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PRESENTACION

El contenido del trabajo esta dividido en cuatro apartados, el primero se
refiere al manejo conceptual y procedimental de la resistencia y la cultura
de grupos indigenas del pais en el campo de la educacion y que no solo se
delimitan conceptualmente en esta primera parte, sino que son
fundamentales para el analisis a lo largo del trabajo.

El segundo apartado es un esbozo historico del indigena en el siglo Xix,
como sujeto marginado y “cosificado” —desde la vision de los gobernantes-,
sujeto de observacion y critica, reconocido sé6lo porque era importante y
necesario para los gobiernos incorporarlo a la legalidad y a la norma, sin
considerarlo como un sujeto que cuenta con matices sociales y culturales
diferentes.

El capitulo siguiente presenta una descripcion de los distintos modos de
reconocer la resistencia de los grupos indigenas y de la necesidad de
integrarlos a la denominada “cultura nacional”, por medio de distintas
politicas indigenistas que van desde la castellanizacion “directa”, la
traduccién de las lenguas indigenas al espafiol, hasta lo que se refiere a la
alfabetizacion inicial en lengua materna en los primeros afios de la
educacién primaria y posteriormente pasar a la ensefianza del espafiol como
segunda lengua. Pero fundamentalmente reconocer los momentos de
resistencia en los procesos histéricos de asimilacion e integracion.

El dltimo apartado cuenta con la recuperacion de diferentes estudios
realizados por investigadores y los propios maestros bilingles, en relacién
con el origen y desarrollo de la Educacion Indigena Bilingte Bicultural, asi
como de los resultados que se observan recientemente, a partir de lo que
es la alfabetizacion en lengua materna, el uso de los libros en lengua
indigena, los planes y programas de estudio y la formacion de docentes
bilingtes.

Con este trabajo se espera que esto sOlo sea un pre-texto (texto previo)
para poder desencadenar en otros temas de estudio, que se puedan
abordar con mayor particularidad y que puedan ser un insumo para



construir una educacién autonoma en cada localidad o region indigena, que
desplace la educacion generalizada actual de caracter “nacional”.

El interés por realizar este trabajo surge de algunos estudios realizados
anteriormente sobre las causas que ocasionan la desercion y reprobacion
escolar en las escuelas primarias indigenas bilinglies que existen en el pais
Yy que tienen como consecuencia un indice bajo de eficiencia terminal. Estos
estudios encuentran entre sus resultados que los factores que ocasionan la
desercion y la reprobacién en las escuelas mencionadas son de caracter
interno, asi como de orden exdgeno, cultural, econdmico y social. A partir
de ello, surgi6 la pregunta de por qué la educacion para los grupos
indigenas no ha tenido los resultados esperados, considerando quiénes son
los interesados en llevar educacion a las comunidades indigenas, qué tipo
de educacion y cual es su propésito desde una vision de poder y de la
intencidn de integrar a los grupos indigenas a una cultura nacional.

Por estas razones el proposito del presente estudio es analizar cuales son
las razones que han impedido que la educacion para indigenas no haya
cumplido con su cometido a lo largo de la historia y, en particular durante
las ultimas décadas del siglo xx. Y cdmo esta educacion ha observado una
constante resistencia por parte de los grupos étnicos que es manifiesta en
diversos contextos.

En ese sentido el supuesto que guia el estudio es apostar a que las diversas
politicas educativas instrumentadas por los diversos gobiernos han tenido
resultados muy cuestionados, en términos de calidad, debido entre otras
razones a la imposicion de una educacion, que parte de la premisa de que
es la que los grupos indigenas requieren, pero sin que éstos —los indigenas-
participen en su disefio y desarrollo. Es decir, una educacion en la que “se
cree que eso que se ensefia es lo que demandan los alumnos a quienes
esta dirigida”. Y es por estas razones, entre otras de orden social y
economica, que los indices de desercion, reprobacién y eficiencia terminal,
son realmente preocupantes, pues estdn muy lejos de los que se aprecian
en la media nacional.

Esto da muestra de las grandes limitaciones de las politicas educativas
instrumentadas por el Estado, tanto, desde el punto de vista de sus propios



objetivos como de la eficacia y eficiencia social con que se debieron
alcanzar.

El periodo que abarca el trabajo es del siglo xIx con un panorama general
de la situacion de los pueblos indigenas de México hasta llegar a mediados
de los noventa del siglo xx, aproximadamente cuando se da el cambio de
educacién bilingte bicultural por la educacion intercultural bilingte. Se inicia
con un esbozo histérico del siglo XIx como un contexto importante para
poder explicar las politicas educativas para los grupos indigenas que se
instrumentan a lo largo del siglo xx.

El recorrido por los procesos historicos en los @mbitos legales, sociales y
culturales de los grupos indigenas durante el siglo xi1x, asi como el analisis
de las politicas instrumentadas “a su favor” en el siglo xx ha tratado de
confirmar el supuesto de investigacion, en donde la resistencia cultural ha
sido un factor manifiesto en el rechazo a las diversas politicas educativas de
incorporacion de los grupos indigenas a la cultura nacional.

Los modelos educativos no han tenido los resultados esperados,
precisamente por ser modelos impuestos —lo que se ha argumentado a lo
largo del estudio- en los que no han participado en su disefio y elaboracion
los grupos indigenas, es decir, se han elaborados los planes y programas de
estudio, los recursos y materiales de apoyo didactico, los cursos de
formacion y capacitacion, sin considerar si realmente son apropiados para
los nifios y niflas indigenas, sino mas bien con una solo vision, la de los
politicos, intelectuales y pedagogos que dirigen la educacion que deciden lo
gue necesitan estos grupos.

El presente trabajo busca que los disefiadores de los planes y programas
consideren las necesidades e intereses de los grupos indigenas, la
participacion de padres de familia y la incorporacion de profesionales
indigenas en todo el proceso de construccion curricular, desde la consulta,
el disefio, la instrumentacion y la evaluacion. Ello con el fin de mejorar la
calidad de la educacion indigena, es decir, es posible que con ellos, con el
conocimiento de sus necesidades e intereses se vislumbren cambios en el
aprendizaje, en el dominio de los enfoques educativos, en el manejo de los
libros de texto y materiales educativos, en su relacién con la comunidad y
otros grupos sociales. Por supuesto, ello demanda también un proceso de
formacion y actualizacion docente para escuelas indigenas.



En el &mbito social, significa pensar en un escenario plural de respeto a las
diferencias, sobre todo de participacion con equidad que conduzca a la
discusion, al didlogo y a consensos que tengan impacto en la justicia social
y en la equidad educativa para todos.



INTRODUCCION

El problema de los grupos indigenas, no es exclusivo de México, éste se
extiende a otros paises, de acuerdo con informacion de la UNESCO, se
estima que a fines de los afios setentas, existian alrededor de 30 millones
de indigenas, subdivididos en méas de 400 grupos etnolinglisticos en
América Latina. Actualmente el nimero debe rebasar los 50 millones, si
tomamos en cuenta que tan sélo en México teniamos cerca de 7 millones,
segun el Censo de Poblacién de 1990 y que en 1995 seguramente rebasan
los ocho millones, que representan cerca del 10 por ciento de la poblaciéon
nacional. De ahi su importancia no solo por su diversidad cultural y
linglistica sino también numeérica.

El indigenismo cultural ha sido un proceso que también ha sufrido cambios
y renovaciones por el influjo de las politicas indigenistas nacionales y, por el
desarrollo y la elevacidn de la conciencia étnica de los indigenas americanos
guienes de manera constante y creciente manifiestan, de forma decidida, su
voluntad de participar en la construccion de su propio destino, en el marco
de sociedades que se reconozcan como pluriculturales y multilingUes.

Durante la época colonial, la evangelizacién representé una modalidad de
educacion formal para las poblaciones indigenas del pais y del continente, al
mismo tiempo que se formulaban nuevas politicas para lo que se le llamaba
el Nuevo Mundo, y era el destierro de las lenguas vernaculas, para utilizar el
espafiol como lengua dominante y de la misma manera penetrar en las
conciencias indigenas. Por fortuna la resistencia cultural que representaban
las lenguas indigenas como sintesis de su cultura, impidieron desde
entonces la abolicion sisteméatica de su cultura.

En las siguientes etapas de la historia de México, particularmente en el
momento de la instauracion de los gobiernos, tanto liberales como
conservadoras, o centrales y federales, como lo abordo en el apartado
referido al siglo xiX, se pensaba que la educacién consistia Unicamente en la
alfabetizacion castellanizante de las poblaciones indigenas, exclusiva
manera de acabar con el “atraso” de los pueblos indigenas, ademas de
reconocer su existencia en las normas legales del momento, més no por su
condicion social, econdmica y cultural.



Ya en el siglo xx, ante los reclamos de la “necesidad” de integracion
nacional, se cree que la castellanizacion directa y forzada es el mejor
vehiculo para lograr dicha integracion. Cada pais debe ser culturalmente
homogéneo para poder ser un perfecto calco de una sociedad occidental u
occidentalizada. Lo cual implica una lucha férrea y sin tregua en contra de
la diversidad cultural representada por los grupos étnicos. Como veremos
en la parte que corresponde en el presente estudio la préactica fracaso,
como muchas politicas basadas en concepciones decimonodnicas del
evolucionismo social.

Frente a la postura anterior surge la demanda de realizar la educacion de
los grupos indigenas en sus respectivas lenguas maternas y, en pasos
sucesivos, ensefiar la segunda lengua -que a veces, es la lengua indigena-,
dentro de un contexto educativo en el cual los contenidos sean
interculturales, partiendo de aquellos que determina la cultura del propio
grupo étnico, enriquecidos con los aportes nacionales y universales.

Esta segunda corriente se ha ido abriendo paso, poco a poco, en los ultimos
afnos y puede representar genuinamente una busqueda, para una educacion
de y paraindigenas y no soélo para indigenas.

El desafio que representa la educacidn indigena tiene una antigua historia.
El peso de ella estuvo volcado en tareas de evangelizacion, asimilacion,
incorporacion, es decir, de etnocidio de las distintas poblaciones indigenas
del pais. Las concepciones homogeneizantes se expresan en politicas
linglisticas, culturales y educativas establecidas sobre y desde fuera de los
grupos étnicos objeto de dichas politicas, ya sea econoGmicas, sociales y
culturales, negando la participacién de los mismos en sus disefios y gestion,
sin tomar en cuenta las relaciones contextuales especificas en que cada
grupo ha desarrollado y desarrolla su vida social.

Por otra parte, habra que reconocer que en los ultimos afios del siglo xx se
han multiplicado los esfuerzos nacionales para otorgar servicios educativos
a las regiones indigenas, aun cuando tal crecimiento no siempre ha estado
acompanado de articulaciones reales con las necesidades particulares,
locales y regionales de las comunidades indigenas.
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Igualmente el contacto cada vez mas intenso de los grupos étnicos con la
sociedad nacional, ha instalado el idioma castellano frente a las puertas de
entrada de gran parte de las comunidades indigenas, y ha permitido ocupar
en muchos casos espacios comunales que sustentan la reproduccion social
de la lengua. Asi las lenguas indigenas ven reducidas sus capacidades
socio- comunicativas, abriendo progresivamente ambitos culturales propios
a la penetracion del espariol. Esta situacion conlleva a un empobrecimiento
de la capacidad reproductora de la cultura y de las posibilidades
comunicativas del idioma, al ser desprovisto de sus &mbitos mas amplios de
circulacién. Pero sobre todo un empobrecimiento de su capacidad social, al
haber tenido que renunciar a la cobertura regional y a las funciones vitales
del intercambio étnico y linguistico. Ante esta situacion, la comunidad
indigena constituye, en la mayoria de los casos, el unico espacio social para
la circulacion de la lengua indigena y, en consecuencia, la Unica posibilidad
para legitimar su presencia y funcionalidad.

Fuera de ese lugar la lengua permanece excluida; y aun cuando sus
posibilidades linguisticas lo permitieran, el desprestigio social provocado por
las relaciones de subordinacion y marginacion ejercidas por la cultura
nacional, invalidan desde el principio cualquier intento por extender su
presencia.

Por ello, el espacio que les es abierto a los grupos indigenas, es el camino
hacia el bilingtismo, con ello reconocemos que las lenguas indigenas no
guieren desaparecer. Lo prueba su adaptacion social. Haber pasado del
monolingtismo al bilingtismo no significa perder la lengua propia. Ceder al
bilingliismo es ceder a las presiones de la lengua dominante para no perder
la lengua materna. En efecto el bilingliismo actla todavia como una pantalla
protectora entre el monolingliismo en lengua indigena y el monolingtismo
en lengua nacional. Pasar de un monolinglismo a otro es exterminar la
lengua indigena, y es peor que transitar por el bilingiismo, no porque el
bilinglismo no represente una forma de progresion hacia este nuevo
monolinglismo, sino porque es todavia posible salvar la lengua materna
indigena desde el seno de este bilinglismo.

Debo apuntar, que en este sentido el bilingtiismo viene a ser utilizado como
un instrumento de resistencia para la conservacidon de las lenguas
indigenas, de otra manera las lenguas por si solas, quizas, en estos
momentos les obligaria a enfrentarse de manera frontal con una
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castellanizacion sin obstaculos, y por supuesto con un esfuerzo significativo
para continuar siendo parte de la historia actual. El bilingtismo les ha
permitido el uso y conservacion de su lengua materna, al mismo tiempo que
puede hablar también en espafiol.

Después de escribir esta breve resefia de la educacion indigena bilingle, es
posible darse cuenta lo polémico que resulta hablar de los grupos indigenas
del pais, ademas de la complejidad que representa poder comprenderlos y
lograr interpretarlos. Pero es realmente apasionante y controvertido lograr
en cierta escala conocer sus formas de ver la vida, de conservar sus valores
por encima de la represion permanente de otra cultura ajena; de seguir
existiendo bajo nuevas condiciones, que en algin momento llegan a ser
emancipatorias, todo ello como parte de la resistencia cultural que han
instrumentado en diferentes formas, una de ellas como lo sefialaba antes,
es lo relacionado con el bilingliismo. Esta resistencia cultural ha sido el
factor que desde mi punto de vista ha sido el elemento principal de
manifestacion y de existencia en la vida actual.

El concepto de resistencia cultural ha permitido conocer como a lo largo de
la historia, para el caso del presente estudio a partir del siglo xix, los grupos
indigenas han logrado mantenerse como un grupo cohesionado a pesar, de
existir diferencias entre ellos de caracter cultural, social y religiosa, entre
otras, pero cuyos elementos de identidad son sus preceptos historicos y
marginales que los han unido en este trance historico, hasta convertirlos en
una fuerza de resistencia que los mantiene en una transformacion
permanente, que ha impedido su incorporacion a los que algunos autores
han llegado ha llamar de civilizacién y desarrollo.*

! Citare algunos autores y su posicion:

El Dr José Maria Luis Mora decia: ... “El indio carece por lo comun de imajinacién aun cuando ha
llegado a adquirir cierto grado de cultura: ... su estilo desalifiado, inculto y concentrado en las
arideces de un raciocinio pujado, es por lo general poco agradable.” (sic)

El mismo Dr. Mora recomienda en 1848 traer colonos europeos, como medio para civilizar al
indigena, a través de la mezcla de razas.

En 1856 Juérez, junto con un grupo de liberales decretan las Leyes de Reforma, en donde su
propésito principal era la desamortizacién de los bienes (incluyendo las comunidades indigenas)...
Molina Enriquez: “...los mestizos gracias a sus poderosas energias, son los duefios del poder;... el
indigena por si so6lo es débil, y el mestizo es quien tiene la fuerza al estar en constante
movimiento y cruzamiento con el elemento indigena, al cual va absorbiendo aumentado sin cesar
Su propio namero.

Ignacio Manuel Altamirano, “... el indio jamas aprendia a leer, y eso explica su estado actual de
barbarie y abatimiento”

12



A lo largo de la descripcion del presente trabajo he tratado de presentar el
papel que han jugado los grupos indigenas durante el siglo xIx y parte del
XX, pero también como se ha hecho uso de su participacion para beneficio
de otros grupos que han asumido el poder hegemdnico dentro de la logica
del capitalismo.

Lo anterior se puede observar en los dos grandes movimientos
revolucionarios que se han dado en el pais: El movimiento de independencia
y la Revolucion de 1910, en ambos los principales protagonistas han sido la
poblacion rural e indigena, pero lamentablemente también han sido los
menos beneficiados, por el contrario, sus condiciones de vida se han visto
mas afectadas. Podemos decir que han sido ‘“cruelmente engarfiados’. Me
refiero con esto a que son llamados a incorporarse a las fuerzas armadas
con ofrecimientos de mejores tierras y condiciones de vida, que finalmente,
no les son cumplidos, y muy por el contrario cuando los han reclamado
éstos han sido reprimidos.

Este proceso de utilizacién de los grupos étnicos, historicamente se puede
ver con claridad en los momentos citados, sin embargo no son los Unicos,
aun en la actualidad, con otras condiciones de participacion y de
concientizacion, se siguen presentando con otras formas mas “sutiles” pero
no menos efectivas, como lo es la manipulacion que ejercen sobre ellos los
partidos politicos.

Lo cierto es que siempre les han dado menos de lo que realmente necesitan
a pesar de ser un grupo representativo numérica y culturalmente
significativo.

Al respecto de la oferta que se les hace a los grupos indigenas, me parece
importante mencionar lo que en el mes de febrero de 1997, el Presidente
en turno, informd sobre el gasto de la Federacion que seria de 277 mil 420
millones de pesos. Para los pueblos indigenas serdn destinados 5 mil 950
millones de pesos, lo que representa solo el 2.14% del gasto de la
Federacién. Lo que no tomo6 en cuenta es que los indigenas representan

Rafael Ramirez: declaraba que los indios “vivian como animales” y que habia que hacerlos
“gentes” o bien pasarlos a la categoria de hombres.
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cerca del 10% de la poblacion nacional, entonces por qué no se les destina
el 10% del gasto social.

¢No es esta diferencia de porcentajes una exclusién relativa de los indios
del presupuesto para el gasto social de la Federacion? ;A qué se refiere el
Presidente cuando dice que las comunidades indigenas no quieren ser
regresadas a un pasado de exclusion (cuando siempre han sido excluidas),
si las asignaciones presupuestarias para ellos no son proporcionales a su
namero y, por lo mismo, son equivalentes a una discriminacion econémica
que tiene mucho de racial?.?

Por lo anterior es indispensable comprender que la diferencia de clase es
excluyente aun en este momento, por lo cual la diferencia, quiere decir
reconocer las carencias que padecen las comunidades indigenas, no como
resultado de su cultura, sino de la relacion de dominacién a la que han
estado sujetos en la sociedad nacional durante mas de quinientos afios,
como lo dice Bonfil Batalla “.... Esto hay que enfatizarlo porque todavia
muchas personas piensan que si las comunidades indigenas viven en la
pobreza, en la miseria se debe a que viven apegadas a su cultura y por
tanto, satanizan las culturas indigenas”.® Lo que si sabemos es que son las
relaciones de dominacion, explotacion, represion y de imposicion, las que
han colocado a los pueblos indigenas en las condiciones en que ahora se
encuentran.

Lo cual muestra como el Estado, mantiene una linea que parte de ignorar la
diversidad, situacion que se expresa en las restricciones gubernamentales,
sobre los derechos linguisticos y culturales de las minorias. Generalmente
expresa su incapacidad para permitir la diversidad étnica, en especial,
cuando identifica el nacionalismo y el proyecto de construccién nacional con
un unico modelo cultural y linguistico; cualquier otra identidad cultural,
amenazaria su unidad nacional.

Se hace indispensable, un escenario que pueda generar el intercambio
cultural, crear vinculos entre sujetos, manifestar diferencias, solidaridades,
resistencias, discrepancias; pero sobre todo, que sea un marco en donde la

’Rodriguez Araujo, Octavio. “Mas demagogia” en la Jornada. p. 6
®Batalla Bonfil, Guillermo y otros. Conciencia Etnica y Modernidad. Etnias de Oriente y Occidente.
p. 308
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interculturalidad, sea el principio organizador que propicie el contacto entre
culturas, para la reelaboracion constante de las mismas y la negociacién de
las diferencias en el marco de la construccion de las identidades y de una

convivencia multicultural.
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1. RESISTENCIA CULTURAL Y GRUPOS ETNICOS EN MEXICO
1.1 Resistencia cultural

Para efectos del presente trabajo el concepto de resistencia se explica a
partir de su parte antagdnica que es el ejercicio de poder, visto desde la
dominacion que practica un grupo gobernante ante diferentes grupos
sociales, en particular para este caso, hacia los grupos indigenas del pais.

Se considera a la resistencia como una consecuencia del ejercicio de poder
hacia los grupos indigenas al trastocar su lengua, sus costumbres,
tradiciones, su cosmovision, sus afectos, su espacio, su religion, su historia,
su educacion y sus actividades cotidianas. La resistencia esta siempre
presente en la relacion de poder, ejercicio de poder y resistencia se
encuentran indisolublemente unidos, no existe una sin la otra y existen en
una permanente provocacion.

“La resistencia puede tomar las mas variadas formas, puede jugar
conforme la situacion estratégica de cada momento de la lucha, el papel
del adversario, de blanco de ataque, de apoyo o bien de paradigma. Es
Movil, cambiante, aparece en distintos puntos del entramado social,
pueden... podran ser espontaneas o0 bien organizadas; salvajes o
concertadas; gregarias o solitarias; violentas o timoratas; frontales y nobles
0 bien oscuras y rastreras; activas o pasivas... pero siempre hacen su

Ly . . ., » 4
aparicion como el otro término necesario de la relacion de poder...”.

La resistencia es una manera de buscar y persistir en la busqueda de la
emancipacion, ya sea por una persona o0 grupos sociales y culturalmente
coincidentes. La resistencia es la capacidad de todo sujeto o grupo social de
manifestar una fuerza en sentido contrario a la accion que ejercen sobre él,
ya sea de una manera sutil 0 mediante un ejercicio coercitivo.

En la resistencia persiste una lucha constante contra una forma de poder
gue los convierte en sujetos cosificados. “Hoy los sujetos refutan las formas
en que ha sido modelado su subjetividad, refutan las técnicas aplicadas
sobre si, el trabajo impuesto por la cultura para hacer de ellos sujetos en el

doble sentido de la palabra: sujetado a otro, y sujetado a si mismo”.”

* Garcia Canal, Ma. Inés. Foucault y el discurso del poder. La resistencia y el arte de existir.
5
Idem.
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En el caso de los grupos indigenas de México, a lo largo del tiempo como
producto de lucha y resistencia a la imposicion de politicas educativas,
ajenas a sus intereses han propiciado el rescate, la valoracion vy
fortalecimiento del uso de su cultura y de sus lenguas propias, como un
mecanismo de resistencia a la homogeneizacion cultural y social. Ello
significa una actitud emancipadora ante la imposicion y ejercicio de poder.

Es justamente en el ambito cultural, donde se establecen cédigos
especificos que permiten la reproduccion de la identidad colectiva de un
pueblo y donde se formulan constantemente las percepciones de la
realidad. Los esfuerzos por subordinar y hasta eliminar las lenguas de las
comunidades en sociedades multiétnicas, mediante politicas de Estado, son
quizés la prueba més clara de que la cultura, se considere un terreno no
facilmente "controlable” y con potencialidades para la resistencia.

La lucha por el reconocimiento de los derechos colectivos, se desprendieron
de la especificidad cultural de los diversos pueblos, etnias, regiones, y
comunidades, constituyéndose en el eje del desarrollo, mostrando un
avance notable. La estructuracion de las demandas, como alternativas
posibles y su nivel de crecimiento en torno a la organizacion de su cultura,
permitié a los diversos grupos y a sus actores sociales, insertarse en los
escenarios nacionales e internacionales. Los movimientos estructurados en
los dltimos afios, a partir del reconocimiento de la diversidad cultural y
étnica provocaron respuestas en el ambito internacional y nacional, los
gobiernos, las instituciones y la sociedad en general, se vieron obligados a
ampliar los espacios para el desarrollo, formaciéon y consolidacion de la
diversidad, como caracteristica prioritaria en la region de América Latina.
Una de las expresiones mas claras de estos procesos de profundizacion,
materializacion y objetivacion de la diversidad, son los cambios que en
materia de tradicidbn constitucional y legal, promovieron el surgimiento,
desarrollo y consolidacién de los movimientos indigenas.

Esto significa que “...Ia resistencia tiene que ser situada en una perspectiva
o racionalidad que tome la nocién de emancipacion como su interés guia...
Marcuse llamé e/ compromiso por una emancipacion de la sensibilidad,
imaginacion y razon en todas las esferas de la subjetividad y objetividad’.®

® Giroux, Henry. Teoria y resistencia en educacion. p. 145.
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Ello significa que la resistencia debe tener una funcién clara que sea un
constructo critico de la dominacion y ofrezca las herramientas conceptuales
y procedimentales para la autorreflexion y la lucha en el interés de la
emancipacion del grupo social, en este caso de los pueblos indigenas. Como
menciona Giroux debe llegar a ser un constructo analitico y un modo de
investigacion que contenga un momento de critica y una Ssensibilidad
potencial hacia sus propios intereses, esto es, un interés en el proceso de
desarrollo de la conciencia radical y en la accion colectiva critica.

Las manifestaciones de resistencia tienen que ver con la imposicion de un
universo cultural unico (cultura nacional) al que necesariamente deben
integrarse los alumnos, no dejando los espacios suficientes para la
incorporacion de culturas especificas. Es decir, prevalece el dominio de una
cultura nacional, que subestima y niega la existencia de otras culturas,
como es el caso de las culturas indigenas. Esto es manifiesto en las
escuelas para indigenas.

En las escuelas indigenas en los resultados de aprovechamiento y desercion
escolar se denota una vinculacion directa entre los resultados alcanzados y
la ubicacién social de los examinados. Se ha mostrado que la escuela lejos
de servir como instrumento de compensacion y equilibrio acentia las
diferencias. La escuela parte de un mensaje unico (curriculo nacional) frente
al cual determinados sectores o extractos sociales no se identifican, como
es el caso de los grupos indigenas. Uno de los mecanismos de resistencia
consiste en un rechazo de los contenidos, formas de ensefianza y de los
valores culturales que ahi se manifiestan. El fracaso educativo de los
alumnos de las escuelas indigenas es el resultado de esta situacion.’

Asi, la resistencia de las comunidades termina siendo contra el poder estatal
en su integridad, esto es, contra su modelo econdmico, su proyecto social,
sus instituciones politicas, y en particular contra el sistema educativo para
indigenas, por lo que en el fondo lo que se esta propiciando desde tal
resistencia es la construccibn de una contracultura hegemédnica y un
reconocimiento real de las culturas étnicas.®

" En linea http://www.monografias.com/trabajos12/foucuno/foucuno.shtml. Aproximacién a claves
de su pensamiento.
® Guerrero, Eugenio. A propésito de la Resistencia. Pensando en voz alta. p. 11.
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Asi las cosas, las comunidades mas que una resistencia en el sentido lato
del término (pasividad), ofrecen una posibilidad real para el cambio,
muestran el camino para la inclusién y la justicia, por lo que desde las
raices de su nacionalidad sientan las bases para la construccion de un
Estado incluyente, tolerante y genuinamente democratico.

La permanencia de los pueblos indios, tiene que ver con un proceso
permanente de resistencia, que involucra su cultura y su identidad, y que
les ha permitido mantenerse aun al margen del progreso, al crear y recrear
su cultura, haciendo de la resistencia una forma de vida.

En este sentido el concepto de resistencia cultural se entiende como un
elemento de defensa que les ha permitido a los grupos indigenas manifestar
su inconformidad (de manera violenta o pacifica) en todos los sentidos, por
buscar el reconocimiento y su derecho a la igualdad y acabar con la
opresion ideoldgica. Sus manifestaciones de resistencia se observan
particularmente en la educacion para indigenas, llamada “educacion
indigena bilingde-bicultural”, y la busqueda constante y persistente de una
educacién de y para indigenas. La gran diferencia entre estos tipos de
educacion, radica en la no imposicion, en el uso de la tolerancia entendida
como factor de respeto y de reconocimiento a la diferencia de un sujeto que
no se le puede tratar como un universal, sino que es el reconocerlo y de
gue se reconozca como un particular que existe fisicamente y culturalmente
como elemento importante y diferente que no se puede continuar descrito
en el discurso politico de los gobernantes, sino que debe trascender al
ambito de la accion particular.

Cuando desde el Estado se han empezado a operar las transformaciones
gue demanda la modernizacién de las sociedades, esta contestacion se
vuelve adan mayor, y los pueblos, comunidades y grupos étnicos
culturalmente diferenciados activan su lucha en la modificacibn de los
principales elementos de organizacion lo que se ve reflejado en las
manifestaciones de resistencia cultural.
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1.2 Cultura y grupos indigenas

Como proceso de produccion, circulacién y consumo de significados de la
vida en sociedad, la cultura, es un elemento que contribuye a establecer las
diferencias entre los sujetos y grupos sociales, es la terraza de las
relaciones que se viven y desarrollan en sociedad, lo que las hace diferentes
de las otras, propiciando una construccion y reconstruccion permanente de
las mismas, porque la cultura, comprende el conjunto de relaciones,
elementos y procesos que conforman el ambito social, que se traduce en
formas de relacionarse, de producir y de vivir.

La cultura en su sentido amplio, constituye un conjunto de elementos
distintivos de las etnias: sistemas de valores, simbolos, significados, normas
y costumbres, que distinguen a los de adentro de los de afuera. En el
terreno de la comunicacion, se ha transformado la circulacion de lenguajes,
mensajes y productos. El sistema comunicativo por definicion es diverso,
disperso y fragmentado y tiene como misidén la reorganizacion de la vida
cotidiana y los saberes, e impactar la informacion, el trabajo y el
intercambio de bienes y mensajes.

Hablar de grupos indigenas generalmente ha llevado a relacionarlo con el
aspecto cultural, aunque hay que advertir que ha sido de una manera
reduccionista y, que no en pocas ocasiones se ha visto a la cultura indigena
como un adorno prehispanico y de admiracién, al que solo hay que
“contemplar, reconocer y mantener estatico”, es decir, s6lo como parte de
un momento de la historia de México, por ende este sentido reduccionista
de ver la cultura de estos grupos de alguna manera ha facilitado la
dominacién y discriminacion por parte de los grupos en el poder y de
algunos segmentos de la sociedad, sin reconocer que son grupos que
existen y participan en la conformacion social, econémica y cultural del pais.

La intencién de este trabajo es reconocer la cultura de los grupos étnicos
como un proceso que ha constituido su conciencia y que les proporciona
una cosmovision del entorno, que lejos de integrarlos —completamente- a la
cultura occidental, han resistido embates que reflejan su existencia y la
mejor prueba de ello, es que participan actualmente en el contexto politico,
economico y social del pais.
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En este sentido para efectos de enmarcar el presente trabajo se han
retomado las definiciones conceptuales de cultura de Stavenhagen, quien
lo define como el amplio espectro de actividades, simbolos, valores y
utensilios humanos que identifican a un grupo humano y los distinguen de
otro. La de Foucault como las formas, métodos y técnicas de interpretacion
de los hechos cotidianos de la vida’ y, la de Gramsci, quien “.. alude a la
cultura en la actividad préactica y en la voluntad que se manifiesta en el arte,
en el derecho, en la actividad economica y en todas las manifestaciones de

vida individuales y colectivas”*°

Esto significa que por encima de todos los elementos participantes, la
conciencia del individuo es el producto de la cultura por la cual acttua el
sujeto y la forma como le son interiorizados los valores culturales mas
arraigados. “el sujeto identificado con su cultura denota su integracion
social en toda la amplitud del proceso educativo que lo constituye; lo que
da cuenta de estos aspectos cualitativos son precisamente las cualidades
diferenciadas del sujeto en cada momento de su despliegue por medio de la
aplicacion del conocimiento histérico-filoséfico en la resolucion de
problemas concretos en una mutacién constante de formacion de valores o

principios de accién de manera particular y especifica”.**

1.2.1 Dos visiones de la cultura indigena

Es importante identificar dos visiones de cultura de los grupos indigenas, la
primera referida al uso de la cultura como un instrumento de dominacion, y
la otra que se encuentra en la constitucion de la conciencia étnica con base
en la cultura materna. La primera ha sido una practica de dominacion y
sujecion permanente a un estado de lucha por la integracion a un
"desarrollo” nacional y que sin embargo no se ha logrado su incorporacion.
Un ejemplo puede observarse con la consumacion de los movimientos de
independencia en 1810 y de la revolucidon de 1910, en donde los ilustrados
y hombres de "razén" -en el caso del siglo xix y los "vencedores" en el
movimiento revolucionario consideraban a los grupos indigenas como un
lastre social que impedia el desarrollo y progreso del pais, y por
consiguiente sus propuestas eran idénticas, y estaban fundadas en el

Pedagogia 5(16) : pp.3y 4.

yurén Camarena, Ma. Teresa. "La cultura en la obra de Gramsci". en Pedagogia 6(19): p. 90.

' Cantoral, Sandra. La identidad cultural en la educacion basica. Un estudio de la constitucion de
la conciencia. p. 16.
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proceso de incorporarlos a partir de la educacion y por ende de la
destruccion de su cultura.

De manera mas reciente se ha tratado de adecuar la conciencia y manera
de pensar de los individuos al interés de la clase dominante, en el caso
particular de los indios -ese papel- lo ha desempefiado la politica nacional
indigenista y, dentro de ella un elemento central es el del tipo de educacion
gue ha permitido mantener y reproducir la explotacion y opresion de estos
grupos.

Este Proyecto Nacional Indigenista descansa en la concepcion positivista
gue se tiene sobre la sociedad y su evolucion, la cual requiere de un orden
social para dirigirse hacia el progreso; este progreso se realizara en la
medida en que los individuos estén integrados en su sociedad. El vehiculo
para lograr esta cohesion es la educacion, que permitira unificar y uniformar
las mentes para salir de la barbarie y arribar a la civilizacion, entendiéndose
como modelos de civilizacién y progreso de los paises europeos.*?

Si la utilizacion de la cultura ha sido un recurso de sometimiento, esto ha
llevado a ver una cultura minimizada, destruida, sometida, vertida en un
mundo de contemplacion que lo que ha logrado es justificar el dominio
social, economico y cultural para la explotacion. "Para justificar la
explotacion impune se intenta destruir su sistema cultural, imponiendo
nuevas formas, valores, ritmos, jerarquias y religion, y se refuncionalizan los
sistemas impositivos indigenas para favorecer la dominacion y la
explotacién”. '3

Para Aguilar Camin el indigenismo es una simulacion de los antropologos.
Dice: “gue seria horrible vivir en una aldea india™. A lo cual Fernando
Benitez le contesta, que "lo cual es cierto en parte, pero lo que no dice es

que somos nosotros los que hemos envilecido y alcoholizado a los indios

aurante 500 afios". 15

Cuando se habla de contemplacion se refiere a la falta de reconocimiento
de las formas bajo las cuales los grupos indigenas manifiestan sus valores,

230rda Hernandez, Jani. "Pluralismo e identidad cultural en el México Posrevolucionario: un

acercamiento diacronico”, en Pedagogia 5(16): p.20.

ijCisneros, Erasmo. "¢ Existe hoy una cultura indigena en México", en Pedagogia 5(16): p.6.
Benitez, Fernando, loc.cit.

Bidem.
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tradiciones, costumbres y la esencia cultural que ha constituido su
conciencia social y cultural y que finalmente ha sido su mejor arma para
defenderse. En este sentido la contemplacion se limita sélo a observar: su
pobreza, su alimentacion, su vestido, sus sitios arqueoldgicos, sus formas
de organizacion social, pero no va mas alla de las razones que lo han
llevado a la pobreza extrema y a las condiciones que han dado origen a su
integracion como grupo cultural de resistencia, que no esta dado por la
forma, ni por su expresion simbolica, ni por el patrimonio cultural de sus
antepasados, sino por una lucha permanente, en busca del reconocimiento
social, politico y cultural.

Historicamente los grupos étnicos han sido controlados por medio de
politicas que promueven su aislamiento en las comunidades, con lo que su
sistema de vida y la produccion de cultura quedd reducida, en gran
medida, a la propia comunidad, que al mismo tiempo sirvio como unidad de
resistencia elemental, donde lograron mantener un nucleo cultural como
estrategia para enfrentar, y al mismo tiempo aceptar, la explotacién y su
condicion de subordinados en la estructura social, una prueba de ello fueron
los fundamentos de las Leyes de Reforma del siglo xix, en donde se dio la
posibilidad de expropiarles sus tierras o bien comprarselas a costos
bajisimos.

Los grupos indigenas de México muestran una continuidad cultural e
histérica marcada por la explotacion y el sometimiento, mantenidos
basicamente en los nudcleos de resistencia cultural que conforman las
comunidades indias, desde donde, con altas y bajas no sélo han logrado
sobrevivir, sino que ahora estan proyectando su cultura y ganando espacios
economicos y politicos dentro de la sociedad nacional. Ahora se sientan a
negociar con los representantes del gobierno, como en el caso de Chiapas,
pero no antes de haber pasado por concepciones como lo interroga e ilustra
Carlos Fuentes de la manera siguiente:

"..cPor qué se tilda de delincuentes a los insurgentes zapatistas y se trata
como doncellas pudicas a los finqueros, los ganaderos, los rapamontes, l0s
terratenientes que explotan a Chiapas con la impunidad y la alevosia que le
dan sus guardias blancas? ;Por qué siempre, tanta violencia contra los
débiles en nombre del derecho y tanta justicia hacia los poderosos en

nombre de la impunidad?". 16

®Fyentes, Carlos. "La cuestion chiapaneca" en La jornada, p. 43, 14 de febrero de 1995.
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La cultura indigena es una cultura subordinada, y por tanto no es posible,
en consecuencia, aproximarse al estudio de lo étnico, dejando a un lado la
condicion de subordinado en su amplio sentido. Como lo diria Granados

Chapa es: "Una nacion atribulada por la miseria y la inequidad".*’

De acuerdo a la posicion Gramsciana: "...mostrar que el patrimonio cultural
de una sociedad, entendido en su acepcion mas amplia y comprensiva, se
distribuye de manera desigual entre los diferentes sectores, grupos y clases
gue conforman el todo social. Las subculturas de los grupos subordinados y
subalternos, son entonces manifestaciones epigonales, degradadas e
incompletas de una cultura que solo se expresa coherentemente y en toda
su plenitud en los grupos dominantes, que son los que la crean, la disfrutan

y la acaparan".’®

La cultura dominante no es asimilada de manera homogénea por las clases
subalternas, ya que muchos factores median esta asimilacion. “Uno de ellos
es el lenguaje que -en términos de Gramsci- es al mismo tiempo una cosa
viviente y un museo de fosiles de la vida y de la civilizacion. El lenguaje
constituye, quiérase 0 no, una resistencia. Desde este punto de vista hay
gue reconocer que aun cuando llegara a modificarse sustancialmente
alguna situacién histérica, el lenguaje se mantendria de manera relativa,
puesto que, para cambiar de manera abrupta, se requeriria que se muriesen
simultineamente todos sus hablantes y que se eliminasen todos sus

documentos escritos".®

Para mantener la hegemonia, las clases dominantes organizan la cultura, es
decir, desarrollan una serie de actividades tendientes a la formacion de
instituciones  -de control- y de crear el material y los medios para
mantener, desarrollar el frente ideoldgico de la dominacién cultural.

En este sentido existe una dualidad de orden estructural entre cultura
hegeménica/cultura subalterna, que supone una influencia mutua, donde la
cultura del bloque hegemoénico es la imperante pero no se conforma como
toda la cultura de la sociedad -muchos elementos estan presentes-, las

17
Idem.
®Bonfil Batalla, Guillermo. "Los conceptos de diferencia y subordinacion en el estudio de las
culturas populares”, en Pedagogia 5(16): p. 11.
¥yurén, Ma. Teresa. loc cit. p.93
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distintas culturas de las clases subalternas tienen una procedencia
sociocultural especifica, asi como una capacidad de resistencia, adaptacion
y modificacion de las relaciones que mantienen con la cultura
hegemonica.”

Una segunda vision de la cultura indigena parte de un sentido comun, que
dentro de una estructura social se define en especies culturales - para el
caso indigena- correspondientes a las distintas clases; en este sentido, cada
grupo tiene su propia concepcion del mundo, por lo que cada uno actla
segun la propia cultura, que es la cultura en la que se esta inmerso e
interactua todos los dias, es decir, se da una concepcion del mundo, que se
manifiesta en cada individuo, segun su pertenencia a un determinado
grupo, con el que coincide y convive bajo una manera similar de pensar y
de actuar. En consecuencia, los pueblos indigenas no son una colectividad
homogénea de cultura, sino que existen numerosas estratificaciones
culturales en mezclas combinadas.?

"Para el marxismo los sistemas étnicos, sus conformaciones sociales
sometidas al proceso histdrico, cuyas bases socioculturales, condiciones de
reproduccién y formas de vinculacion politica sufren constantes

e . n 22
modificaciones".

Por ello, la cultura es un proceso dialéctico que se desarrolla en
concordancia con el grado de avance del sistema social, econémico y, mas
concretamente, producto de las relaciones de produccion existentes en una
formacion economica social concreta. Bajo la consideracion de este principio
es necesario mencionar la base de que no es la conciencia del hombre la
gue determina su ser, sino por el contrario, el ser social es lo que determina
su conciencia.?

Por siempre sabemos que la practica humana promueve la generacién y
reconstruccion de la cultura, por consiguiente la practica como ente
constante de cambio y transformacion es lo que pudiéramos denominar de
manera mas completa como la praxis humana, y quiérase o no los grupos
indigenas no son ajenos a este principio.

iiPeﬁa Sanchez, Jaime y Duran, Lucila. La cultura de las clases subalternas, p. 49.
Idem.
*2jorda Hernandez, Jani. op cit. p. 27
“Marx, Karl. Prologo de El Capital,, citado en Sanchez, Antonio. Cultura y Revolucién. Un ensayo
sobre Lenin., p. 91
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La cultura propia, es a la que tenemos acceso solo nosotros, es aquélla que
la historia ha definido, de quiénes somos, de cuando se es y cuando no se
es, 0 se deja de ser, parte de ese ente social que hereda, deposita y
usufructla legitimamente una cultura propia, 0 sea, nuestra cultura. Cada
pueblo establece los limites y las normas: hay formas de ingresar, de ser
aceptado, pero hay igualmente maneras de perder la pertenencia. Esto es
precisamente lo que se manifiesta a traves, de la identidad, cuando se sabe
y se asume como un integrante de un grupo social, y que se es reconocido
por propios y extrafios, significa formar parte de una sociedad que tiene por
patrimonio una cultura propia y exclusiva, de la cual se obtienen beneficios
y sobre la cual se tiene derecho a decidir, de acuerdo con las normas,
derechos y privilegios que la propia cultura establece y que histéricamente
no se mantienen estéticos.

A partir de lo anterior, "Podemos entender mejor el significado de
pertenencia a un grupo étnico, sin olvidar que todos pertenecemos
necesariamente a una sociedad definida, que puede ser pequefia 0 muy
grande, pero que siempre tiene limites precisos, normas de pertenencia y
un acervo cultural que se considera propio y exclusivo”.?* En otras palabras
los grupos indigenas cuentan con una cultura particular, que los hace
diferentes.

Hemos visto a lo largo del texto los puntos opuestos de la cultura
dominante y de las culturas subalternas, entre ellas, la cultura indigena, la
cual refleja por su génesis la heterogeneidad cultural, ello nos habla de
formas diferentes incluso radicales de manifestar sus costumbres,
tradiciones, comportamientos, expresiones artisticas, incluso sus
manifestaciones éticas®, aun en los reducidos espacios que le deja la
cultura dominante.

Cierto es que la vida de las comunidades no transcurre exclusivamente, en
ningun caso, en el ambito de su propia cultura, "aunque esto varia
dependiendo del nivel de invasion de la cultura impuesta. Unos pueblos han

**Bonfil Batalla, Guillermo. México profundo, p.48

*Citaré sélo dos muestras de manifestaciones éticas entre los grupos indigenas: La Mayordomia
entre los Tlapanecos por ejemplo, es un trabajo de ayuda mutua conocido como naguma xtaja, en
gue todos los socios se ayudan sin remuneracion economica. En él se ven reflejados los valores
de igualdad y solidaridad principalmente. El Tequio es otra forma de organizacién social de los
grupos indigenas y se refiere al apoyo mutuo.
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sufrido la dominacion de manera mas intensa y permanente que otros y su
ambito de cultura propia se ha restringido a los espacios de la vida
doméstica, algunas actividades productivas, ciertas ocasiones de
convivencia comunal y poco mas: todo el resto de su vida se desarrolla en

espacios ocupados por la cultura impuesta".”

A pesar de que la constitucién de la cultura se presenta de manera similar,
en los diversos grupos sociales, su forma de participacion es diferente,
pues, como antes se habia sefialado, existe una cultura dominante y otras
dominadas. Lo cual no implica eliminar completamente la conciencia cultural
interiorizada de los grupos indigenas, por el contrario en muchas ocasiones
la fortalecen, a pesar de que sea so6lo por medio de la "contemplacion” de
las formas creadas por la cultura dominante.

Hablar de diferencia cultural, significa que la cultura hegemonica, reconozca
la diferencia de la cultura de los grupos indigenas, pero no subvalorandola,
menospreciandola, y utilizandola como un objeto de contemplacion vy
explotacion historica, sino por el reconocimiento a su constitucion, al
arraigo, a sus valores. Esto implica el uso razonado de la tolerancia, la
tolerancia no como el "tener que soportar”, sino como el respeto a sus
formas de ver y vivir la vida. En otras palabras es el reconocimiento de si
mismo y del otro, es descentrarse.

Me parece que existen dos ambitos generales de resistencia para la
incorporacion de los indigenas a la "cultura nacional”, una de ellas es la que
se ha venido precisando y, que se sustenta en la constitucion de la
conciencia cultural propia y otra que esta basada en los mecanismos de
control de las instituciones ideoldgicas -principalmente- que impiden el
acceso de los indigenas -no a todos- al desarrollo nacional, que implica una
contradiccion con relacion al discurso politico de incorporacion.

Bonfil Batalla se acerca a lo expuesto antes cuando sefala: "... la cultura
propia se enfrenta dia a dia con una manera diferente de entender y querer
al mundo. La comunidad se divide gracias a la accion de misioneros,
protestantes, maestros "progresistas”, fracciones politicas que se enfrentan
por intereses ajenos. Algunas causas ganan mayor partido entre la gente
joven y provocan fricciones entre las generaciones. A veces, los mismos

*®|bidem. p. 201.
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padres alientan la desercion de la cultura propia: que sus hijos no hablen
"el dialecto”, que sus hijos no vistan la ropa tradicional, que no parezcan
indios".?” Pero considero que cambiar la conciencia histérica, no sélo es
modificar los habitos de vida, implica necesariamente el vaciamiento y
negacion de la existencia del sujeto y por lo tanto un sujeto que no puede
existir sin cargar sus componentes culturales de origen. Lo cual significa
una negacion de la conciencia y de su historia, pero también puede darse el
caso contrario en donde inicie un principio de la realidad y que sea el
camino para la /adinizacion.

El reto es como los pueblos indios pueden vincularse al contexto nacional y
al proceso modernizador sin perder su identidad cultural. La globalizacion
economica y la internalizacion de la cultura, lejos de conducir a la
liquidacion de los particularismos locales y culturales, contribuira a su
reafirmacion, producto de la resistencia cultural.

*'Bonfil Batalla, Guillermo. op. cit. p. 203.
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I1. EL INDIGENA: SUJETO MARGINADO DEL SIGLO XIX
2.1 Situacion politica, juridica y social de los grupos indigenas

El proposito del capitulo es describir algunos aspectos politicos, juridicos y
sociales importantes que tengan relacion con los grupos indigenas del siglo
XIX y en particular los de caracter educativo.

Todo parecia suponer que la situacion de vida de los grupos indigenas
tendria que cambiar al término del movimiento de independencia que inici
en 1810, sin embargo sucedié todo lo contrario, las formas de opresion, de
explotacion, de falta de tierras, se mantuvo, aunque ahora con una forma
diferente de ejercicio, incluso mucho mas critica, como lo podemos observar
mas adelante.

Tomemos en cuenta que si bien las cédulas reales no prohibian a los
indigenas la compra de tierras en forma privada y éstos las adquirieron (una
pequeia parte de la poblacidén), mientras que la mayoria de la poblacion era
pobre y tenia en usufructo pequefias parcelas que eran en realidad
propiedad de la comunidad. Pero el proceso de modernizacion de la
agricultura era imponente que oblig6 a la violacién de las leyes vigentes que
protegian a los indios, por lo tanto “... muchas de las tierras comunales
fueron invadidas, expropiadas, vendidas o rentadas y la poblacion fue

objeto de la extorsién, explotacién y vejacion”.?®

Lo anterior nos demuestra la gran contradiccion existente entre las normas
legales, con la practica del ejercicio del poder, que violenta, trastoca y
destruye el mundo indigena. Florescano dice que “... esta legislacion en
lugar de protegerlas certifico, institucionalizé y grabo en su conciencia y en
la de sus dominadores su condicion de pobres indios menoresy asi fueron
objeto de una explotacién sin paralelo por su impunidad y persistencia, y de
una evidencia tan generalizada que abarco todas las ordenes del mundo
indigena: tierras, pueblos, trabajo, hijos, mujeres, religién, cultura,
costumbres, fiestas ... Nada quedé a salvo, todo fue violentado, alterado y

sometido a un proceso de desintegracién y desvalorizacién implacable”.?

28 Reyna, Leticia. “Ser indio o ser ciudadano”, en Eslabones. p. 28.
* Florescano, Enrique. Las Reformas Borbonicas. p. 25.
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Los liberales pensaban que la miseria y la ignorancia de los indigenas no
estaba en la explotacién que los hacendados, clérigos y autoridades ejercian
en ellos, sino que achacaban el problema al hecho de que era la propia
comunidad quien habia convertido a su poblacidon en gente apatica, inerte e
indiferente para el futuro. Por esta razén proponian la division de la tierra
comunal, en forma individual, entre los miembros de los pueblos. Esta fue
la pauta que origind la idea de descorporativizar a las comunidades, para
gue los indios se integraran a la civilizacion. Por supuesto, esta nocion
apoyo las bases del pensamiento liberal del siglo Xix, ademas de ser el
sustento ideoldgico de las Leyes de Reforma.

Las Cortes de Céadiz expidieron muchas leyes para resolver las demandas
sociales de la Nueva Espafia, una de ellas es la del 26 de mayo de 1810,
con un decreto en donde se liberaba a los indios de los tributos y cargas, y
se ordenaba el reparto de tierras y aguas a los pueblos que lo requirieran,
con el compromiso de cultivarlas. Esto era una verdadera reforma social y
agraria, que se adelanté a los planteamientos de los insurgentes, quienes
dieron a conocer el decreto hasta septiembre y octubre, lo que les dio la
adhesién de mayor gente del pueblo a la causa de la independencia.*

La idea liberal de descorporativizar se fragu6é y la propiedad privada se
convirtio, desde entonces, en sinbnimo de progreso. De esta manera el 4 de
enero de 1813, se ordena mediante un decreto de division de todas las
tierras comunales, con la excepcion de los ejidos necesarios para los
pueblos. Esta practica se siguio incluso, al consumarse la Independencia.

Para 1882, Altamirano acreditaba la culpa del despojo de tierra a los criollos
cuando sefialaba que “... eran ellos, mas que el gobierno espariol, los que
habian despojado al indigenato de sus tierras; eran ellos los que habian
mantenido las encomiendas, los tributos, los repartimientos, eran ellos los
gue habian tenido interés en aportar a la raza indigena de los goces de la
civilizacion, eran ellos los que oprimian a las clases pobres... y en 1821 eran
ellos justamente los que iniciaban la independencia iniciada con el objeto de

echarlas abajo”.*

% Reina, Leticia, op. cit. 30.
% Altamirano, Ignacio Manuel. Obras histéricas Il. SEP, p. 20.
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Para 1824, antes del reconocimiento de la independencia por parte de
Espafia, se decreta la Constitucion, entre los propdsitos de ésta, se
encontraba la necesidad de anular las diferencias raciales, buscando
entonces borrar legalmente la desigualdad entre las castas y los indigenas,
buscando darle a este ultimo el status de ciudadano, al igual que al resto de
los habitantes del pais. Aunque esto sélo fue una “ilusion de igualdad”,
porque en el fondo las diferencias raciales, sociales y culturales no sufrieron
alteracion alguna, por lo tanto los indigenas siguieron siendo los pobres y
por ende el concepto de indigena se fortalece con el sinbnimo de pobre,
incivilizado, ignorante y rebelde.

Al respecto de lo anterior, Ignacio Manuel Altamirano decia que “México
contaba con una poblacibn numerosa, en parte civilizada, y era la de
procedencia europea; en parta inculta y era la indigena, pero en cambio
docil, sedentaria, iniciada de antiguo en las ventajas de la vida social,
sumisa porque habia sido educada doblemente bajo el imperio sultanico de

los monarcas aztecas y bajo el yugo de la dominacién conquistadora”.®

Lo cierto era que para 1821, existe una inestabilidad politica y econémica
en el pais, motivada por un desconocimiento del ejercicio de gobierno y sin
experiencia en la vida politica, por ello, se inauguraron congresos, se crean
constituciones, se instauran imperios efimeros y republicas sacudidas, por
luchas intestinas, es asi como la nueva republica no conoce ni la estabilidad
ni la paz.

La palabra callada, por miedo, de los hombres de la Colonia, en esos
momentos brota como en un esplendor de locura, es decir, la palabra ahora
es libre, ya no es negada como a los hombres de la Colonia. Lo lamentable
es que esta palabra con libertad no pertenece a todos y menos a los
indigenas, que sin lugar a dudas en los inicios de independencia fueron los
gue menos hablaron pero si, los que con mas vehemencia actuaron.

Florescano retoma declaraciones de los comerciantes de esa época, cuando
decian que “el desdichado indio... era el juegue de tantas y tan brutales
instituciones, esclavo del gobierno, siervo de los sefiores, victima de la
cuchilla sacerdotal, y blanco de los excesos militares, sin propiedad de sus
bienes ni de su familia, sin mantenimiento ni ropa, ni abrigo, sin fuerza

% ibidem. p. 21.
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fisica ni moral, sin esperanzas ni deseo, sin amor ni afectos paternales, sin
compasion ni ternura para el préjimo, ni apego a la vida, destituido de los
sentimientos de la naturaleza; y semejante, en fin, a un animal inmundo...
La historia antigua, ni la tradicion, han transmitido a nuestra edad el

recuerdo de un pueblo tan degenerado, indigente e infeliz”.*®

Pero también es claro el temor que existia, incluso, hasta los afios 70" s por
parte de liberales y conservadores, de que los mas de cinco millones de
indigenas existentes a principios del siglo fueran calificados como los
enemigos de la patria, esto se debia precisamente al recuerdo de su
participacion en el movimiento armado del 16 de septiembre, por lo cual el
temor era realmente justificado.®*

Es necesario resaltar que tanto conservadores como liberales, no sélo
excluyen al indigena como actor de la historia, sino incluso lo hacen
aparecer como figura miserable, degradada y condenada en el mejor de los
casos, como le llama Florescano, a ser la “masa auxiliar” en el discurso
histérico que construyen sus dominadores.

Los liberales de la joven republica retomaron la idea de que los privilegios
concedidos a los indigenas, en la legislacion colonial, habian contribuido a
su atraso y de inmediato comenzaron a expresarse, José Ma. Luis Mora,
prominente liberal de la época, creia que tales privilegios estaban basados
en la aceptacion de la inferioridad de los indigenas.

“..El indio carece por lo comun de imajinacion aun cuando ha llegado a
adquirir clierto grado de cultura: ... su estilo desalifiado, inculto y
concentrado en las arideces de un raciocinio pujado, es por lo general poco

agradable.”(sic)*®

Posteriormente en 1831, Lorenzo de Zavala y en 1836, José Ma. Luis Mora,
sefialan que el futuro de la nueva nacion estaba en la minoria blanca que
habia heredado lo mejor del virreinato y pensaban que el fardo que impedia
levantarse al pais de su postracion estatica era la masa indigena ignorante.

*FElorescano, Enrique. El poder y la lucha por el poder en la historiografia mexicana. p. 36.
34. .

ibid. pp. 31-50.
% Mora, José Maria. México y sus revoluciones, Tomo I. p. 70.
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Siendo buenos liberales, estos autores rechazan tanto la tradicion
prehispanica como la colonial por considerarla como sustento de la vida
actual y aspiran a edificar una nueva nacion, semejante al modelo
anglosajon, por lo tanto, negaban la historia pasada en la que se
sustentaba el México de ese momento y pensaban solamente en el presente
y futuro. Con ello se mostraba claramente la doctrina liberal importada de
Europa, es decir negaban la historia de la colonia y dudaban el
reconocimiento a la época prehispanica y preferian poner sus 0jos en paises
europeos, como fue el caso de Francia.

Los intelectuales orgéanicos de la época como los llamaria Gramsci®
(principalmente liberales para este caso), no quieren reconocer las raices en
Espafia y entonces buscan el reconocimiento en la cultura francesa, que
poco 0 nada tenia con relacion a la cultura heredada de la Colonia. Pero no
solo era el desconocimiento de la herencia cultural de la colonia, sino
también se negaba el reconocimiento a la cultura prehispanica por
considerarla contraria a sus fines futuros de progreso y libertad.*’

A lo largo de la primera mitad del S. xiXx, se observan dos posturas
antagonicas, la de los conservadores, representados por Lucas Alaman,
guienes abogaban por la proteccion del indio (como en la época colonial) y
la no desamortizacidon de los bienes de las corporaciones; y la otra, la de los
liberales, en donde habia diferentes posturas, que iban desde los que
planteaban solamente privatizar ciertas areas de la tierra comunal hasta las
mas radicales que proponian desaparecer por completo la comunidad
indigena, su organizacion, forma de gobierno y hasta la prohibicion de las
lenguas indigenas.

Para 1848, José Maria Luis Mora representante del grupo liberal,
recomienda traer colonos europeos, como medio para civilizar al indigena, a
través de la mezcla de razas.®

% sacristan, Manuel. Antonio Grasci, Antologia. Pp. 388, 389. “Puede observarse que los
intelectuales “organicos producidos por cada nueva clase al constituirse ella misma en su
progresivo desarrollo son en su mayor parte “especializaciones” de aspectos parciales de la
actividad primitiva del tipo social nuevo sacado a la luz por la nueva clase”.

¥ Obras de Ignacio Ramirez Tomo |. pp. 178-186.

*®Halc, Charles A. El liberalismo mexicano en la época de Mora, 1821-1853. p. 229.
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Posteriormente se dieron declaraciones tan incongruentes, como la anterior,
como fue el caso de Lucas Alaman que rectifica su posicion inicial de
proteccion al indio, con su propuesta de que habia que extinguir la
propiedad colectiva para evitar la segregacion del indigena. Todo esto,
indica que para la época de Reforma y cuando se promulga la Ley Lerdo en
1856, el gobierno tenia la aceptacion general de los representantes en el
Congreso.

Bajo la justificante de encontrar modernidad y de que soOlo el duefio
(individuo) de la tierra la podia hacer producir y que las tierras de
comunidad eran las peor trabajadas y que bajo la forma de gobierno de los
indigenas, solo se fortalecia el atraso y aislamiento del indio, se dio paso a
la Ley Lerdo.

A pesar de los acontecimientos previos, en los que nuevamente se hace uso
de los indigenas, como es el caso de la Revolucion de Ayutla, en donde
hicieron posible el triunfo de los liberales y la toma del poder en 1855,
siguieron siendo la clase més oprimida.

El 25 de junio de 1856, Juarez, junto con el grupo de liberales decretan las
Leyes de Reforma, en donde su propdsito principal era la desamortizacion
de los bienes de las corporaciones civiles (incluye las comunidades
indigenas) y eclesiasticas. Y en 1857, el despojo y enajenacion de las tierras
de las comunidades indigenas alcanza su sustento constitucional. La
intencidn era que mediante la desamortizacion se podrian crear pequefias
propiedades y con ello, la modernizacién del campo mexicano.*

No obstante que los indigenas fueron un grupo importante y necesario en el
triunfo de la Revolucion de Ayutla, fueron los mas perjudicados, en ese
intento de los liberales por convertir a México en una nacion moderna. Esto
trae consigo un nuevo proceso de resistencia ante la marginacion de que
son objeto, por parte de los dirigentes de este movimiento armado.

Se ha hablado antes, del temor que liberales y conservadores le tenian a los
indigenas y campesinos. lo cual permite comprender en esencia que el
problema de conformar la propiedad privada, no estaba precisamente en el
interés de asimilar al indigena a la modernidad, como el de destruir sus

¥ Reina, Leticia, op. cit. p. 33.
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formas de gobierno indigena. Se trataba de hacer del indio un mexicano,
pero sobre todo de eliminar los elementos de resistencia cultural y social,
gue impidieran la organizacion comunitaria y la lucha armada. Pero la
idiosincrasia cultural, la identidad y la solidaridad del grupo indio lo hacen
resistente ante estos embates, a pesar de la constante represion sufrida.

Si bien es cierto la Ley Lerdo, favorecié la concentracion de la tierra en
pocas manos, debido a la confusion de sus articulos. Principalmente en el
“Articulo 8°, se exceptuaban las propiedades pertenecientes a los
ayuntamientos, tales como edificios (el palacio municipal) y terrenos
destinados exclusivamente al servicio publico de las poblaciones a que
pertenezcan; también quedaba exceptuado el ejido”.*° Se interpreté de
diferentes maneras, que incluso, permitieron la continuidad de las
comunidades, aun aquellas a las que les enajenaron todas sus tierras, se
mantuvieron con su forma de organizacion social y politica tradicional.

Para 1865, con el Imperio de Maximiliano, se restituye la personalidad
juridica a las comunidades indigenas y se reconoce el derecho a la posesion
de las tierras comunales. Maximiliano estaba de acuerdo en Ia
desamortizacion de las propiedades de la iglesia pero no con respecto a la
de los indios. Hecho que contradecia, incluso, la postura de los liberales.

En 1866, Maximiliano dicta la Ley sobre terrenos y repartimiento, para
cederlos en propiedad a los naturales y vecinos de los pueblos, entonces se
"establecié que los terrenos de repartimiento se adjudicarian en absoluta
propiedad a sus poseedores, y los terrenos de comunidad se dividieran y
distribuyeran entre los vecinos de los pueblos, prefiriéndose los pobres a los
ricos, los casados a los solteros y los que tenian familia de los que no la
tenian. Si los terrenos de comunidad fueran muy cuantiosos respecto de los
pueblos a que pertenecian, después de hacer la division se daria hasta
media caballeria de tierras a cada familia, si todavia sobraban tierras se
venderian a los vecinos...”*!

La tercera Ley data del 16 de septiembre de 1866, en donde se
"...establecié que las poblaciones de mas de 40 habitantes y escuelas de

“0 Bastida, Luis G. Coleccién de leyes, decretos, reglamentos, circulares, 6rdenes y acuerdos
relativos a la desamortizacion de los bienes de corporaciones civiles y religiosas y a la
nacionalizacién de los que administraban las Ultimas. México, 1893, p. 3.

*Reina Leticia. Loc Cit.
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primeras letras tendran un terreno util y productivo igual al fondo legal
determinado por la ley, las de mas de 200 ademas del fondo legal, tendran
un espacio de terreno bastante y productivo para ejido y tierras de labor,
que se sefialaria de acuerdo con las necesidades de cada caso...".** Esta
Ley en poco o més bien en nada favorecié a las comunidades indigenas,
puesto que eran las que en su mayoria carecian de escuelas.

Maximiliano busc6 la manera de evitar la corrupcion, que perjudicara a los
indigenas y campesinos, para ello promulgé la Ley tanto en espafiol como
en nahuatl, para el conocimiento de todos los involucrados. Sin embargo,
esto no respondia a la realidad, para empezar no todos los pueblos eran
nahuatls y por otra parte, a pesar de que muchos de los pueblos indigenas
y campesinos siguieron el camino legal para mostrar sus titulos
primordiales, las autoridades locales cometieron muchos abusos y hasta
llegaron a declarar las propiedades comunales como terrenos baldios para
venderlos a particulares ajenos a la comunidad.

La mala aplicacion y su falta de prevencion de consecuencias de las Leyes
de Reforma, lo Unico que lograron fue la concentracién de tierras en pocas
manos, el incremento de peonaje alquilado, crisis por el sobrante de mano
de obra (al ser despojados de sus tierras), y un incremento mayor de
miseria en los pueblos y principalmente de indigenas. Ahora habian sido
despojados de sus tierras, razén por la cual se vieron obligados a emigrar a
zonas mas alejadas e inhospitas, “zonas de refugio” como las llamé Aguirre
Beltran.

Lo anterior refleja una experiencia historica de resistencia a otro embate de
represion y marginacion.

Hasta ahora se puede denotar que el problema del indigena no se resolvia
por el decreto de leyes y mas leyes, es decir, se resumia la situacion
problematica a un asunto juridico, cuando el problema era realmente de
desigualdad social, cultural y econdmica. Ademas, a base de tanto luchar y
defenderse las comunidades indigenas lejos de debilitarse se reforzaron sus
lazos culturales y sus formas de identidad se fortalecieron. Puesto que ha
pesar de haber sido despojados de sus tierras y tener que alejarse a lugares

“2 Reina, Leticia. op. cit. p. 35.
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inhdspitos e insalubres, mantuvieron unidad y fortalecieron sus valores de
igualdad, solidaridad y respeto a sus formas de organizacion.

Para 1893, Ives Limantour, expresaba que los Unicos capaces de conducir al
gobierno eran los especialistas y técnicos como él, y los hombres de ciencia.
Por lo tanto para él los indios eran por naturaleza fisica y socialmente
inferiores, esta forma natural los marginaba de la modernidad, por su
incapacidad de desarrollo.

Como podemos observar, la manera negativa precedente de caracterizar al
indigena, durante el porfiriato no se elimina, sino por el contrario se
refuerza, asi tenemos que historiadores como Vigil, en 1877, se dice que en
el "...sistema colonial halla €él, los gérmenes de nuestras costumbres y
habitos; de aqui la necesidad de estudiarlo para comprender los problemas
presentes. Otro tanto ocurre en los rezagos prehispanicos, si bien son para
él de signo contrario, por consiguiente debemos estudiar asimismo esa
barbarie, puesto que vive ain y persiste entre nosotros...".**

Por su parte Molina Enriquez, decia que "los mestizos gracias a sus
poderosas energias, son los duefios del poder; en ellos emana el impulso
volativo en todos los asuntos publicos; ellos llevan al terreno de la ejecucion
todos los propositos: ellos son los fuertes: ellos son los que mandan. Pero
estan a merced de los criollos. En este sentido el indigena por si sélo es
débil, y el mestizo es quien tiene la fuerza al estar en constante movimiento
y cruzamiento con el elemento indigena, al cual va absorbiendo

aumentando sin cesar su propio nimero".*

El mismo Enriquez, agrega que los mestizos se identifican con los indigenas
y unos y otros constituyen la poblacion verdaderamente nacional. Ademas
los mestizos ligandose a las indigenas, pueden avanzar, como lo han venido
haciendo, de manera que se confunden en uno mismo. De esta forma,
pensaba que el indigena tendria que desaparecer, conforme se fuera
incrementando el mestizaje. Esta idea tenia coincidencia con la de afios
atras, de José Ma. Luis Mora, en donde el mestizaje representaba
“brogreso”.

43 Ortega y Medina, Juan A. Polémicas y ensayos mexicanos en torno a la historia. p. 263.
* Molina Enriquez, Andrés. Los grandes problemas nacionales. p. 358.
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Tiempo después Manuel Gamio plantea una vision diferente, con relacion a
los pueblos indios del pais, asegurando que "...es claro que las familias
indigenas, separadas del concierto nacional, ignoradas por la Constitucion,
por las leyes federales y por las provinciales y sélo tenidas en cuenta
cuando se trataba de imponerles contribuciones arbitrarias, arrancarles
contingentes de sangre y servidumbre y engafiarlas en las transacciones
comerciales soOlo hallaron en su desesperacion un dilema: rebelarse o
morir... y unas, como puede observarse en la Mesa Central, han estado
pereciendo por degeneracion; otras -yaquis y mayas- vegetaron siempre en
su secular rebelién y casi todas han colaborado en la actual Revolucién en
busca de libertades, en espera del sitio y de la jerarquia que por derecho
legitimo les corresponde en el hogar nacional".**> Coincido con esta postura,
en donde se refleja con toda claridad la resistencia que han tenido que
utilizar los indigenas ante el uso y represion de que han sido objeto
historicamente.

Es necesario resaltar que conservadores y liberales, no sélo excluyen al
indigena como actor de la historia, sino incluso, lo hacen aparecer como
figura miserable, degradada y condenada en el mejor de los casos, como lo
llama Florescano, a ser ‘masa auxiliar’ en el histérico que construyen los
dominadores y sino lo construyen ellos, si lo interpretan y utilizan para su
propio beneficio.

Los escritores durante la época del porfiriato estaban obsesionados por
crear una conciencia histdrica nacional, que integrara el pasado, unificara
los grupos y clases sociales en leyes vy fines politicos comunes y que
reconociera en las tradiciones, valores y practicas de la poblacion, las
esencias del sentimiento nacional. Por estas razones, consideraban a los
periodos anteriores como ingenuos, tantaleantes y erraticos, que han sido
superados por el advenimiento de la paz, la estabilidad econdmica y las

“luces del progreso".*

Justo Sierra, defensor de la ideologia porfirista, comentaba que el libro de
"México y su evolucion social" se escribid "para demostrarlo asi y queda
demostrado™; lo que representaba una apologia de la estabilidad politica y
del crecimiento econdémico, escrita bajo el signo del positivismo cientificista

** Citado por Reina, Leticia. op. cit. p. 38.
*® Gonzélez Navarro, Moisés. “El porfiriato. La vida social”, en Daniel Cosio Villegas (coord.).
Historia moderna de México Vol. IV. p. 531.
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de la época y destinada, por su contenido y lujosa presentacion, a
convencer a la clase dirigente y sus aliados de la necesidad de continuar
caminando unidos por la misma ruta.*’

Hasta ahora se ha descrito lo relacionado con la situacion politica, juridica y
social de los grupos indigenas, y se ha presentado de esta manera para
contar con un contexto mas amplio y con mayores elementos de analisis, en
donde se pueda insertar la parte relacionada con la educacion indigena en
un breve esbozo del siglo XIX. De acuerdo con ello, en las proximas paginas
encontraremos algunos apuntes importantes del proceso educativo que se
Vivié durante ese siglo.

Para hacer mas explicita la situacion por la que atravesaba el pais durante
esta época es importante distinguir dos grandes fases: la primera entre
1821 y 1876 como el periodo de anarquia e inestabilidad politica, en donde
se fueron afianzando las instituciones politicas y juridicas del México
‘moderno’ y; la otra fase posterior a 1876, la etapa de estabilidad, y de paz
0 bien como la llamé Porfirio Diaz, de "Libertad Orden y Progreso".

2.2 La educacion en el periodo de anarquia e inestabilidad
politica

Al inicio de la lucha por la Independencia, solo 30 mil mexicanos sabian
leer,”® "lo que dificultaba cualquier programa educativo en general que
pretendiera llevarse a cabo. En particular, alguno con miras a la deliberada
expansion del castellano encontraria al indigena con marcas aun frescas del

yugo colonial, y brotarfa la oposicién".*°

Aunque no hubo necesidad en ese momento de que surgiera conflicto
alguno porque "en cuanto a la necesidad de castellanizar, ni menciones
hubo, por que podemos inferir que si la alfabetizacion llegé hasta los
indigenas no fue -por supuesto- bajo un programa preparado especialmente
para ellos".®® Esto nos indica lo abandonada que estuvo la educacion

*" Florescano, Enrique. op. cit. p. 57.
48Reyes Heroles, Jesus. “El liberalismo mexicano”, Vol. I, p. XII, citado por Bravo Ahuja, Gloria. La
ensefianza del Espafiol a los indigenas de México. p. 56
49 .
idem.
idem.
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indigena durante el periodo de anarquia, pues la Unica manera de
progresar, era que la escuela hubiera ido hasta ellos, pero los medios de
comunicacién eran extremadamente dificiles y los lugares muy lejanos,
razon por la cual no enfocaron su atencién a este problema, como tampoco
contaban con los recursos para afrontarlo.>

Durante las primeras décadas del gobierno independiente se consideraba
gue los "contenidos basicos del sistema educativo tenian que enfocarse al
aprendizaje de la lectura, la escritura y las formas de raciocinio impuestas
por la légica formal. Todas ellas eran actividades que desarrollaban los
estudiantesSzde manera independiente, aislados unos de otros, aun dentro

del grupo”.

En las escuelas de primeras letras pusieron especial atencion en tres
procesos de los contenidos curriculares de la ensefianza bésica, ellos son: i)
alfabetizacion, ii) adoctrinamiento politico y religioso y iii) adquisicion de los
rudimentos de la cultura general. En realidad por ese tiempo, este tipo de
educacién estaba considerada para los indigenas sélo de manera limitada.

Algunos autores como Ignacio Manuel Altamirano consideraban, que una
poblacion se consideraba muy feliz con tener una escuela miserable; y que
los pueblos indigenas, que son los mas numerosos en la Republica, carecian
las méas veces de ella; por consiguiente el indio jamas aprendia a leer, y eso

explica su estado actual de barbarie y abatimiento".>®

En aquellas comunidades en las que solia haber escuela, se ensefiaba solo
la doctrina cristiana, para lo cual hacian recitar rezos de memoria a los
nifios. “"Estos rezos eran e/ Bendito, el Padre Nuestro, ...” >* y otros. El
problema es que no se les ensefiaba a los niflos al mismo tiempo el
castellano, por lo que esta actividad resultaba inutil, puesto que no la
comprendian.

°L | arroyo, Francisco. Historia comparada de la Educacién en México. p. 255.
*’Arredondo, Ma. Adelina. “Contenidos y métodos educativos en las primeras décadas del
gobierno independiente en Chihuahua”, en Martinez, Lucia (coord.). 1994 Indios, peones,
hacendados y maestros: viejos actores para un México Nuevo (1821-1943). pp. 8-9.
*3Altamirano, Ignacio. “BOSQUEJOS, La escuela del campo” en Bermudez, Teresa. Bosquejos de
5ducacién para el pueblo: Ignacio Ramirez e Ignacio Manuel Altamirano. p. 101.

idem.
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En la primera mitad del siglo xix los hombres publicos pensaban que la
educacién pudiera ser una regeneradora de razas que ocasionaria que los
indigenas lograran una mejor posicion en los ambitos social, econémico y
politico. En la educacion enfocada para los grupos sociales-culturales, lo
indio era concebido como algo tan diferente y diverso a lo existente en la
sociedad nacional, por lo que se vio envuelta en una polémica sobre lo que
implicaba la tradicion y la modernidad.>”

Los mismos hombres politicos tomaban con cierta distancia a la "plebe" de
las ciudades y al campesinado, tanto indigena como mestizo. Estos grupos
sociales eran considerados como un obstaculo para el desarrollo nacional,
como grupos hundidos en la "ignorancia”, una poblacién en espera de la
solucion a traves de la educacion que deberia ser diseflada y controlada por
los sectores "pudientes” de la sociedad.>®

Por la razén anterior un editor del peridédico "El llustrador Nacional”,
periodico cientifico, literario y politico, en julio de 1823, propuso que se
considerara la organizacion del colegio de San Gregorio, para que se
admitieran gratuitamente todos los indigenas que el colegio pudiera
sostener, con base en la propuesta anterior el 11 de octubre de 1824 el
gobierno mexicano decreto que los bienes y rentas que tenia el Hospital de
Naturales pasaran al Colegio de San Gregorio, para que en €l se educasen
los indios, asistiendo a los méas jovenes indios de cada estado, territorio o
poblacion que habia sido contribuyente del Hospital.

Posteriormente entre 1828 y 1834, maestros y alumnos indigenas forman
varias representaciones para solicitar que San Gregorio fuera considerado
como colegio para indios, sin que entraran no indigenas a estudiar en él.

Los representantes no tuvieron ningun éxito, comenzaron a entrar no
indigenas a partir de 1834, en donde el colegio se convirtié en el principal
centro literario y cientifico de la ciudad de México, y en 1850 el ministro de
Relaciones e Instruccion Publica José Maria Lacunza informa a los estados
de la creacion de la carrera de agricultura para indios y no indios.

*>Escobar Ohmtade, Antonio. El Colegio de San Gregorio: Una institucién para la Educacién de
indigenas en la primera mitad del siglo xix (1821-1857). p. 1
*Sibidem. p. 3.
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Por 1870 México intentaba los primeros pasos para un modelo democratico,
una vez que Benito Juarez habia restaurado el sistema republicano en 1867
y surgia una conciencia de nacionalidad producto de los ultimos afios y
hechos. La educacion era el punto medular que resolveria el cumulo de
conflictos pendientes en todos los &mbitos, prueba de ello son los
testimonios de los pensadores de la época que manifestaban la necesidad
de mejoramiento de la instruccién y la educacion. La propia Legislacion
Liberal expedida por el gobierno juarista en 1867, buscaba el debilitamiento
del poder eclesiastico y proponia la ensefianza laica, habia iniciado los
cambios y comenzaba con ello un proceso complicado, si tomamos en
cuenta gue las leyes se contraponian a la realidad y a la tradicion del pueblo
mexicano.

2.3 La etapa de estabilidad politica y social

Por aquellos afios en que no se hacian censos, la poblacion se calculaba en
8 millones de habitantes; de los cuales 6 millones eran indigenas; el brusco
choque sufrido con la conquista seguia vigente, y los indigenas vivian
inmersos en una sociedad a la que servian pero que no entendian. Fue en la
década de los sesenta cuando esta realidad comenzo a aflorar; las
corrientes del pensamiento liberal mostraron interés por las culturas
autéctonas y cooperaron a esta toma de conciencia, junto con pensadores
de raigambre indigena que habian logrado integrarse a la nacion mexicana
en formacion.”’

En los afios ochentas se llevaron a cabo cuatro congresos relacionados con
la Educacion Publica, el principal mévil de estos congresos era la unidad de
los sistemas educativos. Se enfatizo “... también la necesidad de llevar la
escuela al campo y a las tribus indigenas rezagadas de la civilizacién".>®
Entre los precursores de la educacion indigena se encuentra Ignacio
Ramirez quién condensdé en sus estudios la situacion problematica del
momento, y logré que el Instituto Literario de Toluca proporcionara "Becas
de Gracia" para alumnos indigenas, otro personaje importante de la época
fue Ignacio Manuel Altamirano que al igual que Ramirez, se interesé en la

estructuracion de la ensefianza la implantacion del laicismo y la asimilacion

*’Bermudez de Brauns, Ma. Teresa. Bosquejos de Educacion para el pueblo: Ignacio Ramirez e
Ignacio Manuel Altamirano, pp. 10-11.

*Luz Elena Galvan. “En la Construccion de una historia, educacion y educadores durante el
porfiriato” en Martinez, Lucia (coord.) op. cit.
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del indio, elementos que ambos consideraban necesarios para lograr el
progreso de México, progreso que debia fundamentarse en la educaciéon del
pueblo.>®

En abril de 1887, la sesién de la comision permanente del Congreso de la
Unidn, reporta las comunicaciones recibidas de diferentes legislaturas
estatales desaprobando la iniciativa de Chiapas para el establecimiento en
toda la Republica de escuelas para la raza indigena.®® La polémica al
respecto continud hasta finales del ‘89 en donde el dictamen de la Comisién
de Ensefianza Elemental Obligatoria en el que se rebaten las objeciones al
establecimiento de un sistema nacional de educacion y una de las cuales es
gue el bajo nivel intelectual de la raza indigena impide que sea uniforme en
toda la nacién la ensefianza primaria laica, gratuita y obligatoria.®

Pero en 1889, ya en el porfirismo y concretamente en el Congreso de
Instruccién Pudblica, convocado por Baranda, se continda la polémica y se
confiesa abiertamente el olvido en que se tenia a las minorias étnicas, y se
cuestionan eventos trascendentales alrededor suyo. Baranda pugna por una
Educacion popular en vez de enserianza elemental. Afirma que la “tesis de
la desigualdad intelectual de los indigenas es una gran falsedad... Esta raza
en conjunto ha hecho en nuestro tiempo poco en el campo cultural, porque
poco es también lo que se ha hecho por elevar su nivel educativo...
esfuerzos aislados y por lo mismo de poco alcance. Uniférmese la
ensefianza primaria obligatoria, y pronto se vera, por los hechos, que no

existe la inferioridad de la raza indigena”.®

Con este antecedente, en la fraccion 5a. del Articulo 682 de la Ley de
Instruccién Pudblica, propuesta por Baranda en 1896, se procura "con el
mayor empefio, que la ensefianza primaria se difunda entre la raza
indigena"”. Estaba entonces el primer paso: se habia despertado la
conciencia. Ahora el problema consistia en pasar de la teoria a la practica.®®

*Ma. Teresa Bermudez de Brauns. loc cit. p. 11

®Escobar, Antonio y Teresa Rojas (coord). 1992. La presencia del Indigena en la Prensa
Capitalina del Siglo xix. Catalogo de Noticias I. Serie indices, p. 554.

®libidem. p. 558.

®’Bravo Ahuja, Gloria. op. cit. p. 58.

®Sidem.
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Al final del siglo xix surge un enfrentamiento militar entre las fuerzas
nacionales y los indios yaquis sublevados en Sonora, en donde los
derrotados por supuesto son estos ultimos. Posteriormente en un informe
del presidente de la republica ante el Congreso de la Unidn, se menciona
gue la obra de pacificacion de los indios yaquis ha dado buenos resultados,
pues en los pueblos del rio yaqui quedaron establecidos mas de tres mil
indigenas y otros mil setecientos colonos, en Torin se establecieron, ademas
dos escuelas una para nifios y otra para nifias. ®*

Se puede considerar que el intento de integrar lo indigena a la sociedad
nacional mexicana por medio de la educacion fue una preocupacion
permanente de los pensadores de la época. Integracion que se intenté en el
nivel educativo, siguiendo las pautas que se habian dado con la
evangelizacion colonial, es decir por medio de la castellanizacion, de seguir
ejemplos de las clases pudientes y de reintegrar a los miembros aculturados
en la ciudad a las comunidades o pueblos, para que ellos fueran los agentes
culturales del cambio y por ende de la ideal sociedad homogénea.

Cuando parecia descartada la idea de una educacion nacional, surge en
1905, con la creacion de la Secretaria de Instruccion Publica y Bellas Artes
el proyecto de educacion nacional a cargo de Justo Sierra y que regia para
el Distrito Federal y los Territorios. En septiembre de 1910 precisamente
Justo Sierra realiza un congreso de educacion que dur6é dos semanas, en el
gue se destacé la necesidad de "dignificar la labor del maestro de escuelas
buscando unificaciones pero no uniformidades"”. Igualmente se empezd a
hablar de la necesidad de llevar la educacién a los indigenas.®’

A pesar de los esfuerzos de Justo Sierra como Secretario de Educacion
Publica, la educacion rural fue casi inexistente durante el porfiriato. En
1895, el 86% de la poblacion era analfabeta y para 1910 sélo el 20% de la
poblacion apenas podia leer y escribir. En las zonas urbanas, la situacion no
era mucho mejor, solo el 10% de los habitantes del Distrito Federal sabian
leer y escribir.®®

Si bien se ha dicho que el problema de los indigenas era y es de orden
social, cultural y econémico mas que de orden juridico como se le ha

% Escobar, Antonio. op. cit. 572.
65Engracia Loyo. Instituciones de Educacién Indigena (1910-1940)._mimeo.
®*Gonzalez Navarro, Moisés. loc. cit.
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guerido ver. Fueron factores que de alguna manera fortalecieron y lograron
resistir con sus propias formas de organizacion social o comunal; que
conservaron en el mayor de los casos, como son: sus lenguas indigenas, su
vestido, su cosmovision entre otros. Fueron éstos precisamente los factores
de ‘resistencia’ que los hicieron sobrevivir y evitaron su abolicion o
incorporacion a un sistema de vida diferente e impuesto.

Durante el siglo xix una de las principales causas de su debilidad cultural se
debi6é a la tradicional mentalidad colonial y a la mentalidad liberal
(importada de paises europeos). Estas formas de pensar resultaron
completamente negativas, debido principalmente a que impedian el
reconocimiento pleno de la pluralidad cultural del pais y mantenian la idea
de una cultura nacional (que no existia), sino mas bien lo que prevaleci6 fue
un grupo de dirigentes (liberal o conservador) con una cultura dominante
gue redujo e incluso quiso desaparecer a las otras culturas existentes (como
el caso de la indigena). Precisamente el que no se haya reconocido la
existencia de las culturas de los grupos indigenas y de minimizarlas hasta
considerarlas de barbarie y de obstaculo para el progreso, permitieron su
existencia, con base en los elementos de resistencia que ya se han
mencionado y que son su lengua, sus tradiciones y costumbres.
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I1l. LAS POLITICAS INTEGRACIONISTAS DE LA POBLACION
INDIGENA EN EL SIGLO XX

3.1 Los indigenas a finales del porfiriato

La situacién colonial en que se encontraban los indigenas en nada se
mejoré con el movimiento de independencia, por el contrario, empeoro
pues durante la época independiente se dictaron Leyes, como las de
Reforma que en vez de favorecerlos les desampararon, ante la voracidad de
los grandes caciques que se apropiaron de sus tierras. Entre otros, éste fue
el motivo que a los indigenas obligb a alejarse a otros lugares con mayores
dificultades de comunicacién, que aun en la actualidad en muchos de los
casos, resultan inaccesibles y es mas critico aun en ciertas épocas del afo.
Se vieron los grupos étnicos obligados a tomar esta decision como una
medida para buscar seguridad y como un recurso de resistencia, ante los
frecuentes embates de represion de los diferentes gobiernos.

Para 1910, ante un panorama de miseria y de inconformidad por parte del
pueblo, motivado por la extraccion de grandes cantidades de materias
primas del pais, para beneficio del desarrollo industrial de otros paises,
como Estados Unidos y Gran Bretafia, que en nada mejoraba las
condiciones de vida de los mexicanos. Muy por el contrario las utilidades y
beneficios siempre eran para favorecer al exterior, a los paises extranjeros;
ademas aumentaba la explotacion de mano de obra barata y aseguraba una
futura escasez de materias primas, minerales y articulos energéticos que
eran indispensables para el desarrollo del pais.

Lo anterior, ademas de otras situaciones politicas y sociales, motiva el
principio de la Revolucién que "... ante el panorama de grandes contrastes y
humillaciones, el pueblo urgido se lanza a saciar su hambre de tierra, de
pan, de libertad, de vida: a buscar el camino de su respeto propio y en fin,
a realizar su suefio de justicia y de soberania politica..."®’

Sin querer considerarlo como una repeticion de la historia, es necesario
resaltar que nuevamente los que le dan vida al movimiento revolucionario
son los habitantes de las regiones rurales, incluyendo en ellas las
comunidades indigenas.

&7 Zamora, Fernando. México.
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Para 1910 se habia llegado a un poder absoluto, a un gobierno que llegaba
a los limites maximos de represion de cualquier inquietud y exigencia de
caracter politico o social. Testimonio de esta situacién es la conocida frase
"matalos en caliente” del sistema porfirista, para el silenciamiento de las
protestas; las represiones continuas a los movimientos estudiantiles; las
rebeldias, sojuzgadas con mano de hierro, de yaquis y mayas; los
asesinatos de luchadores obreros y campesinos y las deportaciones de
grandes conglomerados humanos hacia Yucatan, Quintan Roo y las Islas
Marias.

Podemos afirmar que el porfiriato fue un régimen de hacendados, esto es,
de sefiores de la tierra, de explotadores de una poblacion campesina, sujeta
a ser servidumbre feudal, lo llamo asi no por el feudalismo medieval, sino
por la marcada relacion de sefiorio servidumbre. En las postrimerias del
siglo xiIx y principios del xx, Porfirio Diaz era un sefior de sefiores, que
gobernaba para ellos y se apoyaba en ellos, pesando todo el poder sobre
las débiles espaldas del campesino indigena y mestizo.?® Lo que significa
gue la aparente estabilidad estaba sostenida por una piramide de miseria y
disgusto de la poblacion mas olvidada del pais, me refiero a la rural e
indigena.

Como una herencia de Juarez, Porfirio Diaz considera la ideologia politica de
Barreda, retomada de Comte, con la idea que amor, orden y progreso
constituyen la divisa clasica del positivismo. Barreda le hace una enmienda
liberal: libertad, orden y progreso.

Libertad y progreso perseguian los liberales desde la época de Mora, pero
no habian pensado en el orden (respeto y observancia a normas y leyes),
gue era elemento indispensable, desde el punto de vista de los positivistas,
para conquistar el progreso y la libertad. No tardaron los viejos liberales en
descubrir que entre la libertad y el orden hay un gran antagonismo y por lo
menos cierta reciproca incompatibilidad y necesidad de transaccion.

Para Barreda la libertad "lejos de ser incompatible con el orden, la libertad
consiste, en que todos los fenbmenos, tanto organicos como inorganicos, se

® Alvarez Barret, Luis. “Justo Sierra y la Obra educativa del Porfiriato, 1901-1911", en Historia de
la Educacion en México. p. 86.
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someten con entera plenitud a las leyes que los determinan. Lo cual
significa que para Barreda, representa lo mismo el ambiente social y el
ambiente natural.®®

Esta vision, ya no es la voz del liberalismo clasico sino la de la burguesia
triunfante y para convencernos considero importante presentar algo mas:
“Por lo que se refiere al hombre, por encima de la libertad como individuo
esta el orden social; por ello, el Estado debe intervenir para controlar la
libertad del individuo, cuando ésta amenaza el orden social de que forma
parte. En otras palabras, el individuo debe pensar libremente pero debe
obrar conforme al interés de la sociedad.”

Lo cierto es que el positivismo no era la doctrina de la libertad sino del
orden y esto representaba someterse a intereses ajenos. El individuo era
libre de obedecer y de cumplir con las normas y leyes impuestas por el
Estado, pero si no los hacia, la sociedad podia reprimirlo.

El positivismo llegd a contar con el rechazo de liberales y conservadores. Si
al principio fue considerado como la doctrina politica del partido liberal,
pronto dejé de serlo para convertirse en plataforma politica de la dictadura.
El orden social quien finalmente lo ejercia era el dictador, escudado en el
estado y en las formas de gobierno. Podemos concluir que "... el positivismo
se introdujo en México, no s6lo como filosofia, sino también como sistema
educativo"’* y, le agregaria, también como sistema politico y social.

En lo correspondiente a la educacion, las realizaciones durante este régimen
son evidentes, en primer lugar diversos intentos para la construccion de una
teoria educativa, en los cuatro congresos pedagdgicos nacionales: 1882,
1889-1890, 1890-1891 y el de 1910. A lo largo de los mismos se paso por el
disefio de una educacion popular, de la educacién integral, de la educacion
liberal, de la educacién nacional, de la educacion para el progreso. En la
practica el desarrollo de la educacién primaria, que era a la que mayor
importancia se le daba, sélo alcanza la capital de la Republica, las capitales
de los Estados, las ciudades y villas importantes, las cabeceras distritales y
las de los municipios mas populosos y ricos. Lo realizado en favor de la

% Ibidem. P. 102

" Ibidem. P. 103

" Galvan de Terrazas, Luz Elena. “En la construccién de una historia. Educacién y educadores
durante el Porfiriato. En Indios, peones, hacendados y maestros. Tomo |, p.177.
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poblacion campesina e indigena es escaso en cantidad y mediocre en
calidad.

Un ejemplo, lo podemos ver con la Ley de Educacion Primaria de 1908, que
agrega la educacion estética y el concepto de educacion nacional, entendida
ésta como la introduccion al estudio de la historia patria, de la geografia
elemental de México y del civismo constitucional mexicano; se llama lengua
nacional al espafiol de México. Por supuesto con esta ultima declaracion los
grupos indigenas y sus lenguas quedan marginadas y con mayor razén se
descarta la posibilidad de la ensefianza en lenguas indigenas y si se
fortalece el proceso de castellanizacion.

3.2 El movimiento revolucionario y la educacion rural

La verdadera accion del gobierno se ejercia exclusivamente en los grandes
centros urbanos. De ahi que en aquella época, desde la vision del grupo en
el poder considera que la ignorancia del pueblo, su incultura, fanatismo y
prejuicios, fueran enormes y requirieran para su solucion una obra tan vasta
en materia de transformacion social técnica y econdmica, que implicaba un
ritmo de realizaciones audaces que pusieran fin, en veinte o treinta afos, al
atraso de cuatro siglos que le dejaron la Colonia, la Reforma y el Porfiriato.

“Hubo que esperar a que la Revolucion Mexicana hiciera algo por la masa
rural, a la que se tenia en el mas completo abandono en materia de
servicios publicos. Un poco mds de las dos terceras partes de la poblacion
estaba completamente desintegrada. Esta cifra significaba en aquella época
diez u once miflones de habitantes, quienes trabajaban de sol a sol y dia
tras dia, como bestias de labor, para ganarse apenas un Ssustento
miserable; la situacion era lamentable. Durante el porfiriato hubo un 78.5%
de analfabetos, segun lo registra el censo de 1910, en el que nos indica
que, de 157166, 369 habitantes, 11343, 268 no sabian leer ni escribir; de
ellos 77065, 456 eran mayores de 12 afios, 2~ 168, 980 eran nifios en edad

escolar, de 6 a 12 arios, y 2°608, 832 eran pequerios entre 1 y 5 afios. £

Lo cierto es que mas que un problema escolar, el pais se encontraba ante
un problema social y econdmico, principalmente en el medio rural e
indigena. A pesar de que los gobernantes en ese momento se daban cuenta

2 Gémez Navas, Leonardo. “La revolucién mexicana y la educacién popular’ en Historia de la
Educacion Piblica en México. p. 136.
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de esta situacion problematica, no les interesaba darle respuesta. Una
prueba de lo anterior es que minimizaron en tal magnitud el problema, que
buscaron darle respuesta sélo por el ambito educativo y, es precisamente,
cuando se plantea la creacion de las escuelas llamadas rudimentarias o
también conocidas como escuelas de peor es nada.

Como parte de las demandas de los Congresos Pedagdgicos vy
principalmente el de 1910 en donde se consider6 la necesidad de
proporcionar educacion a los indigenas, el 30 de mayo de 1911, el Congreso
Federal expidi6é el siguiente decreto promulgado por el presidente de la
Republica, el 1° de junio del mismo afio:

-Articulo 1° Se autoriza al Ejecutivo de la Union para establecer en toda la
Republica Escuelas de Instruccion Rudimentaria, independientes de las
Escuelas Primarias existentes, o que en lo sucesivo se funden.

-Articulo 2° Las escuelas de instruccion rudimentaria tendran por objeto
ensefar principalmente a los individuos de la raza indigena a hablar, leer y
escribir castellano; y a ejecutar las operaciones fundamentales y mas
usuales de la aritmética.

-Articulo 3°© La instruccion rudimentaria se desarrollard, cuando mas, en
dos cursos anuales.

-Articulo 4° Estas escuelas se iran estableciendo y aumentando a medida
gue lo permitan los recursos de que disponga el Ejecutivo.

-Articulo 5° Se le autoriza igualmente a fomentar el establecimiento de
escuelas privadas rudimentarias.

-Articulo 6° La ensefianza que se imparte conforme a la presente ley, no
serd obligatoria; y se dara a cuantos analfabetos concurran a las escuelas,
sin distincion de sexos ni edades.

-Articulo 7° El ejecutivo deberd estimular la asistencia a las escuelas,
distribuyendo en las mismas alimentos y vestidos a los educandos, segun
las circunstancias.

-Articulo 8° Esta ley no afecta la observancia de las que en materia de
instruccion obligatoria estén vigentes o rijan en lo sucesivo en los Estados,
en el Distrito Federal o en los Territorios.

-Articulo 9° Para iniciar la creacion de esta ensefianza, el Ejecutivo
dispondra de la cantidad de trescientos mil pesos durante el proximo afio
fiscal.

-Articulo 10° El Ejecutivo reglamentard esta ley dentro de sus facultades
constitucionales.

-Articulo 11° En cada periodo de sesiones, El Ejecutivo de la Unién debera
rendir informe a la Camara de Diputados, acerca de la aplicacion y
progreso de esta ley, asi como también acerca de la inversién de los
fondos que se destinen para su objeto.
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Este tipo de decretos fueron solo intentos loables de educacién popular que
no lograron trascender a todo el territorio. La voluntad politica y de
legalidad no eran suficientes, puesto que llevar la escuela a todos los
rincones de la Republica era un verdadero reto por la condiciones su/
generis del pais: por un lado, la existencia de una poblacion heterogénea
integrada por grupos étnicos diversos, con diferentes costumbres vy
creencias, que no compartian ni siquiera una misma lengua y si ademas la
suma de un numero considerable de variantes linguisticas; por otro, una
conformacion geografica que mantenia a numerosas comunidades
campesinas e indigenas fisica y culturalmente aisladas entre si y de las
zonas urbanas.

Existen multiples ejemplos de la situacion que prevalecia en el pais, afios
antes de instrumentar la educacion rural en los distintos estados de la
republica. Por ahora expondré el caso de Yucatan en 1915, en donde el
indio aun tenia la calidad propiamente de “esclavo”. "Castigados a la menor
falta con los azotes y el cepo; sin libertad para abandonar la hacienda, ni
de casarse con la mujer de su eleccion; con salarios irrisorios e insuficientes
para su manutencion, obligados a hacer sus milpas en los terrenos de la
hacienda para obtener el grano indispensable a su alimento; obligados a
realizar trabajos gratuitos en favor del amo, obligados también a adquirir
sus pobres mercancfas en la tienda de raya, etc".

Bajo estas condiciones, los hacendados no necesitaban una escuela, ni
menos una escuela popular que estuviera al servicio de los campesinos, no
se justificaba, decian los hacendados, que los “aborigenes poseyeran
siquiera una educacion minima. Puesto que “...los procedimientos del
henequén, en el cual basaba su vida economica la sociedad feudal
henequénera, eran sumamente rudimentarios; ninguno de los explotadores
sentia la necesidad de que los campesinos, para lograr mayor rendimiento,
supieran leer o escribir, o realizar algunas operaciones aritméticas...”"

Lo inculto de los hacendados les hacia tener una visién limitada de los
pueblos indigenas, ignoraban su valores comunales y que trabajar el
henequén era parte de su cultura, aun en las condiciones de explotacion de
gue eran objeto.

3 1dem
™ |bidem. p. 137
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3.3 La escuela rural mexicana

Es importante tener en cuenta que el desarrollo de las comunidades rurales
en el pais, es un proceso exogeno y fruto de la subordinacion de la
agricultura al modo de produccién capitalista. De esta manera, al llevarse a
efecto el proceso educativo en este medio, tiene una funcién rectificadora
ante una funcién de resistencia, en la medida en que prepara a estas
poblaciones para enfrentar en forma mas adecuada el proceso de
subordinacion al modo de produccion capitalista. En este proceso la accion
educativa no cambia la realidad, sino que busca consolidarla y justificarla.
Pero se encuentra con la resistencia cultural que puede observar dos
procesos: de resistencia como transito y que finalmente se asimila y se
acepta parte de la educacién impuesta y; otro en donde la resistencia es
radical y absoluta que tiene como consecuencia el rechazo a la educacion
impuesta. Ambos son aspectos que se pueden observar en las comunidades
indigenas del pais. Ambas formas de resistencia son consecuencia de la
falta de reconocimiento de la clase dominante de las expresiones culturales
indigenas.

Bajo este principio de educacion destinada para indigenas, de un modo
general se puede decir que la escuela rural sigue siendo rutinaria e
impuesta, que no esta acomodada a las necesidades de los alumnos, que
esta alejada de la realidad, del medio en que se desempefia y que por
consiguiente resulta alienante.”

La escuela rural mexicana, no obstante los grandes esfuerzos que observo,
respondié al modelo de subordinar la escuela al modo de produccion
capitalista, en expansion de esa época.

A pesar de la critica anterior, también habra que reconocer que la escuela
rural fue de los primeros proyectos serios que pasaron del discurso politico,
al terreno de los hechos, proyecto en que si bien le era impuesto a las
comunidades rurales e indigenas un esbozo de modelo educativo, disefiado
desde el centro y bajo la perspectiva de la educacién que realizo la iglesia
después de la conquista, también es cierto que ésta logré que la comunidad
aceptara la escuela y que no solo la aceptara, sino que la hiciera suya,

S Alaix, Ramoén. “Educacion Basica Rural en América Latina”, en la Educacién. Revista Interamericana de
Desarrollo Educativo. p. 99.
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como fue el caso de las denominadas "Casas del Pueblo”, en donde la
comunidad era para la escuela y la escuela para la comunidad.

La escuela rural mexicana fue producto del movimiento revolucionario, en
donde se reconoce, por las condiciones criticas de los altos niveles de
analfabetismo, que era urgente y necesario llevar educacion a las
comunidades mas olvidadas y mas explotadas del agro mexicano.

En 1921 se crea la Secretaria de Educacion Publica, con José Vasconcelos al
frente, por este tiempo se establece también el Departamento de Educacion
y Cultura Indigena en 1923, cuyo principal objetivo era atender la educacion
de las zonas rurales e indigenas. A las escuelas de esta época se les llamo
como sefalaba antes “Casas del Pueblo”, cuya caracteristica principal es
gue éstas eran sostenidas por los pueblos. Mas tarde, las Casas del Pueblo
se convirtieron en Escuelas Rurales, en donde el gobierno federal asume el
pago de los maestros rurales.

La idea de la “Casa del Pueblo” era en principio remover los aspectos
retardados de la cultura, para aclarar el desarrollo de la comunidad y de la
nacion en pos de la homogeneidad cultural, es decir, para que todos los
sujetos se encuentren integrados dentro de la vida nacional.”®

Para septiembre de 1923, se atendian 34 000 alumnos en las “Casas del
Pueblo”; al finalizar el primer semestre de 1924, funcionaban 1 023
planteles con 50 000 alumnos indigenas en su mayoria y para finales del
mismo afo se incremento a 1 089 establecimientos, con una concurrencia
escolar de sesenta y cinco mil alumnos, atendidos por 1 146 maestros e
impulsados por 102 misioneros.”” Con ello, podemos observar que en los
primeros afnos se refleja un crecimiento significativo de estas escuelas.

El proceso de cambio a Escuelas Rurales, alejo la participacion activa de la
comunidad en la escuela, rompiendo con la idea sefialada anteriormente de
gue la escuela para la comunidad y la comunidad para la escuela.

El 17 de octubre de 1923 por acuerdo de Alvaro Obregén, se crearon las
Misiones Culturales, con el propdésito de promover la capacitacion y el

® Fuentes, Benjamin. Enriqgue Corona Morfin y la Educacion rural. p. 44.
" ibidem. p. 42.
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mejoramiento de los maestros que prestaban sus servicios en las zonas
rurales y en las comunidades apartadas o marginadas,’® ademas su objetivo
al igual que las escuelas rurales y las Casas del Pueblo fue castellanizar al
indigena de manera directa, sin tomar en cuenta su lengua materna.

Al respecto de las Misiones Culturales Rafael Ramirez decia: “ La vida me ha
enseflado muchas cosas y si ahora yo volviera a vestir la tlnica misionera,
haria de lado muchas de las cosas que hice la primera vez que la vesti; con
esto quiero decir que ahora tal vez desempefiaria mejor mi papel de
misionero, es decir, papel de educador de comunidades. Comenzaria por
conocer ampliamente, en todos sus detalles, la vida comunal, estudiandola
naturalmente, en la direccién de la salud, la del hogar y vida doméstica, la
del trabajo o de las ocupaciones con las cuales el vecindario obtiene los
recursos para vivir, la de la vida social y recreativa y la del aspecto
educacional; en suma, la vida de la comunidad se esta desenvolviendo, y
me revelaria también las fallas o deficiencias que impiden que la vida de la
comunidad sea mas satisfactoria. Esas fallas o deficiencias son los
problemas de la comunidad. Los cuales deben ser resueltos si se quiere que
la comunidad progrese.””®

Bajo esta idea paternal de resolver los problemas de las comunidades
rurales, Rafael Ramirez mantiene una postura de subestimacion y desprecio
por las comunidades -principalmente indigenas- cuando hace declaraciones
similares a las que se hicieron en el siglo pasado, como son la idea de que
los indios “vivian como animales’ y que habia que hacerlos “gentes” o bien
pasarlos a la categoria de hombres, esto lo podemos observar en las
declaraciones siguientes:

“Tres millones setecientos cuarenta mil habitantes, el 15% de los que hay
en el pals llevan una vida completamente primitiva, es decir, estan viviendo
ahora en pleno siglo xx, en la misma forma que vivian las gentes pobres en
el México de hace mas de cuatrocientos arios; nada absolutamente nada
han progresado a pesar de tan largo tiempo transcurrido, su atraso cultural
(n/sbr) es mas de cuatro siglos. Naturalmente, esos tres millones
setecientos cincuenta mil habitantes son de raza indigena, pero esto quiere
Solo decir, que esos indios necesitan redencion para pasar de la categoria

®pérez, Septimio. “Las misiones Culturales”, en Educacién. Revista del Consejo Nacional Técnico
de la Educacion. p. 101.

®Ramirez, Rafael. “Algunas reflexiones en torno de la obra de muestras Misiones Culturales”, en
Educacion. Discurso de 1951. Revista del Consejo Nacional Técnico de la Educacion. p. 70.
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de indios a la de hombres (n/sbr). Las Misiones Culturales tienen en este
grupo la mas hermosa de sus tareas... De la poblacion rural de mas de
once millones.... el 45% de los que pueblan el pais, no viven una vida tan
primitiva pero si atrasada, es decir, han avanzado un poco, no mucho, pero
se han elevado, son podriamos decir, mas “gentes”, porque ser gente es

. . . . ,80
haber dejado de vivir como animales... B

Lo anterior es una muestra muy clara de uno de los mas importantes y
preocupados intelectuales del presente siglo por la mejoria de las
comunidades indigenas, con una posicion de falta de aceptacion del indio,
como un sujeto diferente y de negacion de una forma de vida social y
cultural distinta a la concebida en ese momento como civilizadora. Con ello
negaban la importancia de la cultura de los grupos étnico, pues no la
consideraban como algo diferente, que no es de menor ni mayor
importancia que la cultura que se quiere imponer. Puede pensarse que no
se daba cuenta de que si existian los indigenas, era precisamente por su
cultura, que con ella, habian extendido sus recursos de resistencia mas alla
de todos los intentos de integracion que se habian intentado
histéricamente.

En 1938, Cardenas suspende las Misiones Culturales y se ubica al personal
en las normales rurales. Pero para 1942, por acuerdo de Avila Camacho, se
restituyen las Misiones Culturales, quedando en pie la tarea de preparar
maestros “... y las misiones tuvieron como objetivos principales: la
economia, la familia campesina, elevacién de la salud, la educacién, cultura
y recreacion, apertura de bibliotecas y salas de lectura.”®

“Bajo la presidencia de Plutarco Elias Calles se inicia una reestructuracion
en la SEP y en especial en el ambito indigena, que reciente a su creacion,
el Departamento de Educacion y Cultura Indigena se reducia a una mesa
de trabajo de Cultura Indigena y que ahora pasaba a ser parte del
Departamento de Escuelas Rurales Primarias Fordneas e Incorporacion
Cultural Indigena. Es importante sefialar, que la creacion de este nuevo
Departamento no alcanzo todos sus objetivos y se quedo solo en la
atencion a campesinos mestizos, por razones que a ellos solamente se les
tenia que ensenar a leer y a escribir y no también el espafiol como a los

.. . . ‘. . ,,82
indigenas, que implicaba mas tiempo y dinero”.

®Ramirez, Rafael. “El misionero debe tener la pasiéon del apéstol y el anhelo del mistico” en
ibidem, pp. 83-84.

8pgrez, Septimio. Loc. Cit. p.101.

% Bello, Juan. La modernizacién de la Educacion Indigena Bilingiie- Bicultural en México. p. 8.

55



Para 1926, bajo el gobierno de Calles, se crea la Casa del Estudiante que
tenia entre sus propdositos el reforzamiento de la escuela rural. En la Casa
del Estudiante se reclutaron en la Ciudad de México, jovenes varones de 26
grupos indigenas diferentes, que fueron sometidos a una educacion
totalmente urbana y occidental. Lo anterior motivd que el objetivo de que
los jovenes regresaran a sus comunidades, no se diera, lo cual resulté un
serio fracaso porgque no regresaron a sus pueblos como se esperaba.

Se puede agregar al tipo de formacion que se les dio, la subestimacion de
su propia cultura y por la basqueda de condiciones diferentes de vida. Poco
tiempo después desaparece la Casa del Estudiante, motivado por los
resultados obtenidos.

Los intentos de educacion contextualizados hasta este momento hacia los
grupos indigenas, en el afan de legitimar el proyecto educativo del Estado,
buscando suprimir su historia, su identidad y sus valores socio-culturales en
pro de la integracion fundada en el desarrollo de las relaciones de
produccion capitalista, habia resultado un verdadero fracaso. Lo cierto es
gue la ensefianza de las bases del espafiol en las primeras escuelas en el
medio indigena tenia el propoésito de romper con el obstaculo de la lengua
prehispénica, para que al encontrarse ante una nueva forma de explotacion
no se dificultara la venta de su fuerza de trabajo.

En 1932, se instalan once internados de educacion indigena después de la
experiencia de la Casa del Estudiante en la ciudad de México. Ahora se trata
de llevar la educacion a la propia region indigena, para evitar el desarraigo
comunitario de los estudiantes indigenas. En ese mismo afio se instrumenta
con intelectuales mexicanos y extranjeros la Estacidbn Experimental de
Incorporacion Indigena, en Carapan, Michoacan para desarrollar
investigaciones en antropologia social.

Por esta época se desarrolla una corriente indigenista que se caracteriza por
oponerse a la dominacion cultural y politica de los grupos indigenas, y a la
vez con la propuesta de una nueva identidad nacional, que considere el
reconocimiento de la poblaciébn indigena con sus valores culturales
prehispénicos.
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Igualmente por este tiempo, surgieron formas mas sutiles y complejas de
discriminacioén racial de corte paternalista, que sirvieron y han servido hasta
la fecha para mantener el control de los grupos étnicos. Me refiero a la
denominada " politica indigenista que pretendio integrar la cultura indigena
a la sociedad nacional, lo que hace suponer que el indigenismo, no fue una
propuesta hecha por los propios indios, Sino <<como en otros momentos
historicos>> fue hecha por los grupos nacionalistas en el poder que
consideraban que los propios grupos étnicos no podian por si mismos
generar un modelo propio de desarrollo.®

3.4 La educacion durante el cardenismo

Se funda a principios de los afos treintas, con Lazaro Cardenas el
Departamento Autonomo de Asuntos Indigenas, a quien se le encomienda
la funcion de atender a la poblacion étnica en los aspectos socio-
economicos, fundamentalmente los que se refieren a la tenencia de la tierra
y a las areas sociales como salud y educacién, y en 1938 se incorporan a
este Departamento las Misiones Culturales, con el nombre de Misiones de
Mejoramiento Indigena. Estas reformas administrativas practicamente
heredaban viejos objetivos, como el de castellanizar a las comunidades
indias.

En 1937, se crean las Brigadas de Penetracion Cultural Revolucionaria
Indigena y se empiezan a tratar los problemas derivados de la marginacion
socio-econdmica de que era objeto este grupo de poblacion, y se trata de
darles solucion, abarcando un contexto mas amplio que solo el educativo.
Las actividades son desarrolladas por promotores que al mismo tiempo que
ensefiaban a leer y a escribir a los nifios en edad escolar, se encargaban de
alfabetizar a los adultos y contribuian al bienestar econdmico de la
poblacion con actividades tales como la ayuda en la construccién de
viviendas y proporcionando asesoria técnica para la agricultura.

Con base en los antecedentes expuestos, posteriormente se conforma el
Instituto Nacional de Antropologia e Historia que realizaria investigaciones
sobre la pertinencia de utilizar las lenguas indigenas, para superar el alto
porcentaje de analfabetismo que reportaba el Censo de 1930.%

®bidem. p.12
#Nahamad, Salomén. "La educacién bilingtie y bicultural para las regiones interculturales de
México" en INI 30 afios después. p. 227.
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Lazaro Cardenas apoya el ingreso para que los primeros miembros del
Instituto Linguistico de Verano (ILV) se establecieran en México en 1935,
sin que mediara todavia convenio alguno, El ILV estaba integrado por
linglistas norteamericanos.

La entrada del ILV era vista por el gobierno como un apoyo técnico para el
estudio de las lenguas indigenas, para la castellanizacion de los indigenas, y
como un frente del protestantismo abierto y avanzado contra el catolicismo
oscurantista de ese momento que se oponia a la Reforma Agraria. El
método estaba basado en la elaboracion de cartillas bilingties. Fue una
politica inteligente y habilidosa que buscaba debilitar el poder clerical que
existia sobre las masas de campesinos e indigenas. Poder clerical que
estaba ligado a la burguesia rural que se oponia a la Reforma Agraria, por
que se afectaban sus intereses.®

Es importante sefalar que el ILV, ademas, de cumplir con su compromiso
se convirtid en una agencia de espionaje y de factor de division entre
familias de las comunidades y entre comunidades.®®

El Departamento de Asuntos Indigenas convoca a la primera Asamblea de
Fil6logos y Linguistas, en 1939, cuya conclusion fundamental fue el uso de
las lenguas indigenas en la alfabetizacion y los primeros afios de ensefianza
de los nifios indigenas, asi como el empleo de personas de extraccion india.

Estos fueron los primeros pasos hacia una educacion en donde se
consideraba el uso de las lenguas indigenas. Que basados en las
recomendaciones de la Asamblea se inicia con caracter experimental el
bilingliismo educativo en la region tarahumara de Chihuahua y en la region
purépecha de Michoacan.

Un afio después se desarrolla en Patzcuaro, Mich. el Primer Congreso
Indigenista Interamericano, en donde se establecen los criterios y objetivos
de la educacion para indigenas. Las conclusiones mas importantes a las que
llegan, fueron una réplica de las que surgieron un afio antes en la Asamblea
de Fildlogos y Linguistas: manifiesto latinoamericano de defensa de los

®Bello, Juan, Op Cit., p. 13.
86Organizaci(’)n Nacional de Etnolinguistas Indios. Plan General para la Educacion y el Desarrollo
Integral de los Pueblos Indios en México. p. 34
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grupos étnicos, asi como el respeto a su cultura, que debian de apoyarse
con materiales y métodos educativos basados en los procesos de la
linglistica.

Con base en la Asamblea de Fil6logos y Linglistas se acuerda la realizacion
del Proyecto Tarasco en el Estado de Michoacan, asi como la integracion del
Consejo de Lenguas Indigenas, que dirigioé el Dr. M. Swadesh. Este proyecto
contribuyd como la primera experiencia mas seria en el area de la
Educacion Bilingle, al elaborarse cartillas en la lengua purépecha,
destinadas a alfabetizar a los hablantes de este idioma.®’

De este mismo Congreso naci6 el Instituto Indigenista Interamericano, que
gued6 formalmente constituido en 1942. De acuerdo con Gamio Ssus
actividades estaban encaminadas "a que satisfagan las necesidades y
aspiraciones legitimas de la poblacidon indigena americana colaborando para
ello con los Gobiernos del Continente, con las instituciones oficiales y
particulares y con los individuos que agreguen propoésitos analogos."®

Lazaro Cardenas dio forma y contenido a los chispazos indigenistas de los
primeros 30 afos del siglo xX. No obstante, "que en su equipo habia
personas que entendian la situacion del indio de muy diversas maneras, lo
gue dio lugar a la dispersion de acciones y proyectos indigenistas, con sus
respectivos promotores, en lugar de coordinarse y desarrollar un solo
proyecto; por eso los primeros tres afios de la administracion fueron de
indefinicion y dubitacién. Se dieron pasos en el aspecto linguistico, como
apoyo educativo. El Profr. Moisés Saenz inicia en Carapan, Michoacan, un
proyecto para estudiar la incorporacion del indio; se realiza la Reunion
Nacional de Fildlogos y Lingistas; el Proyecto Tarasco a cargo del Dr.
Guillermo C. Twonsend y su grupo de lingtistas evangélicos; se funda el
Departamento de Asuntos Indigenas con el Profr. Graciano Sanchez como
titular...; se funda la Confederacion Nacional Campesina con la idea de
impulsar el indigenismo; “...El momento cumbre de esta administracidén es
el del Primer Congreso Indigenista Interamericano, que en su agenda
incluyé el tema de la educacién de la poblacion indigena, en el que se
presentaron conferencias con temas variados, en el que destacé la del
Profr. Luis Alvarez Barret, aprobada por aclamacion en asamblea plenaria,
gue recomendaba una educacion indigena integral, la tenencia de la tierra,

¥ 1dem.
#Gamio, Manuel. Antologia. pp. 27-28.
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justicia y libertad, conciencia ciudadana y nacionalista como contenido
basico; tomar en cuenta y respetar los valores étnicos, las lenguas
indigenas, los bienes patrimoniales y los derechos juridicos de la poblacion
indigena.”®

3.5 Las politicas integracionistas de la poblacion indigena

Al principio de los cuarentas se intensifican dos posturas para la asimilacion
de los grupos indigenas a la llamada "cultura occidental”, cuyo puente es
nuevamente la educacion. La primera postura considera la necesidad de
asimilar a los grupos indigenas por métodos coercitivos y directos para que
al desaparecer estos grupos, la sociedad logre wuniformidad vy
homogeneizacion. Esta postura me hace recordar la forma similar de
pensamiento de José Maria Luis Mora de ideas liberales durante el siglo Xxix
gue decia que para incorporar a los pueblos indios al “progreso y desarrollo”
del pais, se debia llevar a los indios al amestizamiento <<si fuera necesario,
trayendo incluso poblacion europea para que surgiera el mestizo>>, y el
uso exclusivo del espafiol y evitando hasta donde fuera posible sus
costumbres y sus formas de organizacion social. Por fortuna, este proceso
no se llevé a cabo <<que ademas no hubiera sido posible por los factores
de resistencia de las culturas étnicas>>, porque no era tan simple el
proceso de transformacion de indigenas por mestizos, pues no era solo
romper con sus lenguas, sino con todo el proceso de conformacién de
conciencia, que hasta la fecha los mantiene en lucha por la reivindicacion en
su forma de pensar, de decidir y de actuar y que ello estd permeado por la
resistencia cultural, que ha impedido que sean totalmente sucumbidos por
una cultura ajena. Que aunque cultura dominante, (que no podemos
negarlo, aunque no por ello superior) no ha logrado el dominio y el
rompimiento de la autonomia de la cultura étnica. Esto tiene mucho que ver
con la lucha por conservar su dignidad y su historicidad cultural, linglistica
y social.

En otras palabras, la presente postura es ensefiar directamente el espafiol
desde los inicios de la instruccidon, lo que implica la generalizacién del
espafiol y la exclusion de las lenguas indigenas en la ensefianza.

¥Rios, Onesimo. Ponencia presentada en el XV Aniversario de la Direccién General de Educacion
Indigena.
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Por su parte, no podemos negar que las comunidades indigenas han
asimilado, de manera diferenciada, con métodos coercitivos 0 por consenso,
valores y costumbres que les eran ajenos a su forma de vida, como son,
entre otras: la forma de vestir, la religion, las formas de organizacion social,
las maneras de comercializacion y la educacion formal.

Pero dicen los indigenas Cierto es que muchos de nosotros hemos
aceptado y hecho propio el proyecto educativo del conquistador, el de la
sociedad dominante; que hemos aceptado sus conceptos de cultura y
desarrollo, pero también es cierto que dentro de nosotros aun sobrevive,
aun existe la dignidad y la herencia cultural que en un tiempo nos permitio
ser grandes y fuertes, ser sabios y prudentes, que nos permitid ser
hombres; esta esencia, expresada en la lucha por la defensa de la
personalidad cultural y de nuestras tierras, es todavia una realidad.”®

Pudiera pensarse que lo occidental absorbe a lo indigena y lo indigena va
desapareciendo, sin embargo vemos que la cultura denominada nacional,
esta permeada tanto de valores occidentales como de valores indigenas: "lo
autoctono ha matizado en tal forma lo occidental; ambos elementos se
encuentran tan penetrados uno en el otro dentro de lo mexicano;
componen una sola sustancia y dan nacimiento a una sensibilidad
caracteristica y particular, pero universal al mismo tiempo que tal comunion
es la mejor prueba de las excelencias de lo indigena y lo espafiol” **

La segunda postura propone utilizar en la educaciéon la alfabetizacion en
lenguas indigenas, con el fin de incorporar posteriormente el aprendizaje
del espafiol como la lengua nacional, propuesta que cobra mayor fuerza y
seriedad a finales de los afios setentas, y que se conserva actualmente
como la mas recomendable en el proceso educativo. Lo cual significa
ensefiar a leer y escribir en las lenguas nativas de los diversos grupos
étnicos, incorporando el espafiol como segunda lengua dentro de una
equilibrada educacion bilingie y bicultural.

Pero no sabemos si cualquiera de estas posturas sean 0 no la solucion real
para el indigena, pero si resulta evidente que dichas posturas de solucion
no estan inspiradas en el punto de vista del propio indigena. Esto es un

Palianza Nacional de Profesionales Indigenas Bilingties, en Educacion. Loc.cit. p. 111.
%' pérez Martinez, citado por Villoro, Luis. Los grandes momentos del indigenismo en México.
p.236.

61



muestra mas de que nuevamente se habla por el indigena, pues al indio se
le mantiene callado, con la idea de que el no es quien debe hablar, dudando
de su capacidad para decidir lo que mas le convenga a sus intereses. Hecho
gue sin duda, violenta su conformacion cultural y su cosmovision, como lo
menciona Villoro "Con lo que no interrogamos por lo que el indio sea en si
mismo, sino por lo que en el indio revelan aquellos que de él se ocupan”®

“Incorporar al indigena quiere decir aqui hacerle abandonar cualquier ideal
exclusivo de su raza o de su clase para que -convertido al "mestizo"-

. ., . ., , w193
acepte la direccion y dominacion de éste". (sic.)

Por este periodo y muy probablemente en la actualidad, encuentro
coincidencia con Luis Villoro cuando dice que "Al mirar al indio, se reconoce
al mestizo como impulso hacia la unidad. Es, pues, el indigena quien,
indirectamente, revelara al mestizo su propia mision. El mestizo, al volver
sobre él su atencidn, ve reflejado en los ojos del indio su propio proyecto.
So6lo porque el indigena esta ahi, separado, en su radical aislamiento y
diversidad, se le hace consciente al mestizo su propio ideal. Al buscar la
salvacion del indigena, el mestizo se encuentra a si mismo. El indio es el
ejemplo viviente, la confirmacion expresa de la teoria mestiza que postula la
unidad. Y el mestizo puede ya ser "indigenista" porque se lo equivale a
laborar por su propio ideal (que no es necesariamente el del indigena). Su
indigenismo sera el impulso y el cuidado por mantener viva la fuente que le
revela su proyecto. El indigena debera ser un aliado insustituible. Su papel
consistira en mantener constante su tensién hacia la convergencia y la
unidad. El mestizo se identifica con ésta y se convierte asi en meta ideal del
indigena. Por eso necesita volverse hacia éste: porque sélo el indigena lo
afirma en su propia misién y porque solo él lo pone como fin. Y veamos ya
cual es el destino que asignara el mestizo al indio dentro de la visidn que a
través del mismo indigena se le ha revelado."*

De alguna manera lo he sefialado antes, en la idea que no sabemos si
alguna de las dos propuestas sea la mas viable para dar solucion real a la
educacién de los indigenas, pues historicamente hemos visto cuando
menos, en la primera postura que no tuvo éxito y la segunda es algo que
aln se encuentra vigente y que empieza a ser cuestionada, debido a que

%Ipidem. P. 13.
%Ipidem. P. 222.
%Ipidem. P. 2109.
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una cosa es el discurso politico y otra son las practicas docentes que se
observan en las comunidades indigenas que estan muy lejos de lograr lo
gue se encuentra en el discurso educativo. Lo cierto es que las demandas
de educacion deben ser planteadas por los propios indigenas, siendo ellos
los que sefialen qué tipo de educacién requieren, de acuerdo con sus
caracteristicas culturales y de organizacion social, y tomando en cuenta el
propio desarrollo econdmico y social del pais. Evitando principalmente que
otros hablen por el propio indigena.

Las posturas indigenistas se caracterizan, también por considerar a los
pueblos indios incapaces de dirigir su propio destino para salir de la injusta
situacion a la que han sido sometidos. Pues los antropologos indigenistas
han propuesto la incorporacion del indio a la sociedad nacional como la
Gnica solucién a la situacién de opresién en que viven.®

Entre 1940 y 1960 disminuye la poblacion monolingiie y como consecuencia
se incrementa la poblacion bilingle, esto nos indica que la primera postura
fue instrumentada, con la aplicacion de un meétodo de castellanizacion
directa (que no era necesario el paso por la traduccion de las lenguas
indigenas), que violentaba las formas de aprendizaje de los educandos,
haciendo énfasis en la frase de que "la letra con sangre entra". Este método
de castellanizacion perduro hasta finales de los ~70.

Dada la pobreza de resultados que se obtenian mediante la ensefianza
directa del espafiol, se propuso la idea de usar la lengua materna durante
los afios iniciales de la educacion primaria para facilitar el paso a la
alfabetizacion en la lengua nacional oficial. Esto dio motivo para volver la
vista hacia la incorporacion de maestros indigenas que tuvieran
conocimientos de su lengua materna y del espafiol (bilingies).

Pero el uso de la lengua adn se seguia viendo sOlo con un caracter
instrumental, es decir, como un puente para la ensefianza del espafiol, mas
gue como un reconocimiento y revaloracién de la esencia de la cultura
indigena. Su empleo seria util durante algun tiempo, después ya no
importaba su uso ni la utilidad que este representaba en las relaciones
intercomunitarias. Por suerte la historia no se equivoca y hoy podemos ver
con beneplacito que la lengua indigena es uno de los factores de mayor

95Organizaci(’)n Nacional de Etnolinguistas indios, Op. cit.. p. 17.
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resistencia que no s6lo se ha conservado, sino que se renueva
constantemente para evitar su desaparicion. Prueba de ello, es que
actualmente existen mas de 56 grupos étnicos, distribuidos a lo largo del
pais y que representan cerca del 10% de la poblacién total.

Los resultados de la accion educativa de esta escuela y este maestro cuya
metodologia es compulsiva, "la letra con sangre entra" ahuyenta al
educando, y, el padre de familia subestima la capacidad de aprendizaje de
su hijo y prefiere retirarlo de la escuela para que vaya a ayudarlo en el
trabajo del campo. Las autoridades municipales celosas del cumplimiento de
sus obligaciones sefaladas en el Articulo 3° Constitucional obligan al padre,
bajo castigo o multa a que regrese el nifio a la escuela, aunque no aprenda.
La verdad es que con denuestos y maltrato, ese nifio se ausenta y no va a
aprender y menos cuando no hay comunicacion entre maestro y alumno,
porqgue ambos hablan lenguas diferentes; de aqui la memorizacién, por el
método repetitivo, sin comprender el significado de lo que se aprende.
Dramatica fue nuestra infancia -dice el profesor. Onesimo Rios- y sigue
siéndolo para los nifios que asisten a las escuelas en donde los docentes no
hablan su lengua, o, el colmo de las paradojas en las escuelas del sistema
bilingle en donde los docentes siendo bilingles, no utilizan su lengua
vernécula porque les da vergiienza y se sienten menospreciados.®

Pero a pesar de estas condiciones de explotacibn y opresion que aun
prevalecen: de ser ignorados juridicamente, de ser vistos con desprecio
como mero folklore por los anti-indios; de ser tachados como obstaculos
para el desarrollo de la nacion mexicana; a pesar de todo esto, dicen los
indigenas "existimos como pueblos con culturas propias, y como tales,
tenemos derecho a luchar por la revaloracion cultural y la reivindicacion de
nuestros pueblos, hasta superar la categoria social de indios en que vivimos
actualmente."®’

En 1963, se aprueba la utilizacién de personal bilinglie para la ensefianza a
la poblacién indigena, dando origen al Servicio Nacional de Promotores
Culturales y Maestros Bilinglies, a cargo de la Secretaria de Educacion
Pablica.®® A partir de 1964, después de la Sexta Asamblea Nacional de

*Rios, Onesimo. Loc. Cit.

9Organizacion Nacional de Etnolingtiistas Indio. Op. cit. p. 22.

®Nahamad, Salomén. "La educacién bilingtie y bicultural para las regiones interculturales de
México" en América Indigena.
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Educacion se aprob6 como base de la politica educativa nacional para las
regiones interculturales, la utilizacion de meétodos bilinglies con maestros
bilinglies. Este es un momento importante, puesto que la Secretaria de
Educacion Publica modifica paulatinamente su politica educativa hacia los
pueblos indios, que recordemos, que no obstante los diversos intentos de
modificar la metodologia de ensefianza, hasta esos momentos
predominaba la castellanizacion ~directa” a los estudiantes. Con esta
iniciativa de cambio en la ensefianza, surge una propuesta mas concreta,
gue plantea que en los dos primeros grados la ensefianza fuera en la lengua
materna del nifio y que a partir del tercer grado se empezara la ensefianza
del espafiol como segunda lengua.®®

Lo anterior, nos demuestra un desplazamiento de importancia y de ceder la
dominacion del espafiol, al priorizar la lengua indigena, antes que el uso del
espafiol, ademas de comprobar que los métodos antes utilizados no habian
dado resultado.

Los recursos humanos con que se inicio el servicio fueron 600 plazas, por
compensacion, de las cuales 437 se entregaron al INI, para estimular a
igual nUmero de promotores sobresalientes, 163 plazas se asignaron a la
Direccion General de Asuntos Indigenas (DGAI) para que iniciara el servicio
en los estados de Hidalgo, Puebla y Veracruz, comisionado este personal a
las escuelas rurales para atender, de principio, la castellanizacion de los
grados preparatorios y seguidamente los primeros grados de la primaria,
utilizando como auxiliar en la ensefianza su lengua materna. De 1964 a
1970 el servicio se incremento hasta llegar a 3 412 promotores y 1 000
maestros bilingues, atendiendo a un total de 102, 360 educandos de 20
regiones interétnicas, de las cuales 11 controlaba el INI y 9 la DGAI.

Con base en la propuesta descrita para 1968, operaban en 25 regiones
indigenas 2 150 promotores; para 1970, ya eran 3 815 y atendian 1 601
escuelas con ciento veinticinco nifios en promedio. Para ese mismo afio
funcionaban 26 internados indigenas que habian sido aglutinados a los
Internados de Primera Ensefianza y juntos atendian a una poblacién escolar
de 5 835 alumnos, ademas, aperaban como apoyo a los servicios educativos
24 Brigadas de Mejoramiento Indigena y 30 Procuradurias de Asuntos
Indigenas. Por su parte el Instituto Nacional Indigenista, atendia escuelas

“Bello, Juan. Op. Cit. p. 19.
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albergue con 100 becas cada uno; las escuelas secundarias agropecuarias
con internado, recibian anualmente el 33% de becas para inscribir a nifios
indigenas que habian terminado su instruccién primaria.*®

El método bilingUe-bicultural que deberia de emplearse a lo largo de la
educacion primaria no ha pasado de ser un mero planteamiento teérico al
gue se aspira. Pues en el campo de la practica no se ha hecho realidad. En
primer lugar por la falta de una formacion profesional adecuada del
personal docente y, en segundo término, por la carencia de los textos y
materiales didacticos idoneos.

Al parecer estos métodos se apoyan en la Recomendacién No. 44,
formulada por la UNESCO en 1951, que sostiene que ~ée/ uso del idioma
vernaculo constituye un puente para el logro de la unificacion nacional . Si
es asi, indica que la idea de acabar con las lenguas y culturas indigenas por
medio de la educacion sigue vigente, aunque casi nunca se declara
abiertamente que este es el objetivo. Prueba de ello es que en 1963, se
expide la Ley Federal de Educacion en donde establece que la educacion
debe ser ‘“alcanzada mediante... la lengua nacional, idioma comun para
fodos”... Esta disposicion legal, entre otras, confirma lo dicho
anteriormente. %

Durante el gobierno de Luis Echeverria son cuatro los postulados, que
sustentan la accion indigenista de su régimen:

a) La investigacion, la planeacion y la accion integrales
b) La regionalizacion operativa

¢) La coordinacién funcional

d) La movilizacion ideolégica

Se inicia un ambicioso programa de accion indigenista que encomienda a un
equipo dirigido por el Dr. Gonzalo Aguirre Beltran, que para coordinarlo es
designado Subsecretario de Cultura Popular y Educacion Extraescolar y a la
vez Director General del Instituto Nacional Indigenista.

1Ruiz, Enrique y Bonilla Felipe. Op. Cit. p. 15.

' 9rganizacion Nacional de Etnolinguiistas. Op. Cit.. pp. 36-37.
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La Direccion de Educacion Extraescolar en el Medio Indigena se crea por
Acuerdo Presidencial, publicado en el Diario Oficial de la Federacién del 24
de agosto de 1971 y se le sefiala como funcion principal "organizar, dirigir,
desarrollar y vigilar en el medio indigena™ la educacién que se imparte a su
poblacién. La nueva Dependencia para poder cumplir con su cometido
rescata el Servicio Nacional de Promotores Culturales y Maestros Bilingues;
los internados indigenas, a los que cambia de nombre por Centros de
Integracion Social; las Brigadas y las Procuradurias de Asuntos Indigenas.

A ritmo vertiginoso se crean Centros Coordinadores Indigenistas, como
organismos de desarrollo integral regional, se multiplican los servicios
educativos al mismo ritmo, se aperturan las escuelas albergues y los
albergues escolares y; al concluir el sexenio el balance de la matricula
indigenista es el siguiente: 69 Centros Coordinadores y una cobertura
educativa de 336,720 escolares, atendidos por 8 001 promotores y 6 029
maestros bilingles, abarcan 69 regiones indigenas de 21 estados de la
Republica, ademas de los 5 300 educandos de los Centros de Integracidon
Social que Imparten primaria y capacitacion para el trabajo y el apoyo
asistencial a 32 400 escolares de primaria en 627 escuelas albergue y
albergues escolares. Se dio un nuevo impulso a las Brigadas de
Mejoramiento Indigena y a las Procuradurias de Asuntos Indigenas. En este
mismo sexenio se establecidé el Plan Huichol para la atencion de coras y
huicholes y un gran impulso al Patrimonio Indigena del Valle del Mezquital
para atender a la poblacién otomi o hiiahfiu.

Ante la necesidad de formar cuadros técnicos con indios, para instrumentar
los planes y programas de desarrollo educativo y cultural de los grupos
étnicos, las organizaciones indias del pais han propuesto en los Congresos,
Encuentros y Seminarios, la creacion de carreras de nivel superior. En
respuesta a estos planteamientos se crea, en julio de 1979, El Programa de
Formacion Profesional de Etnolinglistas; en 1980, la Licenciatura en
Ciencias Sociales y, la creacion de la Licenciatura en Educacion Indigena en
la Universidad Pedagogica Nacional, Unidad Ajusco.
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3.6 Los albores de la educacioén indigena bilingue bicultural

Desde 1959 nuestro pais habia ratificado formalmente el Convenio sobre
Poblaciones Indigenas Tribales, (entra en vigor el 2 de junio de 1959) y
aunque la Ley Federal de Educacién de 19732 y la Ley Organica de la
Administracién Publica Federal del 29 de diciembre de 1976'%, ratificaban el
respeto por las lenguas y -culturas indigenas, ahora se permitia la
organizacion de politicas educativas, concretas, con las caracteristicas
especiales que la historia del servicio y la realidad pluricultural de las zonas
indigenas demandaban. '’

Uno de los grandes aportes conceptuales a la educacién de los grupos
étnicos, lo dio la Alianza Nacional de Profesionales Indigenas Bilingties
(ANPIBAC), cuando sefiala que la educacién escolarizada para indigenas
proporcionada por el Estado se le llama ahora educacion bilingdie bicultural,
y la educacién que ellos proponen para buscar el desarrollo, la identificacion
étnica, la revaloracién cultural y la participacion politica, se llama educacion
indigena bilingtie bicultural.

[13

Lo definen por su parte de la manera siguiente: es aquella que
instrumentada por los propios indigenas servird para la formacion y
desarrollo del hombre y la comunidad, dentro de su sistema cultural propio,
con base en sus conceptos del mundo y de la vida sirviendo siempre en
ultima instancia, a la adquisicion de la conciencia de una sociedad que
respete la naturaleza y el hombre, que asegure la existencia de la familia y
la comunidad, que asegure los intereses del grupo sobre los del individuo,
gue busque en el trabajo el beneficio de la colectividad y no la apropiacion
individual. Sera bilingtie por el hecho de que durante el proceso educativo

192E| Diario Oficial de la Federacion del 29 de noviembre de ese afio, en que se promulgé esta

Ley, en su Art. 50, en las fracciones 1l y Iv deja como finalidades de la educacion las siguientes:
"ll. Alcanzar, mediante la enseflanza de la lengua nacional, un idioma comun para todos
los mexicanos, sin menoscabo del uso de las lenguas autoctonas".
"Iv. Proteger y acrecentar los bienes y valores que constituyen el acervo cultural de la
nacion, hacerlos accesibles a la colectividad".
193E| Articulo 30 fija la competencia de la SEP y, en su fraccion xxv, determina que a la SEP le
corresponde: "Estudiar los problemas de las razas aborigenes, y dictar las medidas y
disposiciones que deban tomarse para lograr que la accién coordinada del poder publico redunde
en provecho de los mexicanos que conserven su idioma y costumbres originales."
%Hernandez, Jorge y Guzman, Alba. "Trayectoria y proyecciéon de la educacion bilingiie y
bicultural en México" en Educacion.. Revista del Consejo Nacional Técnico de la Educacién. N°.
39, Enero- Marzo 1982, Vol.ili, 4a. época, México, D.F. pp. 75-79.
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se ensefiara en primer término a hablar, leer, escribir y la estructura
linglistica y gramatical de cada lengua indigena en particular y después o
simultaneamente, segun el grado de dificultad del proceso de ensefianza-
aprendizaje y bilingtismo de los alumnos, se ensefiara a hablar, leer,
escribir y la estructura linglistica del espafiol, como segunda lengua. Sera
bicultural por el hecho de que primero debemos ensefiar y fomentar la
cultura indigena en particular y después los valores universales de otras
culturas; esto es, que en primer término debe ensefarse la filosofia de los
indigenas, después otros valores filoséficos; que los objetivos de la
educacion deben ser determinados por los propios indigenas; que los
contenidos de planes y programas, seran en primer término de la cultura
indigena y después de otras culturas, seleccionadas para apoyar el
desarrollo de la cultura propia; que la metodologia ha de surgir de la
revision de la experiencia de como hemos sobrevivido como grupo y tomar
de otros avances pedagogicos lo que permite mejorar nuestra educacion,
sin atentar en contra de nuestra identidad étnica y cultural”.*®

Podemos decir, que por primera vez se escucha la voz de los indigenas,
representados en este caso, por la Alianza Nacional de Profesionales
Indigenas Bilingles, en donde se observa una tendencia conceptual muy
bien discutida y planteada, que representa un avance sustantivo, para la
atencion de las demandas educativas de las comunidades indigenas. Pero
fundamentalmente porque por primera vez, a reserva de equivocarme, los
indigenas hablan por ellos mismos.

Esta forma de concebir la educacion tenia el propoésito de cambiar la
educacidén escolarizada para indigenas instrumentada por los diversos
gobiernos y que ha tenido sus objetivos siempre basados en el desarrollo
economico y social del pais y; hacia la incorporacion de nuevas leyes para
su reconocimiento como ciudadanos.

En las primeras décadas, posteriores al movimiento revolucionario, se hablo
de incorporacién o asimilacién a la cultura nacional. Después con la creacion
del Instituto Nacional Indigenista, se empez6 a hablar de la integracion
social; en ambos casos, el camino para alcanzar el objetivo era: por un lado

% Alianza Nacional de Profesionales Indigenas Bilingles, A.C. “Los Proyectos Educativos de los

grupos étnicos mexicanos” en Educacién. Revista del Consejo Nacional Técnico de la Educacion.
pp. 102-103.

69



la castellanizacion directa y por otro lado, la alfabetizacion o la ensefianza
de la lectura y la escritura.

Como demanda de los Encuentros Nacionales de la ANPIBAC y los
Congresos Nacionales del Consejo Nacional de Pueblos Indigenas surge el
Plan Nacional para la Instrumentacion de la Educacién Indigena Bilingle
Bicultural. Al cual se refieren de la siguiente manera los maestros bilingtes:
“... hemos elaborado nuestro proyecto propio: el Plan Nacional para la
Instrumentacion de la Educacién Indigena Bilinglie Bicultural, que tenemos
gue realizar en el marco juridico constitucional que sefiala el desarrollo
pleno del hombre, ya que estamos convencidos de que el colonizado, el
conquistado, el indigena, es el Unico responsable y capaz de crear las
condiciones para su liberacion... Cierto es que muchos de nosotros hemos
aceptado y hecho propio el proyecto educativo del conquistador, el de la
sociedad dominante; que hemos aceptado sus conceptos de cultura y
desarrollo, pero también es cierto que dentro de nosotros aun sobrevive,
aun existe la dignidad y la herencia cultural que en un tiempo nos permitié
ser grandes y fuertes, ser sabios y prudentes, que nos permitid ser
hombres; esta esencia, expresada en la lucha por la defensa de la
personalidad cultural y de nuestras tierras, es todavia una realidad.”**
Cuyos objetivos son los siguientes:

» “Planear e instrumentar la educacion indigena bilingte bicultural que
apoya nuestro desarrollo, la revalorizacién cultural, la identidad
étnica y los mecanismos que permitan su realizacion en todas las
comunidades indigenas.

= Estructurar y aplicar una pedagogia diferente, acorde a la situacion
historica de cada etnia, basandola en la propia vision del mundo, y
de la vida y en sus representaciones, y a partir del concepto de una
educacion indigena bilingtie-bicultural.

= Aportar nuestras experiencias al pais para definir su personalidad en
el marco de una pluralidad étnica y cultural y participar en la
cruzada educativa nacional convocada por el Gobierno de la
Republica.”*%’

1% hid. pp. 110-111.
7hid. p. 112.
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Estos Ultimos acontecimientos fueron determinantes para la puesta en
marcha de una educacion, diferente a la que se venia aplicando en las
comunidades indigenas. Se daban los primeros pasos para la educacion que
ellos demandaban: indigena bilingle bicultural.

Habilmente el gobierno de Lopez Portillo recupera la demanda de esta
educacién, retoma sus postulados y los asume como una bandera politica
para mejorar la educacion de los grupos étnicos, originando la creacion de
la Direccion General de Educacion Indigena. Un detalle significativo es que
la coordinacion de los trabajos no estuvieron a cargo de maestros
indigenas, se dejo en manos de antropélogos y especialistas en educacion
la conduccién, invitando solamente a algunos maestros bilingles
(seleccionados por las autoridades educativas) a dar sus aportaciones, al
trabajo que previamente se habia planeado o bien cuando el documento
estaba concluido, pero que requeria de su aval para legitimarlo.

Pero como lo plantean los maestros indigenas; “...;con qué derecho o con
cual derecho, una persona siendo indigena, puede decidir lo que un pueblo
tiene que aprender? Y he aqui, donde nosotros pensamos que deber ser los
pueblos; que deben ser los grupos étnicos quienes deben decidir la filosofia,
los objetivos, los contenidos de planes y programas, la metodologia y las
formas de evaluacion que les permitan conocer el castellano, a la par que
logren desarrollar su lengua y cultura propia, que es el objetivo mas
cercano de la educacién indigena bilingiie bicultural.”**®

Con la creacibn de la Direccion General de Educacion Indigena en
septiembre de 1978 los nuevos puntos de partida y los desafios obligaron
a revisar el tratamiento que hasta ahora ha dado el Estado a la Educacion
Indigena: se tenia que admitir que el nifio indigena, al igual que los demas
nifios del pais, tenia derecho a la educacion preescolar, a un acceso facil a
la educacion primaria cuando menos. “E/ Programa Nacional de Educacion
para Todos fue la circunstancia en que esta revision podia darse.
Establecido antes de la creacion de la Direccion General de Educacion
Indigena, en marzo de 1978, se proponia un Subprograma de
Castellanizacion que usando los marcos teoricos de las tesis corporativistas
permitiria la expansion del sistema de albergues escolares para nifios
indigenas -donde reciben alimentacion y hospedaje de lunes a viernes- para

% dem. p. 107
109Reglamento Interior de la SEP, Diario Oficial, 11 de septiembre de 1978.
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dar la oportunidad de acceso a un mayor numero de nifios al sistema
escolarizado en nuestro pais; ademas, y de manera muy principal, se
proponia hacer la castellanizacién de los nifios indigenas.”**

La propuesta del Programa Nacional de Educacion para Todos, de
castellanizar a los nifios indigenas, por fortuna no tuvo éxito, al igual que el
intento de castellanizacion directa experimentada en periodos anteriores,
por los intelectuales amantes de la incorporacion.

La educacion indigena bilingte bicultural, como se le define hasta fines del
siglo xx, nace como un proyecto bien intencionado y lo mas importante, por
primera vez, bajo propuesta de los propios indigenas. Aunque hay que
considerar que los conceptos basicos sobre los que se construia, también,
han servido de bandera a los diferentes grupos politicos en el poder, pero
se tiene que reconocer que de no haberse recuperado los nuevos principios
de la educacion indigena, como instrumento de la politica educativa no
hubieran tenido los apoyos econdmicos necesarios, ni la infraestructura
institucional idonea para su operacion. En lo particular me refiero al interés
mostrado por incorporar los programas educativos para indigenas en lo que
se denomin@ Educacion para Todosy a la creacion especifica de la Direccion
General de Educacién Indigena.

El gran problema que surgia con este nuevo enfoque educativo para
indigenas, era como instrumentarlo, tomando en cuenta que los indigenas
eran los que presentaban la propuesta de innovacion de la educacion
indigena, pero que eran los indigenistas los que serian los encargados de
coordinar y operar esta educacion por indicaciones del Ejecutivo Federal.

Con lo anterior, nuevamente los “interesados” en los indigenas “rescatan” la
palabra y demandas de los indigenas y empiezan hablar por ellos, por
supuesto lo que ellos consideran que deben hablar, pero en esa
interpretacion es muy probable que se pierda la palabra original del indio.
En otras palabras se habla lo que se quiere hablar del indio, pero sin la
seguridad de que se hable de lo que los indios quieren expresar, de sus
necesidades, de sus expectativas de vida, de su respeto, de su dignidad y

“Hernandez Moreno, Jorge. “La elaboracion de los materiales didacticos” en Educacion. Op. Cit.

pp. 172-173.
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de su reconocimiento a la diferencia. Nuevamente surge la imposicion que
da margen a la resistencia por parte de los indigenas.

Bajo estas condiciones da origen el desarrollo de la Educacion Indigena
Bilinglie Bicultural, en donde, no podemos negar el crecimiento cuantitativo
gue se observo en los primeros afios de su instrumentacion. Durante el
sexenio de Lépez Portillo, la matricula se increment6 en mas del 50%, es
decir, de 255 208 alumnos en 1976, pas6 a 391 275 en 1982, lo mismo
sucede con el niumero de escuelas y maestros bilinglies que pasa de 3 577
y 8 912 a 5 019 y 15 309 respectivamente. '

Posteriormente, entre 1984-1985 y 1994-1995, la matricula observd un
incremento mas lento en comparacion con el periodo sefalado
anteriormente. En el ciclo escolar 1984-85 la matricula fue de 470 319
alumnos en la educacion primaria bilingte bicultural, y para 1994-95, la
matricula se incrementé a 669 009, lo que significa un incremento del 42%
en una década. Esta disminucion en la matricula fue motivado entre otras
cosas por la falta de suficientes candidatos que tuvieran el perfil para
ingresar como promotores bilinglies, que es la categoria mas baja que
existe para ingresar al servicio docente en las comunidades indigenas; otra
razon, fueron la falta de recursos que se empezaron a limitar a partir de la
crisis econdmica del pais en 1982.

Un aspecto importante que da cuenta de lo que ha sido la educacion
indigena bilingUe bicultural desde sus inicios es lo que he denominado como
movimiento-aprovechamiento, en donde se consideran los indicadores de
desercidn, retencion, reprobacion, aprobacion y eficiencia terminal.

Para darle un poco de orden a esta parte, describiré lo correspondiente a
los alumnos que desertan, retienen, aprueban y reprueban durante el ciclo
escolar y posteriormente encontramos aquellos que se alejan del sistema
educativo indigena durante el periodo de receso escolar en los meses de
julio y agosto, al final se presenta una breve interpretacibn de ambos
aspectos.

En la educacion para indigenas bilingle bicultural se observa una
caracteristica particular en los indicadores de desercién y reprobacion que

1 Ruiz, Enrique, Bonilla, Felipe. Estadistica Educativa Indigena. p. 26.
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he venido identificando a lo largo de un estudio relacionado con la
desercion escolar y los resultados encontrados en los inicios del sexenio de
Miguel de la Madrid, son los siguientes: la desercion durante el ciclo escolar
1983-1984, de una inscripcion de 467 201 alumnos, alcanza el 3% (11
938), que resulta ser un porcentaje bajo de desercion; por su parte, la
retencion al final del curso es del 97% (455 263). De esta poblacion escolar
reprueba algun grado escolar el 19.55% (89 020) vy aprueban 366 243
alumnos 80.44%. Como podemos observar si bien el grado de desercion
hasta este momento del ciclo no es preocupante, si lo es el porcentaje de
reprobacion, esto se presenta con mayor frecuencia en los dos primeros
grados.

Hasta ahora se ha sefalado lo correspondiente al ciclo escolar, por lo que
resulta también conveniente presentar lo que sucede en el intermedio del
fin del ciclo escolar y el inicio de otro, en este caso es el fin del ciclo escolar
1983-1984 vy el inicio del ciclo escolar 1984-1985. En este lapso de tiempo la
desercion se presenta tanto en alumnos que fueron aprobados como en
alumnos no aprobados, en el caso de los alumnos aprobados recordemos
gue estos se encontraban por el orden de 366 243, de los cuales no se
inscriben al siguiente grado escolar el 18.68% (68 432); por su parte de los
reprobados, 89 020, desertan 9 890 que representan el 11.10%. (Ver
cuadro 1)

Tenemos entonces que los alumnos aprobados y no aprobados que
desertan en este tiempos son 78 322, que sumados con los desertores del
periodo regular dan un total de 90 260 alumnos desertores que representan
el 19.31%, en relacion con el total de alumnos inscritos al inicio del periodo
escolar 1983-1984. (Ver cuadro 1)
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CUADRO 1

ANALITICO DE LOS INDICADORES DE MOVIMIENTO
APROVECHAMIENTO 1983-1984 Y 1984-1985.

TOTAL DE ALUMNOS
INSCRITOS

ALUMNOS DESERTORES
DURANTE EL CICLO ESCOLAR

RETENCION DE ALUMNOS EN
EL CICLO ESCOLAR

467 201

11 938

455 263

ALUMNOS APROBADOS

100%

2.55%

97.45%

———

366 243 80.44%
DESERTAN
68 432 18.68%

A

DESERCION ENTRE FIN DEL
CICLO ESCOLAR 1983-1984 E
INICIO 1984-1985

A4

ALUMNOS REPROBADOS

89 020 19.56%
DESERTAN
9 890 11.10%

v

DESERCION TOTAL
90 260 19.31%

Fuente: Direccion General de Educacién Indigena-SEP 1985.
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CUADRO 2
MOVIMIENTO APROVECHAMIENTO EN EL CICLO ESCOLAR

1983-1984
GRADOS | ALUMNOS RETENCION DESERCION APROBACION REPROBACION
INSCRITOS

ABSOLUTOS | % | ABSOLUTOS |% | ABSOLUTOS |% | ABSOLUTOS |%
10 160 650 156 275 97 14375 3 119 327 76 |36 398 24
20 107 179 105 073 98 |2 106 2 83 506 81 |21567 19
30 77 663 75 953 98 (1710 2 61 797 81 (14 156 19
40 54 862 53 645 98 (1217 2 44 490 83 (9 155 17
50 38 524 37 461 97 |1063 3 32072 86 |5 389 14
6° 28 623 26 856 95 |1 467 5 25 051 93 |1805 7
total 467 201 455 263 97 |11 938 3 366 243 80 |89 020 20

Fuente: Direccion General de Educacién Indigena-SEP. 1985.

En esta parte el propdsito es presentar algunos indicadores de movimiento-
aprovechamiento que resultan en los ciclos escolares 1993-1994 y 1994-
1995 y que con ellos buscaremos confrontarlos con los ciclos escolares
presentados antes (1983-84 y 1984-85).

Al inicio del ciclo escolar 1993-1994 se registro una inscripcion de 669 020
alumnos en los seis grados de educacién primaria, de ellos, al finalizar el
ciclo desertaron casi el 5%, que en numeros absolutos representa mas de
30 000 estudiantes. De los alumnos que concluyeron el ciclo escolar
aprobaron 526 320, que representa el 82.60%, lo cual indica que de cada
mil alumnos inscritos reprobaron mas de 170. Si el analisis se hace mas
especifico encontramos que el mayor indice de reprobacion se encuentra en
los dos primeros grados: en primero y segundo reprueban 22% de los
alumnos que no desertaron en el ciclo escolar; por su parte el sexto grado
es en donde se localiza la menor reprobacion con 3%, dato que resulta
significativo por ser el grado terminal de la educacién primaria.

Hasta ahora he expuesto brevemente lo concerniente a la desercion y
reprobacion en el ciclo escolar regular, por lo cual a continuacion expondré
la parte complementaria de desercion que se presenta entre los dos
periodos escolares.
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La desercion de alumnos reprobados y aprobados que se observa entre el
fin del ciclo escolar 1993-1994 y el inicio del ciclo escolar 1994-1995, se
observa cuantitativamente de la siguiente manera: de primero a quinto
grado en ciclo escolar 1993-1994 aprobaron 470 050 alumnos, de ellos se
inscribieron al grado inmediato superior en el ciclo escolar 1994-95, 448
873, por consiguiente se observa una desercion de 25 167 estudiantes, que
representan el 5.35% del total de alumnos aprobados. Es importante
sefalar que los alumnos que desertan en mayor cantidad son los que pasan
de 4° a 5° y de 5° a 6°, ambos con 6.8% y 6.2% de desercion
respectivamente. (Ver cuadro 3)

Por su parte, los alumnos que reprueban del 1°© a 6° grado en el ciclo
escolar 93-94 hacen una sumatoria de 110 884 alumnos, de estos
estudiantes se reinscriben al ciclo escolar siguiente 94-95, 91 482 alumnos,
los que relativamente representa el 17.5%, lo cual quiere decir que cerca
20 alumnos de cada cien que reprobaron un grado escolar ya no regresan,
cuando menos a las escuelas de educacion indigena. Los alumnos que en
mayor proporcion ya no se reinscriben al mismo grado son los alumnos de
40, 5° y 6° grados con los porcentajes siguientes: en 4° el 24.99%; en 5°
el 31.09% y en 6° el 32.23%, en total ya no se reinscriben 19 402 alumnos
de los 100 884 no aprobados.

Ahora bien, si realizamos la sumatoria de ambos, de los que no se inscriben
al grado superior correspondiente (alumnos aprobados) y los que no se
reinscriben al mismo grado escolar (alumnos no aprobados) tenemos una
cantidad de 44 569 alumnos desertores del sistema de educacién indigena
en este proceso intermedio. Este dato si lo comparamos con los alumnos
inscritos al inicio del ciclo escolar 669 020, representa el 6.6% de desercion.

Hasta ahora hemos sefialado los indices de desercion del ciclo escolar y el
gue se da entre el fin e inicio de ciclos escolares, de manera separada, por
ello es necesario integrarlos para tener el contexto global de la desercion
escolar. Hemos dicho, que durante el ciclo escolar 1993-1994 desertaron 31
816 alumnos que representan el 4.8% y durante el ciclo escolar desertaron
44 569 estudiantes que proporcionalmente son el 6.6%, en resumen la
desercion escolar detectada en este estudio es del orden de 76 385 nifios
de educacion primaria, que hacen un total de 11.40% de alumnos
desertores. (Ver cuadro 3)
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CUADRO 3.

ANALITICO DE LOS INDICADORES DE MOVIMIENTO
APROVECHAMIENTO 1993-1994 Y 1994-1995.

TOTAL DE ALUMNOS
INSCRITOS

ALUMNOS DESERTORES
DURANTE EL CICLO ESCOLAR

RETENCION DE ALUMNOS EN
EL CICLO ESCOLAR

669 020

31 816

637 204

ALUMNOS APROBADOS
526 320 82.60%

100%

4.80% —

95.20%

DESERTAN
25 167 4. 78%

A

DESERCION ENTRE FIN DEL
CICLO ESCOLAR 1993-1994 E

INICIO 1994-1995

A4

ALUMNOS REPROBADOS
110 884 17.40%

19 402

DESERTAN
17.49%

DESERCION TOTAL
76 385 11.40%

Fuente: Direccion General de Educacién Indigena-SEP 1995.
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CUADRO 4
DE MOVIMIENTO APROVECHAMIENTO EN EL CICLO ESCOLAR

1993-1994
GRADOS | ALUMNOS RETENCION DESERCION APROBACION REPROBACION
INSCRITOS

ABSOLUTOS % ABSOLUTOS % ABSOLUTOS % ABSOLUTOS %
1° 163 818 153123 (93.5 |10691 6.5 119 487 |[78.0 |33 640 22.0
20 157 287 149 267 |95.4 |7 320 4.6 116 575 |77.7 |33 392 22.3
30 121 759 116 659 |95.8 |5 100 4.2 95 782 82.1 |20877 17.9
4° 96 207 92 349 96.3 |3858 4.0 78 831 85.3 (13518 14.7
5° 74 115 71 343 96.3 |2772 3.7 63 375 88.8 |7 968 11.2
6° 55 834 53 759 96.3 |2 075 4.8 52 270 97.2 |1489 2.8
total 669 020 637 204 |95.20 |31 816 4.8 526 320 |82.6 (110884 |17.4

Fuente: Direccion General de Educacién Indigena-SEP 1995.

Se ha presentado esta parte de informacion cuantitativa principalmente,
para demostrar que no obstante que existen diez afios de diferencia entre
las dos informaciones, los problemas de calidad de la educacion siguen
siendo similares, sefalaré principalmente dos que son los altos indices de
reprobacion y la desercion escolar que se observa en el periodo regular y
entre periodos escolares.

El primer periodo analizado se desarrolla en un momento en donde el apoyo
economico y politico fue significativo y el ultimo en donde las condiciones
son distintas, si tomamos en cuenta la crisis econdmica que sufrio el pais a
finales de 1994. No obstante la diferencia de las condiciones, los problemas
de aprovechamiento y desercion, como mencionaba antes, son muy
parecidos. Estos son motivados por cuestiones de indole enddgena y
exogena en la escuela, pero ambos guardan una relacion muy estrecha.

Los aspectos culturales externos son decisivos en la resistencia que se
observa dentro del aula, uno de los mas visibles es que se refiere al uso de
la lengua indigena, principalmente en los primeros grados de la educacion
primaria, aspecto que abordaré con mayor profundidad en el préximo
capitulo.

79



Los bajos niveles de aprovechamiento y los altos porcentajes de desercion
son producto, entre otras cosas de que los alumnos se enfrentan a un
proceso de adquisicion del espafiol de manera muy “violenta” que no
favorece en nada la comprension de los contenidos de los programas
educativos, ademas de gque no se toma en cuenta el contexto social en que
se desenvuelve el alumno, como son las relaciones familiares, con sus
amigos y pobladores de su comunidad, en donde la lengua dominante es la
lengua indigena, como es el caso de algunas comunidades, en donde
encontramos que “... la gente se comunica entre si por medio de la lengua
vernacula. Son muy pocas las personas capaces de mantener una
conversacion en castellano. Las muchachas, aunque algunas saben hablarlo
un poco y lo usan en la casa como lengua familiar, necesitan hablar tarasco
para comunicarse con la mayoria de sus amigos y jovenes que nunca han
salido del pueblo y sélo saben hablar tarasco. Los maestros, que
normalmente hablan en castellano, tanto entre ellos, como en la escuela,
usan el tarasco para platicar con las muchachas, la lengua vernacula de la
comunidad es la que predomina también en bailes, las fiestas y los

paseos.”?

Lo anterior, es un ejemplo claro de la falta de relacion comunidad-escuela,
en donde en la escuela se impone el uso del espafiol -a pesar de lo que se
diga en el discurso politico- y en menor medida la lengua materna, lo cual
genera un ambito de resistencia por la ambigledad y complejidad de
transmitir los contenidos educativos y lo que tiene como resultado son
manifestaciones de resistencia que se ven reflejados en los altos indices de
reprobacion y desercion escolar y por supuesto baja eficiencia terminal que
observa la educacion primaria indigena.

Al parecer los indigenas manifiestan su resistencia de una manera por lo
general sutil, porque no confrontan abiertamente el curriculo regular, pero
es bien claro que no lo aceptan del todo, tampoco podemos afirmar que es
rechazado completamente, pues la intencién no es colocarse en una postura
radical que impida analizar con objetividad el concepto de resistencia, que
como lo he sefialado antes, se le concibe como un proceso en el que en
cualquier momento se puede aceptar la transicion de contenidos ajenos a la
cultura de los grupos étnicos, esto bien puede darse con 0 sin su
consentimiento, pero que finalmente es aceptado como parte de su entorno

?Ros Romero, Ma. Del Consuelo. Bilingliismo y Educacion. p. 38.
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social, un ejemplo puede ser el vestido que ha sufrido en algunos grupos
modificaciones pero en otros se ha transformado totalmente o un
bilingliismo con un espafiol mal hablado.

Lo cierto es que tanto maestros como alumnos intervienen, trasformando,
incluso rechazando algunos aspectos del curriculo, que no les son utiles en
el contexto en que se desarrolla la educacion indigena. “... es en el terreno
de las formas dominantes de los curricula en donde surgen el control, la
resistencia y el conflicto. Y es en el mismo terreno donde se hace visible la
crisis estructural, y las preguntan sobre el curriculum oculto, la intervencion
del Estado y el control del proceso productivo, en el que se integra el nivel
de la practica escolar.”**?

La resistencia es velada, es sutil no es abierta y antagonica, llega a ser tan
cotidiana que no se nota su presencia. La resistencia no puede resistir sino
hay imposicién, por tanto la resistencia es producto de lo impuesto con
represion o sin represion ( con métodos sutiles 0 métodos violentos).

Los indigenas reproducen esquemas diferentes de resistencia para
sobrevivir, incluso con mayor arraigo a sus costumbres, tradiciones lenguas
y valores, sino vedmoslo con la existencia de mas de cincuenta grupos
indigenas.

Una de las mayores debilidades conceptuales y politicas de muchas teorias
de la reproduccién (Althusser por ejemplo) es que “<<parece haber poco
lugar para esa capacidad de resistencia de niflos y profesores en la
escuela>>. Por lo tanto, aunque hay que entender que las escuelas ayudan
a reproducir las relaciones de sexo y las relaciones sociales de produccion,
<<también reproducen histéricamente formas concretas de resistencia>>.
Estos aspectos no se limitan obviamente, a nuestras discusiones de las
escuelas, sino al centro de trabajo, la familia, comunidad, etcétera.”**

“... Las necesidades propias del Estado en su intento de apoyar el proceso
de acumulacion de capital y de legitimar el proceso y de legitimarse, he
denunciado aqui que la escuela es un lugar de produccion y reproduccion.
Pero no solamente de produccion y reproduccidbn de agentes,

13 Apple, Michael. Educacién y poder. De. Paidos, Barcelona, Espafia, 1987. P. 48

14 |bidem. P. 178.
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conocimientos e ideologias, sino de tendencias contradictorias, cada una de
e »115
las cuales puede tener un significativo impacto sobre la otra.

Una de ellas puede ser la propia reproducciéon de las formas de resistencia,
gue han tenido que cambiar a lo largo de la historia, para lograr el
reconocimiento de los grupos indigenas como miembros importantes de la
Nacion.

A pesar de los diversos "esfuerzos" que ha hecho el Estado para integrar a
los grupos indigenas éstos han fracasado, me refiero a las dos posturas
integracionistas: La primera en el afan de integrar a los indigenas a partir
de la castellanizacion directa, resulté contradictoria a lo esperado lejos de
gue fuera aceptado el método fue completamente rechazado, por lo
incomprensible que resultaba en un salén de clases, y la segunda postura,
gue aun se encuentra vigente y que tiene como finalidad, primero la
enseflanza de la lengua indigena y posteriormente del espafiol en los
primeros grados de la educacion primaria. Esta Gltima es cuestionada, por
los indices estadisticos existentes, a saber: el 17.4% de reprobacion, 5% de
desercion y alrededor del 30% de eficiencia terminal, siendo éstos
deficientes, en comparaciéon con los que se presentan a nivel nacional, por
ejemplo la eficiencia terminal en la educacion primaria a nivel nacional se
encuentran por encima del 55%. Las razones obedecen, entre otras cosas a
la falta de formacion del personal docente, a la necesidad de realizar
materiales y apoyos didacticos acordes con las caracteristicas de la
poblacion indigena, y a la carencia de un Plan y un Programa de Estudio en
el que participen los propios docentes, técnicos indigenas y especialistas en
educacién indigena, en donde cada comunidad decida que tipo de
educacion requiere y bajo que caracteristicas especificas, respetando la
pluralidad comunitaria y étnica.

15 1 dem.
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IV. LA EDUCACION INDIGENA BILINGUE BICULTURAL

En el apartado anterior he tratado de describir las politicas educativas
instrumentadas por los distintos gobiernos hacia los grupos indigenas, con
propésitos similares, aunque con formas y enfoques conceptuales
diferentes, la busqueda casi obsesiva de la incorporacion de estos grupos a
la denominada cultura nacional.

A partir del movimiento revolucionario renace una necesidad impostergable
de proporcionar atencion a las regiones rurales e indigenas. En este ir y
venir de busquedas incansables para incorporar a los indigenas, se elige
principalmente, el espacio de la educacion. Dejando toda responsabilidad de
integracion al ambito educativo; un peso que hasta la fecha la escuela no
ha podido asumir y que al parecer no sera posible, sino se toma en cuenta
gue existen otras condiciones sociales, econ6micas y politicas que
intervienen también en el proceso.

Uno de los primeros proyectos destinados a las comunidades rurales e
indigenas es la Escuela Rural Mexicana, que a pesar de las criticas que
pueda tener, es el proyecto mas serio instrumentado por los “ganadores” de
la revolucion, en donde se pretende entre otros propositos de desarrollo
agricola y comunitario, la alfabetizacion y castellanizacion de la poblacion
rural e indigena.

Lo que se puede criticar a esta politica asimilacionista es el proceso de
castellanizacion de esta época, que se le ha denominado “castellanizacion
directa”, que en breves palabras, significa la ensefianza del espafiol, sin
tomar en cuenta la lengua indigena como recurso intermedio y omitiendo su
significado y su importancia social y cultural, es decir, es ensefiar el espaiiol
sin tomar en cuenta la existencia de las lenguas indigenas.

Posteriormente surge una modificacion conceptual de suma importancia, en
donde la lengua indigena se le califica como el vehiculo fundamental para la
castellanizacion, es decir, como método se hace primero la traduccién de la
lengua indigena al espafiol. Con ello, se pretende lograr mayor comprension
con la traduccion al espafiol. Aunque en la practica esta nueva forma de
concebir la castellanizacion, tiene serias dificultades para su aplicacién por
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la formacién del maestro indigena y la falta de materiales de apoyo
didactico. Se puede decir que en la actualidad esto alin no se ha superado y
se mantienen de manera similar los mismos problemas.

En la década de los setentas surge la Educacién Indigena Bilingle
Bicultural, en donde la concepcion de alfabetizacion y castellanizacion sufre
conceptualmente modificaciones que son sustanciales para concebir al
indigena como un sujeto particular, que es reconocido como diferente y que
por tanto los proyectos educativos deben encaminarse hacia la tolerancia,
gue significa la aceptacion de un sujeto diferente, que debe ser respetado y
aceptado en su forma integral de concebir la vida. La alfabetizacion, en este
caso se concibe que debe desarrollarse en los primeros afios de vida
escolar, en el nivel de preescolar y en el primero y segundo grados de la
educacion primaria. Esta alfabetizacion primero serd en lengua indigena y
posteriormente en espafiol para que el nifio logre mayor comprension
cultural y linguistica.

Recientemente, aun cuando en el discurso oficial se habla de bilingtismo y
biculturalidad, en otros paises latinoamericanos ya se ha superado esta idea
mediante el concepto de interculturalidad, consistente en que el nifo
conozca el idioma y cultura dominante a partir del fortalecimiento y
reconocimiento de su propia lengua y cultura indigena. Concepcion que se
asemeja a la que le precede, con la diferencia del fortalecimiento de su
propia lengua y cultura.

A pesar de la preocupacion del gobierno por llevar educacién a los grupos
indigenas, ésta ha tenido un papel mas politico que pedagogico, se ha
planteado mas en la necesidad de una politica integracionista, para
incorporarles una visién cultural distinta a la propia, pero acorde con el
“desarrollo” del pais, que estéa lejos de conocer sus verdaderas necesidades
economicas, sociales y culturales de los pueblos indios. Esta forma de
integracion “violenta” y de resistencia es lo que ha provocado una
educacion de baja calidad y de poco sentido para el desarrollo de los grupos
indigenas, por el divorcio abismal que existe entre lo que les ofrecen como
educacién y lo que ellos requieren.

Bajo los esquemas descritos que anteceden es como se ha buscado la
integracion de estos grupos a la “civilizacion”, en donde se han topado con
una fuerte resistencia que los hace persistir a la fecha y que lejos de ser
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mas débiles éstos se han fortalecido conforme pasa el tiempo, prueba de
ello, es que por encima de los métodos de composicion cultural, tienen
presentes sus valores culturales.

Enseguida haré una breve descripcion de lo que ha sido la Educacion
Indigena Bilingtie Bicultural en las ultimas décadas del siglo XX, para ello,
me he de referir al uso de la lengua materna, a los libros de texto en lengua
indigena, a los planes y programas de estudio, y a la repercusion que tiene
la formacion del maestro en el proceso educativo indigena.

4.1 El uso de la lengua materna en la ensefianza

Teniendo como referencia que la poblacién indigena en México de acuerdo
con el Censo General de Poblacién y Vivienda de 1990, asciende a seis
millones 411 972 de personas, incluyendo al rango de 0-4 afios. Con
relacion al total nacional representa el ocho por ciento. (VER CUADRO 1)

Cerca de 15 mil comunidades contaban con una poblacion, en donde mas
del 70% era hablante de alguna lengua indigena; y a nivel nacional en
todas las comunidades indigenas se encuentra una poblaciébn monolingte
indigena del 24.80%.*

Las lenguas principales por niumero de hablantes son el nahuatl con 1 457
161, que significa el 22.7% de los hablantes de lengua indigena y cuyos
asentamientos mas importantes se encuentran en los estados de Hidalgo,
Puebla, Veracruz, Guerrero y San Luis Potosi; el maya, con 860 897
hablantes que representa el 13.5% y se ubican en la peninsula de Yucatan;
seguidos por el mixteco, zapoteco, y otomi cuya importancia numérica
disminuye notablemente respecto de los dos primeros grupos mencionados,
ya que representan el 7.2%, 7.0% y 5.4% del total de hablantes de lengua
indigena respectivamente.

La poblacion indigena esta distribuida en todas las entidades federativas,
incluyendo el Distrito Federal. Entre ellas, las de mayor poblacion son:
Oaxaca con 1 208 821 hablantes de lengua indigena que son el 18.85% del

18 |nstituto Nacional Indigenista. Indicadores socioeconémicos de los pueblos indigenas de

México,.
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total, le siguen Chiapas 13.81%, Veracruz 10.99%, Yucatan 9.80% v,
Puebla 9.53%. El resto de los Estados cubren el 37.02%

De la poblacion de 5 afios y mas hablante de lengua indigena, el 80.22%,
habla ademéas de la lengua indigena el espafiol, a la cual se le denomina
"bilingle". Por su parte la poblacibn monolingiie indigena representa el
19.78%. A esto habra que incorporar la poblacion de 0-4 afios (1 129 625)
gue no identifica el censo como poblacién bilingiie o monolingle.

De la poblacion sefalada el 46.10% de las personas mayores de 15 afos
son analfabetas, porcentaje altisimo si se considera que el promedio
nacional es del 12.4%. Por otra parte, el 75.90% de las personas de 15
afos y mas no terminan la primaria, en tanto el porcentaje nacional es de
29.31%."" Otro dato importante es que la eficiencia terminal en la Primaria
Bilinglie Bicultural apenas llega al 31.7%, debido a los altos indices de
reprobacion y desercion, este dltimo principalmente se observa en la
transicion de grado a grado, debido entre otras causas, al elevado numero
de escuelas de organizacion incompleta (60%) y a los ciclos de siembra y
cosecha en el campo.**®

Lo expuesto en los parrafos anteriores da cuenta de la importancia
cuantitativa y cualitativa de los pueblos indigenas en el contexto nacional y
son razones por demas significativas para la recuperacién de la lengua
indigena en la ensefianza.

Existen algunos antecedentes en la década de los cincuentas, en donde se
recomienda el uso de la lengua materna en la ensefianza, especificamente a
partir de una reunion de especialistas en educacion, llevada a cabo en Paris
en 1951. Dice, que con base en la psicologia, la lengua es un sistema de
signos que funciona automaticamente en la mente de las personas, y que le
permite expresarse y entender lo que sucede a su alrededor. A través de la
adquisicion de la lengua materna, el nifio es capaz de formar sus primeros
conceptos y, posteriormente, de asimilar e integrarse a la realidad que le
rodea. Cuando un nifio, e incluso un adulto, entra en contacto con una
lengua que no es la propia y que ni siquiera conoce, no soOlo tendra

17 Censo General de Poblacion y Vivienda, INEGI, 1990 e Indicadores socioeconémicos de los

Pueblos indigenas de México, INI, 1990.
'8 Direccion General de Planeacién Programacion y Presupuesto. Serie histérica 1976-1977 a
1994-1995. SEP.
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problemas en lo que se refiere a la formacién de nuevos conceptos, sino
también de aprenderlos, entenderlos y traducirlos a su lengua materna, y
por ende a su entorno.™**

La lengua materna no sélo representa la expresién de una cultura propia,
sino también una manera particular de interpretar la realidad: el
pensamiento inicial del idioma aprendido en la infancia; si se obliga a un
nifio a que aprenda un idioma y un modo de pensar impropios de su lugar,
de su problematica, lo dejamos en parte indefenso para comprender la vida
y mantendra resistencia a cualquier nuevo aprendizaje.

En lo que se refiere a la educacion oficial, el nifio estd en condiciones de
aprender mas y mejor cuando se le ensefia en su lengua materna, y no
cuando se le educa en una lengua distinta. Es bien claro que un nifio que
desconoce una segunda lengua no puede entender la informacién que se le
transmite, tanto en lo que respecta al contenido de los programas como a
las mismas indicaciones que da el maestro.

Ademas, la entrada a la escuela, sobre todo en situacion bicultural, significa
para él un choque psiquico serio, ya que en la escuela el nifio debera
aprender nuevas formas de comportamiento que por lo regular, no le son
impuestas en la vida familiar: permanecer sentado durante largos periodos
de tiempo; aprender cosas de manera diferente a como lo hace en la casa;
no se le permite conversar ni jugar con los amigos; debe permanecer en
silencio, o repetir y contestar siempre que se lo pida el maestro.*?°

Si a lo anterior se afiaden las ensefianzas propias de la escuela que el nifio
debe de asimilar, como lecciones de geografia, de mateméticas, de historia,
resulta que casi todo lo que €l debe hacer y aprender en la escuela es
diferente a lo que se le ha ensefiado a través de la educacion informal en su
hogar y en su propia comunidad.

Si la lengua que se utiliza para comunicarle todas las cosas que debe
aprender también es diferente de su lengua materna, el esfuerzo que haga
para comprender la nueva realidad siempre sera insuficiente. Esperar de él
gue se sirva de las nociones e ideas nuevas que se le presentan en una
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120Ros Romero, Ma. Del Consuelo. Op. Cit.. p. 26.

Aguirre Beltran, Gonzalo. Teoria y practica de la Educacioén Indigena. p. 14.
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lengua que no es la familiar seria imponerle un doble esfuerzo y retardaria

su progreso.'#

Al usar la lengua materna en la escuela se hace posible, entre otras cosas,
mantener mejores relaciones entre la escuela y la familia. El nifio al
comprender lo que se le ensefa, sera capaz de comentarlo en su casa, y en
el mejor de los casos, aplicarlo. Los padres, por su parte se interesardn mas
por los fines y objetivos de la educacion y de esta manera sera posible una
mayor colaboracién entre la escuela y la comunidad y participacion mas
activa y efectiva de los padres de familia.

Utilizar una lengua diferente a la materna como medio de instruccién no
solo acarrea problemas de orden psicolégico, cultural o educativo, sino
también a nivel linglistico, porque es una fuente de interferencias, a nivel
intelectual, porque es posible un estancamiento intelectual en el desarrollo
del nifio.

No obstante que la educacién en lengua materna constituye la situacién
ideal para proporcionar educacion, existe una serie de limitaciones que no
siempre permiten que ésta se lleve a feliz término, sobre todo cuando se
trata de lenguas vernaculas. Entre los factores que impiden la instruccion en
lengua vernacula, algunos sociales y politicos, son muy dificiles de superar,
mientras que otros de tipo practico, como la falta de materiales de escritura
y de materiales escolares, no constituyen un impedimento real. Ni unos ni
otros justifican el abandono del uso de la lengua materna desde los inicios
de la ensefanza.

La existencia de factores politicos que obstaculizan el desarrollo de la
lengua vernacula en la ensefianza se observa principalmente en naciones
multilingles, como es el caso de nuestro pais, en las que se pretende la
asimilacion o incorporacién de grupos minoritarios a la cultura nacional.
Esta asimilacion se inicia con la imposicion de una lengua oficial a través de
los programas educativos. Desde el punto de vista econdémico, el rechazo de
la lengua indigena como medio de instruccion se justifica por el ahorro de
dinero y esfuerzos mediante la unificacion de programas, meétodos y
materiales educativos.

ZIUNESCO. Las lenguas vernaculas en la ensefianza. P. 51.
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Entre las dificultades practicas que se presentan en el empleo de la lengua
indigena en la ensefianza estan: vocabulario insuficiente; falta de materiales
escolares; existencia de un gran numero de lenguas en el pais; falta de
materiales de lectura; falta de materiales debidamente preparados por parte
de los técnicos no bilinglies y rechazo por parte de la comunidad o de
algunos padres de familia a utilizar su lengua en la educacion, o bien la
resistencia por parte de los maestros para alfabetizar en lengua indigena,
pues les representa un doble esfuerzo, que no todos estan dispuestos a
asumir. Probablemente tengan razon, si consideramos que las demandas de
directores y supervisores escolares estdn en funcién de los objetivos que
marca los programas de estudios de caracter nacional-

Lo anterior, no implica que la educacion debe realizarse necesariamente,
primero en lengua materna, sobre todo en el caso de nuestro pais, con su
caracter multilingle, en las que una sola posicién de ensefianza en lengua
materna, ademas de utoOpica, resulta ilégica, si se toma en cuenta que
existen razones de caracter econdmico, cultural, politico, educativo y social
gue justifican el hecho de que, durante el proceso educativo se utilice
simultaneamente con la lengua oficial. En Gltima instancia ésta debe ser una
decision particular de cada comunidad y no un proceso de imposicion
generalizado.
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ANEXO 1

POBLACION INDIGENA POR ENTIDAD FEDERATIVA

(1990)

POBLACION 5 ANOS Y MAS 0-4 ANOS TOTAL
AGUASCALIENTES 599 172 771
BAJA CALIFORNIA 18,177 4,250 22,427
B. C. SUR 2,749 623 3,372
CAMPECHE 86,676 19,318 105,994
COAHUILA 3,821 692 4,513
COLIMA 1,481 345 1,826
CHIAPAS 716,012 169,593 885,605
CHIHUAHUA 61,504 13,212 74,716
DISTRITO FEDERAL 111,552 22,568 134,120
DURANGO 18,125 3,776 21,901
GUANAJUATO 8,966 1,873 10,839
GUERRERO 298,532 61,842 360,374
HIDALGO 317,838 65,827 383,665
JALISCO 24,914 5,096 30,010
MEXICO 312,595 84,741 397,336
MICHOACAN 105,578 21,178 126,756
MORELOS 19,940 4,960 24,900
NAYARIT 24,157 5,229 29,386
NUEVO LEON 4,852 931 5,783
OAXACA 17018,106 190,715 17208,821
PUEBLA 503,277 108,111 611,388
QUERETARO 20,392 4,492 24,884
QUINTANA ROO 133,081 31,838 164,919
SAN LUIS POTOSI 204,328 44,665 248,993
SINALOA 31,390 5,900 37,290
SONORA 47,913 9,634 57,547
TABASCO 47,967 12,026 59,993
TAMAULIPAS 8,509 1,980 10,489
TLAXCALA 22,783 5,654 28,437
VERACRUZ 580,386 124,505 704,891
YUCATAN 525,264 103,681 628,945
ZACATECAS 883 198 1081
TOTAL 57282,347 17129,625 67411,972

FUENTE: Censo General de Poblacion y Vivienda 1990. Secretaria de Gobernacion.
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4.2 Laimportancia de ensefar el espanol como segunda lengua

Es necesario que grupos indigenas aprendan una segunda lengua que les
permita tanto comunicarse con otros grupos como participar en la vida
nacional. Esto no quiere decir que reconocer la importancia del aprendizaje
de una lengua justifique el descuido de la ensefianza en la lengua propia, y
menos aun pasarla a un segundo plano. Esto no significa “ignorar a la
lengua y a la cultura propias del grupo, dejando de lado una porcion
importante de la realidad”.'*® Lo que se pretende en situaciones de este
tipo es usar la lengua como un medio para alfabetizar al educando haciendo
uso de su lengua materna, y a través de ella ensefarle la segunda lengua.

Un programa de educacion bilingle es aquel en el que se plantea el uso de
dos lenguas como medio para la instruccion. Una lengua, es la materna del
nifio y que se encuentra asociada a la cultura del grupo al cual pertenece, y
la otra es la segunda lengua, la oficial, utilizada como medio de
comunicacion entre los grupos de la region o del pais.

La aceptacion o rechazo de un programa bilingle, asi como su
funcionamiento depende, en ultima instancia, del sentimiento y utilidad del
grupo hacia la lengua indigena, y de todos aquellos aspectos que involucren
su vida social.

En cuanto al momento mas oportuno para introducir la segunda lengua en
la ensefianza bilinglie, se han dado diversas opiniones, entre ellas, se
propone que la ensefianza de una segunda lengua se inicie una vez que el
nifo ha adquirido los conocimientos necesarios para leer y escribir en su
propia lengua. El problema es que esto implica, en ocasiones, mucho
tiempo para los fines que se persiguen, por lo que no siempre es posible. La
solucion estd dada en la introduccién de la segunda lengua en el momento
en el que el nifio estd4 por iniciarse en la lectura y en la escritura de su
lengua materna, lo cual permite empezar a conocer una segunda lengua en
el primero o segundo grados de la educacién primaria.*?®

122Aguirre Beltran, Gonzalo. Op. Cit. pp.13-14.

128 Ros Romero, Maria del Consuelo, Op. Cit. p. 31
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También algunos investigadores proponen que la segunda lengua se
introduzca en una etapa preescolar, con el fin de que el nifio empiece a
familiarizarse con ella antes de su alfabetizacion en la educacion primaria.

Cuando los niflos aprenden una segunda lengua, deben elucidar los
conocimientos recientemente adquiridos en términos de su pensamiento ya
conformado por la lengua materna. También se ven en la necesidad de
expresar sus ideas ya conformadas siguiendo los patrones de la segunda
lengua aprendida. Un nifio que es presionado a realizar este proceso, en
una edad en la que todavia no ha desarrollado lo suficiente su capacidad de
autoexpresion, quiza nunca logre expresarse de manera adecuada.'*

En un programa de educacion bilingle la lengua materna se utiliza como un
medio para ensefiar la segunda lengua; la transicién de una lengua a otra
debe ser gradual, ya que en el aprendizaje de segundas lenguas, los nifios
se enfrentan con problemas de dominio de nuevo vocabulario y de la
gramatica. Estos problemas son aun mas graves cuando la lengua que
aprende el individuo pertenece a un grupo cuya cultura es distinta a la
propia, lo cual implica no s6lo el manejo de dos lenguas, sino también la
discriminacién o identificacion con dos culturas.

Con base en lo anterior, cualquier programa de educacion bilingie debe
tomar en cuenta ademas de la lengua del grupo, la experiencia cultural que
da origen a la socializacion del nifio.*?®> Esta es una manera de lograr que el
nifio continle en la escuela con el aprendizaje que inici0 en su casa, y que
la educacion formal no le proporcione s6lo un cumulo de conocimientos -y
muchas veces normas de comportamiento- que no concuerdan con lo ya
aprendido mediante la educacion informal. Esto evitard un terrible divorcio
entre la realidad familiar y la realidad escolar.

En la implementacion de programas educativos bilingles y biculturales la
preparacion de maestros, materiales y métodos de ensefianza son
fundamentales para la obtencién de los mejores resultados. Los maestros
juegan un papel de singular importancia en el desarrollo de cualquier
programa de educacion, por lo que su preparacion profesional debe estar
destinada a instituciones especializadas. EI maestro debe estar preparado,

12yNESCO, Op. Cit p. 50.
125 pguirre Beltran, loc. cit.
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tanto para transmitir sus conocimientos en su lengua materna, como para
hacerlo en otra lengua, que ni es su lengua materna ni la del grupo en
cuestion, razén por la cual probablemente le seria de utilidad el conocer
métodos especiales de ensefianza de lenguas extranjeras.

Los problemas de ensefianza en una lengua que no es la propia se agravan
cuando ésta esta dirigida a grupos marginados que tienen patrones de
comportamiento distintos a los del grupo dominante. La escuela no soélo
conlleva la asimilacién, a través de la lengua oficial, sino que “...involucra la
imposicion de una innovacion cultural... en la que no se toman en cuenta
las experiencias culturales que originan la socializacion del nifio y se ignora
a la lengua y a la cultura propias del grupo.”*?®

A pesar de que las propuestas de uso de la lengua indigena en la educacién
han partido de las concepciones sefialadas anteriormente, el panorama de
la practica nos muestra la cara adversa de estos postulados. Hechos que
podemos constatar con el nimero de indigenas hablantes en México y toda
América Latina que ha disminuido mas por la fuerza absorbente de la
cultura occidental dominante, que como resultado de una auténtica
integracion que preserve y revalore los importantes aspectos culturales que
tales grupos han sido creadores y depositarios.*?’

En la visibn actual de ver la lengua indigena como recurso para la
castellanizacion, es muy cuestionada por la labor que lleva la escuela como
agente castellanizador. Dista mucho de ser efectiva, sobre todo por la
manera como el maestro indigena lleva a cabo sus clases, principalmente
en los primeros grados de la educacion primaria.

En el aula el espafiol en muchas de las comunidades indigenas es usado
casi Unica y exclusivamente por el maestro; desde el primer dia de clases el
profesor habla en espafiol y durante toda su formacion el nifio, quien lo
habla muy poco o nada, ‘tiene que pescar lo que puede , porque en
ningln momento se entablan ni siquiera, correspondencias léxicas entre
una lengua y otra. El ninio muy rara vez recurre al espafiol, a pesar de que
viva en una casa donde sus padres le hablan en esta lengua. El resultado es
gue al terminar la primaria, los niflos que hablan espafol en su casa logran
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acrecentar algo de sus conocimientos, pero el nifio que vive entre individuos
monolingles, aunque aprende un poco, pronto lo olvida, porque en su caso
no tiene oportunidad de hablarlo, y posiblemente tampoco en la comunidad.

El desarrollo del bilingtiismo en el nifio es diferente cuando ocurre en un
contexto fusionado de adquisicion. Este tiene su origen en una situacion
familiar en la que tanto el padre como la madre usan indistintamente las
dos lenguas, a diferencia del contexto separado. En estos casos los nifios
también adquieren un bilinglismo, pero en contexto fusionado. "Los padres
usan las dos lenguas intercambiadamente en el hogar, "asi nomas, pa que
los chiquios ya hablen castia”; "pos asi nomas, pa hablarle ya a los
chiquios, asi nomas pues, a veces tarasco también"; "porque sabemos
hablar castia y también semos tarascos y namas por eso".(sic)**®

Pero la resistencia se presenta cuando no se exige al nifio usar siempre el
castellano, lo que propicia todavia mas el dominio de la lengua indigena,
lengua que utilizan la mayoria para entablar relaciones con cualquier
persona. Por una parte, los padres promueven el desarrollo del nifio como
individuo bilingte, con el fin de que aprenda la lengua oficial del pais,
"porque es mas importante y por eso nomas"*?°. Por otra parte, limitan este
aprendizaje al seguir usando la lengua indigena no solo en el hogar, sino
también en cualquier otra situacion.

Aunque esta postura no descarta la posibilidad de que en otras escuelas si
se ensefie primero, a leer y a escribir al nifio en su lengua materna. En este
sentido y de acuerdo con la experiencia observada en los maestros
indigenas se identifican en las comunidades indigenas dos tipos de
escuelas: "las escuelas a donde se ensefia a nifios indigenas a leer y escribir
una lengua extrafia: ésta es enajenante, nula, silenciosa, migrante sin
significado y sin sentido”.. y "la escuela donde ensefian a leer y escribir a
nifios indigenas en su propia lengua: es constructivista, es valorativa, es
significativa porque se desarrolla conforme a la cosmovision del nifio,
ademas permite la identidad étnica y propicia el acceso a una segunda
lengua con mas facilidad.**°

12%Ros Romero, Marfa del Consuelo, Op. Cit. pp. 81-82.
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Idem.
¥reria Diego. Asesoria estratégica en la lecto-escritura del idioma Nuu Savi en el primer grado,
Mixteca Alta, Oaxaca. p. 56.
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Se ha encontrado que aun cuando en algunas comunidades se usa la
lengua indigena para el proceso de alfabetizacion tiene un caracter mas
instrumental que de revaloracién cultural. En un estudio realizado por Alba
Guzman, en una region indigena del estado de Oaxaca, encontré0 que mas
del 90% de los maestros que encuestd utilizan la lengua indigena como
recurso didactico para ensefiar el espariol, es decir, la lengua materna es el
material y herramienta de que se vale el maestro para que los nifios
aprendan el espafiol.

Esta discrepancia se ahonda con la profusion de material impreso que
responde a una concepcion "...ideologizada de la Educacion Bilingle
Bicultural (EBB) que desconoce y/o niega las contradicciones de su préctica.
Los datos del estudio reiteran, desde diferentes puntos de vista, que
guienes apoyan la EBB, pueden expresar en qué consiste y pueden
proporcionar argumentos que la sostienen, pero no pueden mostrar
resultados de su instrumentacién con sus alumnos. Esto pudo apreciarse
revisando los cuadernos de los nifilos de aquellos grupos a cargo de
maestros, que en principio, estaban de acuerdo con la EBB. Los cuadernos
invariablemente mostraron ejercicios del proceso de adquisicion de la
lectoescritura en espariol."*3*

A una pregunta que hace Alba Guzméan a un maestro, de ¢;como trabaja la
educacion bilingte bicultural con sus alumnos?. La respuesta del maestro:
"Es muy dificil; los nifios vienen de diferentes partes del area mixe y ellos
hablan diferentes variantes de la lengua mixe. Lo que hago en el primer
grado es usar la lengua mixe, que yo hablo como material didactico para
ensefarles como hablar el espafiol. Todo esto es muy dificil porque no
tenemos un programa especifico que proporcione los lineamientos para los
seis grados de la escuela primaria y aun cuando pienso que nuestra lengua
mixe es muy importante para preservar nuestra identidad, me doy cuenta
de que estos alumnos tienen que estar integrados a la sociedad mexicana y
ellos tendran que hablar con fluidez el espafiol. Sin embargo, aun los que
estan en 5° y 6° grados hablan un espafiol muy pobre y esto es un gran
problema."!*

Como hemos visto, los maestros de todos modos estan utilizando la lengua
indigena como recurso didactico para ensefiar el espafiol y no como lengua

¥1Guzman, Alba. Voces Indigenas. p. 65.

32 Ipidem. p.33.

95



de instruccion, quiza valdria la pena poner el énfasis en los significados
culturales, en los valores étnicos y nacionales que han de estar reflejados
en esos contenidos. Podria resultar entonces, que al asumirse
institucionalmente que el espafiol es la lengua franca entre las etnias, se
generarian mecanismos locales para la conservacion y desarrollo de la
lengua indigena, los cuales bien podrian ser paralelos al proceso de
aprendizaje de la lectura y escritura en espafiol.

De cualquier manera desde el punto de vista de la politica educativa del
lenguaje, sabemos que la linea dominante ha sido la asimilacién de los
indigenas, y esa sigue siendo la tdnica principal de la sociedad. Los
indigenas son considerados un problema, gentes que sufren de barreras de
comunicacion y desarrollo.

Con todo y que hoy en dia hay una politica oficial de respeto a los grupos
indigenas al desarrollo y fortalecimiento de sus lenguas, pero en la practica
esa estrategia no se ha concretado, la realidad es muy distinta al discurso
politico.

Un ejemplo claro de lo anterior, es lo que ocurre en algunas regiones
indigenas y que son obstaculos para aplicar una educacion bilingle “... en
Chiapas se ha encontrado que 90 por ciento de los maestros de educacion
indigena no escriben ni leen la lengua de las comunidades donde laboran,
debido a la ~filosofia integracionista con que fueron formados y por la falta
de una préctica pedagodgica que considere la idiosincrasia de las etnias ...
En este rubro, queda trunco el trabajo de traduccion de los libros de texto a
las principales lenguas indigenas, porque se ha detectado reticencia por
parte de los docentes en utilizar los textos traducidos o ejercer su trabajo

en el marco del respeto a la lengua de los nativos”.**

En el terreno de la realidad practica “...existen maestros indigenas que
rechazan la educacién bilingte, entre ellos estan algunos Jefes de Zonas de
Supervisidn, Supervisores escolares, pero para que no se les culpe a ellos,
argumentan, y dicen que quienes se oponen a esta educacion bilingiie son
los padres de familia. Un caso especial se observo en la comunidad del
Corralito, municipio de Oxchuc, Chiapas, comenta un maestro ...<<me lo

133

6.

Mariscal, Angeles. “lgnoran maestros indigenas la lengua de su zona laboral”, en la Jornada. p
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dijeron personalmente los maestros porque no querian aplicar el material en
lengua tseltal, y tenian el temor de ser corridos por la comunidad. Entonces
me vi obligado a trasladarme a la comunidad para platicar con la
autoridades. La respuesta fue que los maestros jamas les habian explicado
su importancia y sus beneficios. Asi que el aparente rechazo de la
comunidad habia sido promovido por los propios maestros, no por

conviccion de los habitantes de la comunidad>>".13

Ahora bien, es irrefutable que el modelo de “transicion” -como lo menciona
Alba Guzman- cobr6 arraigo en las escuelas bilinglies. No obstante, se
asume que su finalidad es la liquidacion de la lengua indigena. Esta
aseveracion gue coloca este enfoque en su dimensién de politica educativa,
nos lleva a otro tipo de reflexiones. La instrumentacion de una politica,
como ya se ha visto, no quiere decir que su practica responda cabalmente a
ella. Sabemos que los grados de bilinglismo varian no s6lo de una etnia a
otra, sino dentro de una misma etnia, de una comunidad a otra y dentro de
una comunidad, de una escuela a otra; pero cuando decimos bilingliismo en
estos casos, no sabemos qué tanto de ese bilinglismo corresponde a la
lengua indigena y qué tanto al espafiol. Tampoco podemos asegurar que la
pérdida de la lengua sea una consecuencia directa de la castellanizacion
gue propicia la escuela.

El proceso de pérdida de una lengua es demasiado complejo como para
asumir que la escuela, por si sola, pueda frenarlo. Lo que la escuela si
puede hacer, es fortalecer el estatus de la lengua indigena en la comunidad,
usandola paralelamente al espafiol en las ceremonias civicas y en los actos
sociales, en las juntas con los padres de familia, en las campafias de salud,
de mejoramiento del ambiente, etcétera.

La diferencia de intereses, de condiciones economicas, sociales y culturales
de las comunidades indigenas, conlleva a descentralizar, no soélo
administrativamente (Acuerdo para la Modernizacion Educativa) sino,
académicamente la educacion indigena, que de respuestas a las
necesidades educativas y de desarrollo social y econdémico de las
comunidades, a partir de sus caracteristicas culturales comunitarias y
regionales.

¥ Martinez, Carmelino. Una experiencia docente en la capacitacion del educador comunitario

indigena. p.25.
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El aprendizaje del espafiol tiene graves problemas por la dificultad que
representa su enseflanza, y por la falta de dominio de una metodologia
apropiada por parte de los maestros bilingties. En muchos lugares los
indigenas aprenden un espafol estigmatizado, que los distingue como
indigenas, debido a que no ha habido en la escuela un programa de
educacion que les dé las herramientas para que lo aprendan bien.

Para colmo, los pocos materiales bilinglies que existen estan orientados a la
castellanizacion, no hay ninguna atencion al desarrollo y apoyo de las
lenguas indigenas locales.

Por si lo que se ha descrito hasta ahora fuera poco, nos encontramos que al
momento de hacer la evaluacion de los nifios indigenas para poderlos
promover al grado siguiente, la normatividad de la Secretaria de Educacion
Publica nos dice lo siguiente.

“Los criterios de promocion son:
¢) Segundo a sexto de Educacién Indigena:

PROMOVIDO: Si el alumno obtiene Calificacion Final aprobatoria en
Lengua Indigena, Espafiol y Matematicas y si, ademas, su Promedio General
Anual es mayor o igual a 6.0.

El alumno es promovido si obtiene calificaciones finales menores de 6.0 en
alguna de las asignaturas que no sean Lengua Indigena, Espafiol ni
Matematicas, siempre y cuando el Promedio General Anual sea de 6.0 o
mas.

NO PROMOVIDO; ElI alumno no es promovido si reprueba Lengua
Indigena, Espafiol o Mateméticas; o si aprueba esas tres asignaturas pero
su Promedio General Anual es menor de 6.0.”**°

%5ecretaria de Educacién Publica. Normas de inscripcion, reinscripcion, acreditacion y

certificacién para escuelas primarias oficiales y particulares incorporadas al Sistema Educativo
Nacional. Periodo escolar 1996-1997. p. 18.
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El alumno de las escuelas primarias indigenas, tienen una asignatura mas,
gue deben aprobar para pasar de un grado a otro, con relacién a las
escuelas rurales y urbanas, y que es la Lengua Indigena.

Si el maestro de la escuela primaria indigena aplicara estos criterios de
manera tan estricta como lo marca la normatividad, me parece que muchos
de los maestros de este nivel, serian los primeros reprobados, antes que los
propios alumnos. En fin al parecer el que siempre tiene en contra al
profesor, a los padres, a los planes y programas de estudio, a los libros de
texto gratuitos y a las normas, fuera de su contexto y necesidades son los
estudiantes de este medio.

Resulta contradictorio por otro lado, exigir la enseflanza de la Lengua
Indigena, cuando la mayoria de los grupos étnicos no cuentan con libros de
texto para la ensefianza de la lengua indigena y esto lo constataremos en el
proximo apartado en donde se presenta un cuadro con los libros en lengua
indigena que hasta la fecha se han publicado y los que se encuentran en
proceso de publicacion.

4.3 Los libros de texto en lengua indigena

De acuerdo con la informacion oficial, ha sido posible adecuar a cada lengua
indigena los libros integrados de primer grado. Actualmente se han
realizado libros para 32 lenguas indigenas y 56 variantes dialectales, de los
23 estados de la Republica en donde se ofrece la primaria indigena.'*

Los cuales aun son insuficientes para la demanda de lenguas indigenas y
variantes dialectales, que se atienden en la primaria indigena. Por
consiguiente la normatividad de la Secretaria de Educacion Publica, sobre la
evaluacion de la lengua indigena, antes citada, resulta un absurdo, debido
sobre todo a la falta de materiales para la ensefianza de la lengua indigena.

¥ Hernandez, Isaura. “Educacion Indigena” en Revista Educacion 2001. p. 7.
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LIBROS DE TEXTO EDITADOS EN LENGUA INDIGENA

PRIMARIA ciclo PRIMARIA ciclo PRIMARIA ciclo
1 1 1
AMUZGO DE | * MAZATECO DE | * TENEK DE SAN LUIS|*
GUERRERO HUATLA, OAXACA POTOSI
CHATINO DE | * MAZATECO DE SAN|* TEPEHUA DE | *
ZENZONTEPEC, JOSE INDEP., OAXACA VERACRUZ
OAXACA
CHINATECO DE LA|* MAZATECO DE | * TEPEHUANO DE | *
SIERRA, OAXACA SOYALTEPEC, OAXACA DURANGO,
CHIHUAHUA Y
NAYARIT
CHINANTECO DE | * MIXE DE GUICHICOVI, | * TLAPANECO DE | *
OJITLAN, OAXACA OAXACA GUERRERO
CHINANTECO DE | * MIXE DE LA ZONA|* TOJOLABAL DE | *
USILA, OAXACA MEDIA, OAXACA CHIAPAS
CHOL DE CHIAPAS Y |* MIXTECO DE  LA|* TOTONACO DE | *
TABASCO MONTANA, GUERRERO HUAHUCHINANGO,
PUEBLA
CHONTAL DE TABASCO | * MIXTECO DE  LA|* TOTONACO DE | *
REGION ALTA, VERACRUZ
OAXACA
CORA DE NAYARIT * MIXTECO DE | * TRIQUI DE | *
JAMILTEPEC, OAXACA CHICAHUASTLA,
OAXACA
HNAHNU DE HIDALGO | * NAHUATL  DE  LA|* TSELTAL DE CHIAPAS | *
REGION HUASTECA DE
HIDALGO, S.L.P. Y
VERACRUZ
HNAHNU DE | * NAHUATL DEL NORTE | * TSOTSIL DE CHIAPAS | *
QUERETARO DE PUEBLA
HUICHOL DE | * NAHUATL DE | * YAQUI DE SONORA *
DURANGO, JALISCO Y GUERRERO

NAYARIT

MAYA DE YUCATAN,
CAMPECHE Y
QUINTANA ROO

PAME DE SAN LUIS
POTOSI

ZAPOTECO DE
MIAHUATLAN, OAXACA

MAYO DE SINALOA Y |* POPOLUCA DE|* ZAPOTECO DE VILLA|*
SONORA VERACRUZ ALTA, OAXACA

MAZAHUA DEL | * PUREPECHA DE|* ZOQUE DE | *
ESTADO DE MEXICO MICHOACAN CHIMALAPA, OAXACA
MAZATECO DE [ * RARAMURI DE | * ZOQUE DE | *
IXCATLAN, OAXACA CHIHUAHUA COPANAILA, CHIAPAS

TENEK DE VERACRUZ

SERI DE SONORA

ZOQUE DE OCOTEPEC,
OAXACA
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TOTONACO DE | * TOTONACO DE | * HNAHNU DE MEXICO | *
HUEHUTLAN PUEBLA TEHACAN PUEBLA

NAHUATL DE | * NAHUATL DEL CENTRO | * ZAPOTECO DEL | *
TEHUACAN PUEBLA DE VERACRUZ ITSMO, OAXACA
ZAPOTECO DE | * ZOQUE DE|*

YAUTLA, OAXACA CHIMALAPA, OAXACA

Fuente: Principales datos estadisticos de Educacion Indigena 1994-1995. Direccion General de
Educacién Indigena, 1995.

Los libros de texto en lengua indigena son semejantes a los nacionales pero
no son traducciones, sino que estdn acorde a las necesidades de cada
lengua y sus contenidos culturales varian de regidbn en region.
Consideramos que es necesario que los nifios indigenas aprendan y
desarrollen las mismas habilidades basicas y fundamentales que el resto de
la poblacion infantil mexicana; reconociendo que hablan una lengua
diferente y que su entorno cultural es distinto.**’

Un problema general es la ausencia de un ambiente alfabetizador en lengua
indigena en donde el nifio o la poblacion en general encuentre o identifique
la funcionalidad de la escritura en su idioma, o bien cuando un libro de
texto es elaborado por un grupo de maestros ajenos a las comunidades en
donde se aplican los libros “...se presenta confusion en el educando por su
diferente pronunciacién”, a decir del profesor bilingtie totonaco Juan Tobdn.
Y por supuesto este libro no es utilizado.

Hay lenguas como el maya, el nahuatl o el zapoteco que se han escrito
desde el siglo xvi, con base en el alfabeto latino se hizo corresponder un
sonido con una grafia. Pero hay otros idiomas que no lo han hecho y
todavia se discute qué alfabeto usar. Esta es una de las razones por las
cuales no existen aun libros en lengua indigena, principalmente de aquellos
grupos que son minoritarios.

Un problema importante se presenta en algunas regiones, principalmente
del sureste del pais, en donde *“... entre 50 y 60 por ciento de las
comunidades indigenas de la regién de los altos de Chiapas, carecen de
libros de texto bilingies, revelé José Luis Hernandez de Ledn, de la seccion
7 del Sindicato Nacional de Trabajadores de la Educacion (SNTE) ... Reitero

¥ |bidem . p 12
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gue en la mayoria de los casos, los estudiantes de educacion basica sélo
tienen acceso a los textos en espafiol...”**

Los argumentos de los maestros indigenas para no utilizar los libros, son
ademas de los factores de resistencia cultural, de caracter técnico
pedagodgico, pues desconocen la manera apropiada para su aplicacion y
utilizacion de los alumnos en el aula.

Muchos libros de texto gratuitos en lengua indigena editados, solo han
llegado a las cabeceras de zonas escolares, en donde permanecen
resguardados, ya que los docentes argumentan la carencia de elementos
tedrico practicos para su aplicacion en las aulas, manifestando que para
ellos es mas carga de trabajo, propicia doble planeacion y ocupa el doble de
tiempo, motivo por el cual prefieren no utilizarlos.

La situacion econOmica de las comunidades influye en los indicadores de
aprovechamiento escolar, puesto que la escuela no es tan importante como
el trabajo de los alumnos en sus familias, como se puede apreciar en la
descripcion siguiente, “al sefior no le gusta que los chamacos vayan a la
escuela porque ni aprenden nada y porgue él necesita que mejor le ayuden
en el trabajo”.'®* En algunas comunidades, segin algunos padres de
familia, las autoridades del pueblo tienen O6rdenes de cobrar multa a los
papas por cada hijo en edad escolar que no inscriben; por eso, “mi sefior
nama”s manda a los chamacos los primeros dias, porque cobran 5 pesos,
pero Iua%o los saca porque ni aprenden nada” (sic), dice una madre de
familia.

Regularmente se presentan problemas de orden linguistico en la produccion
de materiales de apoyo para la enseflanza de la lengua indigena, como
sucedié en el caso siguiente, “... para 1993-1994, con el esfuerzo de
algunos etnolingtistas se lograron elaborar unos libros de texto de 1° y 2°
grados en lengua mixe, con una variante dialectal, misma que se pretende
poner en practica en la mayoria de las escuelas indigenas; sin embargo,

138 «Carecen de libros de Texto bilingiies indigenas de los Altos de Chiapas” en la Jornada.. 1° de

agosto de 1996, Afio 12, N°. 4276 México D. F. p. 37
¥ Ros Romero, Maria del Consuelo, loc. cit.
140 1 dem.
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ésta no corresponde a la variante dialectal de otras comunidades, razén por
la que los docentes y educandos no hacen uso de ellos.”**

No podemos negar que existen avances en la produccion de libros de texto
para los grupos indigenas, aun cuando como hemos visto no han logrado
cubrir la demanda a nivel nacional. Por su parte, en los libros que se han
publicado se encuentra que “... adolecen de varios problemas en su
mayoria: algunos no pueden ser aplicados en todas las escuelas que
corresponden a la etnia indigena para los que fueron elaborados, ya que
dentro de cada etnia existen variantes dialectales en la lengua materna;
también es de reconocerse que dichos libros, en su mayoria, no fueron
elaborados por gente capacitada someramente (sic) o, en su caso, ho hubo
un proceso de investigacion profunda que los antecediera, en la mayoria de
los casos los libros fueron elaborados de manera unitaria sin la participacion
de maestros de base, de los padres de familia y de las comunidades para
las que son destinados.”**?

Lo cierto es que los libros de texto en lengua indigena no son utilizados por
los alumnos y alumnas en las escuelas primarias, debido entre otras razones
a que no responden a los rasgos culturales de las comunidades, ni a los
intereses y necesidades de los pueblos indigenas.

4.4 El Plan y los programas de Estudio para la educacion indigena

El curriculum es la forma de acceder al conocimiento, no pudiendo agotar
su significado en algo sin movimiento, sino a través de las condiciones en
gue se realiza y se convierte en una forma particular de ponerse en
contacto con la cultura y recuperarla para hacerla parte del curriculum en
un proceso dinamico de construccidn y reconstruccién permanente.

El curriculum es una practica en la que se establece un dialogo, por decirlo
de alguna manera, entre agentes sociales, elementos técnicos, alumnos que
reaccionan ante él, profesores que lo modelan etcétera. Es un contexto
integral en donde interactian los diferentes actores, medios; en donde la

“ICruz, Silvia y Martinez, Francisco. Practica. docente indigena mixe (ayuuk) de la zona alta, en la

escuela primaria bilingtie “Vicente Guerrero” de la comunidad de Cerro Guadalupe, Tamazulapan
Mixe, Oaxaca. p. 60

2Hernandez, Arnulfo. JArticulacion, valores culturales étnicos- Contenidos escolares? Un estudio
de caso en la comunidad de San Pedro Buenavista, Nativitas, Oaxaca. p. 30.
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cultura es un factor determinante para la interaccion y desarrollo del
curriculum en el aula y representa el eje mediante el cual se gira y se da
sentido a la ensefianza y apropiacion de aprendizajes. La cultura del grupo
social a quien se dirige la educacion y bajo la cual se construye el
curriculum es el espacio de coincidencia que devela e incorpora el
conocimiento no solo al educando, sino también al profesor en su ambito
escolar.

Gimeno Sacristan dice que “... las funciones que cumple el curriculum como
expresion del proyecto de la cultura y socializacion, las realiza a través de
sus contenidos, de su formato y de las practicas que genera en torno de si.
Y todo ello se produce a la vez: contenidos (culturales e intelectuales y
formativos), cédigos pedagogicos y acciones practicas a traves de las que

se expresan y moldean contenidos y formas”.**?

Las escuelas en general adoptan una posicion y una orientacion
selectiva ante la cultura, que se concreta precisamente, en el curriculum
que transmite... el curriculum suele reflejar un proyecto  educativo
globalizador, que agrupa a diversos factores de la cultura, del desarrollo
personal y social, de las necesidades vitales de los individuos para
desenvolverse en sociedad, destrezas y habilidades consideradas
fundamentales, etc.”**

Los contenidos del curriculum se entienden como algo mas que una
seleccion de conocimientos pertenecientes a diversos ambitos del saber mas
elaborado y formalizado. Para el caso de la educacion bésica y
especificamente de la educacion indigena el curriculo debe considerar
aspectos sobre organizacion social, econémica y de elementos culturales
locales, regionales, estatales y nacionales.

Una aproximacién a los componentes de los nuevos curricula para la
ensefianza obligatoria se ha realizado desde una perspectiva antropoldgica,
tratando de sintetizar en los saberes escolares los elementos bésicos para
entender la cultura en la que se vive y en que tendra que ubicarse el
alumno. El curriculo viene a ser, desde esta perspectiva como un mapa
representativo de la cultura.'*

143 sacristan, Gimeno. El curriculum. Una reflexion sobre la practica. p. 17.

144 1 dem.
% Ipidem. p. 69
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Segun Whitty (citado por Gimeno Sacristan), “seria un error concebir el
curriculo comun para todos como la via por excelencia para la conquista de
la justicia social, pues ésta exige discriminaciones positivas a favor de los
gue menos oportunidades tendran ante dicho curriculo, incorporando al
contenido comun para todo lo que es la genuina cultura de los menos
favorecidos...”.

El curriculo comun para todos no es suficiente sino se consideran la
desigualdad de oportunidades ante el mismo y las adaptaciones
metodologicas y de contenido que deberan producirse para favorecer la
igualdad, siempre bajo el principio de que la escuela por si sola no puede
superar las diferencias sociales.

Para el caso de la educacion primaria para indigenas, estamos hablando de
un curriculo comun, que lejos de favorecer la igualdad de oportunidades, se
logra precisamente lo contrario. Una prueba de ello, es la baja calidad de
los servicios educativos que ofrece y que se ve reflejado en los altos indices
de reprobacion y desercion -como lo sefialo en el capitulo anterior- y la baja
eficiencia terminal que no llega ni al 30%, eso significa que mas de setenta
alumnos no concluyen la educacion primaria indigena.

El Plan y Programas de estudio para la educacién primaria indigena, es el
mismo que se utiliza a nivel nacional en todas las escuelas de este nivel,
ademas algunos maestros cuentan con el Programa para la Modernizacion
de la Educacion Indigena y el Modelo de Educacién Indigena, entre otros
documentos. Estos ultimos con contenidos muy generalizados que no son
aplicables a los problemas especificos a los que se enfrenta el maestro en el
aula.

El problema no solo se limita al Plan y Programas de estudio sino que
también se presenta en los libros de texto gratuitos, que al igual que los
programas de estudio, éstos son de caracter nacional. A pesar de ello, los
maestros indigenas prefieren utilizar los programas de estudio y libros de
texto gratuitos de nivel nacional; entre otras razones porque son los
materiales que tienen a su alcance y porque con base en ellos, deben
presentar resultados del aprovechamiento de los alumnos a directivos y

8 Ipidem. p. 73
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supervisores que coordinan y controlan la educacion indigena, bajo los
criterios de evaluacion y supervision de orden nacional.

Como un referente importante en el desarrollo de las comunidades
indigenas y particularmente en el ambito educativo, tenemos el Articulo 4°
Constitucional que dice: “La nacibn mexicana tiene una composicion
pluricultural sustentada originalmente en sus pueblos indigenas. La ley
protegera y promovera el desarrollo de sus lenguas, culturas, usos,
costumbres, recursos y formas especificas de organizacion social, y
garantizar4 a sus integrantes el efectivo acuso a la jurisdiccion del
Estado...”**’. Sin embargo tales planteamientos estan muy lejos de
concretarse en la realidad.

La institucién escolar es transmisora y reproductora de algunos rasgos de la
cultura dominante y por lo mismo de significaciones. Esta funcion la realiza
a través de distintos mecanismos, explicitos e implicitos, y su accion
repercute en los niveles consciente y no conscientes del sujeto. De esta
manera el sujeto en el proceso educativo va adquiriendo y asumiendo
conocimientos, actitudes y valores que le son impuestos; de manera sutil en
el mejor de los casos o bien de manera “violenta”, cuando es obligado a
asumir una nueva y desarrollada concepcion de la vida, con base en la
cultura occidental.

Giroux propone “... una teoria de la resistencia que a un tiempo cuestione
Sus propios presupuestos y se apropie criticamente de aquellos aspectos de
la enseflanza que son presentados y analizados adecuadamente con el
modelo de la reproduccién” (sin una postura absolutista y radical)**®. Con
este nuevo enfoque lo que en dltimo término se trata de llegar es a una
posicion constructivista de la educacion escolarizada. Por lo cual, es este
tipo de educacion escolarizada no solo se le daria mayor prioridad a los
lineamientos, normas, conocimientos y valores de la cultura nacional o
dominante, también entrarian en juego los conocimientos, valores y
aspiraciones del nucleo social en donde se sitle o ubigque la escuela.

Si nos referimos al aprendizaje significativo debemos de considerar que es
el que tiene sentido en la vida de una persona; es la asimilacion de

147Constitucion Politica de los Estados Unidos Mexicanos.

“8Giroux, Henry. Cuadernos Politicos. P. 39.
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elementos captados como algo relacionado en forma personal con el sujeto
gue aprende, es decir, el conocimiento debe estar relacionado con la
experiencia antecedente del nifio’*®. De acuerdo con los resultados del
aprovechamiento escolar del nifio indigena se puede inferir que muchos de
los conocimientos que le son transmitidos en el proceso educativo
escolarizado no son significativos para ellos, pues no se relacionan con su
entorno cultural donde se desarrollan, ni mucho menos se relacionan con su
vida personal, esto hace que lleguen a considerar el mundo de la escuela
como algo completamente separado de su propio mundo personal.

En un estudio realizado en la comunidad de San Pedro Buenavista, Oaxaca,
“... Los padres se manifiestan ya que consideran que en la escuela se deben
ensefar “cosas” que puedan serle utiles a los nifios y jovenes “para que ya
no vayan a la ciudad en cuanto salen de la escuela”. Por lo que el

aprendizaje significativo debe ser una meta en los docentes indigenas”.*°

La falta de dominio de contenidos y metodologia para promover
aprendizajes significativos y duraderos, se debe entre otras razones, a la
poca vinculacion de la escuela y en particular del profesor con la familia de
los educandos y con la comunidad, y al desconocimiento de la cultura de la
comunidad, lo cual limita las posibilidades de los maestros no sélo para
hacer una planeacion adecuada del trabajo docente, sino también para
desarrollar y evaluar el proceso de ensefianza y aprendizaje, aprovechando
y respetando las costumbres propias de la comunidad.

Con respecto al conocimiento escolar, la critica mas generalizada es que la
escuela ensefia cosas poco Uutiles para la vida y que el conocimiento
cotidiano de los estudiantes, y la cultura a la que pertenecen, no se
considera o casi no se toma en cuenta en el aula. En la escuela se comunica
al alumno una diferenciacion clara entre lo que conoce y lo que ahi se
sanciona como Valido. Se ensefia a confirmar o a negar el conocimiento
propio confrontandolo, no con la experiencia, sino con la autoridad que la
escuela otorga al docente. Esto, independientemente de quien tenga la
version “correcta”’. Se establece un proceso de transmisién del conocimiento
gue es contradictorio con la experiencia individual de aprendizaje y con el
proceso de generacion del conocimiento. Con esto, la distancia entre la
escuela y su entorno se ensancha. El conocimiento cientifico pierde sentido

149
150

Sacristan, Gimeno. Loc. Cit.
Hernandez, Arnulfo. Op. Cit. p. 30.
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y significado y, en consecuencia, la oferta escolar resulta poco atractiva
para ciertos sectores de la poblacion.*

El caracter nacional del plan y programas de estudio de la educacién
primaria indigena, obligan al maestro a su aplicacién y cumplimiento de los
objetivos de aprendizaje. A pesar de esto “...los maestros indigenas
seleccionan los temas y los objetivos mas acordes y comprensibles tanto

para los alumnos como para ellos mismos”.*?

Lo més grave de esta situacion es que el Plan y Programas de estudios y los
libros de texto gratuitos, se siguen elaborando sin la participaciéon de
maestros bilingles, que en la escuela indigena son los que se enfrentan
con la ensefianza en el aula. Al encontrar contenidos dificiles de trabajar en
el aula se ven en la necesidad de excluirlos o bien en el mejor de los casos,
de improvisarlos y sustituirlos por otros acordes con su entorno social y
cultural.

La estructura de los programas esta elaborada de acuerdo a los contextos,
e intereses de la comunidad urbana, dejando por un lado los elementos
reales del contexto social, cultural, politico, econémico e ideoldgico de las
comunidades indigenas, por lo mismo, “dichos programas no estan
adecuados a este medio, y muy a pesar de que el docente indigena los
utiliza, lo hace porgque se encuentra condicionado... por lo demas, el
docente maneja involuntariamente los programas nacionales en su
guehacer educativo, dadas las exigencias de las autoridades competentes,
es este caso del supervisor, que a veces entra al salon de clases a observar
y preguntar el avance programatico y el uso de los libros de texto.”**?

El maestro y el alumno establecen diferentes relaciones en el salén de
clases, predomina la de poder y subordinacion; ante esta situacion los
alumnos se encuentran bajo el dominio del educador, logrando con ello una
situacion de lucha en donde quien ejerce el poder lo extiende y adquiere
fuerza en la medida en que se resisten o no sus alumnos. El maestro
ensefia y manda, y el alumno obedece y aprende; de tal manera, que el
alumno pasa a ocupar un segundo plano y los contenidos o conocimientos
gue debe transmitir son su principal preocupacion y no si es apropiada

*INoriega, Margarita. Indagando los secretos del Paisaje. p. 20.

226z, Silvia y Martinez, Francisco. Op. Cit. p. 106.
“**Ibidem. P. 108.
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didacticamente su ensefianza para una minima comprension y aprendizaje
de sus alumnos.

Producto de lo anterior y como una forma de manifestacién de desacuerdo
y resistencia el nifio se niega a leer, a escribir y a participar en el sal6n de
clases por que no ha logrado comprender los contenidos educativos que el
maestro le “transmitié”. Esto obedece a que no se da el transito gradual de
ir de lo conocido a lo desconocido, de lo facil a lo dificil, sino que el nifio
pierde seguridad de los conocimientos previos, al ingresar a la escuela, en
donde entre otros conocimientos se le obliga a aprender una lengua que no
es la suya, valores y simbolos que desvalorizan sus conocimientos y su
cultura.

El maestro indigena Arnulfo Herndndez dice “... En México, la mayoria de
los problemas que se presentan en la educacion escolarizada, en especial
de las zonas indigenas, es que muchas de las veces los conocimientos que
en la escuela se transmiten no tienen nada que ver con la situacion y el
contexto real donde se desenvuelven los educandos, por lo que los
conocimientos que se desarrollan de manera escolarizada se vuelven
insignificantes, ya que no existe relacion entre los conocimientos adquiridos
por los nifios dentro de su contexto familiar, social, cultural y geografico y
los conocimientos que le son transmitidos en la escuela, Esta problemética
se acentua mas en las comunidades indigenas y rurales, ya que los planes y
programas educativos nacionales establecen una homogeneidad en los
contenidos de enseflanza escolar, manejdndose mas los conocimientos
producidos por las poblaciones urbanas, independientemente de observarse
otros factores que inciden de manera negativa en un mejor
aprovechamiento de la infraestructura y de la organizacion de los recursos
materiales y humanos y de otros tantos elementos con que cuenta el
sistema educativo nacional escolarizado, en si.”***

En la actualidad el proceso de aculturacién a que son sujetos los educandos
en la escuela sigue vigente, ya que en la institucion escolar se enaltecen
mas los conocimientos y valores de la cultura dominante. Aun cuando con el
paso del tiempo las situaciones han ido cambiando, asi como los contenidos
escolares y los métodos y formas de ensefianza, existen componentes y
formas particulares que en la practica aun predominan. “Un ejemplo de ello:

Y Hernandez, Arnulfo. Op. Cit. p. 2.
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aungue el castigo fisico ya no se da con mucha frecuencia, adn subsiste
junto con otras formas y modos actuales, mas sublimes, que repercuten en
el aspecto psicolégico del nifio.”**°

Es comun que el alumno que rechaza la escuela por la carencia de recursos
escolares, producto de su situacion econémica y aunado a otros problemas
culturales y linglisticos, se ausenten con frecuencia y finalmente acaben
abandonando sus estudios, prefiriendo incorporarse a la vida productiva de
la comunidad o bien emigrando a otro sitio a trabajar. Lo anterior es
generado por una manifestacion de resistencia hacia la escuela, que no le
cubre sus expectativas de formacién y que sin embargo si lo invitan a la
desercion e ingreso a la estadistica del analfabetismo funcional.

En la actualidad los propios profesores que laboran en el subsistema de
educacion indigena han menospreciado los valores y expresiones culturales
de las comunidades indigenas al no tener claro y preciso el objetivo de su
trabajo y al no poder ni querer encontrar férmulas pedagdgicas vy
metodologicas adecuadas al sistema escolarizado al que estan adscritos. Se
puede argumentar que estas actitudes hacen del profesor indigena un
reproductor de la cultura dominante occidentalizada; sin embargo, por otra
parte, en este mismo proceso de reproduccion también estan inmersos
actitudes y situaciones de resistencia ante los modelos establecidos y ante
la transmision de conocimientos diferentes al de la cultura de pertenencia,
lo cual, provoca confusion y dualismo, y esto frena el desarrollo de la
educacion escolarizada.

[13

Lo anterior se puede ejemplificar con lo siguiente Por una parte, la
cultura nacional se les empieza a transmitir y a ser impuesta a traves de la
escuela por medio de los planes y programas educativos escolares y por
otra parte, en sus familiares y comunidad reciben los elementos culturales
de la etnia chocholteca a la que pertenecen....en las escuelas se siguen
transmitiendo los mismos contenidos, se siguen las mismas técnicas Yy
practicas educativas en el aula, en una palabra, no se ha concretizado la
modalidad educativa indigena bilinglie bicultural plasmada en varios

documentos correspondientes a dicho subsistema educativo”.**®

%5 pidem. P. 17.
%8| pidem. P. 21.
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En las “delimitaciones del campo problematico en educacion indigena” se
dice que “... en términos cualitativos, los sistemas de educacién indigena no
han logrado hasta la fecha diferenciarse realmente de los sistemas
nacionales de educacion; la especificidad de sus planteamientos vy
metodologias han sido mas bien un propésito nominal y teérico que una
realidad, pese a que, por definicion, se trata de un servicio
especializado”*’.

La poblacion que aun persiste en la comunidad ha bajado su rendimiento
productivo de auto subsistencia, asi mismo ha adoptado nuevos patrones
culturales, ajenos a las suyos, que los hacen estar inseguros de lograr un
desarrollo a partir de su propia concepcién y conservando sus valores
culturales étnicos, lo cual conlleva a que estos valores culturales sean
relegados por ellos mismos a segundo término, con esto dejan latente su
capacidad de autodesarrollo y preservacion de sus valores culturales.
Actualmente se ha disminuido la comunicacion reciproca y constante que se
establecia entre padres, hijos y familiares. Se van perdiendo valores
culturales como la practica de la lengua indigena, el intercambio de trabajo
gue se establecia entre familiares, la siembra del maiz que se realiza con
instrumentos de labranza manuales, como la coa y en forma grulla, el
respeto y reverencia hacia los ancianos y hacia las personas de mayor edad,
el conocimiento de los nombres de los lugares y parajes mas caracteristicos
de la comunidad, los conocimientos del tiempo, las formas y modos de
conservar y mejorar la capacidad de produccién de las tierras y otros
conocimientos y valores mas.*®

157

158Varese Stefano. Una guia para la Educacion Bilingie. p. 18.

Hernandez, Arnulfo. Loc cit.
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4.5 La formacion profesional del maestro indigena

4.5.1 La formacion inicial de promotor cultural bilinglie para incorporarse al
sistema de educacion indigena.

Actualmente se sigue con el método de los multiplicadores. Se les concentra
durante un mes para capacitarlos, en algun lugar de la Republica. La
capacitacion la dan normalmente los disefiadores de la Direccién General de
Educacion Indigena. Posteriormente, en cada estado se establecen sedes
para concentrar a los aspirantes a ingresar al magisterio indigena. Estos
cursos se llevan a cabo durante tres meses. Una vez que han concluido con
estos requisitos de formacidn inicial, estan listos para incorporarse a las filas
del magisterio del medio indigena.

Los contenidos son béasicamente pedagogico-didacticos, antropologicos,
linglisticos y el manejo de planes y programas de educacion primaria y
preescolar, entre otras cosas. Cabe mencionar que este lapso de
capacitacion no es suficiente para preparar a docentes de educacion
indigena con calidad, por lo que es urgente establecer una institucién
formadora de docentes para el medio indigena y no seguir con estos
cursillos que finalmente no logran sus objetivos y que si generan un gran
conflicto en el maestro cuando se enfrenta a la ensefianza en el aula
escolar.

“Otro de los aspectos que perjudican la educacién, es la falta de capacidad
de los maestros que imparten (reciben) solo efimeros cursos de dos meses
de duracién y acorde con una preparacion que Unicamente alcanza la
preparatoria. (sic)”**°

A proposito de lo anterior el maestro Nemesio Cruz considera que “...todo
curso de induccion a la docencia en el medio indigena, en si, constituye no
solo una experiencia pedagodgica, académica y didactica, sino que va mas
all4, en cuanto que es un espacio y una oportunidad de lucha histérica y
étnica para definir proyectos educativos y por ende civilizatorios.*®

199 a Jornada. 1° de agosto, Op.Cit. p. 37.

1% cruz Nemecio. Recuperacién de la experiencia profesional referida a cursos de Induccién a la
Docencia en el Medio Indigena. p. 44.
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Ademas, agrega en una critica a los capacitadores indigenas y no indigenas,
gue tampoco es procedente habilitar e improvisar como capacitadores a
gentes con muy buena fe, tal vez, pero carentes de formacién académica y
profesional; y con un conocimiento limitado del medio. Ha sido hasta ahora
practica comun recurrir a este tipo de personal, para el caso de los
capacitadores indigenas, por ejemplo, con el argumento de que son
representantes de su etnia y de su region.*®*

También se conoce que los promotores son formados en cursos rapidos y
CON pOCOS recursos. Se supone que el aspirante a promotor tiene que hablar
una lengua indigena, pero en muchos casos parece ser que esto es
bastante dudoso; en general el maestro fue escogido porque contaba con
secundaria -ahora podemos hablar de bachillerato- y da clases en espafiol.
Se han hecho investigaciones comparando la escuela estandar con la
bilinglie y resulta que en ambas el maestro toma como base el libro de
texto gratuito y ensefia en espafiol.®?

Si los cursos de induccion a la docencia en el medio indigena constituyen la
antesala para formar parte de la docencia bilinglie, es necesario entonces
revisar su enfoque, su planeacion curricular y sus condiciones de
realizacion, asi como sus cuadros académicos y directivos. El proposito es
dotar de las herramientas necesarias al promotor de nuevo ingreso, con el
fin de que cuando se enfrente a sus alumnos por primera vez en el aula
tenga pleno conocimiento del papel tan importante que tiene que
desempeniar.

En el tiempo que lleva la educacion indigena desde su creacion, el tema que
ha estado a discusion es la formacion de profesores indigenas bilingles. Por
esta razon se han formado cuadros técnicos para su instrumentacion,
operacion, evaluacion y formacion de docentes. En todos los estados se
cuenta con profesionales egresados, por ejemplo del Centro de
Investigaciones Superiores del INAH (CISINAH); socidlogos egresados del
Centro de Investigaciones de Estudios Superiores en Antropologia Social
(CIESA); etnolingliistas egresados del CREFAL y; licenciados egresados de
la Universidad Pedagodgica Nacional. Estas generaciones de profesionales
indican que hay recursos humanos para superar el aspecto técnico-
pedagdgico que requiere el subsistema de educacion indigena.

o1 Ihidem. p. 45
162Bertely Busquets, Maria. Revista Educacion 2001. p. 13.
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La Direccion General de Educacién Indigena, sin embargo no ha podido o
no ha querido aprovechar estos recursos humanos <<cuando menos no a
todos>>, para ubicarlos en una funcién especifica, con el fin de que puedan
ejercer la profesion para la que fueron formados. Por esta razon en muchos
casos, la educacion indigena ha servido de puente para que dichos
profesionales se cambien de subsistema educativo con mejores
perspectivas.

Esta situacion requiere de una atencion especial, porque en caso contrario
las instituciones estaran formando personal que no sera aprovechado por la
Direccion General de Educacion Indigena y que muy probablemente elijan
emigrar a otro nivel educativo.

El curso de induccion a la docencia para aspirantes enfrenta numerosos
problemas, entre los que podemos sefalar la falta de un programa de
capacitacion definido, que articule los contenidos de manera congruente
con la practica educativa que desarrollaran los maestros indigenas. Esta
situacibn no se ha solucionado por las caracteristicas curriculares, de
organizacion y operacion de estos cursos. Sin embargo, en la realizacion de
esta capacitacion, recientemente se ha ido conformando un curriculo
implicito, que incluye las metodologias para la ensefianza de la lectura y
escritura y para la incorporacion de contenidos étnicos en los programas
vigentes, a traves del manejo de los Manuales para el Fortalecimiento de la
Educacion Indigena Bilingtie Bicultural y el de Captacion de Contenidos
Etnicos; aunque la falta de un proceso de evaluacion y seguimiento ha
repercutido en el desconocimiento del perfil real del aspirante, conforme al
cual se pudiese planear de mejor manera la capacitacion.*®®

Otros problemas se derivan de la “... falta de investigacion acerca de las
metodologias especificas para trabajar los contenidos étnicos en la
educacion primaria, que debieran proporcionarse a los maestros en la
capacitacion y otros aspectos referidos a la vinculacion de la escuela y la
comunidad, sobre la cual se pretende que el maestro realice una labor de
promocion social. Esta problematica lleva a replantear las caracteristicas del
curso para que en un periodo minimo de un afo, los aspirantes puedan

1%3Bello, Juan. Op. Cit.. p. 150-151.
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laborar con mejor preparacion y atender a cualquier grado de la educacion

primaria”.*®

La capacitacion y la actualizacién del personal en este servicio se han
desarrollado de manera limitada a ciertas areas del conocimiento, con pocas
pretensiones y con muchos obstaculos en relacion a las implicaciones
tedrico metodoldgicas, de la practica docente en la educacién primaria
indigena bilingUe bicultural, tales, como el manejo de la lectura y escritura
en lengua indigena y su gramatica; la metodologia para la ensefianza del
espafiol como segunda lengua, la captacion de contenidos étnicos y su
tratamiento pedagdgico; la conceptualizacion misma de la practica docente
en el medio indigena (con sus implicaciones de compromiso moral y
profesional). Tomando en cuenta, ademas que no existen materiales (como
libros de texto y manuales) que en su aplicacion generarian experiencias
para el desarrollo de este modelo educativo. Por otra parte se dejan de lado
las restantes asignaturas que tienen la misma importancia que la
ensefianza de la lectura y la escritura, si tomamos en cuenta que la
educacién basica tiene como uno de sus propésitos la formacion integral del
educando, de acuerdo a como lo sefiala el Programa de Desarrollo
Educativo 1995-2000.%°

“..El desafio de la educacion bdsica continda siendo la cobertura, pero
unida a la calidad. Los esfuerzos para llevar la educacion basica a todos ha
cobrado pleno sentido cuando esa educacion es realmente de calidad, es
decir, cuando ha alentado el desarrollo integral de las personas, dotandolas
de competencias para aprender con autonomia, y cuando ha fomentado los
valores personales y sociales que constituyen la base de la democracia, /a

. . L , . ,166
convivencia armonica y la soberania nacional. 1

Me parece de suma importancia sefialar las razones que tienen algunos
maestros para ingresar al medio indigena como maestros: “...mucho de los
maestros ingresamos al magisterio, porque decimos que no se requiere de
mucha preparacién y que es una de las carreras mas cortas, por lo tanto,
una de las formas como se puede cubrir necesidades econémicas y obtener
mayor superacion profesional; entre ellos nos incluimos, pues somos uno de
ellos, que optamos por ser Promotores Bilinglies, sin importarnos si

®4Tovar, Carolina, Fuentes, Carlos y otros. Diagndstico de la Educacion Indigena. Mecanograma,

1989-1990.
iZPoder Ejecutivo Federal. Programa de Desarrollo Educativo 1995-2000. p. 30
Idem.
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seriamos capaces de realizar efectivamente esa labor, es decir que
...ingrese al Subsistema de Educacion Indigena, con la finalidad de
superarme profesionalmente ya en servicio; debido a que no tuve recursos
para realizar estudios de manera escolarizada y en otra carrera.” (sic).®’

Una vez que el promotor egresa de los cursos de induccién a la docencia se
encuentra con grandes problemas para desarrollar su practica docente,
como es el caso siguiente:

“.. al arribar al centro de trabajo el director nos entrego los planes y
programas, o sea, los materiales que se utilizarian para emprender el
proceso de ensefianza-aprendizafe. El haber sido asi nos trajo grandes
consecuencias al pararnos frente al grupo, puesto que no sabiamos ni que
ensefiar ni como Iniciar, y para lograrlo nos es lo poco que recordabamos
de nuestros maestros de la primaria; es decilr, tratamos de imitar la

didactica que ellos utilizaban” (sic). 168

Los maestros que he citado son egresados de la Licenciatura en Educacion
Indigena del sistema escolarizado de la Unidad Ajusco, y como podemos
observar la escritura del espafiol, no es siempre clara, seguramente esto es
producto de la forma en que se les ensefid el espafiol, con un método
directo, del cual hemos hablado en péaginas anteriores. Por otra parte se
observa, también, que al igual que estos maestros indigenas, la formacion
gue se obtiene en la practica es por ensayo y error, en donde el maestro va
aprendiendo a partir de los problemas a que se enfrenta en el aula escolar.

4.5.2 La formacion durante la prestacion del servicio docente

Al concluir los cursos de capacitacion o de actualizacion, el maestro
nuevamente se enfrenta a las condiciones institucionales de la vida escolar,
distantes de la informacion que acaba de recibir. Por tal razén es
comprensible que un maestro que vive un proceso diferente de formacion,
al regresar a su ambiente normal de trabajo se sienta aplastado,
incomprendido y a veces hasta hostigado por las autoridades y comparieros,
de manera que el impulso renovador se convierten permanente frustracion.
En cambio si las propuestas y los proyectos producto de la formacion son
colectivos y dan respuesta a los problemas a los que se enfrenta el maestro

187 Cruz, Silvia y Martinez, Francisco. Op. Cit.. pp. 45-46.

1%8 |pidem. p. 54.
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en el aula, el clima institucional que se produce ayuda a un mayor éxito. La
empresa colectiva estimula el proceso, compromete incluso, y genera cierta
presion sobre aquellos que se resisten.

En muchos casos encontramos que “.. el maestro rural vive el
"~ vaclamiento del trabajo docente” . El trabajo de estos maestros-burdcratas
se encuentra cruzado por la “contradiccion permanente entre lo que dijeron
que era ser maestro, lo que se creyo y se propuso y lo que hace y observa
que otros hacen”. Tal contradiccibn es una fuente permanente de
frustraciones y conflictos que los maestros habrdn de procesar como
puedan. Unos instalados en la indiferencia o el cinismo, otros en el
descontento pasivo, otros mas en la busqueda de espacios grupales de
cambio o en el esfuerzo individual de hacer del trabajo en el aula un

espacio gratificante”.*®°

Entre los maestros se comentan nociones, operaciones y conocimientos
sobre aspectos diversos. En las opiniones mas difundidas, esta que el
<<fracaso>> de los nifios suele deberse a la falta de colaboracion de los
padres, a la desnutricion y a la pobreza del medio, o bien se remiten a lo
inadecuado de los programas de estudio y de los libros, sin reconocer, que
ademas de estos aspectos se encuentra la incidencia de su propia practica
profesional.

El docente que presta sus servicios en el medio indigena se ha formado en
la experiencia cotidiana mas que en las instituciones formadoras de
maestros, consecuentemente la solucion de los problemas que se enfrenta
en su practica docente, dependen de su interés, intuicion y creatividad.

Existe una gran resistencia por parte de los maestros hacia la capacitacion,
debido entre otras cosas a que la formacion que se les dio cuando iniciaron
su labor como docentes no fue la mas apropiada, ademas cuando asisten a
algun curso de actualizacion los contenidos que les aportan poco les sirven
para resolver problemas de su practica docente.

Hasta ahora los maestros, principalmente los indigenas han sido
espectadores, operadores de los programas, y poco o nada han contribuido
y participado en las definiciones educativas, e inclusive las reformas

169 Noriega, Margarita. Op. Cit. p. 45.
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curriculares y la manera de introducirlas - ajustadas mas a tiempos politicos
gue respetando procesos educativos- no solo han generado actitudes de
rechazo y de desconfianza sino que también han contribuido a vaciar de
significado los contenidos escolares. En esas circunstancias, el desconcierto,
la desinformacion y la pobre formacion pedagoégica de los maestros, son
también productos parciales de esas medidas. En nada o en casi nada han
contribuido a formar a los maestros en ambientes de discusion propicios
para la critica, la fundamentacion y la elaboracién de nuevas propuestas. En
el caso de los maestros bilingles, éstos han sido utilizados para legitimar lo
que hacen los cuerpos técnicos, de las autoridades educativas.*”

Respecto al nivel académico de los docentes en servicio, en los primeros
afos de los ochentas se sabe que el 50% de los docentes cuentan con
estudios de normal basica y de éstos cerca del 90% no la han concluido. El
resto del la planta docente se encuentra con niveles educativos de
educacion secundaria 37% y un porcentaje minimo con educacion primaria,
1%. Como se puede apreciar el nivel académico de los maestros bilingles
es sumamente limitado, teniendo como consecuencias bajos niveles de
calidad educativa, en donde el indice de eficiencia terminal no llega ni
siquiera al 23%, lo que ademas arroja altos indices de desercién y
reprobacion (ver cuadros 1y 2)

CUADRO 1
NIVEL DE ESCOLARIDAD DEL PERSONAL DOCENTE EN SERVICIO
DE EDUCACION INDIGENA EN 1980

ESCOLARIDAD COMPLETA INCOMPLETA TOTAL
absolutos |relativos |absolutos |relativos absolutos |relativos

PRIMARIA 1049 7.57 1049 0.56
SECUNDARIA 3666 22 2086 15 5752 37
BACHILLERATO |44 0.31 79 0.56 123 0.87
NORMAL BASICA |745 5.3 5764 41.5 6509 46.8
NORMAL 7 0.05 424 3.04 431 3.09
SUPERIOR
TOTAL 5511 35.22 8353 60.10 13864 95.32

Fuente: Bonilla,

Felipe y Enrique Ruiz. Estadistica Educativa Indigena.

70 | hidem. p. 53.

DGEI-SEP, México, 1983.
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CUADRO 2
EFICIENCIA TERMINAL

Eficiencia Terminal: Generacion 1976- 1982 20.70%
Generacion 1978- 1984 19.75%
Generacion 1979- 1985 20.10%
Generacion 1980-1986 20.10%
Generacion 1981- 1987 22.10%

Fuente: Prontuarios de estadistica educativa indigena 1982, 1984, 1985, 1986, 1987, 1988.
Direccion General de Educacion Indigena, SEP.

Para 1990, el nivel académico del personal docente se ha incrementado y
encontramos que cerca del 50% de los maestros cuentan con bachillerato y
la normal bésica completa, entre ellos el 5.7% cuenta con normal superior,
mientras el 26% se encuentran en el rango de primaria y secundaria. Por
otra parte el 20% no ha concluido el bachillerato, la normal basica y la
normal superior, igualmente encontramos que mas del 2% no ha concluido
la primaria y la secundaria (ver cuadro 3).

CUADRO 3.
NIVEL ACADEMICO DEL PERSONAL DOCENTE EN SERVICIO DE
EDUCACION INDIGENA EN 1990

ESCOLARIDAD COMPLETA INCOMPLETA TOTAL
absolutos |relativos |absolutos |relativos |absolutos |relativos

PRIMARIA 465 1.53 143 0.47 608 2.0

SECUNDARIA 7455 24.63 574 1.89 8029 26.53

BACHILLERATO |2393 7.9 3938 13.01 6331 20.92

NORMAL 11379 37.6 1354 4.47 12731 42.07

BASICA

NORMAL 1726 5.7 835 2.75 2561 8.46

SUPERIOR

TOTAL 23418 77.38 6844 22.61 30262 99.99

Fuente: Direccion General de Educacion Indigena- SEP. 1990.

Si tomamos en cuenta los datos de 1980 y los de 1990, podemos concluir
gue mas del 50% de maestros bilinglies carece de formacion normalista.
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Con un porcentaje tan alto de personal sin los estudios necesarios para
afrontar la gran responsabilidad de educar a cientos de nifios indigenas.

CUADRO 4.
NIVEL ACADEMICO DEL PERSONAL DOCENTE EN SERVICIO DE
EDUCACION INDIGENA EN 1994-1995

ESCOLARIDA | COMPLETA INCOMPLETA TOTAL
D

absolutos |relativos |absolutos |relativos [absolutos |relativos
PRIMARIA 650 0.24 5 0.02 70 0.26
SECUNDARIA (2051 7.54 60 0.22 2111 7.76
BACHILLE- 8167 30.03 2083 7.66 10250 37.69
RATO
NORMAL 6543 24.06 966 3.55 7509 27.61
BASICA
NORMAL 955 3.51 980 3.60 1935 7.11
SUPERIOR
UPN 215 0.79 4809 17.68 5024 18.47
LICENCIATURA | 87 0.32 204 0.75 291 1.07
POSGRADO -- -- 5 0.02 5 0.02
TOTAL -- -- -- -- 27195 100.0

Fuente: Direccidn General de Educacion Indigena- SEP. 1995.

Con datos de ciclo escolar 1994-1995, cinco afos después del dato anterior,
encontramos que los datos reportados por la Direccibn General de
Educacion Indigena son poco confiables para este periodo, por las
variaciones porcentuales que se observan en algunos grados de escolaridad,
como es el caso de los que tienen la normal basica; ejemplo: cuando en
1990 el 37% de maestros la habian concluido, ahora resulta que cinco afos
después éstos han disminuido al 24% ( la razén puede obedecer al ingreso
de una parte significativa de ellos a la UPN, sin embargo, esto no se aclara);
por su parte la UPN, reporta para el mismo periodo 11 001 alumnos
inscritos, mientras que la DGEI, registra s6lo 5024.*"

7% Universidad Pedagogica Nacional. Matricula por Licenciatura de las Unidades UPN. México,

Octubre de 1994.
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Aun con la dificultad que implica analizar y conocer con certeza cual es el
nivel de preparacion de los maestros que atienden la educacién primaria
indigena, se puede inferir que el numero de maestros con nivel de
bachillerato y niveles superiores, es superior al 80%, y en forma especifica
los maestros que cuentan con normal béasica y superior, esta por encima del
50%.

Lo anterior es un indicador de que la parte correspondiente a la formacion
del docente se ha estado incrementando paulatinamente, pero sin embargo,
aun no se ve reflejado significativamente en los indices de
aprovechamiento, retencion y de eficiencia terminal. Prueba de esto es que
la eficiencia terminal a nivel nacional es de 63.8%,'? en tanto que en las
escuelas primarias indigenas se encuentra en el 31.75%, habiendo estados
como Chiapas y Chihuahua, por ejemplo, en donde es del 14.16% vy
16.55% respectivamente.

CUADRO 5
EFICIENCIA TERMINAL: PERIODO 1989- 1995.
EDUCACION PRIMARIA INDIGENA

ESTADOS CON MENOR EFICIENCIA ESTADOS CON MAYOR EFICIENCIA
TERMINAL TERMINAL

CHIAPAS 14.16% SAN LUIS POTOSI 74.64%
CHIHUAHUA 16.55% MORELOS 61.61%
GUERRERO 21.60 TABASCO 69.10%
JALISCO 22.45% TLAXCALA 64.49%
NAYARIT 18.12% HIDALGO 57.47%
GUERRERO 21.60%

DURANGO 25.66%

Fuente: Estadistica Basica de Educacion Indigena 1989-1995. Direccion General de Educacion
Indigena-SEP. 1996.

La formacion de promotores bilinglies siempre se consideré6 como
alternativa a corto plazo, para solventar las necesidades inmediatas para el
servicio de preescolar y de primaria; reclutando en la década de los
ochentas egresados del nivel secundaria con dominio oral de su lengua
materna, ademas del espafiol. Esta medida seria modificada en 1990

172 Direccion General de Planeacion, Programacion y Presupuesto-SEP.Indicadores educativos,

serie histoérica 1976-1977 a 1994-1995.
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exigiendo un nivel académico de bachillerato sin importar -inclusive- el
dominio de la lengua materna, como consta en las convocatorias para
reclutar candidatos para promotores indigenas en un servicio bilingie vy
bicultural, mostrando con esto, “el interés por elevar la eficiencia terminal
del 22% del subsistema de educacion indigena.

La mayoria de los cursos de capacitacion tienen la limitante de estar
dirigidos a interlocutores ideales (como imaginamos que son los maestros
indigenas), mas que a interlocutores reales (los maestros nativos con las
contradicciones que viven, por ser miembros de culturas subalternas y
asumiendo roles extrafios a la estructura social tradicional) los maestros
bilingles han sido formados a través de los “canales de formacion
profesional” que ofrecen las Escuelas del Sistema cuyos programas han
respondido siempre a las exigencias del sistema educativo nacional” que
reproduce las estructuras hegemonicas del Estado, y no a las necesidades
de conformar elementos para la defensa del patrimonio cultural del grupo
étnico.

De acuerdo con la experiencia de los cursos se dice que “...Para la
actualizacion de los docentes en servicio, no se cuenta con un programa
especifico para tal fin y los cursos que se ofrecen, s6lo en una pequefia
proporcion son impartidos por personal con experiencia y con programas
técnicos adecuados. Por lo que en la mayoria de los cursos se observa
improvisacién, tanto en la organizacién como en los aspectos técnicos.”*"®

Por su parte en el terreno de la profesionalizacion a nivel superior, a fines
de los afios ~ 70 surge la primera experiencia; en 1979 cuando el Centro de
Investigaciones y Estudios Superiores en Antropologia Social (CIESAS)
disefio la Licenciatura en Etnolinguistica “... Para formar profesionistas de
diversas etnias para que se encarguen de impulsar los procesos de
desarrollo étnico y lingtiistico de los pueblos indios... “™. La Licenciatura en
Ciencias Sociales del Centro de Investigaciones e Integracién Social (CIIS)
“... Que habia sido fundado en Oaxaca para ayudar a la preparacion de
maestros indigenas que pudieran alimentar el subsistema... “*">. Fueron dos

"Direcciéon General de Educacion Indigena. Programa para la Modernizacion de la Educacion

Indigena. p. 18. )
1" Cabrera, Ma. de los Angeles. Propuesta Curricular para la Licenciatura en Educacién Basica
Ilggigena (modalidad semiescolarizada) preescolar y primaria. P. 50.

idem.
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experiencias que hasta la fecha se encuentran suspendidas y se desconocen
las razones. Los egresados de éstas se encuentran en distintas
instituciones, y no precisamente en el medio indigena.

Posteriormente la Universidad Pedagdgica Nacional (UPN), participa en este
intento por asistir las necesidades del medio indigena y en 1982, incorpora
la Licenciatura en Educacion Indigena en la Unidad Ajusco. “...si bien va
dirigida a docentes del medio indigena tiene como objetivo primordial la
formacién de cuadros técnicos. Se ofrece Unicamente en la modalidad
escolarizada, ingresa un numero muy restringido de estudiantes y quienes
son aceptados deben dejar necesariamente su comunidad por cuatro afios
para cursar los estudios. Por el nimero total de alumnos atendidos en esta
Licenciatura y por los objetivos a lograr, este programa repercute en la
estructura administrativa del subsistema mas que directamente en la

practica docente”.!"®

Para 1990, se abre la Licenciatura para Docentes de Educacion Preescolar y
Primaria en el Medio Indigena, LEPEPMI" 90 en las Unidades UPN, con la
modalidad semiescolarizada. Esta tiene un proposito distinto a la
Licenciatura que se ofrece en la Unidad Ajusco, y busca incidir directamente
en lo que es la practica docente.

Sin embargo la misma propuesta reconoce sus propias limitantes, si bien es
cierto hasta el momento no se cuenta con estudios que ofrezcan evidencias
precisas sobre la practica docente del maestro en educacion indigena, hay
experiencias e investigaciones que aportan elementos para reconocer y
describir algunos de los problemas centrales de su trabajo y en ese sentido,
la pertinencia de organizar el curriculo en torno al conocimiento de la
practica docente.

Aln cuando la propuesta considera elementos suficientes y especificos para
el medio indigena habria que considerar que esta Licenciatura asume la
misma estrategia metodologica de la Licenciatura en Educacion Preescolar y
Primaria Indigena implementada por la UPN desde 1985, con la modalidad
semiescolarizada que implica asistir los sabados a las asesorias de hora y
media para cada una de las cuatro asignaturas en el semestre. Resulta
paraddjico que aun sin contar con una evaluacion de los planes de estudio

178 Universidad pedagoégica Nacional. Taller debate sobre evaluacion del aprendizaje. p. 14.
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de las Licenciaturas del Plan “85, operados en las 74 Unidades UPN en el
pais, se considera para esta Licenciatura la misma estrategia metodoldgica,
gue se caracteriza por conjugar en su propuesta tanto el estudio individual,
el trabajo grupal y el taller integrador (que no se llegaron a consolidar en el
Plan ~“85). Las tres situaciones planteadas constituyen, de esta forma, la
estrategia pedagodgica a seguir para orientar el proceso de ensefianza-
aprendizaje y que pretende coadyuvar en la construccion de un saber
especifico acerca de la practica docente.'”’

Algunos problemas que enfrenta esta Licenciatura son una reproduccion de
los que tenia la de Educacién Preescolar y Primaria, Plan “85, a saber: '™

e La heterogeneidad en la formacion de los asesores incide en la falta
de formacion pedagodgica y en la evaluacion; resultando afectados el
estudiante, el mismo asesor, el proceso y la institucion.

e La forma de evaluacion repercute en la desercion. Algunas de las
causas son: a) instrumentos de evaluacion sumamente extensos, b)
la mayoria de los estudiantes desconocen los criterios de calificacion
gue se le aplican o no se les exponen con claridad, ademas se
enfrentan a tantos criterios como asesores tienen.

e Para algunos asesores, el proceso de evaluacién se ha restringido a
una practica de medicién y acreditacion en donde se ha dejado de
lado la comprensidon y explicacion del proceso evaluativo como una
totalidad.

e Se carece de estudios de seguimiento acerca del impacto que la
Licenciatura tiene en la formacién profesional de los estudiantes, en
su practica docente.

e Los alumnos no tienen experiencia en sistemas abiertos o
semiescolarizados.

e Las antologias y las asesorias como unicos medios para aprender
limitan la posibilidad de acceso, tanto cualitativo como cuantitativo,
hacia una formacién mas completa.

e Falta una normatividad académica clara para la instrumentacion del
Taller Integrador y de la Propuesta Pedagdgica.

7 Bello, Juan. Op. Cit. p. 158.
178 Universidad Pedagogica Nacional. Op. Cit. pp. 5-15.
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e Falta de vinculacion y deficiencias metodoldgicas entre los tres
momentos de aprendizaje: estudio individual, trabajo grupal y taller
integrador.

Actualmente a lo anterior se ha sumado el alto costo de las Antologias y
Guias de estudio, que resultan inaccesibles para los maestros indigenas.

4.5.3 La formacién profesional y la practica docente

Una forma de poder valorar la formacién profesional es por medio de la
practica docente, en donde se reflejan la calidad de la ensefianza y los
niveles de aprovechamiento escolar, al respecto se dice que “... Algunos
educadores carecen de una metodologia para el trabajo comunitario, es
decir, no se refleja la creatividad e iniciativas que debe aportar en la
organizacion y desarrollo de la comunidad, sabiendo que existen localidades
gue exigen actividades que trascienden en sus habitantes, como la
alfabetizacion, organizacion de cooperativas y talleres de artesania con los
recursos de la region...”*"®

Un factor que ha obstaculizado el desarrollo del proyecto de educacién
bilingle, ha sido la falta de preparacion profesional de los docentes, que se
ven limitados para proponer y crear sugerencias para el adecuado
desarrollo, tanto en el aspecto metodolégico de la ensefianza aprendizaje
de las lenguas indigenas, como a sus contribuciones al enriquecimiento de
los contenidos.

“... Otra carencia que he observado en los educadores, es que no tienen
las herramientas técnicas para la atencion de grupos multigrado, aunque
existen propuestas pedagodgicas de la Direccibn General de Educacion
Indigena y del Programa para Abatir el Rezago Educativo, son mas tedricas
que practicas y estan dirigidas para maestros de carrera, incorpora muchas
lecturas y tecnicismos. Esto he observado en los cursos de capacitacion
cuando hago que analicen y expongan los educadores, estas propuestas
consisten en la técnica de correlacion y guiones didacticos, quiza por la
complejidad de éstos los educadores no tienen bien apropiado estos
elementos basicos para la atencion de grupos multigrado y por el corto

. oo ,180
tiempo de capacitacion.

79 Martinez, Carmelino. Op. Cit. p. 37

80 Ipidem. p. 39.
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Las causas de reprobacion, pueden atribuirse a varios problemas, los que
corresponden al docente, caso de aquellos en que trabajan en escuelas
unitarias donde se atienden grupos multigrado y existen horarios forzados
para el docente, y la falta de arraigo de los mismos en las comunidades, asi
como de una formacién profesional limitada.*®*

Por su parte el maestro puede sentirse constante y doblemente juzgado por
las autoridades educativas y por su misma gente, ya sea en calidad de
maestro o en calidad de miembro del grupo, lo cual puede provocarle
inseguridad en el desempefio del trabajo. Como docente, tiene obligaciones
y funciones que el exigen las autoridades educativas, y como miembro de
un grupo étnico participa de algunos modelos socio-culturales que tiene que
respetar, si bien ejercen practicas activas en tanto ejecutores de una
politica, no escapan dentro del esquema prefijado a ser objetos y no sujetos
de su propia actividad.

Debemos tomar en cuenta que la formacion tiene como propdsito una
revision y un cambio sobre lo que venimos haciendo. Es romper con
cuestiones ya estatuidas, abrirse a nuevas formas de pensar y hacer, con la
consecuente conmocion que provoca la ruptura de esquemas a veces ya
muy consolidados.®® Entonces incorporarse al proceso de formacién es
abrirse a nuevas experiencias, mirar el propio hacer, con la intencion de
cambio.

Al respecto de lo anterior Giroux dice: “Si pensamos so6lo en aquellos
pensamientos con los cuales ya tenemos palabras para expresarlos,
entonces nuestra presencia en la historia permanece estatica.*®®

La formacion del profesor no se reduce a momentos especificos fuera de la
cotidianidad del salén de clases, aunque es preciso reconocer que también
los cursos, seminarios y talleres forman parte del proceso de formacion. La
formacion docente es entendida como una forma de conocer, de
reconstruir, y ver la realidad, de enfrentarse al conocimiento escolar, para

'8 Truijillo, Daniel. Una experiencia en el Programa para Abatir el Rezago Educativo. en relacion a

los procesos de capacitacion y actualizacion docente de educacion primaria indigena en el estado
de Chiapas 1992-1995. p. 52.

82 Rodriguez Ousset, Azucena. “Problemas, desafios y mitos en la Formacién Docente” en
Perfiles Educativos. N°. 63. p. 5.

183 | dem.
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asumir una postura critica frente a €él; de reconceptualizar al docente, a la
docencia y a la institucion escolar.

Sin embargo, en algunas ocasiones sucede lo contrario a lo anterior,
expresan los maestros indigenas Silvia Cruz y Francisco Martinez: “ Cuando
nos hablan de cursos de actualizacion nos emocionamos pensando que Nnos
van a dar algo nuevo que nos ayude en la conduccion de ensefianza-
aprendizaje como en el manejo de los planes y programas, libros de texto, y
de los que nos hablan, es sobre la lecto-escritura, pero tampoco queda
definido, es por eso que no se ha puesto en practica la lecto-escritura, todo
esto ha sido discursivo, el maestro tiene cierta resistencia hacia el cambio
de pasar de un modelo a otro, es decir, dejar la practica acostumbrada y
tomar la educacion critica, esto se debe a que no queremos enfrentarnos a
los problemas con que nos encontrariamos al poner ese tipo de educacion
por lo mismo de que el docente no est4d acostumbrado a ser creativo”
(sic).*®*

“El maestro desarrolla su practica de manera consciente e inconsciente:
Decimos consciente cuando el maestro estd claro de su quehacer
educativo; es decir, busca y encuentra los métodos y técnicas de
ensefianza, y asimismo, sabe lo que ensefia, a quién, para qué y qué tipo
de hombre pretende formar. En el inconsciente, es aquel que recibe y
utiliza lo que se le da, y que no se preocupa por preguntarse, si los planes
y programas son adecuados, a quién se dirigen, ni tampoco, busca nuevas
formas de como adecuar y mejorar su practica; por ello, consideramos que
es producto de su formacion y experiencia, ya que ambas se nutren y se

~ . 185
complementan para lograr el proceso de ensefianza-aprendizaje.

Ricardo Pozas, evalia la accion de los promotores concluyendo en la
afirmaciéon de que “han sido los mejores agentes de cambio, como ejemplo
vivo que han sido de la labor indigenista; ensefia a leer y a escribir la
lengua indigena, ya que el uso del castellano es un privilegio suyo que les
da prestigio y aumenta la posibilidad de acrecentar sus ingresos. Se han
convertido con conductores de todos los programas oficiales elaborados
para el desarrollo de la comunidad indigena, en los cuales buscan la forma
de sacar ventajas personales extorsionando a sus compaferos de etnia. Se
presentan como arquetipos de la ladinizacion. Muchos promotores se han

184

Lo Cruz, Silvia y Martinez, Francisco. Op. Cit. p. 55.

idem.
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convertido en caciques de sus pueblos y actian dentro de la politica local
buscando mantener sus privilegios.*®

El aspecto econdmico también juega un papel importante y repercute sin
lugar a dudas en el nivel de vida del maestro indigena. De acuerdo con la
seccion 7 del SNTE de Chiapas se dice que “... Otro problema que resiente
principalmente en las comunidades indigenas, es el relacionado con las
remuneraciones economicas, dado que los raquiticos sueldos no alcanzan
para cubrir las necesidades elementales de los maestros comunitarios...”*®’

Los parrafos anteriores nos muestran claramente dos situaciones: la
primera que es la oferta de cursos que recibe el maestro y que en poco o
en nada le ayudan a resolver la problematica que enfrenta en el ambito
escolar; y por lo tanto se ve obligado a buscar soluciones por cuenta propia,
aungue éstas no sean las mas apropiadas. Y la segunda situacion es la falta
de interés por parte del maestro para asistir a los eventos de formacion y
actualizacion que le son ofrecidos.

¥ Citado por Bello, Juan. Op. Cit. P. 147.
'87 |a Jornada. Loc. Cit.
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CONCLUSION FINAL

A lo largo del trabajo se presentan una serie de conclusiones que se
recuperan en cada apartado, sin embargo es importante hacer un aporte
final sobre el supuesto que gui6 este trabajo de investigacion.

Los resultados del presente estudio han confirmado el supuesto con el que
inicie el trabajo en donde el ejercicio de poder es manifiesto en el terreno
de lo sociocultural, en particular en el &mbito de la educacion, pues en el
discurso por mejorar las condiciones de vida de los pueblos indigenas se
esconde una intencién que es la de integrarlos a la vida nacional, sin
considerar el arraigo de la cultura propio, sin reconocer que ésta es igual o
mas importante que la que se impone en la escuela. Este ejercicio de poder
tiene su contraparte que es la resistencia por conservar en los pueblos
indigenas su identidad, su lengua, su cosmovision, sus valores éticos y su
lucha. Puedo concluir que la accion de resistencia puede matizarse al menos
en el campo de la educacion, cuando los politicos educativos dejen hablar a
los propios indigenas, cuando ellos digan lo que necesitan y quieren en su
educacién, cuando ellos decidan quiénes, cémo y cuando deben de
participar en su educacion, cuando dejen de ser espectadores y pasen a ser
los protagonistas de su propio destino.

También, cuando se abandone la idea desde el centro que sélo los que
disefan los curricula saben lo que necesitan los pueblos indigenas, en una
postura egocéntrica, que los ve como entes cosificados, a los que hay que
ayudar a “pensar”. Una politica educativa requiere descentrarse dejar que
participen los propios destinatarios de la educacion, maestros, padres de
familia, alumnos, comunidad, para que sean ellos mismos los que
construyan su modelo educativo acorde con su vision de futuro, en un
contexto politico, social, econémico, cultural nacional y mundial.

Los contenidos de los programas de estudio tienen que romper con su
caracter nacional que es obligatorio cumplir a lo largo del ciclo escolar, para
dejar espacios curriculares a los contenidos especificos.

Para ello también, es importante centrar la atencion en la formacion y
actualizacion del docente para una practica que demanda cierto grado de
especializacién, como es el dominio de contenidos culturales especificos, de
la lengua indigena de la comunidad, el disefio de estrategias didacticas y
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actividades de aprendizaje, entre otras, acordes con el contexto social de
los alumnos.

En este sentido recupero la postura de Sandra Cantoral sobre la educacion
como una “relacion filoséfica que propicie la creacién de condiciones de
identidad para guiar la integracion y la vitalidad cultural, desde la
autoconciencia de las condiciones materiales de vida en la familia, y para
darles sentido de cualidad axiologica desde la curricula escolar, en donde la
y el maestro reconozcan su realidad historico-social, y los padres de familia
se ubiguen en las necesidades sociales del contexto escolar de forma
colectiva, de manera que las y los nifios se sepan hacedores de su proceso
de conocimiento en una dimension de historicidad, ya que el conocimiento y

la autoconciencia del sujeto se desarrollan conjuntamente”.'®

Igualmente, es importante reconocer el cambio que se observa entre los
procesos de asimilacion e integracion que fueron manifiestos a lo largo de
los siglos XIX y xX, a la construccion de un proyecto educativo diferente para
los pueblos indigenas en las ultimas décadas del siglo xx, como lo es la
educacién indigena bilinglie bicultural que reconoce en su fundamentacion
el valor de los derechos humanos, la importancia de incorporar contenidos
étnicos, la recuperacion de sus costumbres y su lengua materna. Sin
embargo, hay que tomar en cuenta que la educacion indigena aun tiene un
gran camino por recorrer para alcanzar una educacion propia y auténoma.

Lo anterior, significa que autoridades educativas, padres de familia,
comunidad, profesionales indigenas, maestros, intelectuales y especialistas
en educacion, al conjuntar esfuerzos pueden y deben desarrollar una
educacion que fortalezca la identidad, que recupere los valores culturales y
que eleve los niveles de calidad de la educacion destinada a los pueblos
indigenas.

188 Cantoral, Sandra. Op. Cit. pp- 20-21
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