la
Costa. En 1985 se da la primera capacitacion al futuro magisterio
—en este caso los sumu de la Costa— con el apoyo de la organizacién
norteamericana Lingiiistas para Nicaragua. Su radio de accién fue
limitado por el conflicto armado. El programa fue financiado por la

8 Equipo del PEBI Sumu, Mina Rosita (RAAN) (julio de 1996, pp. 59-74).
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ONG Terra Nouva y con apoyo pedagdgico del doctor Luis Enrique
Lépez.

El PEBI inicié con 25 nifios y dos maestros. Para 1995 tiene
mads de 1 000 alumnos y 33 maestros con escuelas en cuatro mu-
nicipios de la Costa Atlantica Norte. El programa sélo atiende a
la mitad de la poblacién indigena, por no poder tener mds plazas
de maestros.

Hasta 1992 s6lo se contaba con el texto de preescolar y de primer
grado. A partir de ese afo llegaron las ONG a apoyar la elaboracién
de textos, logrando tener hasta el tercer grado, haciendo conocer los
textos a los padres de familia y a los lideres comunitarios, teniendo su
aceptacion y pudiendo defenderlo en las instancias oficiales, ya que
cada gobierno pretendia extender su propio texto. En esta colabora-
cidn se incluyen testimonios de los maestros que han participado en
el programa a partir de 1985. Por lo general, se perciben deficiencias,
pero se valora el libro de texto como un logro de los sumu.

Con el apoyo de organismos asistencialistas como las ONG, se
han presentado varias experiencias educativas en América Latina.
Si bien se gener6 un auge de propuestas e iniciativas, el riesgo cen-
tral de estos ejercicios ha sido que el Estado nacional omita sus obli-
gaciones en términos de gasto social y dependa de manera directa
de las coyunturas que los ONG tienen, en tanto emisién de politicas
publicas como de financiamiento. A continuacién, se presentan dos
casos con financiamiento externo en Ecuador y en Chile.

Antonio Quinde Buscén y Freddy Pachakutik Enriquez (1996,
pp- 113-124), funcionarios de una ONG ecuatoriana (América In-
digena no ofrece mds datos sobre este organismo), mencionan al
Instituto Pedagdgico Intercultural Bilingtie, situado en el cantén
del Canariy en el marco de un gran nimero de comunidades indi-
genas. Este instituto ha recibido apoyo de una fundacién francesa,
CIMADE, y de Holanda, Grupo Emads, para que los alumnos lleven
a cabo recorridos en la region.

Desde la invasion espanola hasta los afios sesenta del siglo XX, la
region estuvo ocupada por grandes latifundios y bajo un régimen
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de servidumbre. Ante las demandas de educacidn, las autoridades
criollas respondieron con la sentencia de “indio leido es indio
ido”, insinuando que la educacién representaba perder a un po-
sible jornalero. Ante ello, se hace presiéon por parte de sectores
campesinos progresistas, culminando con la creacién del Institu-
to Bilingiie Quechua-Castellano, fundado en 1981. Este ha tenido
como fin la vinculacién con el pueblo hablante de lenguas indige-
nas, poniendo en juego las reglas mas adecuadas de la pedagogia
contempordnea. Sin embargo, hubo que esperar hasta 1988 cuan-
do se funda la Direccién Nacional de Educacién Intercultural Bi-
lingtie, ya que hasta entonces el modelo vigente continué siendo
el desarrollado por la hacienda y la Iglesia catélica. Entre los ob-
jetivos estd fortalecer la educacidn intercultural y buscar la eleva-
cién de los niveles de vida de Caiiari. En el modelo intercultural se
permite la expresidn de la ciencia indigena, de su medicina, de sus
expresiones orales. Los participantes en este modelo se vinculan
mediante la investigacién-accién en la definicién de necesidades
de los pueblos.

Se reporta la creacion del Concejo General de Caciques (CGC)
en la isla Chiloé, de Chile, que en los dltimos afnos ha sido una or-
ganizacién activa en defensa de la tierra y también mantiene una
preocupacion por recuperar la lengua y la cultura huilliche (Gran
Concejo de Comunidades Huilliches de la Isla de Chiloé, 1996,
pp- 205-217).

En 1992, por iniciativa propia, se comenzaron cursos en las es-
cuelas huilliche y al ano siguiente el Concejo consiguié presupuesto
de una cooperacién suiza y holandesa para continuar con esta ta-
rea. Se reconoce que la lengua huilliche se ha perdido y lo tinico que
queda son resabios de algunas palabras. A partir de ahi, se trata de
reconstruir el idioma. A decir de los huilliches, fueron los maestros
quienes les robaron la lengua y, con ello, la tierra. Para volver a ha-
cer productiva la tierra es necesario hablar la lengua.

El Concejo tiene mucho interés porque el huilliche se establezca
como asignatura oficial, con ello se darfa importancia a la lengua y
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mayor peso a este instituto. Si bien los jévenes tienen nulo interés
en el mapudugun o huilliche, si han atestiguado las luchas que el
Concejo ha enfrentado con las compafias madereras y salmone-
ras que han invadido la regiéon. Acompafiado en la recuperacién
de la lengua, estd un trabajo de organizacién y es asi que jovenes
chiloes se estin empefniando en organizarse para la explotacion de
su bosque.

La antrop6loga mexicana adscrita al Ciesas Virginia Molina (ju-
lio de 2003, pp. 79-90), escribe este articulo en América Indigena
cuando la revista tuvo una publicacidn erratica y aparecia en linea,
la dltima edicién impresa de América Indigena fue hasta el volu-
men LVI, en 1996. En su articulo indica que se ha colocado a la
educacion en el marco del reconocimiento constitucional de Mé-
xico como pais pluricultural y multilingiie, como el espacio para
lograr la equidad y la posibilidad de ejercer la pluriculturalidad. Sin
embargo, el simple reconocimiento constitucional no es suficiente
para ello. Sitda a la familia, los medios y la escuela como espacios
iniciales de la socializacion.

Con respecto a la educacidn, se presentan dos posiciones que
pueden ser complementarias. La primera es la propuesta por las
dirigencias indigenas, como en el caso del intelectual mixe Adelfo
Regino, que pugna por una revision profunda del curriculum que
se imparte en las escuelas indigenas, para lograr, por medio de la
educacion bilingiie e intercultural, la dignificaciéon de los indios y
transformar la heterogeneidad cultural de un elemento negativo en
positivo. Esta posicién contrasta con la larga tradicién de aculturar
y castellanizar a los indios, para que estos dejen de ser obstdculo
para el desarrollo.

La otra propuesta es la establecida inicialmente por el sector ofi-
cial durante el sexenio de Vicente Fox (2000-2006), por la ingeniera
X6chitl Gélvez, quien fungié como directora de la Comisién Nacio-
nal para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas (CDI), instancia que
sustituy6 al INI (1948-2003). En esta se plantea la interculturalidad
para todo el sistema educativo, como medio para abatir el racismo
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y tener a la diferencia como un eje de conocimiento de nuestro
pais. X6chitl Galvez se pronuncié a favor de la participacién de
los pueblos indigenas, cuando miembros del Ejército Zapatista
de Liberacién Nacional (EZLN) ocuparon la tribuna en la Cdma-
ra de Diputados y acusé a los oponentes a la participacion de los
zapatistas de “racistas”. Se hizo hincapié en la necesidad de conocer
que existen 62 grupos indigenas y se hablan 90 lenguas. Sin embar-
g0, la responsable del CDI durante el régimen de Fox no rebas6 un
cardcter declarativo y oficial sobre la interculturalidad.

Molina, de manera somera, analiza el contenido de los libros
de texto en donde sélo se senala a los indios —en sentido genérico—
hasta antes de la llegada de los espafioles. Se asegura que tras este
hecho se produce el mestizaje, sin volver a hacer mencion a la exis-
tencia de los grupos indigenas de nuestro pais, su organizacion, sus
expresiones culturales y su lengua. En México, el Estado-nacién se
fundé con el mestizo como su ideal simbdlico para lograr la unidad
nacional, borrando la heterogeneidad cultural. Esta imagen sobre-
vive hasta finales del siglo XX.

En 1993 el libro de texto gratuito es objeto de una revision, a
partir de la cual quedan incluidos los nombres de diversos grupos
indigenas, mostrando que son varios millones y que forman parte
del conjunto de la nacién mexicana. Para Molina, atin falta mostrar
las formas de relacién con la sociedad nacional e incorporar valores
como la tolerancia, la confianza en los otros y la consideracién po-
sitiva de la diversidad étnica, por encima de la obediencia, el trabajo
arduo y el respeto a la autoridad.

Visto el movimiento zapatista como hito, Molina establece la
dualidad de la opinién publica que el pais presenté. Por un lado, un
amplio sector que aceptaba la presenciay participacién de los indios;
¥, por otro lado, un sector que rechaza la presencia de los zapatistas,
incluso sosteniendo que no son mexicanos. Estas apreciaciones se
presentan en los libros de texto para la educacion primaria. Senala
un ejemplo extremo, el de una casa editorial encargada de libros de
texto para educacioén basica —Ediciones Panorama— que coloca a
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la diferencia de género y a la obediencia como ejes de los valores a
inculcar en los ninos. Como otro ejemplo, el libro de texto gratuito
de la SEP que establece la diferencia, el respeto y la tolerancia como
valores a ser recibidos por los infantes.

Molina no deja de reconocer inconsistencias en el libro de texto
gratuito, como la confusién entre etnia, indio e indigena. Al mismo
tiempo, se muestra una imagen estdtica del indio, privilegiando al
mestizo como el contingente social que lleva el proceso histérico. Al
respecto, se pronuncia por plantear al indio como un sujeto social
dindmico, y que el nino entienda la historia como un proceso mds
que una acumulacién de hechos.

Molina considera que el libro de texto de la SEP tiene avances,
ya que consigna las diferencias, la tolerancia y el respeto, que son
elementos clave para una educacién intercultural, pero no se en-
cuentra aun la consideracién de las intensas relaciones entre gru-
pos étnicos distintos y la sociedad nacional. Ademas, el concepto de
indio encubre las diferencias étnicas. Molina invita a romper con
los estereotipos marcados por la escuela y por los medios de comu-
nicacion.

En este dltimo apartado, se hizo énfasis en el polisémico concep-
to de interculturalidad, el cual inicié con balbuceos en los afios se-
tenta, adquiri6 relevancia a finales de los afios ochenta, permanecié
vigente durante la tltima década del siglo XX y present6 criticas en
lo que corre del siglo XXI. A partir de sus diagndsticos se establecie-
ron politicas publicas en materia educativa.

Como un producto de la crisis del concepto de aculturacién y
de las politicas publicas emanadas de este, desde los afios setenta el
ascenso del concepto de interculturalidad comenzé a adquirir un
grado de ciudadania en los discursos y debates educativos. A partir
de esto se recupero la necesidad de alfabetizar en lengua materna,
del respeto al contexto cultural, de la recuperacién de saberes y de
educar a partir de saberes significativos.

Desde la Primera Asamblea de Fil6logos y Lingiiistas (1939) se
habian presentado recomendaciones, posteriormente ratificadas en
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el Primer Congreso Indigenista Interamericano, celebrado en Pétz-
cuaro (1940), en las que la alfabetizacién deberia generarse desde
la lengua vernacula y con respeto a los valores culturales. Sin em-
bargo, estos mandatos no fueron obedecidos a cabalidad por los
estados-nacion.

En el mismo sentido estd la sugerencia de que la educaciéon debe
impartirse por individuos altamente formados, algo que, salvo
honrosas excepciones, no se efectu6. Al contrario, se opté por la
improvisacion y, no en pocas ocasiones, por la simulacién.

Este apartado sirve como un estado de la cuestion, el cual per-
mite apreciar la multiplicidad de posiciones, quiebres, abandonos
e inercias. En materia de educacién para los indigenas, no se en-
cuentra una direccién que persiga la justicia social. Sin embargo,
preceptos como la alfabetizacién en lengua materna, el respeto a los
saberes previos y la imparticién de saberes significativos, deben ser
el horizonte a seguir, sobre todo, porque hasta ahora no se conoce
un proyecto de continuidad.

Vale la pena senalar que, en tanto que la interculturalidad ape-
la al didlogo entre las culturas, lo problemédtico no termina con el
mero didlogo, sino que abarca las grandes asimetrias socioeconé-
micas, las restricciones a la participacion politica y la ausencia de
acceso a las esferas de justicia. Sin todo ello, hablar de intercultura-
lidad queda reducido a sélo un discurso. Este periodo se caracterizé
por una sustitucioén de las responsabilidades del Estado por parte
de los llamados ONG. Con ello, lo que ha sucedido es que si bien
estos organismos muestran buena voluntad, no necesariamente
implica que mantengan continuidad en su ejercicio, ni el debido
gasto social respecto a un numeroso contingente que reclama justi-
cia, privilegidndose la tecnocracia.

Sin embargo, las colaboraciones resenadas son experiencias de
importancia, en tanto valoracién de la cultura y, en consecuencia,
de la lengua materna. El lector se puede percatar de que si bien se
presentan las regularidades sefialadas en dichas participaciones, no

todas mantienen la misma inclinacién politica.
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CAPITULO 2
LINGUISTICA

INSTITUTO LINGUISTICO DE VERANO

En los afios treinta, William Cameron Townsend se encontraba en
Guatemala traduciendo la Biblia al cakchiquel, como un modes-
to misionero. México acababa de pasar por una cruenta guerra de
orden religioso, el movimiento beligerante fue el sinarquismo, el
acontecimiento fue conocido de manera popular como la Guerra
Cristera, cuyos fundamentos se soportaban en una profunda reli-
giosidad catdlica que pretendia la recuperacién de tierras para la
Iglesia. Moisés Sdenz Garza, como funcionario de la SEP, realiz6
un viaje oficial a Guatemala, en donde conocié a Townsend. Sdenz
lo invit6 a trabajar en México y este obtuvo la total simpatia del
general Lazaro Cardenas (1934-1940). Townsend instala su primera
mision en 1935 en Tetelcingo, Morelos, y muy pronto se expande
por el resto del pais, para hacerlo posteriormente en las zonas agres-
tes de Latinoamerica, teniendo la cobertura del I11. El indigenismo
recupera las ensefianzas del método psicofonémico, técnicamente
conocido como tacmémica, inicialmente propuesto por este misio-
nero lingiiista, debido a la rapidez con la cual se pueden elaborar
gramdticas y, en consecuencia, cartillas de alfabetizacion.
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El 1LV, con sede en la Universidad de Oklahoma, obtiene grado de
ciudadania en las politicas ptblicas de los estados-nacién afiliados al
1Ty, respectivamente, en las instituciones indigenistas y educativas de
esos paises. La labor lingiiistica de esta misién evangélica queda poco
observada y serd hasta finales de los afios setenta que fuertes presio-
nes de los profesionales en lingiiistica y antropologia, asi como los
indigenas organizados, cuestionen la labor proselitista del instituto.

Cabe mencionar que durante mds de cuatro décadas, el 1LV
trabaj6 practicamente de manera auténoma y sin correlato de sus
pares latinoamericanos; goz6 del beneplacito de funcionarios y po-
liticos que delegaron en el instituto la importante funcién de edu-
car a los sectores indios y, sobre todo, a aquellos mds alejados.

De manera aséptica y acritica se toman las indicaciones del ILV
para establecer politicas publicas en materia educativa. Es el caso
del alfabeto llevado al quechua y al aymara, que de inmediato los
gobiernos de Pert y de Bolivia recuperan como propio para la
lecto-escritura en estas lenguas.

Elantropdlogo peruano dela Universidad de Cuzco Oscar Nufiez
del Prado Castro y otros colaboradores (julio de 1993, pp. 97-116),
conformaron una comisién en Perd para la lecto-escritura del que-
chua, utilizando 23 grafias del alfabeto castellano, adecudndolas a
los sonidos del quechua y sus variantes. Su trabajo fue presentado
en el Tercer Congreso Indigenista Interamericano que se realizé en
La Paz, Bolivia, en agosto de 1954, con la asistencia de William C.
Townsend. El método propuesto se extendi6 al aymara sugiriendo
su aplicacién a otras lenguas americanas a fin de evitar el compli-
cado Alfabeto Fonético Internacional (IPA, por sus siglas en inglés),
ya que, a nivel doméstico, no se contaba con médquinas de escribir,
ni imprentas que pudieran reproducirlo, ademds de la complejidad
misma que reviste el alfabeto. La técnica con la que fue elaborado
el método de ensenanza de lenguas andinas estuvo inspirada en la
metodologia del ILv.

La influencia del ILV es mds que notable dentro de los estados

nacionales en la emisién de politicas educativas y escolares, como

192



Capitulo 2. Lingiiistica

lo demuestra la formulacién de la propuesta que en Pert realizan
los profesores Oswaldo Baca Mendoza y O. Nunez del Prado sobre
el establecimiento de un alfabeto para la escritura del quechua y del
aymara. En este mismo contexto, el entonces presidente boliviano
durante la Revolucién Nacional del 52, Victor Paz Estenssoro, de-
creta este alfabeto como el oficial para la ensefianza en las escuelas
de su pais y dirigido hacia la estandarizacién de estas lenguas.

De forma contrastante se presenta la apologia sobre la accién
del ILV a cargo de un intelectual conservador de la oficialidad pe-
ruana, Francisco Mir6 Quesada, quien ensalza la labor del 1LV y, de
manera retdrica, senala que las lenguas indoamericanas destacan
mas el verbo que el sustantivo. En contrapartida, Christina Pauls-
ton describe la labor del instituto sin omitir el cardcter proselitista
de esta iglesia educativa norteamericana que, luego de casi tres dé-
cadas de establecimiento, no rebasa los niveles aculturativos.

En esta resena a cargo de Jorge Miranda P. (abril de 1967, p. 383),
con motivo de la celebracién de la semana del ILV en Pert, se desta-
ca la participacion de Francisco Mir6 Quesada, quien felicité la gra-
mitica elaborada por Townsend para las lenguas indoamericanas,
donde se facilita el bilingiiismo de los grupos quechuas y silvicolas
propiciando el desarrollo de paises subdesarrollados.

De manera temprana, la lingiiista de la Universidad de Pitts-
burgh Christina Bratt Paulston (enero de 1970, pp. 99-106), descri-
be la funcién del ILV y las repercusiones politicas de su actividad. El
instituto se centr6 en una labor aculturativa a partir de la ensefanza
de la Biblia, haciendo conocer al indio amazénico que era peruano,
colombiano o ecuatoriano. Los resultados son de poca preocupa-
cién para el ILV y para los funcionarios educativos, que fueron aco-
tados e incompletos. En los tiempos en que Bratt Paulston escribe su
colaboracién, los territorios amazénicos peruanos se encontraban
en disputa, por lo que fue de utilidad el ejercicio proselitista y edu-
cativo del ILV para el gobierno nacional y para las fuerzas armadas.

El ILV posee dos centros de formacién en Pert. Uno es en Ya-
rinacocha para atender a 30 grupos silvicolas de una zona atin no
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definida en sus fronteras (entre Perd, Ecuador y Colombia), y es
probable que la mayor parte de los indios de esta gran area no haya
escuchado el nombre de estos paises. Bratt Paulston destaca que
cada uno de estos grupos posee su propia cultura, y es hasta la lle-
gada del ILV que han tenido una experiencia escolar. El otro centro
se encuentra en Ayacucho y forma a profesores bilingties en la Uni-
versidad de Huamanga, para atender 20 escuelas experimentales en
quechua en el altiplano peruano.

El ILV se encarga de las tnicas escuelas bilingiies en Pert for-
mando parte de la red publica de escuelas. La misién principal del
instituto es llevar la palabra de dios y traducir la Biblia a diferentes
lenguas de manera sencilla, adaptandola a la mitologia regional.
Ademds, posee una infraestructura relevante en sistemas de comu-
nicacién y transporte aéreo, denominada Alas del Socorro.

El espanol es la lengua oficial en Perd, pero la habla menos
de la mitad de la poblacién que es mestiza y todo el sistema edu-
cativo esta soportado en esta lengua de prestigio. El maestro en
las regiones quechuas por lo general entiende y habla el quechua,
pero se resiste a escribirlo por considerarlo primitivo. A partir de
1940, el ILV abrié las escuelas bilingties y, con ello, la escuela en el
oriente peruano. El lingtiista misionero ha sintetizado la lengua
verndcula en cartillas. Cuando el nifo lee estas cartillas pasa a la
castellanizacion directa que se inicia en el segundo afno de educa-
cién primaria.

La funcién central de la escuela publica es aculturar, aunque
el nifo no termine la educacién basica. En promedio son tres o
cuatro afios de estancia. En la escuela adquiere rudimentos para la
lecto-escritura y el manejo bésico de los ndmeros. En un pais con
descontento, se acultura en la aceptacion de los valores, la Iglesia,
el Estado y el statu quo. Para el ILV la forma mas eficiente de co-
nocer la palabra de dios es en su lengua materna, asi la educacién
es el instrumento para recibirla, pero también se preocupa por la
salud y el lugar del hombre en su entorno. En este caso, el selvatico

descubre que vive en Pert. La lengua no es un instrumento, sino es
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una forma de vida. Para Paulston esto es una omision del sistema
educativo.

La colaboracién termina con un axioma: las lenguas indigenas
se encuentran en desventaja para enfrentarse a lenguas superor-
denadas y de prestigio. Elementos para analizar son las cuestiones
de orden sociopsicoldgico que intervienen en el proceso educa-
tivo. No es lo mismo aprender inglés para un sueco que posee su
cultura y su lengua superordenadas, y que supone igual magnitud
que el inglés de Inglaterra, que para un puertorriquenio o un in-
digena norteamericano que se ve obligado a aprender esta lengua,
el aprendizaje del francés para un marroqui o para un sikh de la
India, donde la lengua materna estd infravalorada en compara-
cién a la de prestigio.

Paulston recupera la experiencia de Nancy Modiano en los Altos
de Chiapas, donde muestra cémo, desde el tzotzil y el tzeltal, es mas
accesible el aprendizaje del castellano. Lo mismo podria suceder en
Perti, que desde el quechua, o desde la multiplicidad de las lenguas
amazoénicas, se pueda aprender la lengua de prestigio. Sin embargo,
este es un aspecto de poco interés para el sistema educativo perua-
no y para el ILV.

El siguiente trabajo a cargo de la misionera del ILV Ruth Wise,
confirma el trabajo de Bratt Paulston, respecto a que los que mejor
conocen la Amazonia peruana son los miembros del ILV, organis-
mo que tiene un reporte puntual sobre el nimero, organizacion y
situacion general de los grupos de esta amplia regiéon. Son pocas las
colaboraciones de misioneros del ILV que se preocupen por ofrecer
un contexto histérico, este es el caso de Ruth Wise.

En Pert, se registran 48 lenguas en la Amazonia que se extien-
den a Ecuador y Colombia. Sorprende que Ruth Wise (octubre de
1983, pp. 823-848), misionera del ILV, realice una historiografia so-
bre el proceso colonial en Perd, logrando incluso reconocer la ca-
pacidad de los grupos amazdnicos para expulsar a la poblacién no
indigena de su territorio, como es el caso de los ameshua y huitoto,
con altos costos.
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Se calculaba una poblacién de 45 000 huitotos para 1900, ya
para los anos setenta, entre Pert y Colombia, dificilmente llegan
a 5 000. La mayor penetracion de la poblacién no indigena se re-
gistrd en el siglo XIX y el siglo XX, con colonizaciones europeas por
medio de la Peruvian Company. La fiebre del caucho y del oro ha
provocado establecimientos poblacionales no indigenas, ello no sin
beligerancia de los pueblos amazénicos.

A consideracién de Wise, la mayor parte de los grupos indigenas
amazoénicos que han logrado sobrevivir a las epidemias, esclavitud
y acoso para 1975, ya mantienen una relacién permanente con la
sociedad nacional. En 1974 hay un reconocimiento a las comuni-
dades amazodnicas y el otorgamiento de tierras.

Los datos mds precisos con los que se contaba eran los del Hand-
book of South American Indians (1940-47) coordinado por Julian
Steward, pero ahora ya se cuenta con mejores datos y con la capa-
cidad de una clasificacién mds precisa de las lenguas. Tener mayor
precision sobre las lenguas y la organizacién de los grupos, puede
contribuir a la sobrevivencia de los amazénicos y a establecer pro-
gramas de otra naturaleza. Vale la pena sefialar que es un trabajo
minucioso que no corresponde a las formas de presentacion de los
trabajos del ILV.

A finales de los setenta, las criticas hacia el ILV que se venian sos-
teniendo desde una década anterior, emergen en un documento ex-
tenso del Colegio de Etnélogos y Antropdlogos Sociales (CEAS) de
México, en donde, sin mencionar de manera explicita a don Gonza-
lo Aguirre Beltrdn, lo califican como uno de los “amigos cientificos”
del 1LV, una de las agencias neocoloniales mds destacadas durante
la Guerra Fria.

Desafortunadamente, la formacién de antropdlogos y lingiiis-
tas en los afos recientes ha dejado de preocuparse por identificar,
denunciar y, en su caso, sustituir a este tipo de agencias, mas ain
cuando el ILV continua, en la actualidad, con su labor doctrina-
ria e influencia académica en las regiones indigenas. En otras pa-

labras, nos volvemos a encontrar en un grado cero, como lo dijera
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Esteban Krotz, donde la formacién de antropélogos lingiiistas no
logra abarcar la diversidad lingtistica y el tratamiento, puesto que
un fenémeno de esta naturaleza debe atenderse como uno de los
grandes problemas nacionales.

El gobierno de José Lépez Portillo, por la presién de los pro-
fesionales y de los indigenas organizados, dio por terminado el
convenio entre el Estado mexicano y el ILV. Durante el sexenio de
Carlos Salinas de Gortari se reiniciaron las actividades de esta agen-
cia neocolonial, pero trabajando con bajo perfil, sin el cobijo que
recibié en afios anteriores. El ILV continda con sus labores en Mé-
xico, sin mayores contratiempos, sin las observaciones del gremio
antropoldgico.

El documento de la Comisién del CEAS (julio de 1981, pp. 555-
561), publicado en 1981 en América Indigena, parte del principio de
que las actividades coloniales desarrolladas en la posguerra son irre-
conciliables. Por una parte, se encuentra la postura de que el desa-
rrollo cientifico es independiente del contexto histérico en el que se
produce; por otra parte, estd la posicién contraria que ubica al cono-
cimiento cientifico en una situacion histérica determinada.

El ILV se constituye en los anos 30 por dos lingiiistas: Richard
Legster y William Cameron Townsend, quienes utilizando los méto-
dos y técnicas de la lingiiistica, como disciplina cientifica, se propu-
sieron traducir la Biblia, en su versién anglosajona y protestante, a las
lenguas americanas. Moisés Sdenz, como uno de los padres de la lla-
mada antropologia mexicana en su modalidad indigenista, los invit6
a trabajar en México. La experiencia y el apoyo que los misioneros
encontraron en este pais, los estimulé para establecer una organi-
zacién de grandes proporciones que, convenientemente envuelta en
ropaje cientifico, propagara la fe evangélica en medio del mundo pa-
gano de los indigenas. En 1935 los discipulos de Townsend y Legster
comenzaron a trabajar en México; en 1979 el gobierno mexicano de
Lépez Portillo rompié el convenio con este instituto por las presiones
de grupos indigenas organizados y profesionales, los impugnadores

demostraron una violacién a la Constitucién mexicana.
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Se denuncia que para 1981 el ILV continta trabajando en Mé-
xico con el cobijo de sus amigos cientificos, propalando la versién
fundamentalista del evangelio, ligada a los intereses imperialistas
norteamericanos. Se ha demostrado que esta version biblica tiene
como una de sus finalidades la conversién y mostrar al comu-
nismo como una “manifestacion satdnica”, tal como el ILV lo ha
practicado en Camboya y Vietnam.

El documento cita una declaracién del ILV:

Dios usa tropas militares, pero tiene también otros métodos. Dios volteé las
cosas en Indonesia frente a una revolucién marxista, y la respuesta de miles
volviendo hacia Cristo ha sido tremenda. Camboya puso los misioneros fuera
del pais y parecia que el trabajo de Dios alli estaba terminado. De pronto un

nuevo golpe de Estado y de nuevo llegan los misioneros.

Para los redactores de este documento, esta simple cita debate la
supuesta ingenuidad e inocencia de estos cientificos. Se presenta
una coincidencia entre los intereses indigenistas impulsados por las
burguesias latinoamericanas y los intereses del ILV, que no entra-
ron en contradiccion con los postulados del indigenismo. El inte-
rés fundamental de los misioneros del ILV es promover una actitud
pronorteamericana, contribuir al antinacionalismo y, mediante la
prédica protestante de corte fundamentalista, propiciar el antico-
munismo y minar los movimientos de liberacién nacional. Se trata,
en primera instancia, de traducir el Nuevo Testamento para dar a
conocer la verdadera fe y evitar la lucha politica terrenal: la felicidad
s6lo se encuentra en el cielo.

Un argumento sostenido por los amigos y apologistas del ILV, en
el aporte cientifico, radica en que los antropdlogos y lingiiistas na-
tivos somos incapaces de desarrollar la disciplina antropoldgica y la
lingiiistica, con la calidad con que se hace en Estados Unidos. Otras
experiencias aledanas al ILV se constituyen por los planes “Came-
lot”, “Simpatico” y “Amigo”, los cuales también fueron defendidos
por sus aportes cientificos. Por ultimo, la comisién redactora del
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Colegio de Etnélogos y Antropdlogos Sociales califica al ILV como
una instancia mercenaria del conocimiento.

Para 1984 el ILV contaba con 5 000 misioneros, trabajando en
50 paises y teniendo como inventario cerca de 1 000 lenguas. Ya
para esta década, al ILV se le habia revertido el contrato en Brasil,
México, Panamd y Ecuador.

El 1LV fue lanzado desde México a otras partes del mundo, prin-
cipalmente a América Latina, teniendo como cobertura, entre otros,
al 11. En América Latina, ha estudiado mds de 360 lenguas, logrando
penetrar en comunidades antes cerradas y teniendo mas influencia
con los gobiernos y con los indios que los indigenistas nativos.

Cuando se generaron las primeras criticas al ILV, en 1972, el 1II
elevd a su fundador, William Cameron Townsend, como benefac-
tor de los grupos lingiiisticamente aislados. En 1980 durante el VIII
Congreso Indigenista celebrado en Mérida, Yucatdn, se formé una
mesa paralela con Salomén Nahmad Sitt6n, Félix Baez-Jorge, Gui-
llermo Bonfil Batalla y Gilberto Lépez y Rivas quienes denunciaron
la labor del LV como intervencionista e instrumento de control y
espionaje, como represiéon desde el imperialismo, ademds de fo-
mentar mano de obra barata.

Aguirre Beltran es uno de los mds destacados antropdlogos lati-
noamericanos con competencia internacional. Su obra cubre varios
aspectos para entender a los pueblos indigenas. Destacamos algunas
que siguen siendo referencias obligadas: Formas de gobierno indige-
na, Regiones de refugio, Teoria y prdctica de la educacién indigena en
Meéxico, Uso y desuso de las lenguas verndculas, entre otras. Ademas,
incursion6 en el estudio de la negritud en México vy, sin duda, es
un acucioso etnohistoriador al que también se le puede considerar
como hombre de Estado. Fue director del I1I de 1966 a 1970, como
también del INI, y subsecretario de Educaciéon Publica de 1970 a
1976. El articulo que sigue es una respuesta a las acusaciones que
algunos antropologos realizaron sobre la cobertura a una agencia
neocolonial como el ILV. Es de hacer notar que, a diferencia de otros
intelectuales latinoamericanos, Aguirre Beltrdn no oculta el caracter
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evangelizador del ILV y, en este ensayo, se presenta como defensor a
ultranza de la préctica del instituto.

Las iglesias protestantes tienen la preocupacion de alfabetizar
para que su feligresia logre una lectura directa sin intermediarios
de los textos sagrados y de salvacion, ya sea del Antiguo o Nuevo
Testamento. Esta practica ha provocado la irritaciéon de algunos
sectores de la opinion publica que ven en el proselitismo evangé-
lico la posibilidad de una ruptura de la unidad nacional, o bien,
una interpretaciéon no correcta de los textos biblicos. Ademds, ven
en ello argumentos que confunden los valores éticos y religiosos
heredados de la Colonia. Lo anterior es un primer planteamien-
to del doctor Aguirre Beltran (julio de 1981, pp. 435- 462) en
este trabajo. Contintia argumentando que, por otro lado, existen
intelectuales y politicos que aun contra los senalamientos apa-
tridas de los que se les acusa, no dudan estar en oposicion a la
corriente de la mayoria catélica. Un ejemplo es el del doctor José
Maria Luis Mora, quien, en el siglo XIX, acepté la instalacién de
la Sociedad Biblica Britdnica, que puso a disposicion los textos
evangélicos biblicos en castellano, e incluso, el doctor Mora fue
mas alld y tradujo el Evangelio de Lucas al nahuatl. Los conflictos
del México independiente no permitieron dar cuenta de las posi-
bilidades de este ejercicio.

Un siglo mds tarde, desde el extranjero, se da la posibilidad de
que los Wycliffe Bible Translators traduzcan la Biblia a los distin-
tos idiomas americanos. Asi se instala en México el Summer Insti-
tute of Linguistics (ILV, por sus siglas en espanol). Esta instituciéon
provoca multiples afectos, pero también absurdas malquerencias,
que, desde la izquierda o la derecha, los acusan de ser agentes de
la Central Intelligence Agency (CIA). En Estados Unidos, el ILV
también es criticado, incluso, por el Concejo Mundial de Iglesias.
Aguirre Beltran denosta a los opositores del ILV en México como
los antropdlogos populistas, los marxistas oficiales y la comparsa
que les sirve de caja de resonancia, teniendo al instituto en pos-

tura incomoda.
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En defensa del ILV, Aguirre Beltrdn esgrime que en el poco tiem-
po de 40 afos, este instituto ha logrado trabajos de fonologia, es-
tructura gramatical, semantica y practica de la ensenanza. William
Townsend, con los cakchiqueles del lago Atitldn, crea el método psi-
cofonémico, que consiste en elegir la mitad de las letras del alfabeto
y aquellas que mds se repiten en la lengua materna, sin reparar en
pesadas reglas sintacticas y gramaticales. Con esta escueta herra-
mienta logra superar la barrera psicoldgica que significa enfrentarse
al texto y a la lectura. En Panajachel, Moisés Sdenz conoce a Town-
send y le sorprende a tal grado el método de alfabetizacién que se
convierte en el mds conspicuo prosélito de la alfabetizacién en len-
gua materna. Sdenz invita a Townsend a trabajar en México. El se
instala en 1934 en Tetelcingo, Morelos, y en una gira del general
Cardenas este queda sorprendido por la eficacia de la alfabetiza-
cién realizada por Townsend, invitindolo a desplegar su actividad
en otras zonas del pafs.

Asi Townsend recluta a misioneros lingtiistas que se establecen
en lugares aislados e inhéspitos por largas temporadas. Para Agui-
rre Beltrdn, el producto es sorprendente: cartillas de alfabetizacién,
manuales para la agricultura y la sanidad, ademads de voluminosos
textos sobre el Nuevo Testamento. Aguirre Beltran es enfatico, nun-
ca ninguna organizacion religiosa, laica, criolla o forastera, logr6 en
tan poco tiempo los resultados del ILV.

Kenneth Lee Pike, discipulo directo de Edward Sapir, traba-
ja con una de las lenguas mas dificiles de México por sus rasgos
tonales y, en muy poco tiempo, establece en grafias latinas el al-
fabeto para esta lengua: el mixteco. Lee Pike junto con su esposa,
también misionera, dedican siete afios al trabajo lingiiistico y al
andlisis de la obra de Leonard Bloomfield, promotor del distri-
bucionalismo estructural, nicleo de la escuela lingtifstica nortea-
mericana. Una sintesis apretada de esta escuela radica en que a
partir de un corpus se encuentran elementos comunes en una len-
gua, se desentrana su estructura sin prestar demasiada atencién a
su significado.
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Lee Pike, con la influencia de Bloomfield, disefia el método de
la tagmémica, que significa lo siguiente: a nivel 1éxico, es el mor-
fema; a nivel fonolégico, el fonema; y a nivel gramatical, el tagme-
ma. Aguirre Beltran destaca el mérito de Pike al plantear, desde la
tagmémica, no s6lo un corpus lingiiistico, que estaria s6lo en un
nivel que Pike define como etic, sino el entorno del comporta-
miento humano, en un horizonte que define como emic. Ademds,
el método permite combinar lengua, comportamiento humano y
cultura. Aguirre Beltrdn sostiene que los trabajos publicados por
Pike, como producto de su estancia en la mixteca, son insuperables,
sobre todo, en relacion con lenguas tonales.

El Departamento de Asuntos Indigenas, creado por Lazaro Car-
denas, entré en crisis, en gran medida por su ineficacia, pero en su
caida arrastré al Proyecto Tarasco y al Instituto de Alfabetizacion
para Indigenas Monolingiies. En 1946 Julio de la Fuente y Aguirre
Beltran son convocados para participar en la Direccién de Asuntos
Indigenas, dentro de la SEP. Los trabajos de Pike son alentadores
para establecer escritura en las lenguas tonales, para propiciar que
estas lenguas alcancen el nivel de lenguas cultas y se logre, durante
la posguerra, que México supere las condiciones histéricas que han
sido adversas para las lenguas vernaculas, facilitando un desarrollo
técnico para su escritura.

Es hasta 1951, dentro de los preparativos para la instalacion
del primer Centro Coordinador Indigenista Tzeltal-Tzotzil —otro
emblema del indigenismo— que, con el auxilio de misioneros lin-
giiistas del 1LV, se elaboran las primeras cartillas de alfabetizacién
en tzotzil. Este primer Centro Coordinador conté con la participa-
cién de misioneros del ILV para la elaboracién de cartillas y la pre-
paracion de maestros nativos. En el segundo Centro Coordinador,
establecido en la Tarahumara, también se crean sin mayores pro-
blemas las primeras cartillas para alfabetizacion con el apoyo de los
misioneros. En 1954 el Centro del Papaloapan se encuentra con el
fuerte problema de lenguas tonales, como el mazateco y el chinante-
co, debido a que la descripcion de fonemas en grafemas resulta muy
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complicada, y es s6lo con el auxilio de George W. Cowan, misionero
del 1LV, que se trata el problema. El método de Pike contribuye de
manera central a tratar lenguas como el mazateco y el chinanteco,
que poseen modificadores sintdcticos pues existen capas sonoras
imbricadas.

Isabel y Ricardo Pozas, antes de formarse como etnélogos, co-
laboraron como profesores de banquillo en los trabajos del Centro
del Papaloapan y se enfrentaron con la dificultad de entender las
lenguas tonales, inclindndose atin por el método directo, propuesto
por la escuela rural de Rafael Ramirez, es decir, el uso del castellano
sin mediacién, tendencia vigente entre el magisterio. Aguirre Bel-
trdn senala la labor de Isabel y Ricardo Pozas como ejemplo de un
problema atin no comprendido del todo.

Desde el INI, Alfonso Caso tuvo la sensibilidad de entender la
alfabetizacién en lengua materna como instrumento para el man-
tenimiento de la lengua y de la adquisicién de una segunda lengua.
Jaime Torres Bodet refrenda, desde la UNESCO, las recomendacio-
nes del uso de la lengua materna como vehiculo de ensenanza. En
1956 se realizé una reunién en Soyaltepec (mazateca media) para
tratar el problema con antropdlogos y lingtiistas. Basta mencionar
a Swadesh, Evangelina Arana, Villa Rojas, Julio de la Fuente, Aguirre
Beltran, Juan Comas, Sarah Gudshinsky, Eunice Pike, estas dltimas
del 1LV, entre otras personalidades. En esta reunién se discutio la
oposicion del matrimonio Pozas a la ensefianza en lengua materna
y su establecimiento del método directo. Se logré el debate sin lle-
gar a conformar un programa definido.

Un problema que no se puede eludir, con referencia a las len-
guas tonales, es la necesidad de utilizar grafias adicionales a las del
alfabeto de la lengua nacional. Ello conlleva mayores costos en la
edicion de los materiales pero es una tarea necesaria. En este aspec-
to, la alfabetizacion requiere de recursos y, principalmente, de un
personal capacitado. En este punto, Aguirre Beltrdn se pronuncia
por abandonar la simulacién soportada en una generosa propagan-
da, misma que preconiza que s6lo con entusiasmo se puede lograr
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alfabetizar. Aqui ubica a los antropé6logos populistas. No hay nada
mads lejano de un proyecto serio.

Aguirre Beltrdn destaca la labor de los misioneros del ILV en su
trabajo cientifico, y reconoce que el interés central radica en el pro-
selitismo evangelizador. Sin embargo, las escuelas antropoldgicas
en México han sido incapaces de producir lingtistas que puedan
enfrentar los problemas de las lenguas americanas y, en especifico,
de las lenguas tonales. Con erudicién, marca el desarrollo de las
tendencias lingiiisticas desde Franz Boas hasta Noam Chomsky,
pasando por Sapir, Bloomfield, Pike, Whorf, Swadesh y Harris.

Aguirre Beltrdn afirma que:

México tiene todavia por delante largos afos en que el préstamo de ideas, de
valores y de practicas es el unico expediente al que puede acudir para resolver
las necesidades de alfabetizacién de los pueblos étnicos que contiene en su
seno. En la solicitud de esos préstamos, la tinica posibilidad que se advierte
es la que le ofrece la escuela americana, ya que con ella coincide en el objeto
de estudio —las lenguas originalmente americanas— y en la vocacién préctica:
proporcionar a cada una de las lenguas indias una literatura escrita que faculte
el empleo del idioma materno como instrumento de ensenanza (Aguirre Bel-

trdn, julio de 1981, p. 455).

Aguirre Beltrdn se pronuncia en contra de las manifestaciones del
Colegio de Etndlogos y Antrop6logos Sociales para la expulsion de
los misioneros del ILV, con lo cual se estaria expulsando a Pike y a sus
discipulos. Aguirre Beltran reflexiona en torno a la intolerancia, so-
bre todo en un marco donde el desarrollo cientifico y técnico no ha
alcanzado altos niveles, pero, al mismo tiempo, reivindica posturas
anti-imperialistas con la aspiracion de lograr un espacio de libertad,
lo cual no se alcanzard con planteamientos dogmaticos y populistas.
Sin lugar a dudas, Aguirre Beltran se convierte en un apologista de la
labor del ILV considerando a este un aliado del indigenismo.

El siguiente trabajo afirma la percepcién del doctor Aguirre Bel-

tran sobre el esfuerzo que los misioneros lingiiistas destinaron al
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estudio de las lenguas vernaculas. Aqui el ejemplo de la gramatica
descriptiva en el triqui de Copala, Oaxaca, a cargo de la misionera
Elena E. de Hollenbach (enero de 1973, pp. 65-95).

El triqui tiene alrededor de 400 afnos de contacto con el caste-
llano, lo que ha provocado un cambio gramatical y de léxico. Ele-
na de Hollenbach identifica 300 préstamos directos, 30 indirectos,
extension del sentido de 50 palabras nativas y formacion de apro-
ximadamente 100 frases descriptivas. En contraste con las lenguas
comanche y tewa, que emplean muchas expresiones nativas, y el ya-
qui, que emplea muchos préstamos, de igual forma el triqui ha ido
incorporando consonantes del espafiol, pero donde no se perciben
mayores cambios es en la estructura gramatical que, a considera-
ciéon de Flena de Hollenbach, se mantiene intacta.

Los préstamos principales son los sustantivos. A la autora le
interesa el uso de estos en los triquis monolingties, ya que los bi-
lingties los incorporan de manera libre. Entre los animales, los prés-
tamos son comunes de aquellos que fueron introducidos por los
espanioles. Por ejemplo, gwayo, “caballo”; cuino “marrano”; bato o
gwato, “pato”. Con respecto a las plantas, el fenémeno es similar:
garuu o aruu, “arroz”; drigo o dirigo “trigo”. Alimentos y bebidas;
lala, “panela”; zhilate, “chocolate”. De igual forma procede para
otros elementos de la vida cotidiana del triqui como herramien-
tas, ropa, utensilios en general, arquitectura, agricultura, medios de
transporte, cosas, misceldneas introducidas por la tecnologia mo-
derna, medicinas, enfermedades, educacion, religion, recreo, cargos
civiles y religiosos, gobierno y ley, ocupaciones, parentesco, geogra-
fia, conceptos abstractos, nimeros, medidas y dinero, unidades de
tiempo, nombres personales y topénimos, adjetivos con distribu-
cion libre y adjetivos con distribucién restringida. Nos detenemos
en el trabajo de la autora sélo para mostrar la minuciosidad con
la que los misioneros practican su disciplina y el largo tiempo que
destinan a una gramadtica descriptiva, en una comunidad indigena
donde dificilmente un lingiiista no misionero estaria dispuesto a

permanecer meses o anos.
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La investigadora realiza una descripcién fonolégica de la va-
riante triqui de Copala, mediante la cual hace notar que los prés-
tamos del castellano no modifican la fonética de la lengua, ni su
orientacidn prosddica. Al final, expone las variaciones fonoldgicas
que existen entre el espanol y el triqui y como afectan a los prés-
tamos que entran del espanol al triqui. Elena de Hollenbach es un
ejemplo de la manera de proceder en la lingtiistica descriptiva.

A la distancia, la labor del 1LV no debe contemplarse en blan-
co y negro, su labor estd imbricada en los complejos procesos que
el colonialismo conlleva, a los intereses sobre tierras y recursos, la
constitucién de clientelas politicas. En fin, el entramado social que
ha articulado a las comunidades y regiones indigenas con el entor-
no nacional.

El antropdlogo norteamericano de la Universidad de Michigan
David Stoll (enero de 1984, pp. 9-24), plantea la complejidad de la
formacién de protestantes en situaciones interétnicas, donde el ILV
ha tenido mas influencia que, incluso, los indigenistas de Estado.
Por ejemplo, sefiala la expulsion de protestantes del municipio de
San Juan Chamula, en Chiapas, donde esto, mds que a un conflicto
religioso, obedece al faccionalismo partidista sobre tierras y el acce-
so a los recursos, fenémeno que se present? a finales de los setenta
y se agudiz6 en afios posteriores.

En Guatemala, las filas de la guerrilla han contenido muchos
protestantes. En consecuencia, si bien el ILV es una agencia de co-
lonialismo externo, tiene su enfrentamiento con los intereses del
colonialismo interno, por lo que resulta ser una paradoja que las
iglesias fundamentalistas que conllevan una tendencia conservado-
ra, logren ingresar a las filas de reivindicaciones populares.

Las funciones del ILV para David Stoll son claras: minar la reli-
giosidad indigena, socavar la influencia de los antropélogos la-
tinoamericanos y ser una agencia del Departamento de Estado
de Estados Unidos. Ademds, lo ubica como un aparato de con-
trol de la natalidad, de avance de las trasnacionales, e incluso, lo
liga con el narcotrafico.

206



Capitulo 2. Lingiiistica

En los setenta, el contexto era de desestalinizacion de la izquier-
da, el auge de la Teologia de la Liberacién y la radicalizacién de la
antropologia. La manera de analizar al ILV, para Stoll, no debe ser
maniquea, no deja de hacernos notar que es una Iglesia promovida
desde Estados Unidos.

Stoll evalda las consideraciones, tanto de la izquierda como de
la derecha, sobre la labor del ILV. Para la izquierda, el ILV no es otra
cosa mds que una agencia militar que codifica las lenguas, utiliza al
narcotréfico, esteriliza mujeres, busca minerales y recursos natura-
les; en fin, cuestiones poco creibles y casi siempre de segunda mano.
Para la derecha, el ILV no es otra cosa mas que un benefactor don-
de los gobiernos nacionales no han sido capaces de crear trabajos
para los lingiiistas y los funcionarios que no tienen la paciencia para
trabajar con las lenguas indigenas. El antropélogo mexicano Andrés
Fébregas calificaba de la siguiente manera el resultado del adoctri-
namiento: un indio evangelizado es un ser incapaz de critica.

Sin embargo, en Guatemala, paraddjicamente, durante la Revo-
lucién de 1944-1954, fueron indios conversos del ILV y miembros
de la Iglesia catdlica progresista, quienes participaron de manera
activa en la resistencia popular. En Perud, maestros entrenados por
el ILV estdn ejerciendo la critica hacia el modelo educativo. Stoll
ubica el conflicto en Chamula (México), en donde se expulsaron a
protestantes, segtn ello, por la influencia del ILV, pero atras de esto
se encuentra el faccionalismo clientelar e intereses por conflictos
agrarios y de bosques.

Stoll afirma que las pugnas hacia el ILV tienen mucho que ver
con la busqueda clientelar de criollos nacionalistas con los pueblos
indios. Concluye que los criollos nacionalistas deben abandonar su
papel de ser la caballeria del colonialismo interno.

Los miembros de la ONG Ayuda para el Campesinado Indige-
na del Oriente Boliviano (APCOB) Graciela Zolezzi y Jiirgen Riester
(julio de 1987, pp. 425-434), denuncian el abandono que los an-
tropologos y lingiiistas bolivianos han tenido sobre el oriente de su
pais, propiciando que haya sido el ILV el encargado de inventariar la
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diversidad de lenguas de las tierras bajas bolivianas y formular las
politicas lingiiisticas en esta amplia zona.

Zolezzi y Riester no consideran que el Estado boliviano omitié
la formacién de profesionales en etnologia y en lingiistica antropo-
l6gica durante un largo tiempo. En este sentido, la acusacién debe
ser directa a un abandono, no de los profesionales, sino del Esta-
do boliviano por no entender ni atender su propio territorio. Igual
acusacion cabria para otros estados nacionales en la region.

En la siguiente colaboracién, Zolezzi y Riester incluyen no sélo
a los indigenas de las tierras bajas de la Hoya amazénica bolivia-
na, sino también a los del Chaco, En total son 28 lenguas perte-
necientes a nueve familias lingiiisticas y dos que atiin no quedan
clasificadas entre los nueve grupos étnicos. En términos generales,
se ha mantenido la idea en Bolivia de que sélo existen tres lenguas:
castellana, quechua y aymara, obviando la existencia de los grupos
amazonicos y chaquefos.

El manejo sociolingiiistico en Bolivia ha estado en manos del
ILV. Su labor inici6 en 1955 y dejé de funcionar en 1985, sus re-
portes son poco sistemdticos y aislados. Por otra parte, la situaciéon
lingtiistica en el oriente no ha despertado el suficiente interés por
parte de antrop6logos y lingiiistas nacionales.

Es a partir de 1955 que se establece el Cédigo Educativo en Boli-
via, el cual marca que la educacidn se hard al principio en la lengua
verndcula para castellanizar posteriormente. Es en este mismo afio
que se establece un convenio con el ILV, que ha tenido como fina-
lidad evangelizar, romper la religién propia y llevar valores ajenos
alos grupos.

Al finalizar el convenio con el ILV, este ha dejado mds problemas
que beneficios, ha fracturado las lealtades internas de los grupos
por su labor proselitista y s6lo ha dejado cartillas para la alfabetiza-
cién basadas en el método transicional que emplean los profesores
evangelizados, pero estos no son capaces de llevar a cabo el progra-
ma de educacién basica para los grupos guarani, chacobo, zamuco,
guarayu, siriond, esse ejja y el resto que ocupan la Hoya amazdnica
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y el Chaco. Si bien el ILV se retir6, dejé a sus subsidiarias, Nuevas
Tribus y la Misién Suiza-Alemana, que son atin mads radicales que
su matriz, pues se sienten duefios de las almas de sus evangelizados
e impiden el contacto con instituciones de la sociedad nacional.

El misionero del ILV Jacob A. Lowen (julio de 1960, pp. 207-
215), sin cortapisas, muestra los efectos de la intervencién del ins-
tituto en un grupo indigena en Panama. Lowen parte de un axioma
de cambio social y cultural: todo cambio cultural debe implicar la
religién. Se remite al Proyecto Vicos (Perti-Cornell), emblema del
indigenismo, en donde el encargado Alan Holmberg decia que, de
repetir esta experiencia, implicaria considerar la religion. La pre-
sencia de los misioneros-alfabetizadores norteamericanos entre
los chocd, va a tener como eje de cambio la pérdida del uso del
aguardiente como vehiculo de comunicacidn, y el resultado es la
anulacidn de la fiesta que secularmente ha contribuido al estableci-
miento de las solidaridades.

El proyecto educativo ha estado en manos de las iglesias pro-
testantes y en especifico de la menonita, con apoyo de la Alianza
para el Progreso, e incluso, de la Fuerza Aérea de Estados Unidos. Se
lograron formar cuatro maestros de las tribus emberd y waunana
y, de esta forma, se plantea elevar la autoconcepcion psicoldgica de
los indios.

Las campanas educativas van de la mano de las sanitarias. Se ha
logrado vacunar e introducir tratamientos para enfermedades preve-
nibles, suprimiendo las précticas curativas autdctonas. Los indios, en
sus cursos de ciencias naturales, dan gracias a dios por la ensefianza
recibida. En menos de una década, se ha logrado que los indios cho-
6 logren confianza en un dios mas poderoso que cualquier espiritu
maligno y, con ello, se ha propiciado la formacién de pastores indige-
nas y maestros. Este tipo de afirmaciones, aceptadas por los politicos
de los estados nacionales, no dejan de ser propaganda a favor del ca-
récter confesional del ILV.

Para Lowen, esta iniciativa se encuentra en desarrollo durante
los afios sesenta, sefialando que los proyectos productivos no han
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alcanzado el nivel de éxito esperado, como la introduccién de culti-
vos v la produccidn de animales domésticos, pero si nos remite a la
ruptura de la cosmovisién india donde si ha habido avance.

Una visién nativa, como la que ofrece el profesor kuna Arystei-
des Turpana (octubre de 1987, pp. 615-626) sobre la presencia del
ILV, juzga que existe un trabajo inconcluso en cuanto a gramaticas
y el desarrollo de anilisis lingtiistico, pues el interés se centraba en
la labor de conversién al cristianismo.

El intelectual indio Arysteides Turpana menciona las seis lenguas
indigenas habladas en Panama: el guaimi, con dos variantes dialecta-
les; el teribe, con una variante; el kuna, con una variante; y el chocd,
con dos variantes. En el diagnéstico de Turpana se hace notar que en
el siglo XIX se hicieron algunos apuntes por parte de viajeros sobre
las lenguas autdctonas.

Posteriormente el ILV ha trabajado en el pais, pero su objetivo
fue sélo traducir la Biblia, y es hasta muy recientemente que ha
promovido con dificultades la educacién bilingiie, como la falta
de formacién de profesionales, gramaticas inconclusas, ausencia de
andlisis fonoldgico y lexicogréfico. En sintesis, el analisis de las len-
guas autdctonas se encuentra en sus inicios.

La influencia del ILV y, en especifico, de uno de sus principa-
les teéricos, Kenneth Lee Pike, se expresa en diferentes latitudes.
Maria Catrileo (octubre de 1988, pp. 731-752), de la Universidad
Austral de Chile, recupera a este lingiiista para la unificacién del
alfabeto mapudungun. La estandarizacion de las lenguas vernacu-
las no siempre se ajusta a la realidad de las lenguas y, en ocasio-
nes, la busqueda del estdndar resulta en detrimento de la lengua
misma.

Maria Catrileo menciona los trabajos realizados en la Pontificia
Universidad Catolica, que ha sido sede del Encuentro para la Uni-
ficacion del Alfabeto Mapuche, en 1986. El mapudungun posee
variantes dialectales. Es posible ofrecer un grafemario lo mas cer-
cano al que se utiliza en castellano, que se puede emplear en las di-
ferentes variantes del mapudungun. Siguiendo recomendaciones
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internacionales, es importante el uso del grafemario en mapu-
dungun para fomentar la lecto-escritura en la lengua materna vy,
posteriormente, el castellano como segunda lengua.

Un aspecto relevante para el uso de un alfabeto para la lengua
agrafa, en este caso el mapudungun, es el que este no transfiera
interferencias al momento de aprender una segunda lengua. Por
ejemplo, fesina su kato ethe en lugar de “este es el gato de la vecina’,
donde hay una transferencia del patrén de su lengua al espafiol.
Catrileo recupera al antropélogo y lingiiista Keith H. Basso en lo
que denomina etnografia de la comunicacion. Asi le interesa que
las diferencias fonéticas encuentren su expresion en el grafemario.
Con este proceder debe tenerse en cuenta la prosodia, los valores
kinésicos y fonéticos.

El primer intento de graficar el mapudungun se realiz6 en 1606, y
siguieron dos intentos gramaticales mds por parte de la Iglesia catoli-
ca. Hasta 1964 Rodolfo Lenz hace un estudio sobre la lengua mapu-
dungun. Ninguna de las propuestas son recuperadas por la dificultad
de ser aplicadas, y Catrileo establece una nueva ortografia con base
en los trabajos alfabéticos de Pike.

Catrileo sostiene que para que una lengua dgrafa logre mayor
soporte en su produccién literaria, requiere uniformidad y tam-
bién planificaciéon. Otras posiciones marcan lo contrario, que hay
que permitir la libertad de los usuarios para que produzcan y, en el
proceso, se va generando la estandarizacion.

Pese a las reiteradas recomendaciones que, desde finales de los
afos treinta, por la via de la Primera Asamblea de Fil6logos y Lin-
giiistas (1939) y por el Primer Congreso Indigenista Interameri-
cano (1940), ambos realizados en México, en los que se insistié en
una educacién realizada en lengua materna y, posteriormente, la
UNESCO recupera este principio como regla universal y con el con-
venio 157 y el convenio 169 de la OIT que lo reiteran, la practica
educativa y escolar ha privilegiado la castellanizaciéon directa. Si
bien el ILV ha contemplado la recuperacién de las lenguas mater-
nas, como soporte para la educaciéon bdsica, la tendencia es hacia
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la adquisicién de la lengua de prestigio, dependiendo de la latitud
donde se encuentre el grupo en cuestion.

El ILV ha tendido hacia la estandarizacion de las lenguas ver-
ndaculas, omitiendo la dialectizacién que toda lengua posee y, con
ello, frenando el desarrollo mismo de las lenguas. Los estados
nacionales no han logrado construir un correlato entre politica
publica y practica educativa, en la medida en que la formacién de
profesionales ha sido muy pobre y escasa a la fecha, de tal suerte
que el magisterio destinado a atender la educacién en las regio-
nes indigenas, carece de los instrumentos tedricos y practicos para
realizar su labor, que queda en simulacién.

Por otro lado, se contintia con un ejercicio ideoldgico de subes-
timacion de las lenguas indigenas, que se expresa en una devalua-
cidn de sus politicos y profesionales encargados de la emision de las
politicas publicas. Si las lenguas verndculas contindan mantenien-
do su uso, este ha sido al margen de los espacios escolares y son una
muestra de procesos de autogestion y de resistencia.

TENDENCIAS METODOLOGICAS PARA EL ESTUDIO
DE LAS LENGUAS AMERICANAS

Una importante colaboracién en América Indigena es la del profesor
Leonardo Manrique, formador de generaciones de antropdlogos y
lingtiistas en la ENAH, quien con puntualidad indica las tendencias
dentro de la formacién de lingtiistas y la practica de esta disciplina
en México.

En este apartado se consignan resefas de los trabajos que se rea-
lizaron en Costa Rica e inventarios sobre el estudio de las lenguas
en Sudamérica y el drea maya, utilizando la metodologia propuesta
por Kenneth Lee Pike. En estas resefias sobresale el peso del 1Lv.

El profesor y lingtiista del INAH Leonardo Manrique Castafieda
(octubre de 1973, pp. 967-990), nos ofrece un ilustrativo trabajo
sobre el estado del arte del proceder metodoldgico en lingiiistica,
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hasta 1973, fecha de presentacién de este ensayo. Ofrece dos tra-
diciones, la desarrollada por Mauricio Swadesh, estructural-gloto-
cronoldgica, y la tagmémica establecida por Pike, paradigma de los
misioneros del ILV. El objetivo de Manrique Castafieda es presentar
la lingtiistica antropoldgica en México y las instituciones que para
estos anos tienen como funcién estudiar las lenguas vernaculas, que
son el INAH, la Direccién de Educacion Extraescolar de la SEP, el
ILV, el INI y el Instituto de Investigaciones Histéricas de la UNAM
(ITH-UNAM).

Los lingiiistas antropélogos en México han recibido, de una u
otra forma, la influencia de Mauricio Swadesh; y, por su parte, la
gente del ILV la de Kenneth Lee Pike. La tendencia en México ha
sido hacia la lingiiistica estructural, teniendo como fuente a Saus-
sure, y se comienzan a recibir influencias de la gramatica trans-
formacional de Noam Chomsky. Por otro lado, se encuentra la
presencia de la tagmémica, que son estructuras fijas por oposicién
y tan vélidas para la descripcién como la gramdtica generativa.
Manrique incluso sostiene que Swadesh usaba los dos métodos
para una mejor complementacién de su descripcion. Swadesh
propuso el andlisis fonémico y para Manrique este es un excelente
recurso que ahorra tiempo, el cual consiste en elegir unos 25-30
vocablos e ir sefialando sus fonemas para, al final, tener una lis-
ta bastante completa. Sobre la glotocronologia, explica que es un
recurso de la teoria antropoldgica y, en tanto se logre una mayor
precision del momento y la forma en que una lengua se separa
de otra, estaremos en mejores condiciones para establecer fechas
y contribuir a efectuar la historia de los llamados “pueblos sin
historia”.

Reconoce que ha sido labor del ILV disefiar una metodologia
para la identificacién de formas dialectoldgicas de las lenguas ver-
ndculas. Al respecto, los lingiiistas formados en la escuela mexi-
cana no han logrado atin un efecto preciso. En cuanto al balance
del estado de la lingtiistica en México, menciona los aportes de

los lingiiistas mexicanos, en articulacién con otras ramas de la
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antropologia, para el desciframiento de la epigrafia maya, y sefiala
la utilizacién de la computadora para esta tarea.

En el proceso educativo, la lingiiistica tiene un papel muy im-
portante, sobre todo en los paises con gran variedad dialectal. A
nivel declarativo se ha senalado que los pueblos tienen el derecho
a utilizar su lengua como via central para la expresién de su cul-
tura. Sin embargo, llevar esto a la prictica no es sencillo, e incluso,
si se entiende que la pertenencia a una nacidn es pertenecer a una
cultura, es absurdo plantear el uso de dos culturas. Al respecto, no
se logra un consenso y se contindan labores de castellanizacidn,
aduciendo que no se va a perder la lengua verndcula. Esta tarea la
realiza el I1ISEO vy, por otro lado, la DGEEMI y el INT han establecido
cartillas elementales en lengua verndcula y en alguna variante dia-
lectal. No se han cubierto todas las variantes.

Se propone cursar los dos afios primeros de educacién prima-
ria en la lengua materna v el resto en castellano. Esto estd a cargo
de promotores que no sélo tienen la labor de alfabetizacién, sino de
asesoramiento en materia médica, agricola y ser gestores. Con ello,
muestra el panorama de la lingiiistica en el pais y no podemos dejar
de sefialar que este es un articulo que se preocupa por mostrar los
soportes técnico-metodoldgicos con los que trabaja la lingiiistica
en México.

La colaboracién de Aziel W. Jones (enero de 1983, pp. 147-154),
lingtiista de la Universidad de Turrialba, Costa Rica, que trata de
la raiz de los verbos cabécar, los prefijos y sufijos con los que se
acompanan e indican el tiempo, si es imperativo o condicionado. El
trabajo plantea que se han descubierto alrededor de 300 raices de
verbos que se modifican por prefijos y sufijos. El trabajo se presenta
con base en la gramatica descriptiva.

Margaret Dickeman Datz (enero de 1983, pp. 171-186), lingiiis-
ta de la Universidad Nacional de Costa Rica, nos habla de una gra-
matica del discurso para indicar qué es lo que debe encontrarse en
la gramatica general del bri bri. Como dato, senala que para el bri
bri se ha disenado un alfabeto en la Universidad de Costa Rica. El
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ejercicio se realiza para una secuencia narrativa donde se tiene un
verbo principal. Este trabajo también estd realizado con base en la
gramdtica descriptiva.

Raymond A. Schlabach y Stephen H. Levinsohn (enero de 1983,
pp- 155-170), lingtiistas e investigadores en Talamanca, Costa Rica,
advierten que el conocimiento de una lengua no europea debe ser
estudiada en sus propias reglas y no bajo la gramatica de las lenguas
europeas, ya que esto puede acarrear graves errores. En el caso del
bri bri los verbos también se determinan por prefijos y sufijos que
van a indicar el tiempo. El tratamiento de este articulo es con base
en la gramdtica descriptiva.

Lo que sigue es un boletin informativo sobre las lenguas indige-
nas en América Latina realizado por Doris Bartholomew (abril de
1969, pp. 515-528). Egresada del Columbia Bible College y jefa edi-
torial de algunas publicaciones del ILV, resume en esta colaboracién
ejemplos de la extensién que dicho instituto tuvo en el contexto
latinoamericano.

Argentina. Elena Lozano estudia la lengua vilela. Delia Suardiaz
estudia la lengua ona. Emma Gregores y Jorge A. Sudrez investigan
lalengua tehuelche. Ricardo Nardi investiga la lengua quichua. Ma-
ria Beatriz Fontanella de Weinberg, la lengua guarani.

Bolivia. Martha J. Hardman estd estudiando la familia jaqui-
mara. El ILV tiene misioneros que analizan las siguientes lenguas:
chiquitano, quechua, araona, baure, chacobo, chipaya, ese ¢jja, gua-
rani, guarayu, ignaciano, movima, itonama, sirioné y tacana.

Brasil. David Price, de Chicago, hace un trabajo de campo con
los nambiquara. Ernest Migliazza, de la Universidad de Indiana, es-
tudia los yanomami entre Venezuela y Brasil.

Colombia. El ILV tiene misioneros que describen las distintas
lenguas del pafs.

Estados Unidos. Madeleine Mathiot, del San Fernando Valley
State College, estudia el pépago.

Guatemala. Christopher Day, de la Universidad de Rochester,
investiga el jacalteco. Nicholas A. Hopkins, de la Universidad de
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Texas, prepara un diccionario del chuj. Norman A. McQuown tie-
ne un proyecto ambicioso de automatizacién del quiché y mame
guatemaltecos. El ILV tiene proyectos en el resto de las lenguas de
Guatemala.

México. Norman A. McQuown, de la Universidad de Chica-
g0,y Alberto Ruz Lhuillier tienen un proyecto de automatizacion,
con el desarrollo de las computadoras de esos afios —que sélo lle-
gaba a tarjetas perforadas— del maya yucateco cldsico y moderno,
del totonaco, huasteco y del nahuatl. El ILV tiene misioneros que
analizan practicamente todas las lenguas de México. Dow Robin-
son estd preparando diccionarios en totonaco, chatino, tzotzil,
huave, mixe, zapoteco, entre otras lenguas. John Crawford investi-
ga sobre el mazateco, chol, chinanteco, totonaco, zapoteco, zoque,
mixteco, otomi y ndhuatl. También estan colaborando investiga-
dores de la UNAM y del INI

Perti. El ILV tiene trabajo con la lengua campa, ocaina, witoto,
orejon, amarakaire, amahuaca, shipibo, cocama y candoshi.

Surinam. Se analizan las familias linguisticas arawako y caribe, y,
por parte del ILV , saramaccano y el djoeka.

En 400 anos la bibliografia registra 150 lenguas para las tierras
bajas de Bolivia, pero en muchas ocasiones se repiten las lenguas
con distintos nombres y también se hace referencia a puntos geo-
gréficos que son independientes a las lenguas que se hablan en estas
zonas. Para 1980, Mary Ritchie Key (octubre de 1983, pp. 877-892),
investigadora de la Universidad de California en Irvine, calcula
30 lenguas atin habladas en las tierras bajas que se desprenden de
12 grupos lingiiisticos y uno no clasificado.

El trabajo de Key es minucioso para el caso de Bolivia. Para 1960
quedan establecidas las familias lingiiisticas, pese a que adn falta
estudiar la particularidad de cada lengua y sus contrastes, pero ya
se pueden definir relaciones genéticas entre las familias lingiiisticas.
Las investigaciones lingiiisticas en este pais estdn a cargo del ILV y la
mision Nuevas Tribus. En 1967 se publicé un atlas con las lenguas
indigenas de Bolivia. Para 1979 se revis¢ esta publicacién anotando
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el estado de cada lengua y aquellas extintas. Se hizo un levanta-
miento de 32 lenguas.

Este apartado nos hace posible percatarnos de la poca atencién
que los estados nacionales han dado a la sistematizacién de las len-
guas verndculas y al fendmeno dialectal que presentan. La forma-
cién de profesionales en antropologia lingiiistica ha sido escasa,
una tendencia que sin duda se mantiene.

El papel del ILV contintia siendo relevante. Su influencia se
mantiene cuando se inscribe en las instituciones de formacién pro-
fesional —como la universidad—y deja de tener la pesadez del prose-
litismo evanggélico.

LENGUAS EN RIESGO

Es de hacer notar que las lenguas que se mantienen en mayor ries-
go de desaparecer, tienen como comun denominador una mayor
presencia de instancias evangélicas y situaciones de conflicto so-
ciopolitico, incluido el narcotréfico. Se puede asegurar que desde
el momento en que se registraron estas lenguas a la fecha, han des-
aparecido por completo. Aqui se anotan los casos de paises como
Brasil, Colombia, Guatemala y los andino-amazénicos, pero dicha
situacion estd presente en todo el continente.

Por regla, un mecanismo para la desaparicién de la lengua es el
contacto. Una primera etapa es el bilingtiismo, una segunda es el mo-
nolingiiismo en la segunda lengua, la tercera es el conocimiento de la
lengua materna de manera pasiva y la cuarta es la pérdida de cohe-
sién étnica.

El trabajo de Kenneth M. Kensinger (Kensinger y Benington
College, octubre de 1983, pp. 849-876), antrop6logo norteamerica-
no, se remite a la lengua pano e intenta complementar el Handbook
of South American Indians, mostrando la resistencia del pano del
suroeste de Bolivia que se estd refugiando en Perd, intentando re-
construir la pérdida de la lengua, ya sea por desaparicién del grupo,

217



Indigenismo, educacion y lingiiistica

o bien, por asimilacién a otra. La mayor parte de la bibliografia
sobre los grupos de la Hoya amazénica proviene del ILV.

Arthur Peter Sorensen, jr. (octubre de 1983, pp. 785-796), antro-
pdlogo vy lingiiista norteamericano de la Universidad de Columbia,
da cuenta de una region lingiiisticamente compleja. Nos remite a
la cuenca del rio Vaupés, que se comparte entre Colombia y Brasil,
un area con la extension del estado de Texas. En esta region se pre-
senta un multilingtiismo de lenguas nativas. Por los matrimonios
mixtos es frecuente encontrar individuos hablantes de varias len-
guas verndculas, teniendo al tukano como lengua franca, ademas
del castellano y el portugués. Asi se presenta un fenémeno simi-
lar al del guarani o el quechua; ademds del multilingtiismo en len-
guas verndculas: uanano, desano y kubeo. Existen asentamientos
de hombres mestizos casados con indigenas, que hablan kubeo y
castellano, con primacia sobre el portugués. Los hablantes de las
distintas lenguas han adoptado al tukano, al geral y a una mezcla
del espafiol y el portugués con tupi-guarani, presentando una si-
tuacién de trilingtiismo.

Sorensen da cuenta de un fenémeno iniciado a principios del
siglo XX, el monolingiiismo en castellano. Los monolingties co-
lombianos han emprendido una cruzada reivindicando de manera
chauvinista el castellano colombiano, sobre el resto de las lenguas, al
considerarlas inferiores. Brasil, desde Manaos, estableci6 las prime-
ras politicas de lenguaje para introducir al portugués como lengua
franca, sustituyendo al geral y permeando en la parte colombiana.

Colombia ha tenido influencia un poco mas tardia para esta-
blecer el espanol como lengua franca, sobre todo por medio de la
radio.

Funcionarios publicos y maestros monolingties de castellano se
enfrentan a una tradicién multilingtie en el Vaupés, calificando a las
lenguas indigenas de dialectos infantiles e irracionales. Con ello, se
establece una politica de homogeneidad lingiiistica que, al mono-
lingiie en castellano, le impide aprender otras lenguas, sobre todo

las nativas.
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En esta etnografia sociolingiiistica, Sorensen efectiia una resefia
histdrica sobre la llegada de misioneros catélicos salesianos a Bra-
sil y montfortianos holandeses a Colombia. Ambas 6rdenes propi-
ciaron el turkano para la instrucciéon del idioma oficial, en donde
los salesianos tuvieron mads éxito. En los afios cuarenta, un grupo
de monjas y una misién colombiana xaveriana sustituyeron a los
holandeses, introduciendo la castellanizacion directa. Para los afios
sesenta se formaron algunos promotores educativos que actuaron
junto con los primeros misioneros norteamericanos.

En los anos setenta la educacién queda en manos oficiales don-
de la lengua vernacula no es considerada y la ensenianza se realiza
en castellano, y al quinto ano el inglés es introducido dentro del
curriculum. Una situacién similar se lleva a cabo en Brasil. A partir
de los setenta en el Vaupés se presenta un traslape entre el caste-
llano y el portugués. La influencia del portugués en esta region es
importante, llegando a herir sensibilidades nacionales, problema
ocurrido de manera equivalente en la zona brasilefa.

Ademas, las misiones evangélicas norteamericanas de finales de
los sesenta llegaron a la zona y cubrieron los lugares mas aparta-
dos. El convenio con el Estado colombiano fue el de castellanizar,
teniendo una buena recepcion entre los indios por considerar sus
lenguas. El convenio con el ILV se cerré a inicios de los ochenta.

Para Sorensen el multilingliismo nativo que se presenta en esta
amplia regién no estd en serio riesgo, ya que las politicas de ho-
mogeneidad lingiiistica no han sido del todo exitosas y, por otra
parte, se ha presentado la tendencia a tolerar, e incluso, proteger, las
lenguas verndculas. Un indicador de la solidez del multilingtiismo
es el uso cotidiano de las lenguas indigenas en el &mbito doméstico.

Previo a la Conquista de lo que hoy es territorio ecuatoriano
se hablaban 30 lenguas, actualmente sélo se hablan 12. El interés
de Louisa R. Stark (octubre de 1983, pp. 797-822), de la Univer-
sidad de Wisconsin, es el inventario de las lenguas de las tierras
bajas que son: secoya, tetete, cofan, auca, shuar, achuar, quichua y
zaparo. Con respecto a las lenguas que se mencionan en el litoral
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que se desprenden de la raiz barbacoana, estas rapidamente han
entrado en un proceso de bilingiiismo y se espera que las generacio-
nes proximas sean cada vez mds bilingiies. En el caso del litoral, sus
tierras han sido invadidas por poblacién negra para la plantacion
de plétano, y hasta fechas muy recientes lograron un deslinde de
tierras.

En el caso de los grupos de las tierras bajas estos han sido men-
guados por las actividades extractivistas. El siona-secoya ha estado
permeado por el ILV y cada vez son mds estrechos los contactos con
poblacién indigena andina, lo que hace prever la desapariciéon de
esta lengua.

El tetete seguramente ya desaparecié. En los afios sesenta el ILV
se encontrd con tres hablantes, se desconoce si atin viven para la
década de los ochenta. El cofdn se habla en la frontera de Ecuador y
Colombia y son unos 400 hablantes. Los cofanes han sufrido la in-
vasion de la Texaco. Situacién similar padecen los aucas que sufren
el acoso de las compaiias petroleras y los mestizos serranos que
andan en busca de trabajo. Los aucas van a ser relocalizados en una
décima parte de su territorio original, y en esta labor participa el
gobierno de Ecuador y el ILV.

El jibaro es la lengua de la que se desprenden el shuar, el ashuar
y el aguaruna en la frontera con Perud. Cabe destacar que los shuar
han conformado una federacién que se preocupa por desplegar el
orgullo por la identidad étnica. Pese a los esfuerzos, la educacion es
en castellano y los nifios olvidaran la lengua.

El quichua es una lengua de uso comun en el oriente ecuatoria-
no, su influencia es previa a la Conquista espanola. Por otro lado,
hay empatia entre los grupos del oriente y la poblacién quichua.
Como se ha descrito, existen cambios radicales en el oriente ecuato-
riano: migracién, explotacién petrolera, actividades extractivistas.
Asi, el futuro lingiiistico serd sélo de dos lenguas: el espanol y el
quichua.

Harriet E. Melanis Klein y Louisa Stark (octubre de 1983,
pp. 697-702), linguistas norteamericanas, son las encargadas de
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resenar el simposium realizado entre 1977 y 1978 en el contexto de
la American Anthropological Association (AAA) sobre lenguas indi-
genas en América. Describen la zona norte y oriente del Amazonas
donde las matrices lingtiisticas son el arawak, el caribe y el tupi.
En la parte brasilefia se encuentran el panoa y otras lenguas que
no tienen relacidn entre si. Del siglo XIX a la actualidad es notable
el nimero de lenguas y grupos étnicos que han desaparecido. Las
autoras llaman la atencién a investigaciones de urgencia en tanto la
vertiginosa desaparicion de las lenguas en el norte y occidente del
Amazonas.

Las lenguas en peligro de extincién en Guatemala son: el xin-
ca, el mopan, pocomam vy tectiteco, y la que recientemente se per-
di6 es el lenca. La intelectual guatemalteca de la Oficina Nacional
de la Mujer Gloria Tujab (julio de 1987, pp. 535-546), menciona
que la principal causa para el desuso de las lenguas nativas es la
falta de sensibilidad de los funcionarios que son hispanohablantes
y la ausencia de una politica para la recuperacion de estas lenguas.
Son las instituciones de corte privado las que hacen una labor por
el mantenimiento de las lenguas vernéculas.

Como producto del Segundo Congreso Lingiiistico Nacional
(1984) se acuerda, con base en el reconocimiento constitucional
de la existencia de comunidades mayas, la creacion del Instituto de
Lenguas Mayas, que tiene por objeto la revalorizaciéon de las len-
guas por parte de los propios hablantes. El instituto tendrd como
objeto la promocidn, investigacion y divulgacion de las lenguas, ge-
nerando publicaciones, traduciendo los materiales para la imparti-
cioén de justicia, obras cientificas y de interés general y la formacion
de personal técnico-cientifico, ademds de trabajar en el aula con la
lengua materna. Este instituto fue finalmente creado por decreto
presidencial el 20 de mayo de 1987.

En otro articulo, Tujab (julio de 1987, pp. 529-534) menciona
que en Guatemala se hablan 23 lenguas de origen mayense, la xin-
ca de origen no establecido y la garifuna. El objetivo del articulo
es llamar la atencidn sobre la extincién de las lenguas verndculas,
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debido a la dispersion de los hablantes y el bajo nimero de ellos,
por lo tanto, su pobre influencia y el estar englobados por lenguas
de prestigio que cuentan con medios de comunicacién y un nime-
ro de hablantes mas numeroso. Tal es el caso del pocomam que ha
quedado contenido en el castellano.

El acateco se estd perdiendo de manera veloz por la migracién
hacia a México y Estados Unidos. La misma situacién han sufrido
los itzaes del Petén, como producto del conflicto armado, ya disper-
sados en otras regiones envueltas por un cintur6én de habla caste-
llana. Otro caso es la imposicidon del quiché al mopan. El tectiteco
que se pierde por la migracién hacia el Soconusco, Chiapas, y por
el desprecio que sufren en México. El xinca que ya sélo cuenta con
seis hablantes ancianos.

Tujab convoca a las personas interesadas a atender la situacion
de lo que ella denomina la extincién de las lenguas y crear alterna-
tivas como programas radiales con contenidos propios.

Ernest C. Migliazza (octubre de 1983, pp. 703-784), de la Uni-
versidad de Cornell, efecttia una evaluacion sobre el estado de las
lenguas en el Amazonas-Orinoco. En el tiempo de publicaciéon de
este articulo se registraban 23 lenguas en uso. En el transcurso del
siglo XX desaparecieron mas de la mitad de las tribus y las lenguas.
De las lenguas que se registran una tiene sélo dos hablantes y tres
tienen menos de veinte.

El 4rea que cubre el tramo es Brasil, Venezuela y Guyana. Pese
a la diversidad lingtiistica se presenta una unidad cultural a nivel
tecnoldgico y de organizacién sociopolitica. En esta drea, las cuatro
familias lingtiisticas son: yanomama, arawak, caribe y saliban. La
tribu mayoritaria son los yanomami y es dificil establecer su nu-
mero, pero entre Brasil y Venezuela se calculan unos 14 000. El ya-
nomami posee cuatro lenguas y una amplia diversidad lingtistica.

Se recupera el esquema de Darcy Ribeiro sobre las formas de
contacto permanente, esporddico y aislado. El primer contacto fue
en 1958 con misioneros, mds tarde con campesinos y, por ultimo,
con los trabajadores de la carretera perimetral que une al rio Branco
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con el rio Negro. En el primer contacto muri6é 20% de la poblacién
india, y un segundo encuentro con los trabajadores de la carretera
cobré la muerte de 75% de la poblacién nativa. La accién evangélica
y educativa estd en manos de la misién Nuevas Tribus.

Los yanomami en sus variantes lingtiisticas se tocan con los ma-
kiritare, pero sin establecer prestamos lingiiisticos. El paora tiene
alrededor de 2 500 hablantes y posee dos lenguas. Entre los paroa
el bilingiiismo es comun, ya sea de lengua caribe o el castellano,
Nuevas Tribus y los salesianos son las misiones de mayor influencia
en las riberas del Orinoco.

Dentro de las otras lenguas sin definicién de matriz lingiiisti-
ca, Migliazza registra el hoti con alrededor de 300 hablantes. Este
grupo se encuentra aislado, lo cual les ha permitido mantener la
supervivencia de su lengua.

Los uruak son muy pocos y por la influencia yanomami serd
dificil la persistencia de su lengua. Los sape mantienen un contacto
permanente con la sociedad nacional, lo que no les ofrece ningtin
tipo de sobrevivencia cultural. De los maku sélo quedaban dos ha-
blantes en los anos ochenta.

Un mérito de la colaboracién de Migliazza es que la descrip-
cién de las lenguas se acompana de la bibliografia correspondiente
a cada una de las lenguas, lo que hace de su trabajo un buen auxiliar
para el especialista.

En Perti se hablan cerca de 40 lenguas pertenecientes a 14 familias.
La reflexién de Gustavo Solis F. (octubre de 1987, pp. 631-646), de la
Universidad Nacional Mayor de San Marcos (Lima), radica en avan-
zar sobre el estudio cientifico de las familias y pone el ejemplo del
quechua-aymara, que hasta hace no mucho se consideraban idiomas
pertenecientes a familias distintas, dato hoy cuestionado. Un criterio
para la determinacién de a qué familia corresponde una lengua es
su nivel de inteligibilidad con otra lengua; pone el caso de lenguas
occidentales como el castellano y el portugués.

La desaparicién de lenguas y culturas es una eventualidad his-
torica. Las lenguas de la costa peruana han desaparecido casi en
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su totalidad. En la sierra se produjo un proceso de desplazamiento
hacia el quechua y, posteriormente, hacia el castellano; asi se regis-
tra la pérdida de seis lenguas. Para el caso de la selva, Darcy Ribeiro
document6 15 lenguas vigentes en la Amazonia peruana, de 1900 a
1975. Un criterio para determinar si una lengua estd en peligro de
extincion es su reducido numero de hablantes, o bien, los matri-
monios mixtos.

Es de hacer notar que la desaparicidn, no sélo de las lenguas,
sino de los grupos hablantes, se debe al exterminio de manera ace-
lerada por la constitucidon de estados nacionales, y ello es producto
de la depredacion de los hébitats donde estos grupos coexistieron
durante milenios. A ello habrd que agregar la practicas extractivis-
tas y el abandono de los estados hacia su poblacién.

CLASIFICACION LINGUISTICA, DIALECTOLOGIA Y CONTACTO

Como hipétesis de trabajo podemos suponer que la metodolo-
gia correspondiente para establecer variantes dialectales tiene por
objeto la estandarizacion de la lengua. La etnografia ha mostra-
do que las discusiones entre los grupos hablantes de una misma
lengua con variantes, tiende a fraccionar a los grupos al tratar de
establecer qué variante debe tener primacia sobre el resto en los
procesos de estandarizacién, tanto hablada como escrita, provo-
cando el estatismo de la lengua, e incluso, poniendo en riesgo su
existencia.

De manera somera, se expone la via metodolégica para
establecer la dialectologia y los estudios de caso con el ndhuatl, el
mazateco, el mixe y con grupos de Panamad. El contacto cada vez
mas estrecho de las sociedades nacionales con los grupos inclu-
so mds aislados, ha traido como resultado una notable reduccién
en la diversidad lingtiistica. Asi ha sucedido histéricamente en to-
dos los paises latinoamericanos que hasta hace poco contenian
una gran variedad de idiomas.
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Aun en los paises monolingiies, donde la lengua de prestigio es
exclusiva, se presenta el fenémeno de préstamos léxicos dentro del
habla popular. Aqui presentamos un interesante estudio lexicoldgi-
co para el espafiol hablado en Cuba. En el mismo sentido, se expone
el aporte de un vocabulario quechua-espafiol, con un sinntimero
de palabras ingresadas al espanol popular latinoamericano. Igual-
mente, se podria hablar de mexicanismos que derivan del ndhuatl y
del maya, ademds de un trabajo sobre las jerarquias, comparando el
castellano de Espana con el yucateco.

A William J. Folan (enero de 1967, pp. 119-129), antropdlogo
norteamericano de la Universidad de Southern, Illinois, le preo-
cupa el uso de “don” y “dofia” en el contexto de Mérida, Yucatan.
Es en Espana donde los titulos se colocan y es en relacién con la
tierra que se posee. Por ejemplo, un terrateniente mediano de Ma-
drid tiene garantizado el “don”. La “dona” no siempre se da en reci-
procidad de ser la esposa de un “don”. De acuerdo con J. Pitt-Rivers
y G. Foster, en Alcald de la Sierra, estos titulos se logran por medio
del estudio. Alguien que ha alcanzado una carrera, seguramente va
a ser sefialado por “don”. Pedro Armillas le sefial6 a Folan que en los
alrededores de Madrid los medianos terratenientes no lograban el
“don”, sino el de “tio” y sus mujeres “tia”. En Yucatan, este fenémeno
también se produce.

En Mérida, el referirse a un “don” o una “dofia” estard en relacion
con la clase social, o si se posee tierra o una carrera universitaria.
En estos casos, la persona ya tiene garantizado el titulo. También se
designa en las clases mds bajas a la gente de edad avanzada con el
titulo de “don”, a diferencia de las clases medias, en las que se utili-
za el término para referirse a personas de mediana edad. También
se otorga el titulo a un buen jardinero u una buena cocinera. Asi-
mismo en combinacién con el diminutivo, por ejemplo “don Pepe”,
“donia Pepita”, pero no se hard con el nombre o el apellido, esto
s6lo se hard en sectores mas altos de la sociedad. Si se tiene un titu-
lo universitario, este se antepone, por ejemplo “el doctor don José
Garcia”, o “la profesora dona Josefina Vazquez”. Con ello, se estd
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haciendo hincapié en el hecho de ser portador de una profesién y
una jerarquia.

Son varias las combinatorias que se presentan. Desde las for-
mas en que los individuos se dirigen a los sujetos de su propia
clase, la forma en que se dirigen a clases subalternas, la manera en
que la clase subalterna se dirige a ellos, las férmulas establecidas
para los grupos de edad, la manera en que la jerarquia superior
se dirige a la inferior en edad y jerarquia y viceversa. Folan tiene
como prioridad los usos de etiqueta en la ciudad de Mérida, pero
los contrasta con Frontera, Texas, y Espana. Los usos de “don” y
“dona” difieren de acuerdo con la clase, grupo de edad, estatus
y pueden significar diferentes cosas, para lo cual hay que conocer
el entorno en el que se produce.

Si bien en Cuba el fenémeno del multilingiiismo estd ausente,
presentamos una colaboracién que muestra la interferencia de dis-
tintos vocablos americanos por un proceso histérico. La colabora-
cién de Sergio Valdés Bernal (abril de 1988, pp. 403-441), fillogo
de la Academia Cubana de la Lengua, es sugestiva y desarrolla una
sintética lexicografia y morfologia del castellano hablado en Cuba,
s6lo tomando las voces indoamericanas.

De acuerdo con las crénicas, previo a la conquista espaiiola en
Cuba se encontraban guanajatabeyes, siboneyes y tainos, el primer
grupo corresponde a un nivel precerdmico y los otros dos a un de-
sarrollo tecnolégico mayor. De los tres grupos su matriz lingiiistica
es el arahuac, y de ahi que el espanol que se habla en la isla contenga
muchos vocablos de este origen, asi como la toponimia. Dentro de
los vocablos arahuac mas extendidos esta hamaca y bohio, estos son
de cultura material y de cultura espiritual, encontramos cacique y
areito de descripcidn social; para definir fenémenos meteorologi-
cos, huracdn, en geografia cayo, en flora guayaba, en fauna caimdn y
manati, y la toponimia camagiiey.

Pronto fueron traidos indios de las Antillas Menores y hablan-
tes de arahuac del continente y del caribe, pero diferentes al cari-
be insular, de ahi se adoptaron voces como butaca, arepa, piragiia.
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También, se trajeron indios de Florida y de la peninsula de Yucatan,
presentandose interferencias del maya. La introduccién de indios
de México cesé durante el régimen de Benito Judrez. La influencia
del mayismo y del nahuismo se encuentra con vocablos como el
guacamole, papalote, jicara, pinole; al margen de jitomate, chocolate,
que son voces mesoamericanas mas universales. Por via del Panama
se introdujeron quechuismos como papa y chirimoya.

La fil6loga peruana Martha Hildebrandt (1992, pp. 203-221)
explora el Vocabulario de la lengua general de todo el Perii, de Fray
Diego Gonzalez Holguin de 1608, estudio minucioso del quechua
peruano, y muestra los préstamos e interferencias de lengua caribe,
ndhuatl, aymara y quechua. Por ejemplo, de las lenguas arawak y
caribe tenemos canoa, batea, chaquira, sdbana, tabaco, nigua 'y pul-
ga; y del ndhuatl camote, petaca 'y tamal.

Hildebrandt se preocupa por destacar la riqueza que el castella-
no ha adquirido por las lenguas indigenas, pero considero que atin
falta por explorar mas el Vocabulario Espafiol-Quechua, Quechua-
Espafiol, de Gonzalez Holguin y otros.

C. Henry Bradley (julio de 1968, pp. 751-760), misionero del
ILV, menciona que en los dltimos cuatro afios (1968) el ILV estd
preocupado por marcar las diferencias dialectales de las lenguas
que se hablan en México. Para tal efecto, se basa en métodos dise-
fados para dicho propésito.

El método consiste en grabar situaciones autobiograficas de los
pueblos principales. Aqui hay un primer andlisis para posterior-
mente regresar a las localidades a hacer nuevas entrevistas sobre
aspectos como enfermedad, festividad, acontecimientos familiares,
evaluando qué tanto se comprende la historia por los otros infor-
mantes de otras localidades. Se procede a formular preguntas en el
habla popular y el informante estd obligado a brindar una respuesta
de acuerdo con el habla de su pueblo. Por ejemplo, el pueblo de
Chichihuitlan comprende en 49% el mazateco de Huautla, en 39%
el de Mazatlan, el de Ixcatlan en 21%; y el de Soyaltepec 30%. De
ahi se considera al mazateco de Chichihuitlan como una variante
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dialectal particular del mazateco. De la evaluacion, resulta que el
mazateco posee cinco variantes dialectales, ya que el nivel de inteli-
gibilidad no sobrepasa 80 por ciento.

Se ha desarrollado el método en otras regiones. En el mixteco
estd a nivel piloto al igual que en el zapoteco. Con el ch’ol se tiene
un alto grado de confiabilidad, al igual que en el mixe. Se pretende
abarcar la mayor parte de las lenguas verndculas del pais, contan-
do con la participacién del Centro de Cémputo de la UNAM para
analizar la variabilidad en la inteligibilidad lingiiistica. Bradley
sefiala que este es el mejor método hasta ahora desarrollado para
evaluar la homogeneidad y variabilidad lingiiistica en un drea
dada.

Con la metodologia del ILV se logran estipular las diferencias
dialectales y la creacién de un mapa lingiiistico en Panamad. El ILV
(enero de 1972, pp. 95-104) realiza este ejercicio con base en sus in-
formes y las préacticas de campo del responsable del instituto en este
pais, Pedro W. Fast. Se presenta una interesante metodologia para
demostrar si existen variaciones dialectales en las lenguas habladas
por los grupos panamenos.

Esta consiste grosso modo en lo siguiente: se prepara un texto
grabado y se ofrece a informantes del grupo en cuestiéon de acuerdo
con sus fronteras geograficas y, dependiendo de la comprension del
texto, se identifica la variante dialectal. En el texto se procura que
no sean oraciones predeterminadas y que impliquen razonamiento,
se trata de que el informante las identifique sin mayor reflexién y de
esta forma se va estableciendo el mapa lingtiistico. Como resultado
se expusieron las lenguas con sus variantes. Esta metodologia esta
abriendo otras lineas de investigacion, pero ya dentro del horizonte
de las lenguas en particular.

Trabajos como los de Juan Altmann Hasler (octubre de 1958,
pp- 333-339), antropélogo y lingiiista alemédn formado en México,
son de utilidad para establecer diferencias dialectales que pueden
ser utilizadas en procesos de alfabetizacién, ademds de poder iden-
tificar fronteras étnicas a partir de rasgos lingiiisticos. Para ello es
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necesario recurrir a la etnograffa como instrumento de investiga-
cién sociolingtifstica.

En el estudio dialectolégico del ndhuatl veracruzano, Hasler re-
sena la ausencia de material documental fidedigno para establecer
un mapa dialectal en Veracruz. Senala al ndhuatl de Veracruz central
que se encuentra superpuesto al ndhuatl del este, en donde colinda
con el totonaco del norte del estado y la parte oriental de Puebla. Este
mismo ndhuatl se extiende al sur hasta colindar con el popoluca, en
la cuenca del rio Coatzacoalcos.

Hasler establece para el ndhuatl del este tres variantes dialecta-
les: el de la sierra de Puebla, el del centro de Veracruz y el pipil, los
cuales a su vez tienen formas dialectales geograficas que pueden ser
establecidas a partir del 1éxico y de rasgos fonémicos y morfoldgi-
cos. Una preocupacion de Hasler es definir el pipil que se habla en
Centroaméricay en Pochutla, Oaxaca, aunque a principios del siglo
XX ya se consideraba extinto.

Con una perspectiva histérica, el antrop6logo peruano Alfonso
Bouroncle Carrién (abril de 1973, pp. 375-403) trabaja la dialec-
tologia en Perd, realizando un inventario de las lenguas existentes
antes y después de la Colonia, indicando que para el siglo XX el
monolingiiismo estd en decrecimiento y es casi exclusivo de las mu-
jeres. Al mismo tiempo, se preocupa por establecer la lengua, su
ubicacién en los departamentos y el porcentaje de hablantes.

La diversidad lingiiistica previa a la Conquista era muy amplia,
e incluso, no se ha logrado establecer con puntualidad la lengua
dominante en el incario. Sobre los grupos lingtiisticos de la Amazo-
nia, indica que es el ILV quien mds ha trabajado estas lenguas y ha
determinado que son ocho grandes grupos distribuidos a lo largo
de la Amazonia peruana.

Los estados nacionales tendrian la obligacién de saber cuantas
lenguas se hablan en su territorio, qué porcentaje de poblacion las
habla y en qué regiones. Francisco Arango Montoya (octubre de
1972, pp. 1169-1176), en calidad de director del Museo Etnogréfico
Miguel Angel Builes, en Medellin, Colombia, hace un intento por

229



Indigenismo, educacion y lingiiistica

establecer un atlas lingiiistico en este pais. Menciona las lenguas
presentes en Colombia: aymara (lengua que suponemos inexis-
tente en ese pais), muisca o chibcha, arawak, caribe, yurumangui,
tupi-guarani y quechua. El chibcha estd emparentado con el maya
y con el hoca-sioux, lo que fortalece las tesis migratorias de Paul
Rivet. Sin embargo, no presenta mayor argumentacion cientifica al
respecto. Para Colombia, se consideran estas lenguas y una gran
variedad de dialectos. Asi se registran 181, entre lenguas y dialectos.

La Costa Atlantica de Nicaragua despertd atencion por el De-
creto de Autonomia recibido en 1987. Danilo Salamanca (enero-
abril de 1993, pp. 23-40), lingtiista nicaragiiense, presenta un breve
inventario de la situacion sociolingiiistica de las lenguas habladas
en esta region.

Las lenguas que se hablaban en el Pacifico son: mangue o choro-
tega, ndhuatl o nicarao y subtiava. Esta region es considerada parte
de Mesoamérica. Estas lenguas, a excepcion del ndhuatl, estan liga-
das a la matriz otomangue que se contintia hacia México. El nicarao
y el ndhuatl pertenecen a la familia uto-azteca. El subtiava estd em-
parentado con el tlapaneco, pertenece a la familia hokan.

En la Costa Atldntica predomina el miskito con alrededor de
100 000 hablantes, en Nicaragua viven aproximadamente 70 000.
Actualmente se estan realizando investigaciones sobre la lengua, ya
se cuenta con una gramatica y un diccionario basico.

El sumo tiene dos variantes dialectales que se estian estudian-
do, hay una tendencia aculturativa de los sumos a hablar miskito,
inglés y espafiol. El rama lo hablan muy pocas personas, no mas
de unas 30y el resto de los rama, que serdn unas 800 personas, ha-
blan inglés criollo. Esta lengua, se informa, estéd siendo estudiada.

Otro grupo que existe en la Costa Atldntica y que ha recibido
poca atencion son los garifunas, que hablan inglés criollo, pero que
se distinguen de otras comunidades de la costa y ya pueden ser con-
siderados un grupo étnico.

Por los trabajos reseiiados, nos podemos percatar de que los
estudios sobre las lenguas originarias son someros, no mantienen
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continuidad y, en términos generales, destacan la filologia por so-
bre la sociolingiiistica y la importancia que esta disciplina tendria
para la determinacién de las variantes dialectales de una lengua. Sin
el conocimiento puntual de dichas variantes, cualquier programa
educativo tiende al fracaso, en la medida en que se privilegia una
variante dialectal sobre otra, resultando en materiales didé4cticos
de la variante privilegiada que no seran considerados por el resto de
los hablantes. Lo anterior se relaciona con la politica del lenguaje.

Por otra parte, en el contexto latinoamericano se ha dado pri-
macia a los estudios lingiiisticos de las variantes del castellano, es
decir, existe lingiiistica hispanica que si bien es de importancia por
ser la lengua de prestigio y oficial, el estudio de las lenguas ver-
néculas no logra equidad dentro de las universidades, ni en su tra-
duccidn en los espacios escolares que propicien la adquisicion de la
lengua de prestigio como una segunda lengua, en la medida en que
la lengua materna queda subestimada de entrada.

POLITICAS DE LA LENGUA

La politica del lenguaje para América Latina desde la década de
los setenta y subsiguientes, se mantiene en el reconocimiento de la
pluralidad. Pero en la prictica, la falta de presupuesto y la caren-
cia de personal capaz de revitalizar a las lenguas indigenas, pre-
sentdndolas en el orden publico, es decir, lenguas vehiculares con
acceso a los medios de comunicacién para ser reconocidas en la
sociedad mayor, no ha tenido resultados.

Uno de los frenos para una puesta en préctica de politicas pu-
blicas de revalorizacién de las lenguas vernaculas es, entre otros,
que, de los afios sesenta a los ochenta, en la region se tuvo como
comtn denominador a gobiernos castrenses o, en el mejor de los
casos, gobiernos autoritarios y conservadores. Ello no impidié, en
situaciones particulares, la expresién identitaria, como el caso de
los purépechas de Michoacan, los aymaras de Bolivia, los quechuas
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del drea andina y el inusitado desarrollo del tupi-guarani en las tie-
rras bajas bolivianas. Pero, al mismo tiempo, es también la decla-
ratoria de muerte de varias lenguas, sobre todo de aquellos grupos
que se mantienen aislados de la civilizacion ofrecida por los estados
nacionales.

Se presentan iniciativas donde en términos de la realidad y del
estado de las competencias de nuestros paises, resulta imposible
recuperar lenguas y culturas, permitiendo que estas iniciativas res-
palden una politica de reconocimiento a la otredad, pero que, en
la practica, mantienen un estatismo. Sin embargo, los afios a los
que hemos hecho referencia se caracterizan por un elevado activis-
mo de antropdlogos y lingtiistas, que denuncian el exterminio de
lenguas y culturas. Junto con los grupos indigenas, pugnan por la
revitalizacion de la cultura, comprendida aqui la lengua como una
manifestacion contra el profundo hispanismo y eurocentrismo de
los gobiernos latinoamericanos.

El espanol es una lengua mds que se habla en Panama4, ha sido
la lengua dominante a lo largo de 500 afios, pero se hablan otras
seis y el inglés creole entre los negros. Todos tienen el derecho de
hablar su lengua. En 1959 se abrié una secundaria entre los kunas,
y estaba estrictamente prohibido el uso de la lengua kuna, tanto
dentro como fuera del aula, pese a que, a nivel constitucional, ya
existia el reconocimiento y la promocién de las lenguas autéctonas,
pero esto es desconocido para la gran mayoria de los panamenos,
manteniendo un trato de estigmatizacion hacia las lenguas nativas.

Como ejemplo de lo anterior, el profesor Arysteides Turpana
(octubre de 1987, pp. 627-630) sefiala que en la Universidad de
Panamd no existe un espacio para el estudio de la lingiiistica y
menos para el andlisis de las lenguas autdctonas. Sin embargo,
estd presente un departamento de lengua espafiola y desde ahi se
emite la ignorancia de que el espaifiol es un idioma y las lenguas
nativas son dialectos que carecen de gramadtica. Para el profesor
Turpana, nada mds triste que estos promotores monolingiies de
la ignorancia.
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Con el reconocimiento de la otredad se formula una nueva po-
litica puiblica para el desarrollo de las lenguas vernaculas, fomentar
su uso en los medios y otorgarles jurisprudencia.

En el Anteproyecto para el Programa Regional de Revitalizacién
Lingiiistica del III-UNESCO (julio de 1987, pp. 397-406), se enfatiza
en relacion directa a la subordinacién de las lenguas minoritarias
con respecto a las lenguas de prestigio, ello sin considerar aspectos
de orden econémico, politico y cultural. Para una contencién a este
proceso se plantea la creaciéon de gramaticas, la estandarizacion de
las lenguas, que no es necesariamente lo adecuado, y la elaboracién
de alfabetos.

Para garantizar la revitalizacion de las lenguas en situaciéon de
opresion, se plantea elevar las lenguas a rango constitucional y re-
conocer el cardcter multilingiie y pluriétnico de nuestros paises. La
planificacion lingiiistica debe contar con la participacion de los in-
teresados y considerar a los hablantes en las ciudades, ademas de
crear institutos idoneos para el estudio de las lenguas verndculas.
Estas propuestas son antecedentes al convenio 169 de la OIT.

Es necesario tener un levantamiento preciso sobre las lenguas de
cada pais y desarrollar una politica de estudio del fenémeno lingiiis-
tico. Fomentar el uso de la lengua para unificar unidades lingtisti-
cas artificialmente separadas por instancias ajenas como el 1LV, la
Misién Sudamericana, la Misién Nuevas Tribus y la Misién Suiza-
Alemana. En lo educativo: introducir la lengua indigena, permitir el
libre acceso de las lenguas indigenas dentro de los medios de comu-
nicacién y propiciar la difusién de las expresiones culturales.

Los promotores de este anteproyecto se pronuncian por recha-
zar cualquier festejo sobre el quinto centenario del descubrimiento
de América, y proponen que en su lugar se realice el Encuentro de
Pueblos y Culturas. Se sostiene que es viable recuperar lenguas: el
éxito dependerd de los recursos locales, el establecimiento de pro-
gramas interculturales bilingiies o multilingiies y la promocién del
uso de lenguas con carteles, la literatura en general y su acceso a los

medios masivos de comunicacion.
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Isabel Herndndez (julio de 1987, pp. 409-418), investigadora del
Conicet, presenta el caso argentino que tiene como marco la recu-
peracion de la democracia, pero la ausencia de presupuestos y de
voluntad politica expresa para atender a la poblacién originaria.

Con el advenimiento de la democracia, ha surgido en Argentina
un sentimiento de busqueda de las raices, pese a sus 14 grupos ét-
nicos que no rebasan 1% de la poblacién total. Es muy reciente el
escandalo de la desaparicion de los onas v, por ello, el Parlamento
ha establecido una serie de normatividades para el acompafiamien-
to de los pueblos indigenas en Argentina.

Sin embargo, los sectores conservadores niegan capacidad de
desarrollo propio a los indios. A este caos en el entendimiento
del fenémeno indigena hay que sumar la ausencia de presupuesto
para su atencidén y la inercia de las instituciones. En la medida
en que no existe un desarrollo institucional para la atencién de
la poblacién indigena, es una forma de negarles su derecho a ex-
presar y transmitir su cultura. En otras palabras es un proceso de
etnocidio.

Los izoceno-guarani se encuentran en las margenes del rio
Parapeti y han sido migraciones provenientes del Paraguay, son
guarani-hablantes. Durante la Guerra del Chaco los grupos de
esta region conformaron una alianza interétnica para la defensa
de su territorio y, a inicios de los afios ochenta, se conforma la
Central Indigena del Oriente Boliviano (CIDOB). Como anécdota,
Graciela Zolezzi (julio de 1987, pp. 435-454), del APCOB, mencio-
na que en la Tercera Reunién Mundial de Pueblos Indigenas, los
indigenas del oriente de Bolivia se encontraron con la delegaciéon
aymara y estos intentaron apoderarse de la representacién indige-
na de toda Bolivia, plantedndole a la CIDOB que se sumaran a los
paraguayos por ser hablantes de guarani. Esta politica ha sido fo-
mentada por los terratenientes del oriente, quienes regulan la mi-
gracion aymara y quechua, marginando a los pueblos de la Hoya.
Como vemos, las politicas lingiiisticas estdn en relacion directa
con las tendencias de balcanizacién en algunas latitudes.
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En 1982 la CIDOB se fortalece al convocar al Primer Encuentro
de los Pueblos del Oriente Boliviano, creando una plataforma de
accion. En primer lugar, la defensa de su territorio y el derecho del
autogobierno, a través de sus autoridades comunales, legitiman-
do sus posesiones ancestrales y su cultura. La CIDOB cuestiona
la actual estructura administrativa del pais, proponiendo que la
explotacion de los recursos naturales sea primero en beneficio de
los pueblos y mas tarde de la nacién, rechazando la imposicién
de formas y personeros administrativos ajenos a su entorno cul-
tural; asimismo se plantea establecer una educacién propia y el
despliegue pluricultural de las naciones que conforman el pais.

La CIDOB logré en poco tiempo establecer una amplia red de
alianzas con organizaciones populares dentro del pais, como la
Confederacién Sindical Unica de Trabajadores Campesinos de Bo-
livia (CSUTCB), con la Central Obrera Boliviana (COB) vy, a nivel
internacional, se ha vinculado con las organizaciones de todos los
paises de la Hoya Amazonica, ademas ha logrado el reconocimien-
to de la OIT. Mantiene en su plataforma la reivindicacién de un
sistema autonémico de gobierno. En sus acciones ha desplegado
asesorfa juridica para la defensa del territorio y ha contado con la
participacion de la Iglesia metodista y la Iglesia catdlica.

Entre 1985 y 1986 los izocefio-guarani junto con los sirionds
y los tupi, se dan a la tarea de unificar un alfabeto guarayo, consi-
derando que la lengua es un elemento central para la construccién
de la identidad y que se encamina a la verdadera construccion de la
nacionalidad boliviana.

En febrero de 1986 se celebré el seminario en donde se estable-
cen las bases de la educacion guarayo-guarani. Este seminario fue
auspiciado por las instancias estatales de Bolivia y por la UNESCO.
En el programa educativo no se pierde el horizonte de la cons-
truccién autonémica. El proyecto implica incorporar a las lenguas
de la familia arawak, moxo, chiquito y al resto de las familias del
oriente boliviano, recuperando la historia oral y estableciendo una
educacién que contenga la realidad sociocultural de los pueblos
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amazoénicos y chaquenos. La intencidn es elevar a rango oficial el
tupi-guarani.

La CIDOB ha entrado en la escena nacional reivindicando terri-
torio, derecho a la educacién y formas autonémicas de gobierno y
administracidn, estableciendo alianzas con el resto de las organiza-
ciones de carédcter popular en Bolivia.

En Brasil se hablan 170 lenguas pertenecientes a las familias:
tupi, arawak, caribe y gé, mas 26 lenguas de familias menores y
10 aisladas. Sélo cinco lenguas tienen mds de 5 000 hablantes y son
las tinicas que podrian sobrevivir, el resto se encuentran seriamente
amenazadas.

La causa de la desaparicion de las lenguas en Brasil se debe a las
empresas extractivistas: el caucho, la castafia, la mineria, los pro-
yectos hidroeléctricos, la construccion de carreteras, mismas que
significan una historia de saqueo y depredacién. Por otro lado, con-
tribuyen también las politicas del servicio militar forzado que sacan
al joven indigena de su contexto.

Roberta Lee Spires (octubre, 1987, pp. 455-480), adscrita al
Conselho Indigenista Missionario (CIMI), senala que los grupos
que han perdido su lengua quisieran recuperarla sin que encuen-
tren quién les ayude a esta labor.

En donde la lengua es atn vital, se presenta la necesidad de
aprender el portugués. Un elemento fundamental que existe en
Brasil es la conquista a nivel sociopolitico, reivindicar el ser indio
borrando el automenosprecio, lo que de alguna forma contribuye a
la revitalizacién de la lengua indigena.

El CIMI inicia sus actividades en 1972 con una politica de inter-
locucién directa con los indigenas. Se editan gramaticas, cartillas,
un periédico, pero, al momento en que esto se escribe, se ha redu-
cido la capacidad financiera y la atencidn al estudio de las lenguas.
Una labor importante del CIMI es haber inventariado las lenguas y
relacionarlas con su familia lingtistica.

En otro articulo, Lee Spires (octubre de 1987, pp. 481-518) parte
del principio de que todo pueblo tiene el derecho a expresarse en su
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propia lengua y, en otro plano, tiene el derecho a que se le alfabetice
en su lengua materna; es absurdo que se alfabetice en una lengua
que no se conoce. En el caso de Brasil, previo a la reforma consti-
tucional de 1988, s6lo el portugués se consideraba la lengua oficial,
negando de esta forma la libre expresiéon de las mds de 170 lenguas
nativas.

Este articulo se sitta en la regién de Oiapoque, en donde mds
de 50% de la poblacién es indigena. Las lenguas que se hablan son:
ghalabi, palikur y kheudl. Un alto niumero de indigenas conoce el
portugués y, en tanto se encuentran en la frontera con la Guyana
francesa, algunos conocen el francés. La region es intercultural e
interétnica, hay refugiados vietnamitas, chinos, franceses, brasile-
nos y negros africanos. La economia es extractivista y se basa en la
madera, el caucho y el oro aluvial.

Los karipuna son un grupo migrante que huyé de la guerra
en el siglo XIX y se instal6 en esta region; hablaban portugués y el
kheuol. Actualmente todos hablan el kheudl; poco tiempo duré su
paz pues fueron acosados por forasteros. La presencia de la escuela
que se inicia en los afios cuarenta significé la ensefianza del por-
tugués, tanto dentro como fuera del aula, incluyendo a los palikur,
aunque estos tuvieron un mayor acervo cultural y territorial.

Los karipuna fueron afectados por la presencia de la escuela v,
simultdneamente, por los comerciantes y politicos locales, perdien-
do parte de su patrimonio cultural, pero en los afios setenta hay un
proceso de renacimiento de la etnicidad.

Para 1980, el CIMI se da a la tarea del estudio del kheudl y co-
mienza la alfabetizacién en la lengua materna entre nifos, mujeres
y jovenes. En 20 dias habia jéovenes que leian y escribian en su len-
gua, situacion que no se habia adquirido con el portugués. Con ello
se disipa la idea de que los indios son poco inteligentes. Hay un re-
clamo de los jévenes y nifios porque los viejos relaten sus historias y
las escriban, asi como recuperar cantos para la iglesia. En muy poco
tiempo se acentud el orgullo de ser karipuna, de tener su lengua, sus
historias, su escuela y su culto.
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El programa se ha centrado mas en los ninos y se inicia con la
adquisicion de habilidades de coordinacién y del portugués como
segunda lengua. La labor del CIMI no se centra sélo en las cartillas
de alfabetizacidn, se ha editado, en colaboracién con los karipuna,
libros sobre la herbolaria y la medicina local. El éxito del programa
se nota en la medida en que el kheudl es una lengua viva y de uso
entre los distintos grupos de edad.

Dentro de las dificultades se encuentra la poca permanencia del
personal del CIMI, la necesidad de acompanamiento a los moni-
tores karipuna, la interferencia de la Fundacao Nacional do Indio
(Funai) y otras agencias en el proceso.

En Costa Rica se registran seis lenguas indigenas que no reba-
san en su conjunto a méds de 1% de la poblacién nacional; el bo-
ruca y el térraba se encuentran pricticamente desaparecidas. El
bri bri, el cabécar, el malecu, el guaymi y el bocotd estdn en pleno
proceso de extincidn, aunque seria mas adecuado decir extermi-
nio; del huetar y el chorotega ya no se tiene registro alguno. Las
lenguas en Costa Rica tienen como raiz el chibcha. Los funcio-
narios de la oficina de Asesoria Nacional de Educacién Indigena
de Costa Rica Guillermo Garcia Segura y Zinia Ztfiga Munoz
(julio de 1987, pp. 489-518), afirman que hay un fuerte 4nimo de
las autoridades costarricenses por recuperar el uso de las lenguas
indigenas, para lo cual se han elaborado cartillas y gramadticas,
impulsando el servicio de educacién indigena en el pafs. Sin em-
bargo, se han topado con no saber cudntos indigenas existen en
el pais centroamericano y teniendo cifras tan disimiles de 11 000
a 30 000, ajustandose finalmente para los anos ochenta a 24 mil.

Las condiciones socioecondémicas de los pueblos indigenas estan
deterioradas, los territorios que se han reservado no cuentan con la
capacidad para cubrir la autosuficiencia. Asimismo, son objeto de
abuso por parte de los comerciantes, los programas gubernamen-
tales son de corte etnocéntrico y las organizaciones sociales nacio-
nales —como los sindicatos— no incorporan a la estructura social

indigena.
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La poblacién indigena tiene serias dificultades por acceder alos
servicios del Estado: salud, alimentacién, educacién y programas
de promocién para el desarrollo. Se presenta una contradicciéon
entre las formas de organizacién indigena y la sociedad nacional.
En referencia a lo educativo, se puede sefalar un etnocentrismo
en el curriculum, falta de materiales adecuados y carencias nota-
bles en la formacién de los profesores.

Como se puede observar, la situacién del indigena en Costa Rica
es de desventaja, encontrandose en peligro su permanencia en los
territorios, tal y como sucede en la frontera fruticola de la provincia
de Buenos Aires. Ademas, es inminente la pérdida de territorio por
obras de infraestructura como la hidroeléctrica en tierras borucas y
térrabas. En el caso de los térraba, hay exploraciones carboniferas
y petroleras que, sin duda, afectardn su territorio.

Si bien en Costa Rica ha habido una politica de reivindicacién
de las lenguas y culturas —por ejemplo, las lenguas ya tienen reco-
nocimiento nacional—, atin no se resuelven problemas como el ac-
ceso a la tierra, la destruccion de los ecosistemas, en fin, el derecho
de los pueblos indigenas a su lengua y su cultura. Por parte de los
grupos indigenas, ellos se pronuncian por la busqueda del etnode-
sarrollo y formas de autodeterminacién. Asi como un mayor acceso
a tierra (individual) y territorio (comunal).

La situacion lingiiistica depende directamente de la relacién que
se tiene con la sociedad nacional, los grupos que mantienen con
mayor vitalidad su lengua y su cultura son los que se encuentran en
la Costa Atldntica, aquellos que estan siendo penetrados por explo-
raciones carboniferas y petroliferas estin perdiendo con celeridad
su lengua y su cultura. Asimismo, se presenta un acoso de com-
panias madereras nacionales y extranjeras que no reforestan y que
atentan contra el desarrollo natural de los pueblos indios. De igual
forma, la expansion territorial de las companias fruticolas afectan
la conservacién de la lengua y la cultura.

Sin duda, el articulo de Garcia Segura y Zaniga Mufoz es un
acercamiento diagnéstico a la situacion lingiistica y cultural del
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pais. En este trabajo han determinado la condicién de bilingiies y
monolingiies dentro de los ocho grupos étnicos presentes en Costa
Rica. Senalan la presencia de sumos, miskitos y ramas, migrantes y
refugiados provenientes de la guerra civil nicaragiiense.

En este diagnostico se incluye al magisterio, se hace notar que no
todos los maestros conocen la lengua, es personal que no tiene es-
tabilidad en el empleo, carece de capacitacién para su desempefio, e
incluso, hay grupos que no cuentan con el servicio educativo, sobre
todo en situaciones donde la pérdida de la lengua es mds acelerada.
Para paliar la ausencia de maestros capacitados, se ha recurrido a
realizar festivales deportivos y culturales y, en algunos casos, se ha
solicitado a los ancianos su participacién para que ensefien vocabu-
lario. La investigacion es incipiente y poco sistematizada.

Lasacciones que se han desarrollado tienden hacia la autodetermi-
nacién, aunque en las comunidades mds aculturadas hay resistencia
por parte de los propios indigenas. Se concluye que la revitalizacién
lingtiistica s6lo podra ser realizada con una activacién cultural.

Los censos no coinciden: para la Secretaria de Programacién
y Presupuesto de México el nimero de hablantes de lenguas ver-
ndculas era de 5 000 000 en 1984, y el INT arroja un censo de mas de
10 000 000 de personas hablantes de 60 lenguas, lo que muestra la
gran diversidad lingiiistica del pais. Para Mesoamérica se calculan
21 familias lingiiisticas.

Por un lado, se ha reducido el ndmero de lenguas ya sea porque
han sido absorbidas por otras mayoritarias o simplemente por el
agotamiento del nimero de hablantes. El monolingiiismo y bilin-
gliismo estd en relacion directa con grupos de edad y género, y no
en todos los lugares se presenta con la misma gradacién. Por otro
lado, el monolingiiismo en castellano es entendido como una si-
tuacion de prestigio. A la diversidad lingtistica debemos anadir la
diversidad sociocultural.

Los lingtiistas adscritos al INAH Martha C. Muntzel y Benjamin
Pérez Gonzalez (octubre de 1987, pp. 571-606), presentan un pa-
norama general de las lenguas existentes en el pais y proponen que
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se debe generar una politica de Estado que preconice la autonomia
y la autogestion.

El trabajo esta situado en el municipio de Ocuildn, Estado de
México, la lengua es el ocuilteco, voz nahuatl que significa “gusano”;
la gente no se autodesigna como tal y simplemente se dicen “los de
aqui”. Martha Muntzel (octubre de 1987, pp. 607-614) calcula que
son alrededor de 400 hablantes. El ocuilteco o tlahuica ha sufrido
un proceso de desplazamiento, que implica que en la aculturacién
impuesta la lengua dominante absorba a la lengua subordinada y
hay un momento en donde el bilingiiismo provoca que la lengua
subordinada resulte obsoleta.

En un proceso de este tipo el problema radica en cémo revita-
lizar la lengua, mas cuando la lengua no reviste el menor prestigio.
El caso del ndhuatl es una lengua verndcula que se sobrepone casi
al resto por contar con una literatura que se sigue fomentando, esto
no acontece con el ocuilteco.

Pararevitalizar el ocuilteco, estaria proponiendo historietas, pero
mas que ello promover el orgullo étnico, ya que durante 400 afios
los ocuiltecos han escuchado que su lengua no es lengua, que son
indios y que en este proceso colonial ha sido nula la valoracién de
su lengua. Los ocuiltecos, al igual que otras lenguas subordinadas
de Mesoamérica, tienen definidas sus fronteras y casi siempre los
limites son la comunidad. Asi, no hay un sentimiento como entre
los menonitas o los judios que usan su lengua en sentido étnico. Es
hasta muy reciente, con la formacién de etnolingiiistas y algunos
jovenes indigenas que estudian su lengua, que se esta procurando
una unidad para romper con la frontera de la comunidad. Se senala
el caso del Concejo Supremo Tlahuica.

Al momento no se ha logrado borrar el estigma de hablar la len-
gua materna fuera del contexto de los limites comunitarios, ya que
esta se autoconsidera una lengua de segunda. Son fuertes los obs-
taculos para romper con este sentimiento de automenosprecio en el
uso de la lengua. La DGEI ya cuenta con una fonologia del ocuilteco
y una gramatica, pero no ha sido sencillo ponerla en practica.
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Gustavo Solis E. (octubre de 1987, pp. 647-652) sefiala que du-
rante el gobierno del general Velasco Alvarado (1968-1975), se
crearon condiciones propicias para la revitalizacién de las lenguas
indigenas en Peru y para el soporte y mantenimiento de aquellas
con mayor presencia. El quechua en este periodo se elev a lengua
nacional, lo que se constituy6 en una medida de reconocimiento
a los pueblos originarios en el pais, ademds de ser pionera en esta
materia para el resto de los paises latinoamericanos.

Pero pese a la oficializacién del quechua en Per, no existe una
politica de revitalizacién de las lenguas, ya que esto entraria en con-
tradiccion con el caracter asimilacionista e integracionista en el pais.
Sin embargo, hay una vanguardia indigena y un sector criollo mes-
tizo que pugna por una educacion en la lengua materna y el fortale-
cimiento étnico. Para ello, intervinieron universidades y centros de
investigacién y se han creado academias de las lenguas, principal-
mente para el quechua y el aymara.

El elemento mds devastador para la desvitalizacién de las len-
guas es, v ha sido, la escuela. Para Solis la escuela se ha convertido
en un instrumento mds eficaz que la extirpacién de idolatrias en la
época colonial, enarbolando el progreso, la ciencia y la modernidad.

En Venezuela no existe —a nivel oficial- algo que pudiera soste-
ner la revitalizacién lingiistica, porque el actual gobierno (1987)
ha dado marcha atrés a los pequefios avances que se dieron en el
régimen de Herrera Campins, que establecié un programa de edu-
cacion intercultural-bilingiie y se realizaron actividades tendientes
a conocer las lenguas y revalorarlas en el aula. Incluso en el decre-
to de creaciéon del programa de educacién bilingtie intercultural,
se habla de promover la autodeterminacién de los pueblos indios,
asi lo afirma el célebre antropdlogo y lingiiista venezolano Emilio
Monsonyi (octubre de 1987, pp. 653-662).

En el gobierno de finales de la década de los ochenta, la educacién
bilingiie intercultural se ha extendido a toda la poblacién aborigen,
pero sin sistematizacion, improvisando programas con un magiste-

rio poco profesionalizado y sin la participacion de los indigenas. En
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este panorama, destaca un pequeno grupo de maestros que heroica-
mente llevan su tarea, que incluye la misién catélica.

El ambiente es desfavorable para la revitalizacién. El manteni-
miento de las lenguas verndculas se da en un entorno envolvente de
la lengua dominante que, a corto o largo plazo, provoca el desplaza-
miento lingiiistico. A ello se afiade la vergiienza étnica que no con-
tribuye a una revaloracion de la lengua materna, mas el papel del
ejército, la iglesia y la escuela, que son instituciones que propician el
abandono, e incluso, la prohibicién de la lengua propia.

El mercado obliga al uso del castellano, los medios masivos de
comunicacién sélo contemplan el ejercicio de la lengua dominante
y menosprecian las lenguas aborigenes, el mestizaje promueve la
imposicién de la lengua envolvente que no necesariamente tiene
que ser el castellano. Frente a este entorno de condiciones negativas
debemos admirarnos de la persistencia de las lenguas aborigenes
y de su capacidad de sobrevivencia.

Emilio Monsonyi (octubre de 1987, pp. 663-668) recupera sus
experiencias en la revitalizacion lingiiistica. La primera es con la
lengua baré, en las mérgenes del rio Negro, ahi se trabajé con ha-
blantes ancianos y se indujo a que los ninos aprendieran la lengua,
teniendo como primer resultado un vivo interés por este elemen-
to cultural. Sin embargo, por la falta de apoyo institucional no fue
posible un seguimiento y, en pocos meses, el entusiasmo inicial de-
cay6. Al momento, existen unos cuantos hablantes de baré, pero
con multiples interferencias. Otra experiencia es con los karifia de
la familia caribe, que si bien hay mayor conciencia de transmisién
de la lengua a hijos y nietos, se carece de seguimiento. Una tercera
experiencia es el paraujano, de la familia arawak, considerada una
lengua casi extinta. Se procur6 que los ancianos ensefiaran a los
nifios y no arrojé ningan resultado.

El autor menciona que su hermano Jorge Monsonyi realizé un
levantamiento morfosintactico del yavitero, pero su unica infor-
mante murié. Con ello, se declara como lengua muerta al yavitero.

Sin embargo, a juicio de los Monsonyi, este podria ser revitalizado

243



Indigenismo, educacion y lingiiistica

por los descendientes, utilizando el levantamiento léxico realiza-
do por Jorge.

E. Mosonyi al preguntarse si una lengua puede revitalizarse, res-
ponde afirmativamente y pone de ejemplo el hebreo, el irlandés y
el esperanto, este ultimo una lengua artificial. Sin duda para que
una lengua se revitalice se debe contar con el 4nimo, la aceptacion,
la disposicién de la comunidad que serd hablante de esta lengua.
Recuperar la lengua va a implicar, en no pocas ocasiones, reivindi-
car otros derechos, o bien, al reclamar otras prerrogativas la lengua
puede ser una exigencia. La recuperacion de las lenguas es viable
cuando el grupo lo determina y lo impulsa.

Gilberto Sanchez Azuara (octubre de 1987, pp. 671-674), fun-
cionario del INI, resena el programa a cargo del instituto con apo-
yo de la DGEI para “purificar” las lenguas indigenas y suprimir los
préstamos del espafol o de otras lenguas. Este programa se estd
llevando a partir de las radiodifusoras indigenistas y de manuales
en las lenguas vernaculas.

Es necesario preguntarse si este tipo de preocupaciones son va-
lidas en entornos donde las lenguas indigenas estdn siendo cons-
trefiidas. Al contrario, la labor deberia ser la de aumentar su uso al
margen de una supuesta pureza de la gramatica y el 1éxico, bajo el
principio de que una lengua que no se expresa se pierde.

El Centro de Investigacion de la Cultura Purépecha se inicié en
1979, en el seno de la Universidad Michoacana de San Nicolds de
Hidalgo; una de sus funciones es el estudio de la lengua purépecha.
Para tal efecto, se hizo una gramdtica y una lexicografia, se reeditd
la primera gramdtica de Fray Maturin Gilberti, un andlisis de la
toponimia, tanto de Michoacan como de los estados vecinos, y una
recopilacién de poesia purépecha.

En 1983 se inicia un proyecto de medicina tradicional en San
Andrés Tziréndaro con gran éxito pese a las limitaciones del equi-
po. Se realizd una colecta floristica y analisis de plantas medicinales,
atendiendo con la herbolaria local a la poblaciéon regional. Se hace
mencién de que en esta localidad 40% de la poblacién es portadora
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de tuberculosis. El intelectual purépecha y doctor en Fisica Irineo
Rojas Herndndez (octubre de 1987, pp. 689-700), de la Universidad
de San Nicolds de Hidalgo, Michoacan, propone que proyectos de
este tipo sean extendidos a otras localidades, pero contando con
personal hablante del purépecha.

Otro aspecto que se trabaja en el Centro de Investigacion es la
recuperacion y recopilacién de la musica: sones, pirekuas y obras
orquestales, sorprendiendo la abundancia del material musical.
Un indicador de atencién es la formacién del personal en la len-
gua purépecha, asi como un servicio para médicos y todos aque-
llos interesados en trabajar en el entorno purépecha; también se
brinda servicio a la DGEI. El Centro de Investigacion ha tenido una
labor editorial importante, dicta conferencias en distintos espacios
estudiantiles, académicos y populares en el estado y cumple una
funciéon de recopilacion, recuperacién y estudio de la lengua pu-
répecha.

Naciones Unidas estableci6 la década de los pueblos indigenas y
la OIT, dependiente de la anterior, ha enarbolado convenios como el
169 que han obligado a los estados nacionales a establecer politicas
especificas para la poblacién indigena, como es el caso de México
con sus universidades interculturales y con el Instituto Nacional de
Lenguas Indigenas (Inali). De manera similar, otros paises como
Brasil han propiciado politicas educativas para su poblacién ori-
ginaria, y Bolivia obliga a los egresados de sus universidades a un
examen en lenguas verndculas, dependiendo de la ubicacién de la
universidad.

En los discursos oficiales ya se encuentra presente el aspecto
indigena, pero la marginacién hacia las lenguas verndculas y sus
culturas continda. Son excluidas de los medios masivos de comu-
nicacién y los programas educativos que mantienen el comun de-
nominador de un personal deficiente. Si bien dentro de las agencias
oficiales el llamado problema indigena se encuentra presente, los
agravios, la simulacién y programas deficientes siguen siendo co-

munes en todas las regiones indigenas de América Latina.
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Si las lenguas verndculas contindan vigentes en varias regiones,
se debe s6lo a la tozudez de los portadores de la lengua y a las estra-
tegias de autogestion que mantienen a las lenguas y a sus hablantes

en la resistencia.

LA EXPERIENCIA CIESAS OAXACA

Mencidn especial requiere la actividad desplegada por el Ciesas Oa-
xaca bajo la direccién del antropélogo Salomén Nahmad Sittén,
quien persigue, desde la investigacion etnogréfica, recuperar la len-
guay la cultura a partir de pequefios centros que tuvieron como eje
la investigacién-accion, y que sean los propios intelectuales origi-
narios quienes propicien la recuperacion de la lengua y la cultura.
Lo anterior se produce dentro de una rdpida desaparicién de las
lenguas verndculas. Se requiere de un marco juridico favorable que
pueda garantizar el establecimiento de programas que permitan la
continuidad en el uso de la lengua y las expresiones propias.

Nahmad (abril-julio de 1990, pp.11-34) menciona que son lar-
gos anos de insistencia de la escuela indigena que no logra revertir
el rezago educativo, y menos desplegar las capacidades del uso
de la lengua materna. Sin embargo, si se arrib6 a un bilingiiismo
funcional aunque deficiente. Hace mencio6n al programa de etno-
lingtiistas que se crea entre el Centro de Investigaciones Superio-
res del Instituto Nacional de Antropologia e Historia (CISINAH)
—posteriormente Ciesas— a cargo de Guillermo Bonfil, y la DGE],
bajo la direccién de Nahmad.

La antropologia académica sufre de una crisis de identidad,
la objetividad con la cual pretendia conocer al otro se tradujo en
argumentaciones a favor del racismo y del mantenimiento del co-
lonialismo interno. En Oaxaca, en los ultimos afios de la década
de los ochenta, se ha trabajado en relacién con una etnografia in-
digena, la cual estd identificando sus verdaderos problemas. Esto,

al margen de constituir una innovacién metodoldgica, estd siendo
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parteaguas de una dimension politica que recupera el objeto de tra-
bajo, a diferencia de la antropologia occidental, que intenta borrar
a su objeto. Esta nueva antropologia indigena llevada a cabo por
profesionales, se despliega en situaciones interculturales de profun-
do subdesarrollo.

Es una constante que los grupos étnicos en el mundo han luchado
y estdn luchando por reivindicaciones propias, dejando de aceptar
los estudios de fordneos semi-liberales que prometen la democracia.
Se trata de alcanzar posiciones para la defensa de los derechos hu-
manos, reivindicaciones econdmicas y no disociar mas la lengua de
la educacién formal, de la reflexion cotidiana en la familia y de la
comunidad. Se trata de suprimir toda forma activa o pasiva del co-
lonialismo. Lograr una sociedad plural no serd tarea facil.

La antropologia aplicada no ha logrado romper la estructura
colonial pese a las luchas de Aguirre Beltrdn, Julio de la Fuente, Al-
fonso Fabila y el antrop6logo otomi Maurilio Mufioz. Lo que esta
en juego es un nuevo proyecto de nacién.

En 1975 surgen diferencias en el seno de la CNC, tendencias que
se planteaban una posicién mds activa y otra conservadora, preocu-
pada por mantener las relaciones coloniales. En el Primer Congreso
de Pueblos Indios de México en Janitzio, Michoacdn, se cuestiona el
papel del ILV y se comienzan a abrir nuevos espacios a los indigenas
con becas para entrar a las universidades. Ya se tenia el antecedente
del IIISEO en Oaxaca.

Nahmad resena el Programa de Etnolingtiistas que tuvo como
sede la ciudad de Pétzcuaro y que concluy6 con una primera ge-
neracion, en 1982. Se formo a los estudiantes en la teoria evolutiva
multilineal y en la perspectiva étnica a nivel global. En el terreno de
la lingiiistica, se propici6 una reflexién sobre las lenguas propias, el
marco histérico de su desarrollo y la identificacién de elementos
que afectan su desenvolvimiento. En 1990 se estableci6 en el Ciesas
la Maestria en Lingiistica Indoamericana.

Nahmad plantea que el programa que estin desarrollando
en Oaxaca, a partir de los auspicios del Ciesas, logre liquidar el
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indigenismo de corte paternalista a partir de reconocer su lengua
y cultura propia, asi como definir un destino dentro de la nacién.

El Ciesas de Oaxaca es ya un centro de investigacion de excelencia
que bien puede, a nivel regional, iniciar actividades de un instituto
nacional de lenguas indigenas, y ser contraparte de las investigacio-
nes de extranjeros junto con investigadores oaxaquefos.

Se estan desarrollando lineas de investigacion con esta naciente
intelectualidad indigena —que no tiene mds de una década de ejerci-
cio— en las siguientes lineas: lengua y cultura, etnohistoria e historia
contempordnea, relaciones interétnicas y articulacidon politica, ta-
ller de escritura en lenguas indigenas, medio ambiente, tecnologias
indigenas e intercambio econémico, educacién bilingiie y bicultu-
ral, salud y enfermedad.

Con base en una historiografia de la educacién indigena, Nah-
mad se propone revertir la situaciéon de las lenguas vernaculas bajo
el cobijo de una institucién académica como el Ciesas y la recupe-
racion del Programa de Etnolingiiistas, sin sefialar que el propésito
inicial de la formacién de estos profesionales era crear investiga-
dores en sus propias lenguas y culturas. El objetivo fue cumplido a
medias, ya que la mayoria de los egresados se incliné por la activi-
dad politica de tipo formal, es decir, ocupar presidencias municipa-
les, regidurias o promocionarse dentro de la burocracia educativa
de sus respectivas regiones.

Sin duda la iniciativa del Ciesas Oaxaca es relevante y quiza es
una de las experiencias mas sobresalientes por constituir una in-
telectualidad indigena y redignificar la lengua y la cultura. En este
proyecto, se enfatizé la imprescindible necesidad de la escritura y,
desde esta experiencia, establecer la unidad de la lengua, reducien-
do la diglosia con respecto a la lengua de prestigio y vehicular: el
castellano. Esto es un llamado de atencién a incorporar la lengua
materna en el curriculum escolar, pero ya no como via para la alfa-
betizacién del castellano, sino como recurso del despliegue cultural
y lingiiistico, en donde el castellano debe ser ensenado como segun-
da lengua.
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Salomén Nahmad Sittén (abril-julio de 1990, pp. 35-62) plantea
la correlacién entre Estado-nacién y minoria étnica o nacionalidad
étnica. En este caso, para la nacién mixe o ayuuk. Comenta que
para el célebre etnégrafo Julio de la Fuente, la identidad grupal no
sobrepasa a la comunidad y su relacién con el municipio. Por lo
que serd yalalteco (Yalalag, municipio) y no zapoteco (grupo étni-
co que abarca parte del estado de Oaxaca), esto explicado por las
diferencias dialectales entre los zapotecos del valle, del istmo y de
la sierra. Sin embargo, Nahmad nos presenta, para el caso de los
mixes, el sentimiento de pertenencia al pueblo mixe, pese a existir
estas distinciones dialectales. En contraste, Julio de la Fuente plan-
teaba la teoria de la integracidon por considerar la inexistencia de
identidades grupales.

Durante los afios sesenta, G. Aguirre Beltrdn y Ricardo Pozas
no consideraban la posibilidad de una unidad mayor que no fuese
la parroquial, salvo Robert ]. Weitlaner que, de manera temprana,
se oponia a soluciones como la asimilacién, incorporacién e inte-
gracioén, pues consideraba que se compartian elementos culturales
propios, con los que se podia enfrentar al Estado-nacién.

Recuperando Mesoamérica, es viable pensar en una acumulacién
de energia dentro de los pueblos que se resisten a ser atraidos por la
sociedad envolvente, de manera similar a como las estrellas poseen
una fuerza gravitacional que impide que los hoyos negros las absor-
ban. En el espacio existen fronteras entre galaxias, en las sociedades
humanas se producen fronteras por el proceso civilizatorio y la cul-
tura, definidas por la religion, la ideologia y la lengua.

Entre los ayuuk, hay una distinciéon que es relevante para esta-
blecer la frontera con los zapotecos, los chinantecos y los mestizos,
s6lo se hace mds tenue con los zoques, por tener una matriz lingiiis-
tica en comun.

Nahmad considera que la propiedad privada estd excluida en
el mundo mixe, pero existen luchas internas por la tenencia de la
tierra que han acabado en muerte, y hay familias con grandes ex-
tensiones de tierra y otras que no logran ni un pedazo. Sin que esto
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quede del todo claro, la tierra es el eje de la identidad ayuuk, porque
despliega el trabajo comunal. Paradéjicamente, los conflictos in-
tercomunales e intermunicipales por tierras fortalecen la identidad
ayuuk, aunado al uso de su lengua de raiz mixe-zoque.

La juventud mixe ha logrado acceder a la educacién superior
teniendo ingenieros, médicos, antropélogos, que s6lo logran su re-
conocimiento en el espacio de la discusiéon comunitaria y deben
cumplir con los preceptos del pueblo ayuuk. La educacién bilingiie
ha sido aceptada porque responde a sus intereses y a la formacion
de sus profesores.

En 1988 un grupo de profesionales bilingiies constituyen el
Centro de Investigaciones Ayuuk, lograron apoyo financiero de
10 000 délares de la Wenner-Gren Foundation, con eso se conti-
nuaron los estudios para generar las bases de una autonomia ayuuk,
sostenidas en el estudio de la cultura propia y la lengua.

Se han producido varios documentos, sobre todo en cuestion de
la lengua ayuuk, en gran medida por tener miembros etnolingtiis-
tas. Se ha puesto en marcha un seminario permanente para identi-
ficar las fronteras de la etnia ayuuk en un marco participativo. En
la medida en que los integrantes son ayuuk, ellos seran autoinfor-
mantes y recopiladores en el trabajo de campo.

Este tipo de experiencias se desarrollan en otras partes de Amé-
rica Latina: en Ecuador con los shuar, en Bolivia y Pert con los
aymara y quechua, ademads de las voces que surgen de las recientes
organizaciones en la Hoya amazdnica. La experiencia expuesta por
el antropélogo Nahmad es una practica dirigida por antropélogos
profesionales e instituciones académicas y administrativas del Esta-
do nacional. Ello no demerita el esfuerzo y la innovacién de que los
indios construyan su propia perspectiva cientifica y politica.

La lingiiista Marfa Luisa Acevedo Conde (abril-julio de 1990,
pp. 95-125) presenta la experiencia de los mixtecos fiu savi, una
autodesignaciéon que significa “habitantes del pais de la lluvia”.
Se calculan 800 000 mixtecos distribuidos en una estrecha fran-
ja de Guerrero, Puebla y Oaxaca. El mixteco posee alrededor de
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30 variantes dialectales, algunas con diferencias léxicas y morfosin-
tacticas notables.

Son pocas las referencias al origen y desarrollo en la época pre-
hispénica y las fuentes son de origen nahuatl y chinanteco, ademas
de ser escasas las exploraciones arqueolégicas.

La Mixteca en Oaxaca se divide en Alta y Baja. La Baja estd en
las estribaciones del Pacifico, compartiendo espacio con amuzgos,
negros y mestizos. La orografia es muy accidentada y corresponde
al Nudo Mixteco. La Mixteca contiene alrededor de 636 000 indivi-
duos, segin el censo de 1990. El monolingiiismo es vigente, pues el
espanol es la lengua escolar y franca en la regiéon. La migracién es la
mas alta registrada en el estado de Oaxaca, por lo que el crecimien-
to demogréfico ha sido muy lento aunado a la mortalidad mater-
no-infantil. Es apreciable la mala calidad de los suelos y la erosién,
pese a formar parte de la cuenca hidrolégica del rio Balsas, poco se
aprovechan rios y riachuelos. La produccién de maiz es importante,
aunque con rendimientos decrecientes y se siembran otros cultivos
de tipo comercial de manera marginal, como el café.

El rezago educativo en la Mixteca es notable y hasta 1969 se
presenta una iniciativa que intentara establecer una educacién con
valores universales, pero adecuada a las particularidades étnicas,
culturales y lingtiisticas a cargo del IIISEO. Mds tarde, la UPN otor-
garfa una formacién universitaria al magisterio indigena pero, a
criterio de Acevedo Conde, no es sino hasta la llegada del Ciesas,
en colaboracién con la DGEI y el INI, que se daria una educacién
pertinente en la cultura y la lengua.

De acuerdo con la ténica de Nahmad, se establece un centro de
investigaciones en la Mixteca como asociacién civil para investigar
la cultura y la lengua. Entre lo destacable del organismo se encuen-
tra el taller de lectura de cédices, con el apoyo de la Universidad de
Leiden, Holanda. Con los cédices se permite establecer las fronteras
del territorio mixteco v, a criterio de Acevedo, puede constituirse en
un instrumento de defensa del territorio. El taller de lecto-escritura
se lleva a cabo en lengua materna y se cuenta con el apoyo de la
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computadora. También se trabaja para establecer criterios para el
uso de grafias y sonidos en las diferentes formas dialectales. Falta
presupuesto y mayor preparacion para los mixtecos que participan
en el proyecto de la asociacién civil.

El investigador del Ciesas Juan Julidn Caballero (abril-julio de
1990, pp. 127-149) nos presenta una relatorfa de la formacién del
Centro de Investigacién y Difusion Nuu Savi (CID-Nuu savi) y de
la elaboracién de un alfabeto unificado.

El CID-Nuu savi se fue concretando de manera informal has-
ta lograr darle cuerpo con la participacién de Salomén Nahmad
Sitt6n y el apoyo técnico de Maria Luisa Acevedo Conde. Las finali-
dades del centro son las de cualquier instancia de investigacién que
busque el rescate y la promocién de la cultura Nuu savi, teniendo
como marco la presencia del 1LV como tnica instancia alfabetiza-
dora, es decir, la tendencia hacia la autonomia de los pueblos indios
y el rescate del proceso civilizatorio previo a la invasién espafola.

Una tarea es la elaboraciéon de un diccionario prictico que iden-
tifique las diferencias dialectales, para lo cual hay propuestas: la de
los frailes en la época colonial, la del 1LV, la de la DGEI, la de los
etnolingiiistas, la de las escuelas radiofénicas y una primera aproxi-
macion realizada en 1983 por una reunién de maestros de las dis-
tintas regiones mixtecas de Oaxaca.

En 1990 se convocé a la primera reunion de escritores mixte-
cos con la finalidad de establecer grafias con distintos sonidos de la
lengua. Se invit6 a escritores, en la medida en que son los mas sen-
sibles, para considerar la urgencia de la lecto-escritura en la lengua
materna y realizar el alfabeto con base en el uso de las grafias del
castellano —la lengua en la que los mixtecos han sido alfabetizados—
adecuando los sonidos a las diferencias dialectales y al contexto
de las palabras. En este proyecto participaron el Ciesas Oaxaca, el
INAH, la DGEI y el INEA.

La lingtiista Teresa Pardo (abril-julio de 1990, pp. 151-183), del
Ciesas Oaxaca, hace mencién a los fuertes cambios que ha produ-
cido la construccién de la presa Cerro de Oro dentro de la cuenca
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hidrolégica del Papaloapan, que ha golpeado severamente a la po-
blacién chinanteca. Si bien no se puede negar un desarrollo econd-
mico notable, este no ha alcanzado a la poblacién indigena ni a sus
vecinos zapotecos, mazatecos y cuicatecos. Los beneficios sélo han
sido para los inversionistas. La presa se inici6 en 1972 y se concluy6
en 1989.

El etnocidio y el ecocidio han sido las constantes, rompiendo
una unidad territorial de la denominada Chinantla, que se cons-
tituia en un espacio natural cercado por montanas. Por la presa se
han visto obligados a ser relocalizados més de 30% de los chinan-
tecos, ya sea en la regiéon zapoteca, o bien, al estado de Veracruz,
modificando por completo su hébitat, su economia y su estructura
social.

La regién chinanteca es una de las mas fértiles del estado de Oa-
xaca y del pais. Fue acosada, inicialmente, por los mexicas, mds tar-
de por los espanoles, en el porfiriato se hicieron grandes fortunas
y la Reforma Agraria elaborada por Cérdenas no logré resolver sus
problemas. En 1948 se instalé la Comisidn del Papaloapan y atin se
siguen esperando los beneficios prometidos.

Para Teresa Pardo, la lengua ha sido fundamental como elemen-
to de identidad y de cohesion, es la forma en la que se ha construi-
do la cosmovisién y la resistencia, frente a los embates del exterior,
pero aun no sabemos qué pasara con este grupo que ha sido obli-
gado a la dispersion.

El afio de 1972 va a ser considerado en la memoria chinanteca
como un afio tragico, pues es el inicio de los trabajos de la cons-
truccién de la presa y son los primeros reacomodos de la poblacién
hacia Uxpanapa, Veracruz, proyecto de multiples promesas. Mds de
la mitad de la poblacidén relocalizada regresé a sus lugares de ori-
gen, promoviendo la resistencia activa. Asi, la presa fue considera-
da como espacio de seguridad nacional y, con ello, aumentaron las
amenazas hacia la poblacién. Efectivamente, ha habido beneficios,
pero se han dirigido hacia los ganaderos y agricultores veracruza-
nos, ya que con el control de las aguas se evitan las inundaciones
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en el bajo Papaloapan. Posterior a la inauguracién de la presa, los
chinantecos contindan a la espera de lo prometido.

Los cerca de 17 anos de trabajos de este proyecto hidroeléctrico
han sido por demds penosos para los chinantecos. Se presentaron
enfermedades psicosomiticas como producto del cambio de hé-
bitat, del bosque lluvioso al zacatal-seco, de la arquitectura de sus
habitaciones adaptadas al clima, a casas de material prefabricado y
techos de ldmina, asi como la pérdida de su tecnologia tradicional
agricola, en fin, una depresién emocional.

El Centro de Investigacion fue propuesto por los etnolingiiistas
y tiene como objetivo central la promocién de la cultura y la lengua,
fomentando actividades diversas en la etnia, a fin de que recuperen
la seguridad en si mismos y sean capaces de definir su futuro me-
diato con todo el derecho que les otorga haber sido desintegrados.

Una de las primeras tareas ha sido trabajar en la identificacién
de las variantes dialectales y hacer propuestas recuperadas por el
INEA. Con ello, se provoca un cambio cualitativo, ya que son los
propios chinantecos los investigadores.

Las metodologias de trabajo son la investigacién-accién y la in-
vestigacion a profundidad. El centro se ha vinculado con el progra-
ma Solidaridad (1988-1994), que fue un programa asistencial que
actud en la zona. También se estan impulsando actividades artesa-
nales, como la de los bordados que, ademads de ser un ingreso frente
a la pérdida de tierras de cultivo, es una forma de expresion de la
cosmovisién chinanteca. Se trabaja junto con el Ciesas en el actual
territorio chinanteco.

En los distintos diagnésticos que se hacen con la poblacién, se
muestra que la fragmentacién es profunda y, pese a la corta expe-
riencia del centro chinanteco, se esta logrando vincularse con las
distintas organizaciones de la etnia y con otras del exterior, para
revertir este proceso.

El poeta zapoteco, adscrito al proyecto del Ciesas, Victor de la
Cruz (abril-julio de 1990, pp. 185-203) menciona que la palabra
binnizd es la autodesignacion de los zapotecos del Istmo, que quiere
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decir “gente” y la lengua es didxazd, “el zapoteco”, esta se constituye
en una matriz lingiistica de las variantes inteligibles del Istmo y
de las ininteligibles de la sierra, e incluso, se hace extensivo al chi-
nanteco. Es la lengua con mayor nimero de hablantes en Oaxaca vy,
culturalmente, es el grupo que mayor influencia tiene sobre el resto.

El estudio de la lengua y la cultura zapoteca se inicia en los afios
treinta con el patrocinio de dos militares adscritos al Estado Mayor
del general Alvaro Obregén, de ahi surge Andrés Henestrosa, famo-
so poeta y narrador zapoteco. Mdas adelante, desde la Coordinadora
Obrera Campesina Estudiantil del Istmo (COCEI) se trata de buscar
financiamiento estatal.

Se cre6 el Centro Binnizd con el apoyo del Ciesas Oaxaca y
los resultados son modestos, debido, sobre todo, a carencias pre-
supuestales y al temor de que las investigaciones puedan resultar
subversivas para los espacios de poder. El Centro Binniza, como
asociacion civil, conté con dos ejes: el analisis étnico y los progra-
mas de desarrollo.

En el primer eje se intenta recuperar la lengua y la literatura,
antropologia e historia, ciencia y tecnologia y tecnologias tradicio-
nales. El Centro Binniza se distingue del resto de los centros por
contar con personal universitario, aunque no hay personal de tiem-
po completo. Se sitda en la ciudad de Juchitan, lo cual acarrea la
desventaja de no contar con la solidaridad que se presenta en el
mundo rural y privilegiar la investigacién individual. El segundo
eje es el desarrollo que, en la perspectiva de los centros, seria el et-
nodesarrollo, concepto entendido como la capacidad de una etnia
para plantear y resolver sus problemas. Sin embargo, nos encon-
tramos con la situacién de un capitalismo que logra articular otros
modos de produccién, e incluso, otras formaciones sociales étnicas
para su desarrollo.

En este marco es necesario plantear que lo que estd en juego es
la sobrevivencia fisica y cultural de las etnias, mds en estos tiempos
en los cuales el socialismo, como proyecto social, ha desaparecido.
Victor de la Cruz observa que las asociaciones civiles deben tener
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mayor seriedad y no sélo ser entendidas como una alternativa para
obtener medios de vida. La seriedad de las asociaciones civiles, tam-
bién conocidas como ONG, debe basarse en investigadores soélida-
mente formados. Es de hacer notar que los zapotecos del Istmo se
han conformado como uno de los pueblos indios que con mayor
orgullo expresan su cultura y su lengua.

En la discusion que se produce por la experiencia del Ciesas Oa-
xaca, se presenta el tema de la escritura de las lenguas indigenas.
Aqui se consignan dos lineas de trabajo: el uso de la computadora
para la escritura de las lenguas indigenas y la experiencia de la es-
critura en lenguas originarias en Oaxaca.

En otra participacidn, el profesor Juan Julian Caballero (abril-
julio de 1990, pp. 205-210) nos remite al territorio de los amuz-
gos, que conforma una especie de media luna. En Guerrero estdn
ligados a Tlapa y en Oaxaca a Tlaxiaco. El amuzgo es un des-
prendimiento del mixteco y coexisten con triquis, cuicatecos y la
poblacion negra de la Costa Chica. Se calcula que el desprendi-
miento ocurrié hace 3 000 anos. La residencia es patrilocal y se
celebran las fiestas del patrono recurriendo al sistema de cargos
que forman la organizacién sociopolitica.

El Ciesas ha estado colaborando con el taller de lecto-escritura
amuzgo y planteando la formacién de un alfabeto practico. Caba-
llero considera que, a partir de estos ejercicios, se podran despren-
der otros proyectos.

Los profesores indigenas adscritos a la DGEI Jesus Salinas Pe-
droza y Josefa Gonzdlez Ventura (abril-julio de 1990, pp. 211-253),
nos muestran una serie de ejemplos exitosos sobre las experiencias
de la lecto-escritura en lengua indigena. El proyecto trata sobre la
preservacion de la literatura indigena, tiene como objetivo mostrar
que la lengua escrita es diferente a la hablada y pretende lograr un
sentimiento de seguridad al escritor indigena, ya que su lengua po-
see capacidades para la expresion artistica.

La computadora ha resultado ser un gran auxiliar, ya que se
pueden disenar las grafias de los alfabetos practicos, discusion
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presente entre los escritores. En este proyecto se ha contado con la
participacién de la DGEL, el Ciesas, Apple, la Fundacién Dupont, el
Tecnoldgico de Monterrey y la Universidad de Florida.

Para evitar la confusién de llamar dialectos a las lenguas indi-
genas y otorgarles el cardcter de lenguas, es imprescindible que se
escriban, incluso, por personas analfabetas en la escritura de su
lengua, ya que cuando escriben su lengua materna, en un lapso
corto de tiempo —dos semanas tal vez—, ya tienen un cuerpo que
lo pueden confrontar con otros escritores y asi se va delineando el
alfabeto préctico.

El salto de la oralidad al proceso escritural debe ser producto
de los propios hablantes. De otra forma se corre el peligro de que
sea un mero ejercicio elitista y académico que, a la larga, sera ab-
sorbido por la lengua dominante, se ird reduciendo en sus formas
morfosintacticas y de expresion idiomatica hasta su desaparicion.
Los destacados lingtiistas peruanos Rodolfo Cerrén-Palomino y
Luis Enrique Lépez (abril-julio de 1990, pp. 265-289) presentan sus
juicios sobre la escritura en lenguas indigenas.

El proceso escritural no debe reducirse al traslado de la oralidad,
a un sistema de grafias, sino establecer un sistema ortografico, lo
que implica una reflexién de la oralidad a la intercomunicacién es-
crita, esto es, un cddigo de reglas de sintaxis, redacciéon y ortografia.

Escribir no es lo mismo que transcribir, el proceso de escritura
implica la reflexion y precision, ademads de definir un estilo; es decir,
no es lo mismo un texto informativo que un texto estético, o bien,
un texto de corte formativo o argumentativo. La escritura da pie a
la construccién de una nueva forma de sociedad.

Los postulados precedentes conllevan a la necesidad de emprender un proceso
de elaboracién y normalizacién idiomdticas que haga posible el transito de
la oralidad a la escritura y que, en suma, contribuya a la intelectualizacién
de estas sociedades y de sus lenguas. S6lo asi estardn estos pueblos en condi-
ciones de responder a las exigencias de una sociedad contemporanea y alter-

nar en pie de igualdad cultural e idiomdtica con los miembros de la sociedad
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hegemonica. Asimismo, la escritura puede constituir una herramienta eficien-
te que contribuya a la autoafirmacién étnico-cultural y al desarrollo de una
autoimagen positiva que devuelva seguridad, confianza y orgullo a los pueblos

indigenas (Cerrén-Palomino y Lépez, 1990, p. 269).

La adquisicién de la escritura y su desarrollo no solamente afectan
al grupo que va adquiriendo esta practica, sino a la sociedad en su
conjunto. Esto porque se establecen nuevas relaciones que fractu-
ran el vinculo de sometimiento y asimetria, incluyendo a las formas
institucionales tales como la escuela. En ella ya no se deberfa usar la
lengua indigena como vehiculo para la castellanizacion, sino pro-
mover su mantenimiento y desarrollo. El castellano o la lengua do-
minante, deberia ser ensefiada como segunda lengua en la medida
en que es ya, dentro de un proceso irreversible, la lengua vehicular.
Sélo asi sera posible establecer una comunicacién intercultural y
no jerarquizada.

En América Latina, la multietnicidad y la diversidad cultural no
han sido plenamente reconocidas. De ahi la unilateralidad de los
procesos educativos que jerarquizan y niegan el derecho de expre-
sion de las culturas originarias. Las lenguas y culturas indias estdn
en situacién digldsica, es decir, subordinada a la hegemonia de la
lengua de prestigio, alienandolas y negando su despliegue. Con ello
las lenguas y culturas se anquilosan, se empobrecen y se extinguen.

Las lenguas de las altas culturas de Mesoamérica y el drea andina
lograron, en la Colonia, un cuerpo de escritores, pero sin rebasar
el aspecto diglésico. En la Republica, la situacién empeord, pese a
enarbolar lo indigena como parte del cardcter nacional, y la escri-
tura fue una empresa individual sin efecto social. Actualmente, la
escuela excluye a las lenguas indigenas. La escuela contribuye de
manera decisiva a la deculturacién de la poblacion de lengua indi-
gena, fomentando el menosprecio.

Las iniciativas de los grupos étnicos sobre la escritura tienen dis-
tintos ritmos, los aymaras en Bolivia han logrado, desde hace varios
afios, publicar dos periddicos y, a nivel escolar, tienen materiales
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diddacticos para los seis primeros grados. En este sentido, estdn lo-
grando remontar la diglosia. De igual forma, los quechuas del drea
andina tienen iniciativas de importancia, y de manera parcial los
shuar en Ecuador.

En México aun no se rebasa la etapa etnografica y transcriptiva
de las lenguas. Sin embargo, se presenta una mayor conciencia de
la importancia del proceso escritural. En Guatemala, con la lengua
maya, se estdn logrando avances importantes en materia escolar
pese a que se traducen pasajes completos de la educacion oficial.
No debemos olvidar el papel disociativo y deculturador del 1LV, asi
como su empefo descriptivista, localista y dialectologizante que
profundiza las diferencias idiomaticas como resultado de su orien-
tacion evangelizadora, puesta al servicio de las politicas asimilacio-
nistas de los estados nacionales.

Los autores hacen mencién al programa del Ciesas Oaxaca a
cargo del lingtiista norteamericano Russell Bernard y del profesor
otomi Jesus Salinas, quienes por medio del Programa Gutenberg
han impulsado la creacién de textos. Se han capacitado a 28 escri-
tores indigenas, todos egresados del Programa de Etnolingiiistas,
con el fin de recuperar rasgos culturales de su grupo y aspectos lin-
giiisticos. El curso dura de dos a tres meses y, al final, el maestro se
reintegra a su comunidad para fungir como promotor, formando
centros de investigacion. El proyecto tiene como finalidad rebasar
la fragmentacién dialectal; revalorizar la religiosidad; realizar estu-
dios toponimicos, de herbolaria, de derecho natural, de agricultura
y delimitacién de fronteras étnicas. Con ello se pretende fortalecer
la identidad étnica y el orgullo idiomadtico.

Uno de los peligros de este programa es que se convierta en un
espacio elitista y academicista, ya que, al momento, no hay una
preocupacién por integrar el esfuerzo a la educacién bilingiie,
aprovechando los recursos juridicos existentes. Por otro lado, ha
sido una actividad transcriptiva y recopiladora, sin reparar en los
diferentes estilos, priorizando el despliegue individual. Atdn no se
recupera la lengua propia en las discusiones tedricas del proceso,
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manteniendo la jerarquia del castellano. Con ello, otro riesgo es una
escritura transicional hacia el castellano. No se ha tomado en consi-
deracion la ortografia, en el sentido de reflexionar sobre el proceso
de escritura. Tampoco se ha extendido el uso de la escritura a los
jovenes que estdn cursando secundaria o adultos alfabetos en cas-
tellano, ni se ha involucrado a las autoridades locales y a los miem-
bros connotados de las comunidades.

La experiencia de Ciesas Oaxaca puede ser reconfortante, en
tanto que es un esfuerzo por activar a los hablantes de las lenguas
vernaculas en la recuperacion de su lengua, poniendo atencién en
la lecto-escritura. En el mundo contemporéneo, es posible afirmar
que una lengua sin registro escrito tiende a desaparecer. Este pun-
to es labor de un lider intelectual que trabajé uno de los aspectos
mas sensibles de los pueblos indigenas, como lo es la lengua, tra-
tando de elevarla a los espacios publicos y dignificando las lenguas
vernaculas. Tal es el caso del comprometido antropélogo mexica-
no Salomén Nahmad Sitton quien, en su cardcter de director del
Ciesas Oaxaca, ha desplegado, con pocos recursos, una importante
tarea para la recuperacion de las lenguas maternas. Por otro lado,
es también un esfuerzo para que una institucién de investigacién
socioantropoldgica sea un contrapeso a la labor realizada durante
décadas por el TLv.

Experiencias como esta deberian ser extendidas a las distintas
regiones indigenas, e incluso, se debe propiciar este tipo de acti-
vidad en los complejos entornos urbanos, en los que, tanto en ba-
rrios como en aulas, coexisten hablantes de una amplia diversidad
de lenguas, siendo este un gran reto para el proceso educativo y

escolar.

260



CONCLUSIONES

En mads de 50 afios de trabajo etnografico y de elaboraciones tedri-
cas presentadas en América Indigena, nos podemos percatar de una
serie de elementos en materia educativa y politicas del lenguaje rea-
lizadas en el desarrollo del conocimiento de las lenguas vernaculas
y de la practica educativa y escolar a nivel continental. La politica
de asimilacidn, la de integracién mds tarde y la de incorporacion
posteriormente, no lograron cuajar de manera eficaz.

El modelo monocultural de los estados nacionales de los si-
glos XIX y XX continud prevaleciendo con dificultades, en la medi-
da en que la alteridad no lograba ni asimilarse, ni incorporarse, ni
integrarse a un modelo econémico y social, ajeno, en la mayoria
de las ocasiones, a la dindmica de los contingentes originarios de
América. El modelo monocultural y hegeménico econémico, no
ha dejado de desarrollarse con algunos tropiezos, aun en aquellas
formaciones sociales con una reducida demografia de pueblos
originarios.

Sin embargo, el espacio educativo logré un cierto avance, sobre
todo en el uso de la lengua dominante y de prestigio, de acuerdo
con el pais, en detrimento de la lengua verndcula. En ocasiones, se
llega al drama de olvidar la lengua originaria de comunicacion, sin
adquirir de manera eficiente la lengua de prestigio. En este punto,
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la escuela result6 ser un instrumento ttil para el uso de la lengua de
prestigio, pero siempre estigmatizando a la lengua nativa. En otras
palabras, la adquisicion de la lengua nacional no ha permitido bo-
rrar la situacion de diglosia de los hablantes de pueblos originarios,
reduciendo la capacidad de un manejo proficiente en ambas len-
guas, salvo en el caso de muy contados intelectuales, que han ido
conformando la intelligentsia india en los tltimos 40 afos.

Un elemento constante en todas las latitudes, es la carencia de
profesionales de la educacién capaces de entender la situacién en
la que se encuentra la poblacién originaria. El magisterio desti-
nado a la educaciéon indigena tiene, por lo general, un manejo
deficiente en teorfa y prictica pedagdgica, un desconocimiento de
la lingtifstica elemental, e incluso, practica un desprecio al objeto
de estudio y a la materia de trabajo. Al respecto, el doctor Juan
Comas insisti6 en la necesidad de formar profesionales de la edu-
cacion de un nivel académico superior al del magisterio comtn,
ya que el magisterio destinado al servicio en las regiones indige-
nas debia entender el desarrollo cultural, incluida la lengua. Este
propdsito no se ha resuelto y el denominador es un magisterio im-
provisado que, en situaciones urbanas, por el fenémeno migrato-
rio, se encuentran con ninos hablantes de un sinntimero de lenguas
vernaculas, convirtiéndose esto en un nudo gordiano. Cuando se ha
tenido éxito, ha sido empresa del esfuerzo de los pueblos indios, lo
que aun no logra ser una constante.

Son muy reducidos los ejemplos, como en el caso de los kunas
de Panamd, de manera mads reciente, los caracoles en las regiones
autondémicas del neozapatismo en México y las experiencias que se
han desarrollado en Bolivia; ademds de otros ejemplos aislados en
Brasil, Ecuador y otros no publicitados. El resto del proceso educa-
tivo, para los pueblos indios, no rebasa la rutina, ni deja de ser una
traduccion del sistema educativo nacional, imponiendo contextos
que resultan ininteligibles para los destinatarios. Todo esto bajo la
supuesta justificacién de que es necesaria erogacién presupuestal
adicional. Algo que siempre se promete, pero pocas veces se cumple.
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Al mismo tiempo de grandes carencias en la formacién del
magisterio en general y, en particular, del magisterio indigena,
nos encontramos con experiencias que pudieron haber logrado
ser muy exitosas, pero que no tuvieron continuidad. Ejemplo de
ello es el proyecto Carapan o las escuelas indigenales de Bolivia en
los afios treinta. Sin embargo, hay reportes de éxitos educativos
notables, como la educacién entre los navajo que, en la actua-
lidad, cuenta con instituciones de educacién superior. Un ante-
cedente de esto seria la Universidad India de Saskatchewan, en
Canadd, que no aparece resefiada en la revista.

A partir de finales de los setenta y los anos ochenta, surgen ini-
ciativas en los estados nacionales con contingente indigena, como
el Programa de Etnolingiiistas en México y la reforma educativa
en Bolivia, que ha estado formando profesionales en los distintos
paises amazodnicos y andinos, pero sin una secuencia que logre ain
la equidad deseable entre los sectores privilegiados y los contin-
gentes étnico-originarios. Los rezagos educativos siguen siendo un
elemento presente en los paises con poblacién india.

En este espacio no podemos dejar de mencionar que, desde 1982,
la UPN ha formado generaciones de profesores en su Licenciatura
de Educacién Indigena, contribuyendo a fomentar la intencién de
una educacién en lengua materna y el uso de la lecto-escritura para
la misma. Sin embargo, los intentos quedan reducidos al no permi-
tir los espacios masivos de comunicacion y el tiempo para la expre-
sion de las lenguas verndculas. A ello, debemos sumar que las pocas
radiodifusoras en lengua indigena son perseguidas y acosadas por
las élites en las regiones indigenas. En otras palabras, no se ha logra-
do romper con la inercia del Estado monocultural.

En materia de las lenguas verndculas, estas contindan en una
situaciéon de gran desconocimiento. Muchas han desaparecido sin
que se haya logrado su registro. La tarea se destind a grupos con-
fesionales que no sélo se dedicaron al estudio de las lenguas origi-
narias, sino también a labores de proselitismo religioso totalmente

ajenas a la cosmovision de los pueblos indigenas, y con la misién
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de extirpar idolatrias en el sentido moderno. El ILV ha estado tra-
bajando en la regién latinoamericana desde los anos treinta, cam-
biando su nombre por el de Nuevas Tribus, Misién Suiza-Alemana
y otros. Se reconoce que la labor del 1LV, durante mds de 70 anos,
ha contribuido al establecimiento de gramaticas descriptivas y al
inventario de las lenguas vernaculas, sobre todo, en aquellos grupos
mds aislados.

Por otro lado, las universidades y centros de investigacién de los
paises con contingentes originarios, mantienen un fuerte rezago en
la formacién de profesionales avezados en la lingiiistica antropol6-
gica, situacién que contribuye a afianzar los faccionalismos de los
pueblos indios, los cuales se expresan en materia educativa, por la
sencilla razén de que se privilegia una u otra forma dialectal por
parte de las autoridades educativas y sin contar con una asesorfa
pertinente en politica del lenguaje. En otras palabras, la guia ha sido
el sentido comun, privilegiando variantes dialectales para la elabo-
racion de los materiales didécticos. Los pueblos indios exigen con-
tar con profesionales en lingiistica antropoldgica que permitan no
s6lo recuperar la lengua materna, sino elevarla al espacio publico y
que esta tenga la capacidad de producir su propia literatura.

El término que acuné el indigenismo, desde finales de los anos
treinta hasta su primera crisis que sucedi6 a finales de los anos se-
senta, radicé en el concepto de aculturacién. En términos sintéticos,
la aculturacién resultaba en promover el cambio social y cultural
dirigido, en donde la sociedad mayor deberia transmitir valores a la
sociedad de encuentro, con los menores choques y contratiempos
posibles (Aguirre Beltrdn, 1957).* Al mismo tiempo, la sociedad
mayor podria absorber aquellos elementos de la sociedad menos
numerosa y de menor infraestructura. Asi, el ideal consistia en que

el proceso aculturativo deberia ser gradual y racionado, siendo la

* El concepto de aculturacién domind la teoria y préctica indigenista. Fue un en-
cargo de la American Anthropological Association, a partir de los lineamientos
establecidos por R. Linton, M. Herskovits y R. Redfield en 1937.
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escuela el instrumento para llevar a cabo este delicado mecanismo
de transmisién cultural.

Un temor de los indigenistas era que el proceso de aculturacién
no fuese regulado a nivel institucional, y que este fuese de caracter
espontaneo, es decir, normado por las fuerzas del mercado y de una
sociedad agresiva a los intereses de los pueblos indigenas. Efectiva-
mente, la aculturacién se dio, pero bajo los marcos de la informa-
lidad y de un mercado violento e inequitativo, en otras palabras, la
aculturacién espontdnea.

En algunos paises se utilizé el término transculturacién, emitido
inicialmente por el cubano Fernando Ortiz que, en sentido general,
indicaba lo mismo que el término de aculturacién. Sin embargo,
transculturacién no logré la popularidad vy, en ocasiones, la vulga-
rizacién del término aculturacién.

En los afios setenta, el indigenismo, la antropologia aplicada y la
llamada escuela histérico-cultural, entraron en una crisis profunda.
En sustitucion del término aculturacién, emergié el concepto de
etnodesarrollo, el cual no logré instalarse en las instituciones. Bajo
el término etnodesarrollo se pretendia realizar las tareas del indi-
genismo cldsico, salvo la debida consulta a los destinatarios del
mismo.

A finales de los anos ochenta, a nivel continental y global, se
impulsa el neoliberalismo, lo que significa un adelgazamiento del
Estado, el cierre de subsidios para la agricultura, asistencia en salud
y educacion. Para el caso de los pueblos indios que ocupan territo-
rios con recursos naturales, ellos se han convertido en foco de nue-
vos agravios y despojos en las distintas latitudes de América, ya sea
para empresas inmobiliarias o explotaciones de los mds distintos
6rdenes (mineria, madereria, energia). A ello, se debe agregar el cre-
cimiento exponencial del narcotrafico en las relaciones interétnicas
y el aumento de la violencia generalizada, con altos presupuestos
destinados a la militarizacion.

En este contexto de salvaje acumulacion de capital, se acuné
el término interculturalidad y, en materia educativa, este ha sido el
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terreno oficial y emblemdtico para la aplicaciéon de politicas publi-
cas contrarias al interés social. Sin embargo, el concepto no rebasa
los niveles de la ideologia que, sin duda por la fascinacién que emite
al promulgar el didlogo entre culturas, ha tenido un buen nimero
de adeptos en la emisién de politicas publicas en materia educativa.

Sin embargo, la gran asimetria existente entre los grupos de pri-
vilegio de la sociedad nacional y los sectores populares rezagados,
entre estos los grupos étnicos originarios, no se ha reducido. Por
el contrario, las asimetrias sociales estdn presentes y los procesos
de exclusién no concluyen en las Américas. Para tal efecto, bastard
revisar los indicadores de desarrollo humano para los distintos pai-
ses del continente y dar cuenta de lo que acontece en los pueblos
originarios: mayor tasa de mortalidad materno-infantil, incremen-
to de enfermedades prevenibles y curables, alta desercién escolar,
incremento en las tasas de migracion, presencia y accion del narco-
tréfico, enfermedades psicosomaticas, todo esto aunado a la desa-
paricién de lenguas y, en consecuencia, de la cultura.

América Indigena fue una empresa editorial de mds de medio
siglo que significé una amplia ventana para observar el panorama
del quehacer de las ciencias sociales aplicadas en el contexto indi-
gena. Esta revision puede acarrear conclusiones tristes, en donde,
como intenté mostrar en la estructura del texto, hubo proyectos
que se iniciaron, pero no se completaron. Lo cual muestra la in-
competencia de los estados nacionales para atender algunos de los
problemas mds sensibles como el educativo, la veloz desaparicién
de las lenguas maternas y el faccionalismo generado por la institu-
cidén escolar. En fin, lo educativo como un campo de batalla, donde
la peor parte la han recibido los pueblos originarios.

Pese a ello, se presenta una tendencia en los ultimos lustros para
recuperar la lengua y la cultura, llevada a cabo por los propios inte-
resados en el proceso educativo, tal como estd sucediendo en Brasil,
Bolivia, Ecuador y algunos grupos de México. La necesaria recu-
peracion de la experiencia que se tiene que hacer de los pueblos
indios de Norteamérica y la consolidacién que esta teniendo una
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intelectualidad étnica, pueden contribuir, sin duda, a generar un
cambio positivo en relacidn con el proceso educativo en situaciones
interétnicas, y a un desarrollo en el conocimiento de las lenguas y
las culturas.

Elllamado movimiento indigenista que inicia en los afios veinte
del siglo pasado, y que logré institucionalizarse en 1940, con la crea-
cién del 111, tuvo a la educacién como eje de su proyecto del cambio
social. La interculturalidad que pretende sustituir a las anteriores
concepciones, en torno al tratamiento del llamado problema in-
digena, no ha logrado sustituir de manera asertiva y sistematica al
indigenismo cldsico. Las politicas publicas sobre la educacién para
los pueblos originarios contindan siendo erraticas y no se ha lo-
grado establecer principios. La formacién de profesionales para la
atencion de los grupos indigenas, salvo excepciones, son pobres y
con exiguos recursos. Es de esperar que un punto de quiebre, para
los actuales regimenes politicos, sea la educacion.

Los conflictos interétnicos estdn vigentes, pues el racismo, en
sus multiples expresiones, no concluye. Ademds de formar par-
te de un complejo entramado cultural, el indio es también parti-
cipe de la estructura de clases. Pese a que, desde la interculturalidad
se reconoce la existencia de otros grupos sociales que conforman
los estados nacionales, la exclusiéon continda y serd menester de las
clases subalternas demandar al Estado el gasto social que reclaman
los grupos étnicos y los sectores populares.
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