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Introduccién

El presente trabajo es producto de una investigacién, de corte cualitativo que se
llevé a cabo en una primaria del sistema general en la localidad de La Pila pueblo

de San Lorenzo Acopilco Ciudad de México.

El primer capitulo nos narra los origenes prehispanicos de Acopilco y sus diversas
etapas a lo largo del tiempo desde la conquista hasta la etapa actual, ademas nos
describe como se han conservado las formas internas de organizacion comunitaria
que le han permitido al pueblo de Acopilco mantener viva su cultura, tradiciones y

sistemas normativos.

En un segundo momento, describe las principales luchas de resistencia que el
pueblo ha vivido por la defensa del territorio, tierras, agua y bosques, donde la
organizacion de los indigenas 'y comuneros fue fundamental para defender su
comunidad, aun cuando no conocian plenamente sus derechos colectivos como
pueblo indigena. Finalmente, el capitulo aborda la incongruencia de que una
escuela del sistema general este dentro de un pueblo indigena sin que se
implemente la politica educativade la educacion intercultural bilingue, finalmente se
justificapor qué Acopilco debe de recibirunaeducacion intercultural con lafinalidad
de crear relacionesbasadas en el respeto y la valoracion de todas las culturas como

iguales, dentroy fuera del aula.

El segundo capitulo describe la lucha del movimiento indigena en México por el
reconocimiento de los derechos colectivos, se detiene un momento en el
levantamiento zapatista que causo revuelo en la historia del pais y que ademas
logro los histéricos acuerdos de San Andrés, que agrupaban las principales
demandas de los pueblos indigenas de México, ademas de la contrarreforma
indigena del 2001 y los principales avances juridicos y legislativos sobre los

derechos colectivos de los pueblos en la primera década del siglo XXI.

En la ultima parte del segundo capitulo se describen la concepcion que setuvoalo

largo de la historia sobre las politicas educativas para los pueblos, desde las que



pretendia integrarlos porque consideraban como inferiores a las culturasy lenguas
indigenas, hasta la altima reforma educativa del 2019 que plasmo la educacion
intercultural plurilingtie concepto nuevo en los documentos oficiales. Finalmente se
describe de manera general el programa educativo de educacion primaria a través
del documento rector: Aprendizajes Claves Para la Educacién Integral, haciendo
énfasis en la educacion civica y ética, sus objetivos y como aborda el tema de los
pueblos, en este apartado se da cuenta de la ausencia de los derechos de los

pueblos como contenidos concretos y ejes transversales en la educacion primaria.

En el tercero y ultimo capitulo se describe, analiza e interpreta el trabajo de campo
con las observaciones de clase, para saber si se abordan y de qué forma o no los
derechos de los pueblos. La entrevista a profundidad con el docente nos permite
conocer su postura y conocimientos sobre la educacién intercultural bilingtie y saber
sila aplica en su practica docente. Con la entrevista al director se busca profundizar
la indagacién sobre si se aplica o no la politica educativa para los pueblos ademas
de saber las causas por las que se aplica 0 no. Ademas de conocer la postura del
director respecto a los derechos de los pueblos indigenas y relacion escuela-

comunidad.

Con los alumnos se trabajé a través de una actividad con dibujos para saber si
identificaban sus recursos, tierras, territorios y si que sabian referente a los
derechos que tienen los pueblos. Finalmente, con la autoridad tradicional se trabajé
una entrevista para que expresaran su opinion respecto a la ensefianza en la
escuelade los derechos de los pueblos indigenas, como involucrar a los nifios en
las luchas por su comunidad y lo que proponen para una relacion escuela y

comunidad.

En las conclusiones se describen con las causas por las cuales segun esta
investigacion no se ensefian los derechos de los pueblos indigenas en el aula.y
sugerencias se hacen aportaciones sobre como abordar los derechos de lospueblos
en el aula de forma didactica, el impacto que esto tendria en la lucha por ladefensa

de la comunidad.



Nota metodoldgica

Esta investigacion es de corte cualitativo dentro del campo de la investigaciéon

educativa, abordada desde lo que nos describen Taylor. y Bogdan (1984)

En los estudios cualitativos los investigadores siguen un disefio de la
investigacion flexible. Comienzan sus estudios con interrogantes sélo
vagamente formulados. Asi mismos, sefialan que en las metodologias
cualitativas el investigador ve el escenario y a las personas en una
perspectiva holistica;Las personas, los escenarios o 1os gruposno son

reducidos a variables, sino considerados como un todo (p. 20)

Es decir, en lainvestigacion todoslos elementos y sujetos fueron tomados como un
todo, para pretender dar unarespuesta a las interrogantes estructuradas, que se

iran modificando de acuerdo con lo encontrado en el campo de la investigacion.

Con esta investigacion se pretende como resultado obtener respuestas que
permitan describir ciertos fendmenos como la no implementacion de la educacion
intercultural bilinglie, ola ensefianza de los derechos de los pueblosindigenas, para
ello es importante retomar la voz de todos los sujetos involucradosy para ello, se
utiliz6 como herramienta de investigacion la entrevista a profundidad, que me
permitié a demas de saber su opinion, observar sus gestos, conocerlos, estar en
unarelacién cara a cara que permitiera al sujeto desarrollar susrespuestas con total
libertad, sin que se clasificaran en buenas o malas. Segun Taylor y Bogdan (1984)

las entrevistas a profundidad “Siguen el modelo de una conversacion entre



iguales y no de un intercambio formal de preguntas y respuestas” (p.101) De esta
forma a través de la entrevista a profundidad se establecié unaconversacion que
permitié recoger todos los datos posibles, para después clasificarlos, sin que fuera

un proceso meramente mecanico de preguntasy respuestas.

Taylor y Bogdan (1984) describen que la entrevista a profundidad también se
“Conoce ala gente lo suficiente para comprender qué quieren decir, y con ello, crear
una atmaosfera en la cual es probable que se expresen libremente”(p. 108) Con esto
se pretende que el dialogo que emane de la entrevista permita que el sujeto se
exprese libremente, sin sentirse evaluado por sus respuestas o con la presién de
contestar correctamente, sino mas bien lo que se quiere es que después de la
entrevistay su analisis se entiendan determinadas causas que permitiran responder

interrogantes de esta investigacion.

A quienes se entrevisto: fue al director de una primaria del sistema general, al
docente de quinto grado escolar, a la autoridad tradicional de la comunidad para
conocer las diferentes perspectivas sobre los derechos de los pueblosindigenasy
la escuela. Es de destacar que la entrevista era enunciativa mas no limitativa por lo
qgue en algunos casos debido a las respuestas era necesario preguntar e indagar
determinados elementos que permitirian construir mas explicaciones sobre el tema
en cuestion. Sobre estos Robles (2011) nosdice al respecto “Este tipo de entrevista
depende en gran medida de la informaciéon que obtengamos del entrevistado,
factores tales como la intimidady la complicidad, permiten ir descubriendo, con mas
detalle y con mayor profundidad, aspectos que ellos consideren relevantes” (p.2).

Por ello la entrevista se sujeta a lo que respondan y con base en ello se va



reestructurando la entrevista, sin perder de vista el objetivo de la entrevista y los

datos que se desean obtener para su estudio.

En esta investigacion del director se buscaba saber, su postura al respeto de la
educacion intercultural bilingte, el conocimiento que tenga de las politicas

educativas paralos pueblosylo que €l conoce sobre el puebloindigenade Acopilco.

Del docente pretendia saber su experiencia, si es que hay, en laimplementacion de
la politica educativa intercultural bilinglie, y en caso de que no exista la

implementacion saber las causas por las que no se aplica.

De la autoridad tradicional se buscaba indagar acerca de su postura sobre la
ensefianza de los derechos de los pueblos en la escuela y como ayudaria esto a la

lucha que ellos llevan en defensa de su comunidad.

Finalmente, los datos obtenidos se analizaron e interpretaron para entrelazar, las
respuestas, los refrentes tedricos y lo que se establece en los planes educativos de
quinto grado de primaria. Spradley (1980) describe a este proceso como “Proceso
mediante el cual se organiza y manipula la informacidon recogida por los
investigadores para establecer relaciones, interpretar y extraer significados y
conclusiones (p.70). Por lo sefialado, la interpretacion de los datos es un proceso
para obtener significados, es decir la informacion por si sola no dice nada sino se
somete a un proceso de analisis einterpretacion.Y eso se realiz6 con lainformacion

obtenida en las tres entrevistas.

Sobre la observacion en el aulade clases, esta permitio observar el desarrollo de la

practica docente y si es que la interculturalidad y los derechos de los pueblos



indigenas estan presentes en el dia a dia de las clases. También la observacion
permitié saber que herramientas didactico-metodoldgicas trabajan con los nifios.
Marshall y Rossman (1989) definen la observacibn como "La descripcion
sisteméticade eventos, comportamientosy artefactos en el escenario social elegido
para ser estudiado” (p.79). Para esta investigacion el lugar elegido fue el salon de
clases en donde a través de un diario de observacion se registraron,
comportamientos, sucesos, y descripciones de los hechos que ocurrian durante el

ejercicio de la observacion.

Después la informacion registrada en el diario de campo fue analizada, de acuerdo
con DeWal y Wayland 2002, citado en Kawulich 2005 “Las notas proporcionan una
descripcidn proporcionada de lo que esta siendo observado y son el producto de
procesos de observacion. Tal como ellos mencionan, las observaciones no son
datos a menos que sean registradas en notas de campo. (p.17). Por tanto, las notas
fueron la informacién analizada para describir e interpretar la practica docente con
el objetivo de saber si la politica educativaintercultural bilinglie esta presente en la

practica docente y de qué forma.

Conlos alumnos se trabajo un dibujo que después se analiz6 sin fines psicolégicos,
si no Unicamente se identificaron dos cosas: 1) Los recursos naturales de la region
qgue ellos lograron plasmar en el dibujoy 2) lo que ellos entendian como derechos

de los pueblos indigenas.

Esta interpretacion notuvo mayor complejidad pues era evidentelo que los alumnos

plasmaron en dichos dibujos, algunos de los cuales se anexan como evidencia.



Identificacion del problema

La comunidad de San Lorenzo Acopilco se debate entre un contexto contrastante
rural y urbano, ademas enfrenta unaresistencia al despojo de sus bosquesy agua.
Sobre megaproyectos como el Tren México-Toluca que afecta directamente su
territorio y recursos naturales, ademas del desmedido y desordenado crecimiento
urbano que amenaza a los bosques de la comunidad, aunado a los grandes

desarrolladores inmobiliario que han mostrado su interés por las tierras de Acopilco.

Dentro de esta situacion que enfrenta el puebloindigena, existen dos factores que

contribuyen a su despojo:

El primero es la complicidad de las autoridades para que empresas o instituciones
gubernamentales actiien en contra de la libre determinacion del pueblo y los

despojen de susrecursos.

El segundo, el desconocimiento por parte de los habitantes mas jovenes de los
derechos colectivos que tienen como pueblo indigena, asentados en distintos
documentos juridicos nacionales e internacionales, siendo esta la causa de que no
ejerzan dichos derechos. Ademas de que en las luchas de resistencia la
participacion de nifiosy jovenes es casi nula, por lo que es urgente saber si estos

jovenes y nifios conocen sus derechos colectivos.

Para ello nos remitimos a la educacién que reciben los alumnos y una de las

principales interrogantes es saber ¢,por qué no se implementa la educacion



intercultural bilingtie en la primaria de San Lorenzo Acopilco? ¢ni tampoco se

abordan los derechos de los pueblos indigenas como contenidos concretos?

A pesar de que el curriculum formal contempla la ensefianza de los derechos
humanos, estos solo se enfocan a los derechos individuales, sobre todo los

derechos de los nifios, pero no atienden a los derechos colectivos que tienen los

pueblosindigenas.

El contenido de los derechos humanos esta ubicado en el programa de estudios de
educacion basica dentro del bloque de formacion civica y ética de manera general,
pero hace falta que los docentes lo trabajen de manera especifica, tomando en

cuenta la problematica e idiosincrasia de las comunidades en que laboran.

También es importante saber porque los maestros no abordan los derechos de los
pueblos,y si es que, si los abordan de qué manera, unade las de las hipétesis de
las que parti en este trabajo fue que la mayoria de los docentes en las escuelas de
la Ciudad de México, tienen un rezago en la formacion y manejo didactico de
contenidos de enseflanzay aprendizaje en el tema de los derechos de los pueblos
indigenas. Aunado a otros factores como deficiencias en su formacién inicial
continuarespecto a los derechos de los pueblosy la propia politica educativa de

intercultural bilingle, la carga administrativa y burocratica, entre otros.

Ante lo anterior surgen las interrogantes, ¢(Qué sucede en la ensefianza y
aprendizaje de los derechos de los pueblos en el aula?, ¢ Se trabajan los derechos

de los pueblos como contenidos de ensefianzay aprendizaje en el aula? ¢ Como se



podria crear un vinculo entre la escuela, la comunidad y los derechos de los

pueblos?

El desconocimiento de los derechos de los pueblos por parte de los habitantes mas
jovenes provocara que en los proximos afos el saqueoy despojo de la comunidad
de Acopilco sea mas facil,pues nohabraunaresistencia sustentada en losderechos

de los pueblosindigenas sobre su tierra, territorio y recursos naturales.

Justificacién

Como miembro originario de San Lorenzo Acopilco, considero la necesidad de
contribuir para que a los nifios desde quinto afio de primaria se les imparta en la
escuela, los conocimientos sobre derechos colectivos de los pueblos indigenas,
para que cuando tengan la oportunidad de ejercerlos lo hagan con conocimiento,
libertad y responsabilidad. Incluir el contenido significa que los docentes
reconozcan, contextualicen y atienden las problematicas de los nifios que forman y

con ello enriquecer al curriculum culturalmente pertinente.

Esta investigacion fue de suma importancia para conocer las principales causas por
las que los derechos de los pueblos no son ensefiados en la escuela o en el caso
de que sean ensefiados, porque los alumnos al egresar no los conocen del todo, y

esto se sabe porque no participan activamente en la defensa de su comunidad.

Al ser ensefiados los derechos de los pueblos en el salén de clases, se estaria
generando que los nifios no so6lo los conozcan, debatan y puedan desde pequefios

ejercerlos para exigir su respeto y garantia.



Si desde las aulas se logra la ensefianza los nifios ya no seran ajenos a la
problematica que vive su comunidad sobre la resistencia al despojo de susrecursos
naturales, por tanto, su participacién consciente y activa enriquecera la forma de
organizacion interna de la comunidad en relacion con un entorno mayor. Podran
enfrentar con argumentos el proceso de defensa de sus recursos y territorio, se
disminuird en gran medida la brecha que ha existido entre la escuela y los

problemas comunales.

Objetivos
Los objetivos de este trabajo fueron los siguientes:

Objetivo general

Saber y conocer si los derechos de los pueblos indigenas son ensefiados y
aprendidos en el aula escolar y si la politica educativa de la educacion intercultural

bilingue es implementada en la primaria Justo Sierra.
Objetivos especificos

I.  Identificarlos conocimientos que el director tiene sobre laeducacién indigena

II.  Conocersi el docente implementa la politica educativa intercultural bilingtie

en sus clases, y si no saber porque no se aplica.

[ll.  Descubrir que tanto saben los nifios sobre los derechos de los pueblos

indigenas



IV.  Conocer la postura de la autoridad tradicional sobre la ensefianza de los

derechos de los pueblos en la escuela

V. Conocerlascausas porlas quese enseiian onolos derechosde los pueblos.

Capitulo 1. Pueblo indigena de San Lorenzo Acopilco.

Este primer capitulo presenta un panorama sobre la historiay el contexto politico y

social de San Lorenzo Acopilco. A través de una narracién se describen los



antecedentes historicos y las luchas que la comunidad halibrado en el marco de la
resistencia contra el despojo de su cultura, territorio y recursos naturales. En el
altimo apartado describo la escueladonde se lleva a cabo la investigacion y
justifico porque se debe de implementar la politica educativa de la interculturalidad
y el bilingtiismo, debido a que se ubicaen un pueblo indigena de la Ciudad de
México.

1.1 Lahistoria del pueblo: origenes, cultura, y formas internas de
organizacion.
San Lorenzo Acopilco, es un puebloindigena ubicado al poniente de la Ciudad de
México, actualmente pertenece a laalcaldia de Cuajimalpa de Morelos. Segun datos
que se tienen de la fundacién del pueblo se encuentran en el cédice Teacheloyan?,
y se sabe que fue habitado por Tepanecas, y Malinalcas, conquistado por el gran
seforio de Tenochtitlan y sometido bajo su dominio. De acuerdo con lo que narran
algunos cronistas de la comunidad a la caida del imperio Azteca algunos naturales
se refugiaron en las zonas montafosas, por o que es muy probable que en ese
momento Acopilco haya aumentado el numero de habitantes, que se dedicaban a

la caza, recoleccion y siembra de pequefias parcelas

Es en el ailo de 1602 que el Virrey Luis de Velazco les reconoce a los indios del
pueblo la posesion de sus tierras, mediante la expedicion de sus mercedes reales
o titulos primordiales, sobre estos documentos Menegus (1994) sefiala: “A pesar de
gue los indios no tenian la obligaciéon de someter sus tierras, curiosamente buscaron
someter a dicho procedimiento juridico, con el objetivo de obtener un titulo juridico,
amparado por el derecho espafiol, aunque tuviesen sus propios codices”(p. 211).De
esta manera se da posesion de tierras, pastos y aguas para el uso y disfrute de los

indigenas de San Lorenzo Acopilco. Y se puede decir que este es el segundo

1 Techialoyan” es ladenominaciongenérica con que se conoce a un grupo de codices con caracteristicas particulares; el
nombre procede del primerdocumento de este tipo que fue objeto deun analisis formal, realizado por Federico Gomez
Orozcoen el afiode 1933



documento oficial que fundamenta la existencia del pueblo de San Lorenzo

Acopilco.

Segun la toponimia ndhuatl, Acopilco quiere decir Atl: agua, Copilli: diadema o

coronay Co: lugar, por lo que significaria “Lugarcoronado de agua”.

Otra version recuperada de la tradicidén oral de la sefiora Maria de Jesus Huerta
Ledn y el sefior Florencio Huerta Leodn, indigenas San Lorenzo Acopilco, refieren
que existe una antigua leyenda. Cuando los Malinalcas estaban extendiendo su
dominio, comenzaron una procesion por distintas partes del hoy Estado de México,
eran guiados por el Dios Huitzilopochtli y su hermana la reina Malinalca
Malinanxochitl quien era considerada hechicera por hacer malas obras a la gente
malinalca. Cierto dia después de una larga caminata, el consejo determino
abandonara Malinxochitl en el bosque estando ella embarazada. Al darse cuenta
de esta situacion Malinxochitl, regres6é a Malinalco en donde se establecié y dio a
luz al principe Copil, quien durante su infanciay juventud fue alimentado por el odio
gue su mama tenia contra su hermano Huitzilopochtli. Cuando Copil era todo un
joven guerrero decidio cobrar venganza por su mamay salié en busca de su tio, los
consejeros advirtieron a éste de que su sobrino estaba en camino decidido a
matarlo, pero él se adelanté a Copil y lo atrap6 en nuestras serranias, donde fue
matado a manos de los guerreros aztecas, en castigo y por venganzale arrancaron
el corazon y fue arrojado a los montes donde inmediatamente brotaron nuestros

manantiales.



Este mito y la presencia abundante de manantiales en el poblado han contribuido a
gue se tome como significado del nombre del pueblo. La mayoria de los pueblos
colonizados y evangelizados se les agrego el nombre de algun santo catdlico, y fue

asi como el nombre se construyé como San Lorenzo Acopilco.

Acopilco tiene una gran historia relacionada estrechamente con la nacién y los
sucesos historicos, por ejemplo, el 30 de octubre de 1810 en los montes de este
pueblo se protagonizé la Batalla del Monte de las Cruces, donde el ejército
insurgente comandado por Miguel Hidalgo vencio al ejercito realista, pero se tomé
la decision de no tomar la ciudad de México y avanzar en otra direccion como lo

refiere el cronista local Otoniel Contreras en su libro “Historia de Cuajimalpa”

Segun Contreras (1992) cronistade lacomunidad, en la guerra de Reforma se formé
un ejército de indigenas de Acopilco, comandado por Pedro Salgado, un indigena
de lacomunidad,que denomind a su batallon “cazadores de la montafia”y lucharon
a lado de los liberales para la trasformacién del pais, aunque no todo fue gloria, en
estas mismas batallas cayeron los Generales liberales Leandro Valle y Santos
Degollado porlo quela calle principal del pueblolleva el nombre del primer General

y la primera escuela primaria se llama Santos Degollado.

Enlas crénicasy tradicion oral se cuentaque, en larevolucién el pueblo fue ocupado
por Zapatistas y Carrancistas, estos ultimos intentaron quemar el pueblo y tomaron
como cuartel la capilla construida en 1611 hecho que molesto a la comunidad, y
como resultado del oprobio se unieron alos zapatistas. En esta época no tuvieron

parte protagonica los habitantes, sino mas bien vivian en la zozobra de ser



saqueados,como paso varias veces, por lo que muchos pobladores optaron por huir

alas cuevasenclavasen el bosque de la comunidadyvolver hastadespués, cuando

ya habia terminado la época de guerra revolucionaria.

Después de varios afios y como producto de la castellanizacion, Acopilco perdié su

lengua materna que era el Nahuatl,

Después de varios afios de reconstituirse en un pueblo indigena, y con la idea
castellanizadora y homogénea de una sola lenguay cultura, Acopilco perdi6 el

Nahuatl que era su lengua indigenay le obligaron a sustituirla por espafiol.

Afos mas tarde porlasideas de un estado integrador, con unasolalengua,y cultura
se fue despojando a San Lorenzo Acopilco de su identidad indigena, sometiendo a
sus habitantes a un colonialismo, es en estos afios donde se comienza el transito
de ser un puebloindigena aun pueblo del régimen agrario, propiedad social con el
qgue se podia acceder alos programas de desarrollo agropecuario. Pero dejando de
lado la lengua, parte de la culturay de las formas internas de gobierno comunitario,

que fui sustituido por comités y representaciones comunales.

Fue en 1992 que la histérica demanda de los pobladores se vio concretada a la luz
de lareforma agraria salinistaque planted el fin del reparto agrario. En este contexto
Acopilco recibe su resolucion presidencial publicada en el Diario Oficial de la
Federacién (DOF), donde el estado mexicano le reconoce la posesion de 1608
hectareas y el reconocimiento de 2345 sujetos agrarios, con este sistema de

tenencia de la tierra Acopilco transitd un cambio en su vida social y comunal.



Sin embargo, en el afio 2000 el pueblo vecinode San Pedro Atlapulco comienza un
juicio de amparo por conflicto de limites de tierras, por lo que durante 17 afios se
litiga en los tribunales agrarios y en materia administrativa la resolucion presidencial
de San Lorenzo Acopilco, para dar paso en 2014 a una sentencia definitiva del
juzgado décimo segundo en materia administrativa, que ordenabaal tribunal unitario
agrario la cancelacion de la inscripcion de la resolucién presidencial de
reconocimientos y titulacion de bienes comunales dejando al pueblo en

incertidumbre juridica a merced del interés del gobierno en turno.

En la actualidad Acopilco como muchos otros pueblos, paga las consecuencias de
unareforma agraria neoliberal que nos dejo sin certeza juridica y vulnerables a los
mecanismos de despojo de las empresas y los gobierno, como consecuencia de
esto existen dos grupos de comuneros al interior de la comunidad que se disputan
la representacion comunal, por lo que han existido enfrentamientos de violencia
fisica, una ruptura del tejido social y el mayor divisionismo que haya vivido la

comunidad en su historia reciente.

Acopilco conserva parte de sus instituciones de organizacién politica, econémicay
social mismas que han sido reconocidas por los tratados internacionales en materia
de derechosindigenas. Estos sistemas normativos son parte de la expresion de sus
derechos colectivos que ejercen en la cotidianeidad, y es la asamblea comunal la
maxima autoridad donde se toman las principales decisiones para la comunidad,
estas son convocadas por el representante comunal cada vez que asi lo amerite la
situacion, con derecho a voz y voto los 2345 comuneros. Otras autoridades

tradicionales y comunitarias son:



« Elcomité de aguaquees elegidoen laasambleacomunaly encargado
del cuidado de los manantiales, la distribucién del agua en la comunidad. y el
trabajo en la infraestructura hidraulica.

« La asamblea comunitaria que es donde se exponen los graves
problemas de la comunidad donde participan todoslos habitantes con voz y voto,
pero las resoluciones no siempre son vinculantes ni de caracter resolutivo a
diferencia de las asambleas comunales.

% EIl comité del panteén comunitario que lo administra y vigila, también
son electos en la asamblea general de comuneros.

+ Algunas autoridades que a través del tiempo se han perdido son, el
juez que se encargaba de lajusticialocal, haciendo usode la carcel comunitara
cuandoalgun ciudadano incurria en faltas consideradas menores en ese tiempo.

« Las compaifiias de sargentos que se encargaban de la vigilanciay
seguridad de la comunidad, conformada en su mayoria por hombres que
recorrian las calles de la comunidad.

« En lo religioso aun se conservan en la parroquia y las 9 capillas la
figura de fiscales que son elegidos mediante votacion por planilla cada 12 de
diciembre, encargados del cuidadoy mantenimiento de la iglesia ademas de la

organizacion en la fiesta patronal.

Estos sistemas normativos regulan la vida interna de San Lorenzo Acopilco y

actualmente se encuentran en proceso de reconstitucion. Ademas, son estas

autoridades las encargadas de ejecutar las resoluciones de las asambleas



comunales, ademas de administrar los bienes econdmicos y fisicos de la

comunidad.

1.2 San Lorenzo Acopilco, una mirada ala lucha por el territorio y sus
derechos colectivos.

La luchapor el reconocimientode los derechos colectivos de los pueblosno ha sido
sencilla, a su paso ha encontrado un sin fin de obstaculos, propiciados por quienes
buscan mecanismos de despojo a los territorios y recursos de los pueblos, pero esto
no es nuevo, al respecto Gémez (1993) sefiala que: “A medida que avanzaba la
sociedad colonial,los pobladores originales de lo que llamamos México, sufrian una
creciente disminucion de su normatividad. Al ser incorporados violentamente a una
nueva organizacion social les fue expropiado su territorio, sus recursos naturales”
(p.123). Es decir, desde la conquista hasta la actualidad los pueblos han estado en
permanente resistencia por subsistir y conservar su tierras, territorio y recurso

naturales.

Esta realidad es visible en los pueblosque aun hoyresisten en medio de lo que han
llamado las grandes ciudades, caso especifico de la gran Metrépoli, donde estan
asentados mas de 180 pueblos originarios, segun el censo del Concejo de Pueblos

y Barrios Originarios de la Ciudad de Mexico (2017).

Con més de 500 afios de historia, Acopilco cuenta con una larga trayectoria de
resistenciapor conservar su territorio. Pero a partir de la segundamitad del siglo XX
ha sufrido con mas fuerza la envestida para ser despojado de sus recursos
naturales, territorio e identidad. Ademas de corromper sus sistemas normativos por
parte de las autoridades locales y federales, con el fin de desaparecer al pueblo

indigena. Algunos ejemplos de estas luchas son:

En 1917 se da la primara expropiacion de tierras del siglo XX con motivo del decreto

presidencial con el que se crea el Parque Nacional Desierto de los Leones.



Aunque que ya existia el camino real a Toluca, en los afios 70's del siglo XX se
iniciael tramo de la carretera federal México — Toluca. Este fue un proyecto carretero
que afecté severamente a los bosques. No hubo pago algunos de indemnizacion a
los comuneros afectados, entre otras lesiones porque en esos momentos el marco
juridico-legal sobre los derechos de los pueblos indigenas no existia. En su lugar,
las autoridades aplicaban los pocos derechos que el régimen agrario contemplaba

y dondelos mecanismos de despojo se consolidaron como mas adelante se explica.

En el afio 1985, se publicaen el Diario Oficial de la Federacién (DOF) la solicitud
para la expropiacion de tierras comunales a favor de la Secretaria de
Comunicacionesy Trasportes (SCT) para la construccion de la autopista México-
Toluca, misma que atravesaria bosques y terrenos de siembra de la comunidad.
Esta decision del gobierno despertd el enojode los comuneros, quieneshan contado
en distintos momentos a lacomunidad, laforma en que se organizaron paraimpedir
la imposicién de la autopista que traeria afectaciones a sus recursos naturales,y a
la convivencia de la vida comunitaria. Sin embargo, el gobierno a través de su
operadora la Confederacion Nacional Campesina (CNC) pactd con algunos

comuneros, por lo que el gobierno pago 67 centavos por metro cuadrado de tierra.

No obstante, que en esos afios la presencia de los pueblos indigenas era
desdibujada por las politicas asimilacioncitas e integracionistas que implementaba
el estado, con el prop6sito de ejercer un nuevo colonialismo en los pueblos para

someterlos a unasolaculturay lengua.

Los comuneros de Acopilco sabian antes de obtener su resolucion presidencial que
la tierra era de ellos, y por ello siempre la defendieron con acciones juridicas y de
movilizacion social, entre estas acciones estan los plantones en la Secretaria de
Comunicaciones y Transportes, los bloqueos carreteros para impedir el ingreso
ilegal de las maquinas a sus tierras que pretendian imponer en 1990 la autopista
México-Toluca, de esta forma los comuneros asestaron la lucha para defender su

territorio.



Sin embargo, el gobierno buscé la forma de imponer su proyecto y terminG por
cooptar a la representaciéon comunal que accedi6 a la expropiacion de sus tierras,
previa indemnizacion, es decir algunos comuneros aceptaron la construccion de la
autopista a cambio de dinero, lo que utilizé el gobierno para imponer su proyecto
que legitimo con asambleas comunales apécrifas avaladas por la entonces
Secretaria de la Reforma Agraria. El régimen agrario transitaba para convertirse en
la manera de ejercer el despojo a los pueblos de Cuajimalpa, para esos afnos ni
siquiera se reconocia de forma juridica y constitucional la composicion pluricultural

de México.

Pensar en respetar los derechos de los pueblos era utdpico, no se contaba con
bases juridicas para reclamar su territorio, todo estaba controlado desde las esferas
gubernamentales, a esto Gomez (2013) hace referencia: “Para 1989 el Estado
mexicano habia dejado de ser la vanguardia indigenista en Ameérica Latina.
Contando con la tercera parte de la poblacion indigena en esta region, se mantenia
sin expresiones juridicas de reconocimiento explicito a su conformacion
pluricultural” (p.45). Es decir, el gobierno dejé ain mas en el olvido a los pueblos

indigenas.

En Acopilco lalista de expropiaciones de tierra por parte del estado es muy larga al
menos, de 1983 a 1992 se contabilizan nueve publicaciones en el (DOF), donde se
solicita o decreta la expropiacion de tierras comunales, con el argumento de la
utilidad publica, que mas bien tenia como trasfondo los intereses de las élites

econdmicas de esos anos.

La autopistano fuela inicaimposicion,después se dio otra resistencia para impedir
laintroduccion de un gasoducto y torres de luz. Pero el gobierno conociala manera
de operar a través de ofertas econdémicas a los pobladores, aceptadas por unos
cuantos, y de supuestos beneficio que a la fecha jamas llegaron. La defensay
resistencia de su territorio no fue facil para los pobladores, el gobierno emprendid
contra ellos campafas de hostigamiento, fabricaciones de delitos como: obstruccién

de obras federales, atentado contra las vias de comunicaciones, robo, y otros mas



gue sirvieron para intimidary sembrar miedo a los habitantes para que dejaran de
luchar, ademas de activar grupos de choque en la comunidad que se infiltraban en
las asambleas comunales, golpeado a los comuneros disidentes. Fue asi, sin
instrumentos juridicos que garantizaran sus derechos colectivos, con un gobiemo
absolutistaqueimponiay sin el reconocimiento pleno de los pueblos, como Acopilco

resistio los ultimos los afios del siglo XX.

En la primera década del nuevo milenio lacomunidad vivié en una calma aparente,
con problemas comunes de los pueblos indigenas regulados por sus autoridades
tradicionales electas cada tres afos, organizados en elecciones para elegir a un
nuevo comisariado de bienescomunales, a través de planillas porcolor e integradas

por 12 personas que eran electas en asamblea comunal.

En el 2010, la comunidad vivi6 momentos de tension, cuando la delegacion
Cuajimalpay el Sistema de Aguas del Distrito Federal pretendian imponerunalinea
de conduccion de agua al poblado, sin el consentimiento de la comunidad que
histéricamente se abastece de sus manantiales, pero mas bien el trasfondo de esta
supuesta obra era llevar el agua de los manantiales a las zonas corporativas de
Santa Fé y alos desarrollos inmobiliarios de la carretera federal México-Toluca. Los
comuneros organizados y ante la evidente cooptacion del entonces comisariado de
bienes comunales, se orquesto la defensa del agua en la que participaron cerca de
1000 personas, que con presidon y movilizacién social truncaron el proyecto hidrico,
culminado con la expulsion de tuberia y herramientas del pueblo, por parte de los
pobladores. Esto lo sé por qué participé activamente en dicho movimiento en

defensa de nuestraagua.

En el Afio 2014, Acopilco se vio severamente amenazado con el anuncio de la
construccioén del tren México-Toluca. Fue desde la toma de protesta de Enrique
Pefia Nieto que se anunciabaun megaproyecto, que a decir de la comunidad fue un
caprichode los politicos priistas pertenecientes al Estado de México, mejor conocido

como grupo Atlacomulco.



A la par de estos anuncios oficiales, las comunidades afectadas fueron ignoradas y
excluidas totalmente del proyecto no obstante que dicho trazo afectarias a sus
tierras y bosques, tal fue el caso de Acopilco que jamas recibidinformacién referente
a dicho proyecto, violentando asi el derecho a la consultalibre, previa, informaday
culturalmente adecuada para los pueblos indigenas sobre megaproyectos en sus

territorios; derecho legislado en el convenio 169 de la OIT.

Para desgracia de Acopilco el 26 de marzo del 2014, mismo afio en que se
impulsaba el proyecto del Tren México-Toluca, el juez del octavo distrito en materia
administrativa dictaba sentencia en el juicio de amparo 568/200 en favor de San
Pedro Atlapulco y ordenaba al Tribunal Unitario Agrario la cancelacion de la
resolucién de bienes comunales del poblado de Acopilco, que dejo sin efectos todos
los hechos derivados de esta resolucion, asi como las autoridades agrarias

emanadas de las mismas. Por tanto, Acopilco quedd en un vacio legal.

El Tren Interurbano fue un claro ejemplo de las medidas y formas en las que el
estado mexicano se vale para imponer dichos proyectos en tierras indigenas
violando los derechos de los pueblos a plenaluz del dia y con el silencio complice
de las instituciones encargadas de defender a los pueblos, como la Procuraduria
Agraria, la Comision de Desarrollo para los Pueblos indigenasy otras, que lo Unico

gue hacen es estar de lado del Estado para concretar el saqueo a los pueblos.

El conflicto que se suscité por el problema del tren en Acopilco, fue de tal magnitud
que el pueblo se dividié en dos grupos, los que estaban en contra de la obra y que
tenian claraslas afectaciones que produciria este proyecto. El otro grupo que estaba
interesado en un mero beneficioecondémicoy que fue totalmente engafado por el
gobierno, con supuestos beneficios que no se han cumplido, con promesas de
resarcimiento ecolégico que tampoco las han realizado. Es claro que el estado
mexicano no garantizé los derechos colectivos de San Lorenzo Acopilco. Atropellé
su autonomia con el mismo pretexto de siempre, la utilidad pablica. EI despojo se

consolido con asambleas apdcrifas avaladas por autoridades agrarias al servicio del



gobierno, que ignoro la libre determinacion del pueblo a través de su autonomia,
sobre esto Lopez Barcenas (2006) sefala que: “En la actualidad las diversas
demandas de los pueblos indigenas, incluidos los de México, se concretan en la
demanda de la autonomia, tanto se ha escrito sobre este derecho que se ha vuelto
casi un mito” (p. 78). Es un claro ejemplo que Acopilco no ha ejercido su autonomia
plenamente por los obstaculos que el gobierno le ha impuesto, y por factores
provocados al interior y exterior de la comunidad, y no solo a este pueblo sino a

muchos mas. Por lo que el ejercicio de sus derechos colectivos no es pleno.

La mas reciente batalla se dio por el agua, en 2019 cuando la alcaldia impuso a
base de amenazas, intimidacionesy por medio de unaconsultaindigenatotalmente
amafada el proyecto denominado “Plan maestro de abastecimiento” mismo que
pretende introducir el sistema Cutzamala a la comunidad y despojarla de sus
manantiales. Es evidente la violacion a la libre determinacion y autonomia de San
Lorenzo Acopilco por parte del gobierno, por ello la urgencia de que se ensefieny
ejerzan los derechosindigenasy de que estos sean conocidos por lacomunidad en

general.

La situacion se torna aln mas preocupante porque, como lo dije arriba, las nuevas
generaciones no conocen ni ejercen los derechos humanos que los pueblos
indigenas se han ganado a través de las diferentes luchas. Y recientemente el
movimiento indigena en la Ciudad de México esta en proceso de lucha y
reconstitucion de los pueblos urbanos. Es por ello por lo que no basta que se
atiendan de manera emergente las demandas de los pueblos a través de programas
sociales o acciones afirmativas, sino mas bien que se respeten y garanticen sus

derechos colectivos.

Por esto es importante que la Educacion Basica para indigenasy no indigenas
incluya en su Plan de estudios como eje transversal y contenidos concretos de
ensefianza y aprendizaje la interculturalidad y los derechos de los pueblos

indigenas, su cosmovisién y la comunalidad que los pueblos viven cotidianamente.



Para garantizar quelos nifios y jovenes tengan plena conciencia de sus derechosy
los puedan ejercer de manera autbnomay colectiva en la defensade su territorio.
Ademas de promover las relaciones interculturales dentro y fuera de las aulas

cimentadas en el dialogo.

1.3 La escuela primaria Maestro Justo Sierra: ¢una escuela del sistema
general en un pueblo indigena?

En este apartado recupero a través de la oralidad, testimonios y platicas con los
sabios de la comunidad, la historia aun no escrita de Acopilco, que aporta datos

importantes para la construccion de este trabajo.

San Lorenzo Acopilcotiene algunasrancherias, mal llamadas colonias,unade ellas
es La Pila, localidad que cuenta con cerca de 5 mil habitantes, fue poblada por dos
razones. La primera, cuando se comenzo6 a construir la carretera federal México-
Toluca se necesitaba que estuviera gente cerca para cuidary vigilar las obras, fue
asi que algunos habitantes originarios del lugar comenzaron a construir sus casas
en esta localidad. La segundarazon es que se comenzd a repartir terrenos en esta
zona para que fueran habitados por los hijos de los originarios debido a que en el
centro del pueblo ya no habia terrenos por otorgar, asi en los afios 50’s surge esta
localidad. Misma que fue requiriendo centros y areas comunes como escuela,

iglesiay plaza civica.

En este contexto hablaremos de la escuela donde se desarrolla la investigacion, se
encuentraen La Pila, fue construidaa iniciativade la Asociacion Nacional Escultista
Mexicana, Caballeros Aztecas y la representacion de Bienes Comunales. Se
inauguro el 30 de abril de 1964, bajo el gobierno de Adolfo Lépez Mateos. Se penso
esta escuela para los hijos de los campesinos y lefiadores de la zona, de esta
manera ya no tendrian que ir a la primaria General Santos Degollado, que se
encuentraen el centro del pueblo,caminandode la Pila al centro del poblado es una

hora.



La construccion de esta primaria representd una oportunidad para el pueblo de
Acopilco, concretamente para la localidad de la Pila. En sus inicios la primaria fue
multigrado y los primeros profesores eran originarios del lugar, con el tiempo se

trasformo hasta ser en la actualidad, en una escuela de organizacion completa.

La fecha de fundacién de la primaria se da en tiempos de la politica educativa
denominada BilingUe Bicultural, donde segun nos explica Rebolledo (2014) “La
capacitacion masiva del magisterio indigena a través de cursos intensivos, en
verano. La capacitacion a los promotores bilinglies se hacia sin tomar en cuenta las
lenguas vernaculas, y buscaba instruirlos en conocimientos generales, y en la
ensefianza del castellano” (p. 29). Es decir, no era unapolitica que se aplicara a
todo el sistema educativo mexicano ni a todos los pueblos indigenas, sino
Unicamente aquellos donde la mayoria de los integrantes hablaban algunalengua

indigena.

Conlo anterior se pretendia educara los pueblosindigenase integrarlos a la cultura
hegemonica, se consideraba entonces, que solo existia la cultura occidental y la
culturaindigena, seignorabaque las culturasindigenas son diferentes entre si. Los
efectos de esta politica educativa dieron como producto la integracién y asimilacion
de los indigenas a la sociedad. En la practica los docentes contratados por la
Direccion General de Educacién Indigena (DGEI) impartieron unaeducacion gue no
tomaba en cuenta nila lengua, ni los saberes de la comunidad, ni sus formas de
organizacion. Quizas no fue el objetivo de los docentes, pero la formacion que les
impartian no era la pertinente y daba como resultado una mala aplicacion de la

politica educativa.

Ante esta realidad se concibié un estereotipo de puebloindigena, asociado a demas
a culturas atrasadas, ignorantes, analfabetas, es decir ser indigena comenzé a
representar algo negativo que impedia el desarrollo. Fue entonces mas conveniente
creer que los pueblos con la modernizacién dejaban el atraso y dejando el atraso se
dejaba de ser pueblo. Con la aspiracion de dejar de ser indigena para poder entrar

en el desarrollo y el progreso. Sin embargo, notodos los pueblosquerian una



educacion Bilinglie Bicultural porque se entendié que ésta se aplicabaen los lugares

atrasados y no desarrollados.

Se haenmarcado a los pueblos en las politicas que plantea el estado, a través de
distintas institucionesy acciones, por ejemplo, la Direccion General de Educacion
Indigena (DGEI). A partir del 2001 la Coordinacion General de Educacion
Intercultural y Bilinglie (CGEIB) y el Instituto Nacional de Las Lenguas Indigenas
(INALI). Donde se han generado proyectos y programas enfocados a la atencién de
las necesidades educativas de los pueblosindigenas. Sin embargo, en la ciudad de
México sélo se ha atendido a los indigenas que por distintas razones han salido de
sus comunidades en los estados y que en la ciudad se les denomina residentes,
hecho que constituye una exclusion sistematica a los pueblos indigenas de la
Ciudad.

Por lo anterior la escuela Maestro Justo Sierra, ubicada en territorio de un pueblo
indigena funciona como una escuela del sistema de educacion basica general, sin
la aplicacion deunapoliticaeducativaintercultural bilinglie, no solo para los pueblos
sino para todos. Ademas de que no retoma en sus planesy programas de estudio
contenidos concretos de la comunidad mismos que deberian de ser abordados de
forma concreta en el aula. Es decir, la escuela funciona como si no se encontrara

dentro de un pueblo indigena.

Lo que abona, hoy en dia como mecanismo para la perdida de la identidad, lengua
y cultura, ademas abona a la construccion de imaginarios colectivos que
estereotipan el ser indigena, que cuando se dejan de cumplir esos estereotipos se

deja entonces, de ser indigena.

Debido a lo anterior y mientras sigan en funcion las escuelas generales en los
pueblosindigenas, sin entendery aplicar la politica educativa de lainterculturalidad
y el bilingtismo encaminado al plurilingtiismo, y retomando los derechos de los
pueblos indigenas en los planes y programas de estudio, el vinculo entre la

comunidad y la escuela se hara cada vez mas dificil. Igualmente, el reconocimiento



de los indigenas como sujetos de derecho publico seguira pendiente. Ademas,
mientras no se imparta una educacion con los pueblos de la ciudad, las politicas

educativas se quedan solo en el discurso del gobiernoy de las instituciones.

1.4 Laimportancia de la Educacién Intercultural en Acopilco.

En este apartado pretendo argumentar porque en un pueblo indigenade la Ciudad
se debe poner en practica una educacion intercultural bilingtie de acuerdo con la
altima reforma educativadel 15 de mayo de 2019. Que también contempla, enfoque
de derechos, para todos los nifios durante el proceso de ensefianzay aprendizaje
durante la educacion béasica, en el que incluya estos conocimientos como ejes

trasversales de los programas de estudio.

Como he descrito a lo largo del capitulo, San Lorenzo Acopilco es un pueblo
indigenaque lucha por sus derechos. Entre los que se encuentrael derecho a la
educacion intercultural bilingtie, asentado en el Convenio 169 de la Organizacion
Internacién del trabajo (1990), Articulo 27. 1. “Los programas y los servicios de
educacion destinados a los pueblos interesados deberan desarrollarse y aplicarse
en cooperaciéon con éstos a fin de responder a sus necesidades particulares, y
deberan abarcar su historia, sus conocimientos”. Para esto se requiere que en la
construccién del curriculum de la Educacion Basica el Estado haga participes
también a los pueblos de la Ciudady en la aplicacion los docentes seleccionen

contenidos que aborden, los conocimientos, el contexto y los derechos indigenas.

Para que esto suceda, considero qué se necesita terminar con la invisibilidad de los
pueblosoriginariosde la Ciudad de México en las politicas educativasy se necesita
que en todas las primarias de la Ciudad se lleve a cabo una educacion intercultural

plurilinglie para todos. A la vez que cumpla con lo que establece la constitucion de

la Ciudad de México referente a la educacion en los pueblos indigenas.



Para terminar este capitulo, recupero lo que nos dice Czarny (2010) sobre el papel
que tienen los nifios en los pueblos. “E/ lugar que tienen los nifios en las
comunidades y en las subsistencias de estas es un elemento que confronta, en
distintos niveles, a la institucion escolar”(p. 202). Para que esto suceda se necesita
la participacion y esfuerzo colectivo de padres de familia, autoridades educativas,
maestros y comunidad para construir una nueva relacion entre la escuelay la

comunidad.

Es importante que cada pueblo cuente con una educacién culturalmente pertinente
para lograr un desarrollo armoénico e integral de manera individual y colectiva,
ademas tener un pleno reconocimiento de sus derechos. Con lo que se daria,
cumplimento a los tratados y leyes nacionales e internacionales que reconocen y

visibilizan la existencia de los pueblos indigenas.

Ademas de disefiaren conjunto con lacomunidad un curriculo pertinente, que recoja
y aborde temas y saberes locales, su lengua, cultura y derechos. Impartir una
educacion intercultural bilinglie en los pueblos de la Ciudad contribuiriaa reconocer
su derecho a la existencia de los pueblos, asi como el respeto y reconocimiento de

sus derechos colectivos.



Capitulo 2. Luchas del movimiento indigena, Politicas educativas y el
programa educativo del quinto grado de primaria.

En este capitulo abordo la lucha de los pueblos indigenas por el respeto y
reconocimiento de sus derechos colectivos, asi como los frutos producto de esta
resistencia colectiva. En un segundo apartado hago un breve recorrido sobre las
politicas educativas para atencion de los pueblos qué consideré mas
trascendentalesylas formas en que se implementaron, haciendo una reflexion entre
las que disefid el gobierno de forma vertical y aquellas en las que participaron los
intelectualesindigenas. Por ultimo, describo él programa educativo del quinto grado
de primaria resaltando los objetivos, el abordaje sobre derechos humanosy lo

relacionado a como se aborda el tema de los pueblos.

2.1 Mas de 500 afios de resistencia pueblos indigenas.

El planteamiento de este trabajo, sobre la importancia de ensefiar los derechos de
los pueblos indigenas en la educacion basica, implica recuperar la historia sobre la
lucha por los derechos, su reconocimientoy la exigencia de un adecuado ejercicio

de estos.

Para comprender los procesos de lucha de los pueblos indigenas en México, es
necesariohacer unarevision critica a la historia de estos, asumiendoque hasido la
resistencia al saqueo, despojo, colonialismo e imposicioneslo que les ha permitido
existir y mantener sus organizaciones internasy formas de gobiernos, ademas de
conservar su territorio, tradiciones, sistemas normativos y cosmovisiones, aun

después de los multiples contextos tan asimétricos en los que han vivido.



Como bien lo refiere Bertely (2000) “Del olvido en el que se encontraban los
indigenas mexicanos entre 1824y 1917 cuando el termino indio desaparece de los
documentos oficiales, al reconocimiento de la pluralidad linguistica y étnica del
México del siglo XX” (p. 74). Desde esta idea podemos decir que, al constituirse el
estado en 1824, no se reconocio a los pueblos indigenasy sus culturas ni
tampoco en 1857 con unanueva Constitucion, sino hasta las primeras décadas
del siglo XX después de una Revolucion armada que trajo cambios sustanciales a

la vida de nuestro pais.

De ahique cobra sentido la expresién conocida como “La larga noche de los mas
de 500 afiosde pesadilla” que hace referencia a la forma barbara en que se intentd
someter a los pueblosa un dominio extranjero arrancandoles su cultura, lenguay

cosmovision.

Sin embargo, es desde la conquistaespafolaquelos pueblos comienzan atemplar
su resistencia constante durante toda la época colonial como bien lo sefiala Regino
(1999), “En el régimen colonial las mdultiples rebeliones indias fueron la punta del
iceberg de una respuesta generalizada que emitian los pueblos sometidos y
subyugados. La reaccién indigena adoptdé multiples formas de resistencia” (p. 4). Es
decir, los pueblos desde el momento de la conquista han resistido los embates que
pretenden desaparecerlos, primero, por conquistarlos y colonizarlos, después por
integrarlos a una sola nacién y en la actualidad para arrebatarles sus recursos

naturales, tierras y territorios.



Las pocas voces que pugnaban en favor de los indigenas, como la de Ignacio

Ramirez “El nigromante” simplemente no fueron escuchadas por los constituyentes

de entonces.

Sin leyes que reconocieran los derechos de los pueblosindigenas, con gobiernos
complices de los grandes terratenientes que despojaban a las comunidades de sus
tierras comunales, para convertirlas en propiedad privada, convirtiendo a los
indigenas en esclavos de su propia tierra, sin derecho a educacién, una jornada
laboral dignay un salario justo. Asi llegaron los pueblos a finales del siglo XIX, con

un rencor generalizado.

De acuerdo con Regino (1999), “Bajo el régimen de Porfirio Diaz las tierras
comunales habian disminuido considerablemente y miles de indigenas mexicanos
se habian convertido en peones acasillados. Lo anterior dio origen al grito de "Tierra
y Libertad" enarbolado por el movimiento zapatista” (p. 7). Es decir, los indigenas
tenian un gran deseo de justicia y de recuperar sus tierras. Lo que los motivo a
adherirse al movimiento zapatistas, viendo en este movimiento la oportunidad de

recuperar sus tierras.

Claramente podemos ver en el Plan de Ayala las demandas de los pueblos,
planteadas por Zapata, que no fueron del todo consumadas, pero si hubo logros
histéricos como el primer reparto agrario en 1913 en la hacienda de los borregos,

en el estado de Tamaulipas, dirigido por el General revolucionario Lucio Blanco.

Dichoreparto agrario se llevé acabo a cuentagotas, teniendo su maximo esplendor

en el sexenio del General Lazaro Cardenasy truncado en 1992 con el gobierno de



Carlos Salinas de Gortari a través de una reforma agraria que a decir de Gémez
(2013): “La verdadera reforma indigena del salinismo fue la reforma constitucional
al articulo 27 promulgadael 6 de enero de 1992, la cual entre otras cosas planteaba
las bases para que la tierra comunal y ejidal entrara al mercado”(p. 46). Hoy en dia
los pueblos indigenas dentro del régimen comunal seguimos pagando caro la
aprobacion e implementacion de dichareforma. Por dos situaciones: la primera se
abrid la puerta para vender la tierra ejidal y de manera ilegal también la tierra
comunal, la segundafue, que, al terminar el reparto agrario, se expidieron muchas
resoluciones presidenciales de dotacibn o0 reconocimiento de tierras
apresuradamente lo que derivo en la tensidn de conflictos agrarios por limites de
tierras o los cred, como en el caso de San Lorenzo Acopilco, ademas que dicha

reforma notoméd en consideracién el contexto indigena de los pueblos.

Luego entonces, parafraseando a Velasco (2003), después de la Revolucién
Mexicana a los pueblos se nos obligé a transitar de un régimen indigena, a un
régimen agrario de propiedad social de tenencia de la tierra, perdiendo derechos
gue lejos de su reconocimiento no eran ni siquiera planteados en la agenda
nacional, mucho menos en las leyes, es decir pasamos de ser indigenas a solo ser

campesinos.

Los gobiernos en cambio actuaban con cierto paternalismo, definiendo desde el
poder que era lo que los pueblos indigenas necesitaban respondiendo a estas
supuestas necesidades a través de las politicas sociales implementadas para los
pueblos, que en su mayoria pretendian seguir con la integracién de los pueblos al

Estado Nacion.



No fuefacil paralos pueblos cumplir el objetivo del estado que consistia en transitar,
del México indigena al México mestizo, a través del indigenismo que aplicaba a los
pueblos el Instituto Nacional Indigenista (INI) creado por el presidente Cardenas. y
que se incrementd en las décadas siguientes como lo refiere Velasco (2003), “Las
politicas indigenistas elaboradas durante la década de los cuarenta y cincuenta,
orientadas a incorporar a los indigenas al desarrolloy la cultura nacional” (p. 13), es
decir el Estado pretendia incluira los pueblos en unasola cultura nacional a traves
de un desarrollo y modernizacién que implicaba el exterminio de las culturas

indigenas. situacion que fue resistida por los pueblos.

A pesar que en 1990 se ratifica por el Estado Mexicano el Convenio 169 sobre
pueblosindigenasy tribales, de la Organizacion Internacional del Trabajo (OIT) que
sustituyé al convenio 107, la situacién sobrelos derechos de los pueblos no cambia
mucho, dicho documento es descrito por Jablonska (2010) como: “Ya en este
documento se aseguraban a las colectividades y no solo a los individuos los
derechos sociales, culturales y politicos, y en especial el controlar y asumir sus
instituciones asi como fortalecer sus identidades” (p. 26). Por lo que se asume que
la firma de dicho convenio en teoria beneficiaba a los pueblos, pero la realidad es
que los pueblos en ese momento no conocian el tratado. El Gnico producto positivo
de la ratificacion del tratado internacional fue una reforma constitucional estéril, en
1992 que reconocié a México como un pais pluricultural dnicamente de forma

declarativa.

Vemos entonces quelos pueblos despuésde siglos seguian siendo silenciados y el

gobierno Unicamente le ofrecia programas sociales, pero en cuestion de reconocer



sus derechos colectivos no se mencionabanada, Gémez (1997) definelo siguiente:
“el gobierno reconoce derechos de los pueblos indigenas siempre que no los
gjerzan” (p. 303). Es decir nila reforma nila ratificacion en el senado del convenio

169 cambiaron la realidad de los pueblos.

Como bien lo describe Saul Velasco en su libro “EI movimiento indigenay la
autonomia en México, (2003), fueron diversos los movimientos indigenas que se
gestaron a lo largo del siglo XX hasta la ultima década de este, que no abordaré a
detalle en este documento, pero que dejan precedente sobre la lucha que los
pueblos dieron por su autonomia, libre determinacion, respeto a sus culturas y
formas de organizacién,y que fueron retomadasy visibilizadas porla magnitud que

el levantamiento armado de indigenas Chiapanecos dio en 1992.

En el contexto de celebraciones por los festejos del quinto centenario del
descubrimiento de América los pueblos decidieron marcar un rumbo nuevo en sus
relaciones con el estado mexicano, bajo el lema de “Nunca mas un México sin
nosotros” y a través de las armas los indigenas cambiaron la historia y pusieron en

jaque al gobierno que nilosveia y nilos oia.

El 1 de enero de 1994 el levantamiento armando de indigenas en Chiapas, dio un
duro golpe a la exclusion sistematica que los pueblos indigenas sufrian. La
exigenciaporsusdemandasy el respeto asus derechosdaba apertura aunanueva
historia para los pueblos, encabezada por el Ejercito Zapatistas de Liberacion
Nacional (EZLN), que através de las armas plante6recuperarlo que en mas de 500

afos se nos habia arrebatado.



Este movimiento logré sumar a la causa a mas pueblos indigenas de México, al
respecto Regino (1999) escribe lo siguiente: “Por primera vez en la historia, los
pueblos de México, nos planteabamos una seria articulacion de nuestras demandas
y aspiraciones proponiendo nueva relacion entre los pueblos indigenas, sociedad y
gobierno, basada fundamental en el reconocimiento de derechos colectivos” (p. 6).
A lo que yo agregaria el respeto y la garantia de ejercer los derechos, ademas de
su difusién y promocion a través de una educacion culturalmente pertinente, donde

se retome, lalengua, culturay contexto de cada pueblo.

Fue entonces que el EZLN retom6 demandas de los pueblosy a través de distintas
actividades atrajo la simpatia de una parte importante de la sociedad. Las
convenciones nacionalesindigenas, el foro nacionalindigenay el mismo Congreso
Nacional Indigena articularon a los pueblosy permitieron obtener un diagnéstico
serio de las exigencias colectivas de los pueblos, que mas delante se plantarian en
la mesa de dialogo. La Marcha del Color de la Tierra que recorrié varios estados y
culmindé con un Zécalo capitalino abarrotado, fue un claro mensaje al gobierno: la

Unica salida al conflicto armado era el didlogoy nolaguerra.

Uno de los logros mas importantes del movimiento zapatistas, fueron los didlogos
en San Andrés Larrainzar en Chiapas, que antecedi6 a la firma de los acuerdos de
San Andrés, por la representacion del Estado Mexicano, sin embargo, el ejecutivo
federal desconocio dicha firma. Gémez (2013) asesora del EZLN lo describe de la
siguiente manera: “Los acuerdos de San Andrés sobre derecho y cultura indigena
son producto de una negociacion inédita con los representantes del Estado

Mexicano, con el fin de impulsar una reforma constitucional que reconociera y



garantizara los derechos y demandas indigenas” (p. 47). Como bien lo comenta la
asesora del EZLN, Magdalena Gomez, la relevancia que tienen estos acuerdos es
tal que el Estado se negd a cumplir lo pactado a pesar de que dicho dialogo se
sustentd en laley para el didlogoy la conciliacion expedidaen 1995 por el Congreso

de la Unién.

Al Inicio se habia planteado que se llevaran a cabo 4 mesas con los siguientes

temas.

1) Derechoy culturaindigena
2) Democracia y justicia
3) Bienestary desarrollo

4) Derechos de la mujer en Chiapas.

Sin embargo, sélo se llevd a cabo la primera mesa y los Acuerdos se
firmaron en febrero de 1996, con el acuerdo de legislar en la materia y avanzar en
las mesas restantes, pero como sabemos, cuando el gobierno se compromete a
cumplir hace todo lo contrario, y en esa ocasion no fue distinto, el régimen zedillista
aposto al engafoy la traicién, envié unainiciativa al Congreso de la Unién que no
recogia lo dialogado en San Andrés, como bien lo sefiala Velasco (2003) “Como
quiera que haya sido la propuesta de Zedillo funcioné en la practica como un
obstaculo directo a los Acuerdo de San Andrés” (p. 165). El Estado, unavez mas,
notenia voluntad deresolver el problema realmente, sino que le apostd al cansancio

del movimiento, la represion del gobiernoy cerrazén de este.



Y asi desdefiando el movimientoindigenay sus demandaslleg6 ala segundamesa,
adoptando un papel hostil y de nula participacién ademas de la traicién de febrero,
liberando 6rdenesde aprehension contra zapatistas, a pesar de mantener “dialogo”

con ellos.

Como lo relata en su libro Velasco (2003), “Los zapatistas decidieron suspender de
manera indefinida las negociaciones con el gobierno federal y concentrarse en la
exigencia del cumplimiento de los acuerdos de San Andrés” (p. 253). Segun lo
anterior el gobierno no quiso cumplir los acuerdos de San Andrés y cambio
emprendié acciones de asedio y hostilidad contra el movimiento zapatista que

seguia pugnando por sus demandas centrales.

En el ocaso del siglo XX e inicio del segundo milenio, los pueblos seguian viendo
sus derechos desdibujados, pero no flaquearon en su luchay como Velasco (2003)
nos sefiala, “El/ movimiento indigena ha comenzado a transitar a su
institucionalizacion en la medida en la que ha logrado reformas constitucionales
encaminadas a la atencién de las demandas indigenas” (P. 241). Por lo tanto el reto
ahora no es tanto el reconocimiento juridico de los derechos colectivos de los
pueblos, sino la garantia de su ejercicio y del respeto por parte del Estado a los

pueblosy sus decisiones.

Por ualtimo, tres grandes sucesos juridicos considerados también como logros
marcaron en el nuevo siglo la lucha por los derechos de los pueblos indigenas, y

con ello podriamos decir se avanzé en cierto grado en el reconocimientoy



legislacion de los derechos indigenas, no asi en el respeto de estos y su garantia

de ejercicio, lucha que en laactualidad se sigue librando.

El primero suceso fue la reforma en materia indigena del 2001, que si bien no fue
del todo lo que esperaba el movimiento indigenas si tuvo algunoslogros, en materia
educativa, por ejemplo, se cre6 la Coordinacion General de Educacién Intercultural
y Bilingle (CGEIB) que propuso: “La construccion colectiva de una plataforma
comun, que permitiera dimensionary apuntalar la interculturalidad, como concepto
de construccion y como marco de referencia de la educacion intercultural bilingte

enfocada a los pueblos indigenas (SEP-CGEIB 2003, p.4 )

Ademas, la creacion de las normales interculturales, respuesta emergente, a las

demandas de los pueblos, en materia de educacion culturalmente pertinente.

Sin embargo, dicha reforma no tuvo el alcance esperado pues no recogid por
completo las demandas del movimiento indigenas, por lo que incluso se le bautizo
como la contra reforma indigenas, a esto Gomez (2013) nos dice: “En la reforma
aun prevalece la posicion de concebir a los pueblos indigenas como objetos de
asistencia social antes que sujetos de derechos” (p. 53). Es decir, la reforma no
reconocio plenamente a los indigenas como sujetos de derecho publico que es por
lo que pugnaba, al contrario, siguio presente una vision hacia los pueblos de

asistencialismo y paternalismo. Sin reconocer su autonomiay libre determinacion.

El segundo suceso, Stavenhagen (2008) lo describe de la siguiente manera:



En septiembre de 2007 se dio un paso importante en el reconocimiento
de los derechos de los pueblos indigenas del mundo, cuando la
asamblea general de las naciones unidad adopt6é por aplastante
mayoria la Declaracion de las Naciones Unidas sobre Derechosde los
PueblosIndigenas que habia sido elaborada y negociada por 20 afios

por el Consejo de derechos humanos de la ONU. (p. 257)

Esta narrativa nos da unaidea de cuanto tiempo le tomo a un érgano internacional
emitir un documento sobre como garantizar y respetar los derechos colectivos de
los pueblos. Algo importante en este proceso fue la participacion directa de los

indigenas.

Aunque en México el instrumento juridico no es vinculante, si es un documento que
los pueblos toman como base para conocer y reclamar sus derechos colectivos.

Entre ellos el de autoadscribirse como indigenas, facultad que solo la tienen los

integrantes de los pueblosy sus asambleas.

El tercero de estos acontecimientos fue la reforma constitucional en materia de
derechos humanos publicada en el Diario Oficial de la Federacion (DOF) el 10 de

junio del 2011 de dicha reforma destacaré dos puntos centrales en este trabajo.

El primero la incorporacion de todos los derechos humanos de los tratados
internacionales como derechos constitucionales, es decir, los derechos establecidos
en convenios como el convenio 169 de la Organizacion Internacional del Trabajo
para Pueblos Indigenas, son a partir de la reforma derechos constitucionales para

los pueblos, por lo que su exigibilidad de respeto es mas accesible, y obligatoria en



todos los niveles de gobierno. De esta forma los pueblos han logrado reclamar con
mas fuerzajuridicalo establecidoen el convenio 169de la OIT e inclusohanganado
diversos amparos, que les han favorecido en la defensa de sus recursos y de los

mismos derechos.

El segundo punto es que la reforma se centra en el principio pro-personas, pero en
el caso de los pueblos los derechos colectivos quedan incluidos, este avance
legislativo ademas anula las disposiciones locales que no estén armonizadas en
congruencia con los derechos de los pueblosindigenas. Esta reforma situo en otro

contexto la relacién del estado con los pueblos indigenas.

Otro aspecto importante de lareforma es el mandato de incorporar en la educacion
a todos los niveleslaensefianzadelos derechoshumanosindividualesy colectivos,
debidoa la cual existe unabase juridica para incorporarlos derechos de los pueblos
indigenas como contenidos especificos en los planesy programas educativos de

educacion basica.

Asi es que los pueblosindigenas han enfrentado diversas batallas, primero por el

reconocimiento de sus derechos y ahora por el respeto y libre ejercicio.

En la Ciudad de México se han tenido logros, significativos y sustantivos, por
ejemplo, de reconocer en el afio 2015 a so6lo 48 pueblosindigenas segun laley de
particién ciudadana (2010) se paso6 a reconocer amas de 180 pueblosenla Ciudad
gue se han reconstituido, y mucho ha tenido que ver lo que hombramos en este

trabajo como los tres grandes sucesos juridicos, y la recién aprobada constitucion



local de 2017 que establece en tres articulos los derechos colectivos de los pueblos

de la Ciudad.

Aunque en 2020 el Instituto Electoral de la Ciudad de México dio un revés al emitir
un documento donde solo reconocio a 48 pueblos de la Ciudad de México, pero los

pueblos seguimos en lucha por el reconocimiento de todos los pueblos indigenas

de la Ciudad.

Finalmente, la lucha por los derechos no ha sido facil, y quizds no se ha ganado
todos lo que desearamos, pero tampoco nos encontramos como al inicio de esta
lucha. Ahora el reto es el respeto de estos derechos por parte del gobierno y

sociedad.

Considero qué para superar el reto de respeto y garantia de los derechos, la
ensefianzaintegral en varias materias dentro de los planesy programas de estudio

en educacion basica es fundamental.

La lucha por los derechos de los pueblos también logré modificar el disefio y

aplicacion de politicas educativas orientadas a los pueblos indigenas tema que

abordo en el siguiente apartado.

2.2 Breve recorrido historico sobre los principales cambios en las

politicas educativas paray con los pueblos indigenas

A través de la resistencia los pueblos lograron resistir los efectos de politicas

educativas implementadas para ellos. Estas politicas por afios y siglos fueron



disefiadas para los indigenas sin la participacion de estos. Fue hasta la mitad del

siglo XX cuando se comenzs a considerar la participacion de los indigenas en

algunos aspectos de las politicas educativas.

Desde lainvasion de los espafioles a nuestranacion y el proceso de colonizacion
de los pueblosindigenas, con el afan de civilizarlos ala forma de la cultura europea
comenzo la lucha por mantener viva la lenguay la cultura. Esta conquista tuvo dos
momentos: el sometimiento de los pueblos al sistema colonial y la conquista

espiritual como bien lo sefiala Nahmad (1982).

El sistema colonial no solo intento la dominacién econdmica, sino, y
sobre todo la articulacién de esta poblacién al sistema colonia. Ya
dentro de este se plante0, la necesidad de educary evangelizara la
poblacion indigenay desde un inicio, como sucedio en México, las
contradicciones de ese sistema colonial se manifestaron cuando los

iberos pretendieron solo la explotacién de la mano de obra del indio

(p. 22).

Ademas de buscar la mano de obra los espafioles buscaban el despojo y saqueo

de los territorios de los pueblos.

Los frailes misioneros buscaban por otro lado la evangelizacion de los indigenas,
estos dos objetivos chocaron como lo sefiala Villoro (1979) “Los objetivos no podian

ser mas disimiles, los unos (misioneros) buscaban la lengua para transmitir las



verdades de la fe y los otros (conquistadores) sojuzgar lo mas pronto posible al
indio” (p. 31). Por lo que frailes como Bartolomé de las Casas o Fray Toribio de
Benavente decidieron aprender las lenguas indigenas para cumplir con su

encomienda que era evangelizar.

En el México independiente se intensifico laidea de borrar todo rastro indigena del
pais para consolidarunanacion homogénea, para ilustrar esto Barriga (2018) nos

dice que

El indio no tuvo ninguna personalidad propia en un México que
buscaba ser nacién unificada con una herencia hondamente
colonialista: el nuevo pais irrumpe en su libertad con el espafiol como
lengua mayoritaria. EI imperativo de los liberales triunfantes era la
formacién de unanacién.Y esta nacion necesitaba por sobre todas
las cosas de una lengua comun y unificadora, los indigenas y su

plurilinglismo eran barreras de la unidad. (p.30)

Estas ideas de caracter asimilacioncita fueron las constantes durante el México
independiente por ende las politicas educativas no aspiraban a ser benéficas para
los pueblos sino todo lo contrario, pretendian sacarlos de la “barbarie” para
asimilarlos a una sociedad homogénea donde solo habiaunalenguay una cultura,

incluso alos pueblos se lesllego a considerar como el lastre de la sociedad.

Se penso que si se terminaba con los pueblos se podria construir una sola nacion.

En estos afios los pueblos siguieron la resistencia por mantener viva su lengua,



cosmovision y cultura aun a pesar de los retos que todo esto significod. En estos

afios la educacion paralos pueblos no retomaba ni su cultura ni su lengua.

En el siglo XX se implementaron otras politicas, ahora por los gobiernos
posrevolucionarios, que también plantearon una homogenizacion e integracion de
los indigenas. Bertely (2001) nos dice que: “El proyecto educativo para los
indigenas del siglo XX se fundé en la necesidad de consolidar el poder y el control
federal del estado, como una nacion moderna y homogénea” (p. 30). Y fue en los
inicios del siglo XX después de la creacion de la Secretaria de Educacion Publica
(SEP) en 1929 que Vasconcelos disefié una estrategia para la politica educativas
para los indigenas, a través de las misiones culturalesy de intentar sacar de una
supuesta barbarie a los pueblos indigenas. Con su visidn de la raza cosmica

pretendié fundirala culturaespafiolayalas culturasindigenasen unacultura Unica.

Desde la antropologia aplicada Manuel Gamio realiz6 sus aportaciones segun
Bertely (2000), “Desde su perspectiva, el México mestizo y el indigena debian
reconocerse y aceptarse como no excluyentes, mediante acciones relativas al
ambito legislativo que influyera en la autonomia de los pueblos” (p.76). esta vision
abonabaentoncesavislumbrarun camino para la autonomiade los pueblos a través

de acciones legislativas y por supuesto desde la escuela.

Para Moisés Saiz segun lo describe Bertely (2000),” El indio su lenguay cultura se
subordinaban a la consolidacion del espiritu rural y al reparto agrario a la produccién

de nuevas formas de organizacion social” (p.77). Es justamente esta vision la que



contribuye a transitar del México indigena al México campesino, que convirtié a los
indigenas en beneficiarios de los repartos agrarios. Pero se excluyo la lenguay
cultura de los pueblos, Aguirre Beltran (1990) nos sefiala esta situacién con mas
claridad, “Las acciones aculturativas mediante el aparato escolar convierten al
indigena en un campesino que integrado a la clase rural tendra acceso al estado
positivo augurado por Agusto Comte” (p.77). Y es entoncesque en las comunidades
indigenas surge un auge de la escuelarural, a través de las casas delpueblo, las
normales rurales y las escuelas centrales agricolas, la labor de la escuela en los
pueblosse va centrando en el campo, al tiempo que los maestros comienzan a tener

un papel fundamental en lacomunidad.

Como vemos los gobiernos a través del indigenismo institucionalizado orientaban
las politicas, que muchas veces no tenian continuidad unas de otras ademas de no

tomar en cuentalavoz de los pueblos.

El gobiernode Lazaro Cardenas de acuerdo con el planteamiento de Barriga (2018),
“Abre un nuevo camino y hace que el péndulo oscile al lado contrario del
corporativismo con el llamado integracionismo. Se trata de integrar al indio a la
nacion con su propio bagaje cultural” (p.35). Céardenas instauraunaforma distinta
de impartir educacion alos indigenas,ademas de crear diferentesinstituciones para
atencion de los puebloscomo el Instituto Linguisticode Verano (ILV), que coadyuvo
en la educacion para los pueblosy que ademas proponia la castellanizacion en la
propia lenguaindigenas, que no tuvo el impacto planteado, también se cre6 el

Departamento Autonomo de Asuntos Indigenas.



Medina (1999), nos describe puntualmente lo que impulso el gobierno Cardenista
“Es este sexenio que sienta las bases de una politica indigenistas fundada en la
accion educativa y el marco de una intensa reforma agraria. Los programas del
gobierno cardenista requerian ademés de intermediarios que conocieran las
particularidades de las comunidades”(p.12). Se puede reconocer entoncescomo el
sexeniodespués de la revolucién que mas atencién y programas impulsé a favor de

los pueblosindigenas.

Aunque se siguioé fortaleciendo laidentidad campesinaque desdibujabala identidad

indigena e implicitamente invisibilizaba los derechos de los pueblos

Un hecho relevante para la educacion indigena en el gobierno de Cardenas segin
Rebolledo (2010) “Fueron las declaraciones del | congreso Indigenista
Interamericano de Patzcuaro de 1940. pedian precipitar la llegada de la educacion
bilingle y la inobjetable aceptacion del bilingiismo” (p.114) en dicho congreso se
acord6 seguir impulsando la politica indigenista, ademas como producto de ese
congreso se crea El Instituto Indigenistas Interamericanoy a la luz de este se cre6
el Instituto Nacional Indigenista (INl) que operaba a través de los centros

coordinadores indigenistas.

En materia educativa el INI se encargd, en sus primeros afios de la capacitaciény
preparacion de los promotores culturales formados con jévenes de las
comunidades, que serian los responsables entre otras cosas de aplicar los
proyectos y programas educativos en sus comunidades. Podria considerarse que

se transito de la educacion rural ala educacion bilingle.



Ainicios de la década de los sesenta se entabla unanueva etapa del indigenismo,

gue pone al centro de las discusionesunanueva funciéndelos profesores, como lo

afirma Rebolledo (2005)

Ser indio para ser profesor parece ser unaexpresion adecuada para
denominar el cambio que sufri6 la identidad de los profesores
indigenas en la nueva época del indigenismo, que se inaugura a
principiosde los 60; de cualquiermodo, indicaunatransformacion, asi
como la base de una corriente intelectual naciente que forjaria una
nueva figura social: el profesor indigena como intermediario cultural y

promotor de la aculturacién. (p.62)

Sin embargo, afios mas tarde los profesores bilingiies se enfrentaron a problemas,

entre su culturay los objetivos del indigenismo como lo refiere Rebolledo (2005).

Los profesores indigenas plantearon el problema de encontrarse en
unasituacién incomoda, el conflicto que habia suscitado el hecho de
ser profesores indigenas y tener que responder al mismo tiempo a
demandas del sistema educativo nacional, y convertir a los nifios

indigenas en mexicanos hispanohablantes (p.65).

Es decir, el objetivo de formar profesores bilingles para impartir clases en las
comunidades indigenas no era crear un clima donde se respetara, valorara y
retomara la lenguay cultura, sino que a través de alguien que hablara la lengua
indigenay estuviera elementalmente formado como profesor, pudiera operar en su

comunidad para castellanizar a los indigenas.



Ante esta situacion los promotores culturalesy profesores bilinglies se organizan y
surge en 1977 la Alianza Nacional de Profesores Indigenas Bilingles A.C
(ANPIBAC) que entre otras demandas segun Martinez (2015) “Pugnaron por una
participaciény papel activo en los procesos politicos. “En este sentido, se comenzo
a hablar de un indigenismo de participacion que significo la efectiva representaciéon
de la poblaciénindigena, asi como la aspiracion a la autogestion comunitaria”(p108)
Los maestros organizados exigian tener incidenciaen el ambito politico y en la

creacion de los planesy programas educativos para el sector indigena.

La organizacion de profesores bilingiies y el movimiento indigena presionan y es
como surge en 1978 la Direccidon General de Educacién Indigena (DGEI)
responsable de impartir la Educacién Bilingte Bicultural (hoy intercultural) segun la
misma dependencia lo manifiesta (SEP 1990) “Area especializada de la SEP
orientada a elaborar planes, proyectos, programas, metodologias, técnicas y
capacitacion profesional para ofrecer a los nifios indigenas un programa especifico,
que por las condiciones de la poblacidonrequieren de atencion especial” (p32). Dicha
institucion fue un paso importante en las politicas educativas para los pueblos

indigenas,

No obstante, lo anterior, los pueblos de la Ciudad de México no fueron incluidos
debido a que se pensaba que en las grandes Ciudades ya no habia “indios” se
consider6 que Unicamente los indigenas se encontraban en los estados con mayor
atraso econdmico, aunado a que el Unico criterio utilizado para identificar a los
indigenas, era el linglistico al respecto Czarny (2010) nos sefiala la manera de
hacer una contabilizacion dela poblacion indigena: “os problemas de identificacion

a partir de los censos principalmente localizan a esta poblacion bajo la variante de



hablar una lengua indigena” (p.194) Este factor fue determinate para excluir a los
pueblos de la Ciudad, que después de un largo proceso de homogenizacion,
asimilacion e integracion perdieron su lenguaindigena, ademas de que la mayoria

se identificaba mas como campesinos que como indigenas.

Un ejemplo claro de esta exclusion es San Lorenzo Acopilco, donde no se aplico ni
se aplicala politica educativa Bilingtie Bicultural. Debido a que el pueblo haperdido

la lengua indigena producto del colonialismo.

La aplicacion de esta politica en los pueblos no favoreci6 mucho al desarrollo
integral del indigena, aunque se reconoci6 la diversidad linguistica, persistia la
tendencia de tratar a los pueblos como objetos de interés social, asociado a un
paternalismo de estado, donde se limitaba a los pueblos, a determinar libremente

su desarrollo.

La aplicacion del bilingtiismo ha sido duramente criticada, pero quizas unode los
grandes errores de esta politica fue laimplementacién, debido a que no se capacitd
y formé lo suficiente a los docentes, Gutiérrez (2010) nos sefala lo siguiente, “
Mientras los curriculos escolares promovieron el bilingtiismo, el curriculo oculto de
las practicas docentes tendieron a marginar el uso de las lenguas originarias” (p.13)
Porlo quereitero que la practica docente noimplementd el bilinglismo de la manera

correcta, porque no hubo suficiente formacion de los docentes.

A inicios de los 90’s la concepcion en la construccidn de politicas educativas dioun
enorme giro, con la sustitucion del concepto bicultural por intercultural. Comenzo
asi un nuevo periodo en la educacion indigena, se reconocia la diversidad cultural

desde el ambito educativo.

Bertely (2000) nos sefiala que, “En México el concepto de interculturalidad en
educaciéon comienza a ser abordado, entre otros, por Elba Gigante. Para romper
con la dicotomia que plantea el biculturalismo” (p.98). Con esto se asume que la

educacion debe de retomar y valorar a todas las culturas como igual de valiosas



ademas de diferenciar a las culturas indigenas, que son diversas entre si, sin
encasillarlas en una misma cultura como se habia planteado afios atras. De ahi el
cambio de bicultural a intercultural

Lo anterior no ha sido suficiente para terminar con la brecha entre la escuelay la
comunidad, aun no se ha podido llegara lo que sefiala Medina (1999), “La escuela
no hallegado a tal punto de la apropiacion por las comunidades indigenas y todavia
hay mucho de imposiciéon” (p.4) es decir, aunque se ha avanzado sustancialmente
en la forma de concebirla educacion de los pueblosindigenas, no se han logrado

en su totalidad los objetivos planteados por los pueblos.

En la actualidad, las discusiones sobre la interculturalidad adn siguen vigentes. Uno
de los ultimos cambios trascendentales fue la reforma educativa del 2019, que
cambio el concepto de bilingue, por plurilingie, este cambio fue propuesto por
instituciones encargadas de atender a los pueblos, y por integrantes de los pueblos

que participaron en el parlamento abierto en la camara de diputados.

Vemos como los puebloslograron cambiar la vision que se tenia sobre la educacion
y se halogrado dimensionar la participacion de los indigenas en la construccion de
las politicas educativas, para lograr los objetivos planteados, pero el reto también

se encuentraen el disefio de los planes educativos que emanan de estas politicas.

Los planes deben ser congruentes en la actualidad con la educacion Intercultural
Bilingle, ademas de ser trabajados como ejes trasversales en toda la educacion

que imparte el Estado en todos los grados y para todos los alumnos.



Los programas, la formacion de los docentes y la practica docente, son
indispensables para desarrollar el proceso de ensefianza y aprendizaje con los
pueblos. Por ello es importante que los programas educativos de educacion basica

también sean construidos entre las autoridades educativasy los pueblosindigenas.

Como hemos visto el camino para construir politicas educativas con y para los
pueblos indigenas no ha sido facil, pero seguimos avanzando en la resistenciay

construccion de una educacion propiay culturalmente pertinente.

2.3 El programa educativo de quinto grado de educacién primaria.

Los actuales planesy programas educativos son producto de la reforma educativa
del 2013 y del modelo educativo del 2016, sin embargo, estan en vias de ser
suprimidos para implementar los planes y programas educativos de la Nueva

Escuela Mexicana producto de la reforma educativa del 2019.

El grupo donde realicé la investigacion trabaja con los planes, programas y libros de
texto del modelo educativo del 2016, que plantea los Aprendizajes Clave. Sin
embargo, como lo sefialé en algin momento el docente, los constantes cambios de
planes educativos en educacion basica no permiten ver los resultados de dichos

modelos y planes educativos.

En México en los ultimos ocho afios han existidos cambios sustanciales en los
planesy programas educativos, en 2011 con el acuerdo 592, en 2017 con el nuevo
modelo educativo a través de aprendizajes claves y en 2019 la pretension de crear

y consolidarla Nueva Escuela Mexicana, que aun esta en disefio. Por lo que este



trabajo, se enfoca en el plan vigente del 2017, Aprendizajes Clave, que propone

lograr la “calidad educativa” en la Educacién Basica.

Una de las principales criticas que tiene este modelo educativo que contiene los
planesy programas de aprendizaje es el concepto de “calidad” pues deriva de una
visién empresarial, alejada de un proyecto educativo critico, como lo sefiala Torres
(1994) “Un proyecto curricular emancipador debe especificar los principios que
permiten comprender la naturaleza constructiva del conocimiento, y sugerir
procesos de ensefianza y aprendizaje de manera critica. Proponer metas
educativas y bloques de contenidos culturales que contribuyan a una socializacion
critica” (P.132), aun asi, hay cosas muy rescatables que plantea en la teoria este
modelo educativo, sin embargo, el reto esta en la forma que pretenden las

autoridades educativas que se implemente.

El modelo educativo del afio 2017 en el documento Aprendizajes Clave Para la
Educacion Integral (2017) plantea como objetivo “Ofrecer una “educacién de calidad
con equidad” poniendo en el centro los aprendizajes y la formacion de los
educandos” (p.23) Reorganiza el sistema educativo nacional en cinco ejes
trasversales. Para educacion bésica propone como centro los aprendizajes clave,

considerados como aquellos que forman el desarrollo integral del alumno.

Aunque no hace una propuesta concreta para abordar los derechos de los pueblos
indigenas como contenidos especificos en los programas de estudio, abre la puerta
a realizar adaptaciones, a través de la autonomia curricular que propone

adaptaciones al curriculo con contenidos del contexto, social, cultural y linguistico.



Estas adaptaciones del curriculo para que sea una construccion horizontal y que
retome los saberes, conocimientos y tradiciones de las comunidades
necesariamente tendria que ser construido entre -maestros-padres de familia y

comunidad.

Como principios basicos proponelainclusiony laequidad para eliminar barreras de
cualquier indole que no permitan el proceso de ensefianzay aprendizaje de los
educandos. Esta parte es fundamental en los planes educativos, para que desde la
escuela se erradiquen los prejuicios sobre las culturas indigenas sus idiomas,
sistemas normativos y tradiciones y que permitan un adecuado proceso de
ensefianzay aprendizaje no solo para la escuelasino para la vida, es decir que lo

apliquen en sus relaciones para hacer de estas relaciones interculturales.

También propone poner a las escuelas en el centro del sistema educativo nacional,
para construir mayor autonomia de gestion, otorgando asi mayores facultades y
recursos a las escuelas. Es decir, las escuela a través de sus autoridades podran
gestionar mejoras en infraestructura lo que, en los pueblos indigenas, se podria
enlazar con las autoridades de la comunidad para recuperar las formas de trabajo
comunitario paramejoras en la escuela,creando concejos para administrar de forma

trasparente los recursos econdmicos y materiales.

Prevé la participacion de multiples actores para lograr una efectiva gobernanza del
sistema educativo. Es decir, contempla la participacion tanto de la sociedad civil
como de la comunidad en donde se encuentralaescuela, para trabajar de la mano

con el objetivo de una mejor educacioén de los alumnos.



El plan de estudios de educacion basica organiza los contenidos en tres
componentes curriculares: campos de formacion académica, areas de desarrollo y
nuevos contenidos relevantes. Cada componente se integra de apartados

concretos, que se trabajan de acuerdos a los grados.

Dentro de los Campos de formacion académica contemplan la “exploracion del
mundo natural y social” este enfoque esta constituido por diferentes disciplinas, de
las ciencias, sociales y materias como biologia, fisica y quimica ademas de
aspectos, sociales,economicos, politicos y culturales. Un objetivo central del campo
es que los educandos adquieran una base conceptual para explicar el mundo en

gue viven y adquieran habilidades para comprender y analizar problemas diversos.

Este objetivo se pretende cumplir a través del proceso de ensefianzay aprendizaje
en diferentes asignaturas, unade ellas, la Formacién Civicay Etica. Que se imparte

del cuarto al sexto grado de primaria.

El plan de estudios (SEP 2017) define a la materia de la siguiente manera:

Es el espacio curricular dedicado a formalizar saberes vinculados a la
construccion de una ciudadania democratica, y el desarrollo de una
ética sustentada en la dignidad y los derechos humanos. También
favorece el respeto a la construccion y cumplimiento de normas y
leyes, promueve la participacién politica y social, contribuyendo en la

capacidad de organizarse e intervenir en la solucion de conflictos
(p.23)



Por lo que decidi que en la investigacion se abordara esta asignatura, donde se
contemplan los derechos humanos, la participacién politica y construccion de
ciudadanias, y por ende debieran de estar planteados los derechos de los pueblos
indigenas como contenidos del proceso ensefianza-aprendizaje, sin embargo,
después de revisar los planes de estudio del quinto grado comprobé que los
derechos de los pueblosindigenas no se abordan en ningun apartado. Si bien se
aborda el tema del multiculturalismo y Unicamente se dice que en México hay
diferentes pueblos y culturas el tema no profundiza de tal forma que haya temas
como los derechos colectivos, territorio, sistemas normativos, tradiciones, practicas
culturales, cosmovisiéon. Porlo que aun enla actualidad los pueblos 'y sus derechos
estan ausentes en la educacion basicay lo que este trabajo plantea es abordarlos
como contenidos concretos de ensefianzay como ejes trasversales en las distintas

materias.

El objetivo de que losderechos de los pueblosindigenas se aborden en la educacion
basica es formar a los alumnos de tal manera que al egresar cuenten connociones
sobre sus derechos colectivos sobre su tierra, territorio, bienes naturales,autonomia
lo que enun futuro les permita formar parte activa en los movimientos por la defensa

de su comunidady en resistencia por sus derechos.

Ademas de que todos los nifiosindigenas ono indigenastengan la claridad que los
pueblos tenemos determinados derechos en funcion de nuestra pertenencia a
culturas milenarias que deben de ser preservadas, en aras de caminar a ser

reconocidos como sujetos de derecho publico.



Sobre la formacién del ciudadano, para que conozcay ejerza sus derechos las
orientaciones y los contenidos son generales, sin embargo, los derechos colectivos
de los pueblos como ya lo sefiale no son abordados como un tema. Por lo que en
el entendido de una educacién Intercultural para todos, se planteaun reto debido a
qgue las ciudadanias en las comunidades son concebidas de distintas maneras, al
respecto Gomez (2015) nos sefala “Es pertinente recordar que las ciudadanias, es
una construccion social e histdrica y, por consiguiente, un proceso en constante
desarrollo. Lo realizado nos demanda la coexistencia del principio de ciudadania
igualitaria con el derecho a la identidad propia” (p.24). Es decir, en los pueblos
indigenas las ciudadanias son entendidas de diferentes formas y se deben de
cumplircon ciertas caracteristicas para ser ciudadano,como lo sefialala autora esto
es resultado de una construccién historica, debido a lo cual en los pueblos y
comunidades indigenas se habla de ciudadanias diversas. Es entonces que el
objetivo de Formacion Civicay Etica deberia ser formar a los alumnos con la vision

de multiples ciudadanias pluriculturales y no una sola ciudania hegemoénica.

De los propésitos generales de la materia seleccioné tres que me parecen
pertinentes, pueses donde se podria incidirpara incluirlos derechos de los pueblos

indigenas como contenidos de ensefianza con continuidad pedagogica.

Estos objetivos vienen asentados en el documento Aprendizajes Clave para la

Educacion Integral SEP (2017)

1) Fortalecer su identidad como persona dignha valiosa y sujetos

de derechos para participar en acciones que favorezcan su autorrealizacion



y desarrollo integral.” Con este proposito se debe reforzar la identidad

comunitaria, y visibilizar las distintas identidades asumiendo que todas son

iguales en derechos, asi se estaria contribuyendo al respeto a la diversidad.

2) Ejercer su libertad y autonomia al asumir la dignidad y los
derechos humanos como criterio para orientar sus accionesy valorar la vida
social y politica”. Con estos propdsitos se podria abonar para contribuiren la
ensefianzadelos derechosde los pueblosindigenas, para que se retomaran
como contenidosa ensefary aprender, pero también como un eje trasversal
en todas las materias, de tal forma que los alumnosindigenasy noindigenas

puedan comprender los derechos de los pueblosy su ejercicio.

3) Valorar sus vinculos de pertenecia que les dan la identidad a
diferentes grupos sociales, con el fin de promover solidaridad, equidad,
interculturalidad, valoracién de la diversidad, pluralismo y rechazo a la
discriminacién.”Quizas este proposito sea uno de los que mas contribuyan a
garantizar, el respeto a los derechos de los pueblos, su cultura y lengua,
ademas de que puede coadyuvar a erradicar las grandes desigualdades y

oportunidades asimétricas de los pueblos.

El conjunto de estos propésitos bien puede ayudar a que desde la educacion basica
a través del proceso de ensefianzay aprendizaje se comience a instaurar una
relacion horizontal,intercultural y critica entre los pueblosindigenas con la sociedad,

en un plano de equidad.



Ademas de tomar como base los objetivos para destacar que la autonomiay el ser
sujetos de derecho publicopuede ser unacuestion de las personasindividual de las
personas pero que también se puede exigir en colectivo en los pueblos indigenas
donde se pugna por autonomia y el reconocimiento como sujetos de derecho

publico.

Los contenidos del programa como ya lo sefiale son generales, y solo se
complementan con contenidosregionalesen los contextos indigenas, pero surge la
interrogate ¢ Qué pasa en las escuelas asentadas en los pueblos indigenas de la
Ciudad de México? La respuesta no es alentadora ni positiva, pues parece ser que
no se consideralalenguayculturade los nifios, mas bien se lesintegra ala cultura
dominate excluyendo de plano su cultura, sin algun programa de recuperacion y
revitalizacién de la cultura y lengua indigena, inicamente abordando el tema de
forma declarativa, es decir se reconoce que haypueblos,y que estos fueron grandes
culturas, pero se va desdibujando el reconocimiento de susderechos, y enocasiones

se niega su presencian en la Ciudad de México.

Para ello es importante que los planes y programas educativos sean muy
especificos en cuanto a los derechos de los pueblosindigenas, que aborde temas

concretos de maneradidactica y con continuidad en los diferentes grados.

De manera quelosderechosde los pueblos sean contenidos concretos establecidos
en los planesy programas de estudio y que estos sean de caracter obligatorio para
ser ensefiados en todas las escuelas de educacion primariaindependientemente si

son clasificadas en primarias bilingties o generales.



Solo asi se avanzara en la implantacién de una verdadera educacion intercultural

bilingle que retome la lenguay la cultura de los nifios, y no solo en lugares

determinados sino en todas las escuelas publicas de educacién primaria del pais.

A grandes rasgos este es el programa con el que trabaja el docente al que
entreviste, mas adelante entrelazare lo que determina el programa o lo que se

deberia de implementar en teoria y lo que realmente sucede.



Capitulo 3. ¢Se ensefian los derechos de los pueblos indigenas en 5° grado

de la primaria maestro Justo Sierra?

En este capitulo describo y analizo la practica docente que se lleva a cabo en el
quinto grado de primaria de la escuela justo sierra ubicadaen san lorenzo Acopilco,
alcaldia Cuajimalpa de Morelos en la ciudad de México. para entendery analizar la
informacién recabadaen el trabajo de campo, incluyo el pensamiento del maestro y
del director respecto a ¢como se entienden?y se ensefian los derechos de los
pueblos indigenas en el aula. Desde la politica de la educaciéon intercultural
plurilinglie y en contraste con lo que proponen los planes y programas de estudios
de educacién primaria para el quinto grado. también incluyo unos dibujos
elaborados porlos nifios como actividad realizadaen el aula'y por agotarse el tiempo
como tarea, para constatar el aprendizaje aplicado en la vida cotidiana de los

derechos de los pueblosindigenas.

Por ultimo, se recuperala voz de la autoridad tradicional sobre la ensefianza de los
derechos de los pueblos en la educacion primaria, ademas de aportar razones de
por qué en la escuela se deben ensefiarlos derechos de los pueblosindigenas en

los procesos educativos formales como contenidos de ensefianzay aprendizaje.
3.1 Préacticadocente y los derechos de los pueblos indigenas

La Primaria Justo Sierra es una escuela de sistema general, con dos turnos,
matutino y vespertino, la investigacion se realizé en el turno matutino, tiene una
matricula de 592 alumnosy 28 docentes de base. la escuela tiene 23 aulas, 18

destinadas a los grupos. las cinco restantes son ocupadas por la direccion, la



biblioteca, una sala de usos multiples, una sala de maestros, y las oficinas de la
unidad de educacion especial y educacion inclusiva (UDEEI) ademas de dos patios
unoal frente y otro en la parte trasera, hay unaampliaseccion de jardin con arboles

grandes oyameles y pinos, ademas de sanitarios, para nifios, nifias y maestros.

La poblacion escolar segun el director se divide en tercios: un tercio de los alumnos
son originarios del lugar, otro tercio son de los pueblosy colonias vecinas y otro
tercio son originarios de otros estados de larepublica. En la planta docente sélo hay
un maestro originario de Acopilco,los demas maestros son de municipios cercanos,

como Lermay Toluca.

Como lo mencionég, el grupo donde realicé la investigacion es de quinto grado, el
aula se encuentra en el patio trasero en la planta baja, con una superficie de 50
metros cuadrados, tiene cuatro ventanas de metro y medio de alto por metro y medio
de ancho, la puerta es de herreria totalmente cerrada y de color verde, dentro del
salén hay dos pizarrones uno para escribir con gis y otro con plumén, una
computadoray un proyector que no usan porque nosirve. tieneunamatricula de 38

alumnos en total, se dividen en 14 nifiosy 24 nifias.

El grupo es atendido por un docente, cubre un horario laboral de las 7:30 am a la
1:00 pm la jornada escolar se divide de la siguiente manera: para los alumnos, dos
horasde clases por lamafianade 8:00 am a 10: am, media hora de recreo, de 10:00
am a 10:30 am, después otras dos horas de clases, de 10:30 am a 12:30 pm a esta

hora salen los alumnosy los docentes alin se quedan media hora mas de 12:30 a



1.00 para realizar diversas actividades, como atender padres de familia, realizar

trdmites en la direccién, coordinarse entre ellos para distintos proyectos, etc.
Conozcamos un dia de trabajo en el aula.

A continuacién, haré una sintesis del trabajo docente en el que se involucra el
docente, los alumnosy los contenidos de ensefianzay aprendizaje, para identificar
si se incluyenlos derechos de los pueblos indigenas en las diferentes actividades

escolares o como eje transversal en la practica docente.

Previo a mi ingreso en el salon, el director me presenté con el docente, le explicd
que estaria en su salén porque observaria sus clases, como parte de una
investigacion para mi trabajo de titulacion que presentaré en la Universidad
Pedagogica Nacional Unidad Ajusco. Cuando llegué al salén los nifios ya habian
entrado, estaban sentados en 3 filas, en mesas donde se acomodan 12 sillas. En

total caben 38 alumnos en el aula.

El maestro me indicé que podia sentarme en unasilla junto a su escritorio, luego se
dirigio a los alumnos y les pidio que sacaran su libro de Geografia, con el que
trabajarian en la clase. Note que no dio ningunaindicacion previa para trabajar, ni
tampoco dio unaintroduccion del tema que iban abordar. Solo les dijo que abrieran
su libro en la pagina diez. Derivado de lo que observé, podria decir que el docente
no cuentacon unaplaneaciéndela clase, que incluyaunaintroduccion al contenido
o si ya lo estaba trabajando, un encuadre técnico para ver que tanto los alumnos
comprendieron el contenidoy partir de ahi, continuarcon el desarrollo del contenido,

tener las actividades, estrategias y materiales didacticos que favorezcan el



aprendizaje significativo contextualizado. Mas bien el docente comienza a trabajar
directamente con el libro de Geografia sin preambulo quizas estaba nervioso por mi
presencia. Ausbel (1977) citado por Mauri (2007) nos dice a cerca de los
conocimientos previos lo siguiente. “Es fundamental que los profesores conozcan
los conocimientos previos de los alumnos, sobre el tema a estudiar, porque de ello
depende las relaciones que les es posible establecer para atribuir un nuevo
significado a la nueva informacion” (p.78) es decir para que el alumno elabore las
estructuras de conocimiento altamente significativa, es importante partir de lo que si
sabe para introducirlos nuevos conocimientos que le permiten enriquecer, modificar

0 crear nuevos conocimientos en los diferentes campos de conocimiento

El maestro seleccioné a unaalumnapara que comenzara a leer, la nifia comenzo
con un tono de voz bajo, por lo que no se lograba escuchar, entonces el docente le
pidié que pasara al centro, aun asi, la nifiano logré6 aumentar el volumen de la voz
para realizar la lectura, tal vez ella se sintié presionada por mi presencia como
observador, eso podria explicar la timidez en el bajo volumen de su voz, sumado a
gue sin explicacion alguna el docente la pasa al frente sin motivar o explicar porque
el lector debe estar al frente del salon y tener un buen volumen de voz.y aunque el
docente le pidié aumentarel volumen la nifiasiguié leyendotimidamente, por lo que
el maestro la regreso a su banca otra vez sin ninguna explicacion, esto puede ser
contraproducente para el desarrollo emocional de la nifia pues podria crear en ella
laidea de que estar al frente del salon es exhibida, esto es contrario alo que sefiala
el programa de estudios sobre la parte socioemocional, en el documento

Aprendizajes Clave para una Educacion Integral (2017) sefiala como funcion del



maestro en el aspecto socioemocional, “e/ docente asume una funciéon de
acompafiante e impulsor en el proceso de descubrimiento y desarrollo de
habilidades en sus estudiantes” (p.465) con el fin de formar alumnos libres dentro
de un ambiente cordial donde el docente promuevay estimule la confianza de los
alumnos para promover su seguridad y desarrollo integral. EI docente ya no
pregunto quién deseaba seguir con lalectura, fue él quien comenzo a leer, creando
un ambiente de tensidn en el salon de clase lo que no permite la participacion libre
de los alumnos, como lo sefala Freire (1979) “La necesidad de una educacion
valiente, que discuta al hombre comun su derecho a la participacion” (p.88). Por lo
tanto, es necesaria unarelacion de respeto en el salon de clases que permita un
clima de confianza donde el alumno se pueda desarrollar con total seguridad.
ademas, el aulaintercultural aspira al didlogoy el respeto mutuo, fundamental en la

construccion de relaciones alumnos-docente y alumno-alumno.

La lectura aborda el contenido de las lineas imaginarias de la tierra, describe dos
de ellas, el Ecuadory el Tropico de cancer, en el libro de texto vienen ilustradas,
como actividad el docente dicta una serie de preguntas, que los nifios anotan en su
cuadernoy que deben de resolver de tarea. Durante esta clase no observo una
explicacion inicial sobre el tema, que impulse al alumno a construir su propio
conocimiento y las representaciones mentales de este como Aroncho (1999) lo
refiere al citar a Piaget (1980) “El conocimiento es una construccion producto de la
actividad del sujeto en su interaccidon con el medio ambiente fisico y social. (p.481)

Es decir, para que el alumno elabore las estructuras de conocimiento, requiere de



un aprendizaje previoy de actividades que tengan sentidoy significado en su lengua

y cultura, de esta maneralas vinculay construye nuevos conocimientos.

Lo anterior puede explicar porque después de un rato en el salén se comienza a
percibir un murmullo que opaca la lectura, que el mismo maestro realiza del libro.
Unicamente se detiene para pedirles que guarden silencio, y les explica, que
mientras otra persona habla, ellos deben de permanecer en silencioy escuchar.Por
lo que pudiera parecer que el maestro no tiene un correcto enfoque metodoldgico
como lo sefiala Diaz Barriga (2007), “El método se traduce en actividades que
realizan el docente y los alumnosen él se requiere efectuar un debate sobre aquello
que realmente hacen maestros y alumnos” (p.118) Y por tanto a los nifiosno les
parece interesante el tema nila materia que ven en clase. Que incluso les resulta

aburrido s6lo escuchar sin tener una actividad creativa.

Mientras el maestro sigue con la lectura un alumno interrumpe y comenta que su
abuelitole conté que a latierra la cargan unastortugas, el docente Gnicamente dice
gue es unahistoriao un mito, y lo ignora, contintia con lalectura. Considero que el
docente desaprovecha la aportacion del nifio para indagar que mas saben con
respecto a otras historias o mitos, que les hayan narrado sus padres o abuelos, y
gue son conocimientosy saberes comunitarios que parten de la cosmovision que

tienen las diferentes culturas indigenas.

Este conocimiento puede ser aprovechado por el maestro, para incluirestos saberes
comunitarios en la clase y vincularlos con los conocimientos del curriculum oficial,

porque parten de la cosmovision de sus culturas, de como estas entienden la



composicion del universo. Argueta, Gomez y Navia (2012) sefialan que ‘“Las
cosmovisiones de las culturas tradicionales constituyen una totalidad integradora
del mundo segun los elementos y constituyen una totalidad” (p.23). Por tanto, el
docente tendria que explicar la importancia de dicha creencia dentro de la
cosmovision del alumnoy sobre todo estaria disefiando y aplicando un curriculo

culturalmente pertinente.

Una vez terminada la lectura sobre las lineas imaginarias de la tierra, el docente
comenzo otra lectura breve, sobre el tema de los puntos cardinales. Al finalizar
preguntd a los alumnos si sabian ¢doénde se orientan estos puntos cardinales?,

inadie respondid!

Como se puede apreciar los contenidos se abordan de manera artificial,
memoristica y sin profundidad, sin tomar en cuentalos intereses y necesidades de
los nifios, el grado escolary el campo de conocimiento. No se aprecia que el docente
tenga otros recursos materiales ademas del libro de texto, para enriquecer la clase,

como laminas, proyecciones, videos, mapas.

Cabe mencionarquelosnifioscon la ayudadel maestro pueden trabajar en equipos
los contenidos a ensefiary aplicar la estrategia por problemas o proyectos, con eso
no sélo investigan el contenido, sino planean y deciden qué y como presentan los
diferentes materiales didacticos que se pueden elaborar, con ello se despierta el
interés y la creatividad de los educandos tal como lo plantea Pruzzo (2005), “La
didactica implicaria la concepcion teérica junto al arte de imaginar sistemas de

representacién simbdlica que faciliten la construccion de sentidos y significados”



(p.23). En otras palabras en el desarrollo de la clase seria deseable utilizar
herramientas didactico-metodolégicas, que faciliten la representacion didactica de
los contenidos para una mejor construccion de conocimiento por parte de los

alumnos.

Para continuar con el mismo contenido, pero con otras actividades el maestro les
pide a los alumnosir por el libro de atlas que se encuentraen un rincén del salén
en un mueble. Como los nifios se amontonan y comienza a notarse el desorden y
las risas, el maestro les pide que primero las nifias recojan su libro y después los
nifios. Esta indicacién de recoger el libro en orden de género me parece que no es
la adecuada,ademas de ser contraria alo que sefialael postulado de unaeducacion
igualitaria entre nifiosy nifias sin crear estereotipos a través del sexo y el género,
por lo que, para evitar desorden al momento de recoger el libro, podria apoyarse el
maestro en la forma en que estan sentados o en la lista de asistencia, para crear un

ambiente de igualdad.

Unavez que todos tiene su libro les indica abrirlo en la pagina 33 y formar equipos
de cuatro personas, un alumno pide hacer su trabajo solo, pero el maestro le
responde negativamente y lo invita para que se integre a un equipo. Esto es
acertado por parte del maestro, pues estd impulsando que el alumno tenga
oportunidad de compartir y reflexionar sus ideas con las de sus compafieros, al
respecto Diaz Barriga (2006) afirma que “En el ambito escolar la posibilidad de
enriguecer nuestro conocimiento, ampliarnuestra perspectiva y desarrollarnoscomo
personas esta determinado por la comunicaciony el contacto interpersonal con los

docentes y los compafieros de grupo” (p.52). Es decir, el trabajo en equipo



es fundamental en el aula y para la vida misma, incluso se puede aprovechar esta
forma de trabajo para relacionarlo con la forma en que se organizala comunidad a
través del trabajo comunal, quelos nifiosviven cotidianamente en las faenas, mano

vuelta, servicio comunitario entre otros.

Nuevamente el ruido en el salén de clases es notorio por lo que el maestro les dice
gue quien siga hablando pasara al frente a exponer su actividad, la actividad, que
consiste en dibujar las lineas de la tierra, su nombre y los puntos cardinales sobre

unafiguradel planetatierra.

Hay dos cosas importantes en esta situacion, la primera, como ya lo expliqué el
maestro no logra captar el interés de los alumnosy por ello hay otras actividades
qgue les parecen mas interesante porque la que realizan les parece mecanica,
artificial solo estan siguiendo y ejecutando instrucciones sin que se les permita

pensarcomo lo pueden hacerde manera creativa.

La segunda cuestion esrelacionada a la advertencia del alumno de pasar al frente
a quien no esté haciendo su trabajo, esto involuntariamente crearia en los alumnos
la sensacién de que estar al frente del sal6n para exponer su trabajo es un castigo
qgue los ponen en evidencia ante los demas, situacién que no deberia ser asi, pues
en el aula se debe procurar la comprensién de contenidos, el desarrollo de
habilidades y actitudes criticas y participativas, que permitan a los nifios no sélo
aprender sino disfrutar de las actividades en el aula, patio y escuela. Ser capaces
de estar al frente del salény presentar sustrabajos, incluso fortalece su autoestima,

seguridad y autoconocimiento para desenvolverse con libertad en la sociedad y en



su comunidad, retomo lo que dice Freire (1988 ) “Una postura activa del hombre
frente a su contexto” (p.108) Y con esto lograr que los alumnos tomen la iniciativa
para exponer sus trabajos sin miedo y con una actitud autocritica y constructiva
porque cuestiona y participa en las clases, sin que el profesor los tenga que

amenazar con castigos.

Al terminar la actividad el docente coloca un sello que dice “trabajo en clase” en el
libro del atlas. Sin que haya exposicion por parte de los alumnos ni realimentacion
del docente. Con esto queda mas claro que la metodologia didactica se desprende
de la estrategia premio-castigo fundamentado en Skinner citado en Segura (2005)
“Skinner aplicé un principio del condicionamiento operante, el cual aplica principios
del reforzamiento para condicionar o moldear conductas operantes. Estas acciones
ofrecen respuestas voluntarias que no son producidas de manera automatica por
algun estimulo”(p.2). El alumnoacumulasellos como evidencia de que trabaja, pero

no de que construye conocimientos altamente significativos para su vida.

Al finalizar la clase el docente realiz6 una explicacion sobre los contenidos
abordados, lo adecuado seria que esta explicacion la diera al inicioy después
cerrara a manera de conclusion para evaluar los aprendizajes y la ensefianza

realizada en ese dia.

El ejemplo de las lineas imaginarias, sobre que no se ven, pero dividen, como la
division que hay entre dos parajes de la comunidad las cruces y la marquesa me
parece muy pertinente, pues se pretende vincular un contenido de geografia con

algo familiar a los alumnos, sin embargo, esto se da al final de la clase, como algo



complementario que puede resultar poco significativo para los alumnos. Lo
recomendable seria que el docente al comenzar la clase como lo planeta Ausbel
retomado por Zabala (2007) “Un proceso de construccion de significados a partir de
conocimientos previos, dan mayor sentido con su propia dinamica” (p.174) Por lo
gueal ser el ejemplo significativo en losalumnos la construccion de su conocimiento
es mas pertinente porque se produciria un aprendizaje potencialmente significativo,

con estructuras de conocimiento que seran la base de proximos aprendizajes.

Para terminar la clase y poder salir les dijo, que regresaran el libro del atlas a su
lugar, guardaran sus cosas, recogieran la basura y se sentaran correctamente, y el
docente les indicaria quienes saldrian primero, entonces los siguieron las
indicacionesy se sentaron. Estas actividades son consideradas como parte de los
rituales que los nifios realizan cotidianamente, en el aula, sobre esto McLaren
(2005) nos dice que: “Entendemos por rito o ritual escolar, aquellas ceremonias que
implican procedimientos y prescripciones de comportamiento fuertemente
reguladas esto es, maneras de actuar que se repiten con cierto grado de
invariabilidad” (p.112) Y que sirven como parte de unaformacion extracurricular en
los alumnos que se pueden convertir s6lo en domesticacién, sino hay una reflexion

critica al practicarlos como valores de respeto, empatia entre otros.

Cabe aclarar que s6lo comparto con el lector un dia de trabajo docente en el aula,
para explicar el manejo de contenidos, recursos y materiales didacticos a enseniar.
Los siguientes dias de la observacion de campo fueron similares a éste, por lo que
no considere abundar la descripcion y analisis tedrico. Esperaba que en algun

momento el docente abordara los derechos de los pueblos indigenas, pero nunca



sucedid lo que confirma la hipétesis de que, no se ensefian en el aula como

contenido escolar.

3.2 Comoconcibe eldocentela educaciénintercultural bilingle y los derechos

de los pueblosindigenas.

A continuacion, analizaré la entrevista que sostuve con el docente responsable del
grupo de quinto grado. A partir de un guion de entrevista semiestructurada, con una
serie de preguntas abiertas para conocer su opinion sobre la ensefianza y
aprendizaje de los derechos de los pueblosindigenas, y la aplicacidén de la politica

intercultural bilingue.

El perfil profesional del docente. Es indigena nahuatl originario del Estado de
Hidalgo, habla su lengua materna nahuatl y espafiol como segunda lengua. Es
Licenciado en Educacion Primaria por la normal rural Luis Villareal del Mexe en el
Estado de Hidalgo. Ingresé al magisterio a través de un examen como requisito para
obtenerunaplaza de docente;tiene 16 afiosde experiencia docente. Enla escuela
gue nos ocupa. Tiene seis afios como docente en el turno vespertino. La entrevista

serealizéen el cicloescolar 2019-2020 estaba a cargo del grupo A del quinto grado.

Conocimiento sobre la politica educativa de Educacion Intercultural Bilingue

Se le pregunté al docente acerca de lo que él sabe sobre la educacion intercultural

bilingle, su respuesta fue:



Que, derivado de los constantes cambios en los planes y programas
educativos, (2007, 2011, 2017) no se ha podido abordar la educacion
intercultural bilinglle. No nos ensefian como implementarla, se
escucha que se debe de ver en las clases, pero no sé como. Por tanto,
no tengo conocimiento de la politica educativa intercultural bilingte,
sobre el bilinglismo se dice algo, sabemos que esta escrito, pero no
se aplica Nos dicen en los cursos que debemos de ser interculturales
0 sea que debemos aceptar a todo nifio, si maneja otra lengua, pero

solo eso, no nos dan herramientas ni materiales.

Esinteresante loqueresponde el docente, primero porque podemos ver que a pesar
de haber egresado de una normal rural que forma a maestros para trabajar en
contextos rurales e indigenas en su mayoria. El docente no conoce la politica
educativa intercultural bilingtie. Segundo, el docente considera que los constantes
cambios en los planesy programas de estudio no les permiten implementar en la
practica docente la politica intercultural bilingle, esto podria ser debido a que en
nuestro sistema educativo los cambios y reformas en los planesy programas no han
sido con el objetivo de fortalecer la educacion, sino de imponer una vision que
corresponda a las ideas y objetivos del gobierno en turno sin que los docentes
tengan tiempo de analizare incorporar en la practica docente los principios politicos,
pedagdgicosy juridicos del enfoque que proponela EIB . De acuerdo con Sacristan
(1997), “Las reformas educativas son referentes llamativos para analizar los
proyectos politicos, econdmicos, sociales y culturales de quienes las proponen, y

del momento histérico en el que surgen” (p.25) sin embargo, como ya lo dije, en



nuestro pais los constantes cambios educativos no siempre son con el objetivo de

fortalecer la educacién y no siempre obedecen al momento histérico ni a las

necesidades de los nifios, padres de familiay docentes.

El docente mencionaquelaDireccion General de Educaciéon Normaly Actualizacion
del Magisterito (DGENAM) les ofrecen cursos para fortalecer su formacion continua,
a través de estos cursos les piden que trabajen el bilingliismoy la interculturalidad
entre otros temas. Sin embargo, en la practica docente no es claro como deben de
hacerle dentro del aula, para aprovechar los conocimientos comunitarios de los
nifios y para vincularlos al curriculo oficial ademas de la participacién de los padres

de familia, aunado ala falta de herramientasy materiales didactico-metodoldgicos.

Lo anterior corrobora lo que sefialo en el capitulo segundo de este trabajo, cuando
planteo que debido al lento proceso de reconstitucion de San Lorenzo Acopilco
como pueblo indigena, la educacion intercultural bilingtie no ha sido unade las
demandas de la comunidad, porlo cual se sigue impartiendo una educacién basica
sintener en cuentala politica de educacion intercultural y bilinglie apesar de que la

politica se instituyo desde los afios 90’s.

Aunado alo anterior ni los docentes nila Secretaria de Educacion Publica (SEP) se
han percatado que la primaria Justo Sierra se encuentraen un pueblo indigenay
gue en un sentido estricto deberia de haberunaaplicacidén de esta politica educativa
debido a que desde finales de los afios 90°s se establece como politica educativa
oficial, como lo sefiala Czarny (2008) ‘Al iniciar este siglo es que la idea de

interculturalidad para todos se introduce por vez primera como politica educativa.



Se reconoce la necesidad de atender bajo un enfoque intercultural a todos los
ciudadanos mexicanos” (p.91) situacion que no pasa en la primaria de la que se
habla en este trabajo lo que dificultala ensefianza de los derechos de los pueblos
indigenas y su propio reconocimiento, o al menos como nos dice nuevamente
Czarny (2008) “Por lo menos para el escenario de la escuela general en la ciudad
los maestros y todos los que conforman el escenario escolar sepan que existen las
comunidad indigenas” (p.250). Es decir, comenzar por reconocer la presencia de
alumnos integrantes de pueblos y comunidades indigenas en el aula. Pasar del
discursovictorioso oficial de que se ofrece unaeducacién intercultural bilinglie a una
practica real y concreta en la educacion basicadel sistema regular o del subsistema

indigena.

Por altimo, en la respuesta del docente, existe una confusién entre algunos
conceptosy su significado, mismos que podrian generarideas erroneas al momento
de llevar a la practica unaeducacion intercultural bilingie. EI docente asume que
ser interculturales es aceptar, en su caso aceptar a los nifios incluso si hablan una
lenguaindigena. Esta idea esta lejana a lo que se debe entender para trabajar la
interculturalidad y de lo que significa ser interculturales, para esto retomo lo que
plantea Tubino (2015) “El interculturalismo critico busca, un diadlogo en el que se
supriman las causas de asimetria cultural. El didlogo debe ser sobre los factores,
politicos, sociales efc....” (p.68). Es decir, para ser interculturales, se deben
trastocar las desigualdades culturales, para eliminarlas y entonces entablar un

didlogo en igualdad de condiciones, luego entonces no se podria hablar de una



interculturalidad real cuando se piensa desde la cultura dominate en aceptar

Unicamente, sin cambiar las formas de relacion.

Es evidente que el docente no recibié una buena formacion inicial sobre educacion
intercultural bilingle, por tanto, la SEP a través de las zonas de supervisién y la
DEGENAM se encargan de ofrecer cursos y talleres, como formacién continua con
el fin de subsanar algunas deficiencias en el magisterio. Sin embargo, la formacion
continua como lo sefalan: Castafieda y Navia (2017), “Debe partir de las
necesidades y los problemas que tienen los profesores en lo individual y como
colectivo en la gestion del conocimiento en el aula” (p.43). Para que puedan
responder a las exigencias de su entorno y poder obtener herramientas que les

ayuden en la practica docente, reforzando la propia formacién de los docentes.

Al preguntar al docente sobre cdmo trabaja la interculturalidad en el aula escolar, él
manifesto:
“ahorita no he checado si tengo nifios indigenas, el afio pasado que si tuve
un nifio que hablaba una lengua indigena Mixe trabajé en formacion civica 'y
ética, porque hay un apartado que habla de ser tolerantes. A los demas nifios
les cost6 trabajo aceptar, pero les puse el ejemplo, de que yo hablaba
nahuatl, les expliqgué que lejos de burlarse deberian de aprender de su

compafero, porque afortunadamente el habla dos idiomas.



Es importante sefiar que el docente confunde trabajar la interculturalidad con
trabajar bilingtismo. Trabajar la interculturalidad implica en palabras de Bonfil
Batalla (1972) reconocer la presenciade diferentesculturasen el aulapara entablar
un didlogo igualitario y reconocer lo propio y lo ajeno como valioso. Y en el terreno
de la pedagogia Fornet-Bbetancour (2007) nos dice que “Una pedagogia de la
interculturalidad implica la construccién de sensibilidades y conocimientos que nos
ayuden a trascender lo propio y saborear lo diferente” (p.14). Es decir, trabajar la
interculturalidad en el aula a partir de las creencias, conocimientos, cosmovisiones

de cada alumno entendiendo que todas son igual de valiosas e importantes.

Ahorabien, trabajar el bilinglismorequiere de métodos y estrategias de ensefianza
bilingle, ademas de seguir un plan de estudios, como lo sefialan: Lasagabaster y
Wilggleworth (2009) “En los programas bilinglies denominados fuertes las dos
lenguas se utilizan para la imparticion de las diferentes asignaturas, con el objeto
de mantener y desarrollar tanto la L1 como la L2”. (p.92). Es decir, si el docente
trabajara una educacién bilingtie usaria una lengua indigena en el proceso de

ensefianzay aprendizaje alternando con el espafiol.

Sobre su formacién como docente en educacion Intercultural bilinglie comenta:

Si hay un apartado que habla de eso, en una asignatura abordamos
rapido el tema, nos dijeron que topariamos con cosas asi, que nos

enfrentariamos a varias cosas en los pueblos, nifios que migran, o



hablan otra lengua, pero solo fue en esa materia, después ya no vimos

nada.

En esta respuesta, se identifica que durante la formacién inicial que recibié no tuvo
énfasisen la educacion intercultural bilinglie ademas en el programa educativo que

trabaja solo sefiala algunas actividades sin profundar.

El docente sefiala que a esta escuela asisten nifios migrantes, es decir provienen
de otros estados de la republica. No sé si son indigenastodos o no,lo que si detecte
es que seinvisibilizalapresenciadeindigenas migrantes en esta primaria. Primero,
porgue no existe un registro oficial en las primarias llamadas generales sobre la

poblacion indigena existente y segundo, como lo sefiala Czarny (2008).

“En México la escuela que se pensé para los indigenas mantuvo dos
caras: por una parte, las propuestas especificas dirigidas al nivel de
educacion primaria. Y por otra las de la escolaridad general en que el
desconocimiento de estas comunidades indigenas ha sido la

constante” (p.19)

Es decir, en las primarias generales no se reconoce la presencia de indigenas
migrantes de manera oficial por o que no se retoma su lengua, cultura y
cosmovision en el proceso de ensefianzay aprendizaje. al igual que a los nifios

indigenas de san Lorenzo Acopilco que se les imparte una educacién homogénea.



Al preguntarle al docente que sabia sobre los derechos de los pueblos indigenas
contesto:
La verdad no sé nada, necesitaria vivir en un pueblo indigena, para
conocerlos, sé que hay documentos, libros sobre los derechos, pero yo no

los he leido.

En esta respuesta, el docente menciona dos aspectos, primero, implicitamente
reconoce que no sabe que Acopilco es un pueblo indigena. Segundo desconoce €l
marco juridico nacional einternacional que fundamentalos derechos de los pueblos
indigenas incluyendo el derecho a una educacion pertinente que retome su lengua
y cultura. Y que ademas incluya a los derechos como eje trasversas y como
contenidos concretos en el curriculo de educacion primaria, a partir de la flexibilidad
y autonomia curricular que se otorga a los docentes para adaptar el curriculo a las
necesidades de la localidad. De acuerdo con lo que sefala el documento
Aprendizajes Clave para una Educacion Integral (2017) “Cada escuela puede
decidir una parte de su curriculo y asi permitir que la comunidad escolar profundice
en los aprendizajes clave de los estudiantes, y amplie sus oportunidades de
desarrollo emocional y social”(p.43). De esta manera los docentes pueden trabajar
los derechos de los pueblos, aunque no vengan explicitamente sefialados en los

planesy programas de estudio de educacion bésica.



Es importante que los derechos de los pueblos se trabajen desde una pedagogia
critica, que les permita desarrollar una conciencia sobre laimportancia de aprender
y ejercer sus derechos, como lo sefiala Freire (1997) “Una educacion que posibilite
al hombre para la discusion valiente de su problematica, de su insercion en esta
problematica, que los advierta de los peligros de su tiempo para que sea consciente
de ellos" (p.85). Es decir que los alumnos al aprender y conocer sus derechos se

involucren en la defensa de su comunidad, tierras y territorio.

San Lorenzo Acopilco es considerado como pueblo indigena de la Ciudad de
México. Qué podria decirme al respecto de cOmo ejercen sus derechos colectivos,

¢conoce algunas formas de ejercerlos?

Bueno aqui en Acopilco se ha perdido todo, lo referente a ser puebloindigena.
Casilamitad de los alumnos no son de aqui de Acopilco. Unas caracteristicas
de los nifios de Acopilco. Es que caminan mucho al venir a laescuela, también
su socializacion comunitaria que ellos hacen. Otra caracteristica es su fiesta
tradicional en donde los nifios bailan sus danzas, una de las mas
tradicionales es la danza de los arrieros, cuando llegue casi todos los nifios
bailaban, ahora son menos, incluso se han integrado a dichadanza alumnos
gue no son originarios de la comunidad. Desde mi opinion sufiesta tradicional
ha perdido su esencia porque ya en la noche solo se ponena tomar, terminan
peleando, se acaba pronto la musica y los nifios ya no disfrutan la fiesta.

Antes veia niflosalas 11 0 12 de la noche en lafiesta hoy



son las 9 0 10 y ya no se ven nifios, y cuando les pregunto ¢ por qué no se

guedaron mas tiempo? contestan que estaba la banda tocando, que se

comenzaron a pelear y que mejor se fueron a su casa.

En la respuesta el maestro refiere dos caracteristicas sobre los nifios de Acopilco
qgue son lade caminar muchoy la socializacién comunitaria. Ambas van de la mano
pues al caminar mucho para llegar a la escuela, hace que los nifios socialicen entre
ellos, con otros miembros de la comunidad y con el propio entorno, esta
socializacion se da a través de la observacion como lo sefala Paradise (1991) “El
aprendizaje extraescolar en grupos indigenas se destaca un fuerte énfasis en la
observacion como estrategia preferida para el aprendizaje” (p.75). Esto refiere a que
lo nifios nativos de Acopilco aprovechan el camino de la casa a la escuelay de la
escuela a la casa para observar y a partir de ello obtener un conocimiento
extraescolar que les permite construir relaciones con mas miembros de la

comunidad, asi como ir formando parte de esta comunidad.

Para el docente la fiesta patronal ha perdido la esencia “porque se acaba pronto la
musica” sin embargo el docente solo se refiere al final de la fiesta patronal cuando
se culminacon una verbena con bandas de musica en el atrio de la iglesia, no al
conjunto de actividades, y ritos que duran entre 12 y 13 dias. La fiesta patronal
segun Regino (1999) “Es un elemento a través del cual se expresa la vida comunal
indigena. La fiesta requiere de la particiéon de todos. Tiene como fin més alla de lo

religioso fortalecer los lazos sociales, adquirir y refrendar la identidad comunal”



(p.18). Es por lo que a través de la observacién y participacion durante las fiestas

patronales los nifios aprenden saberes comunitarios, los ponen en practica y

refuerzan su identidad de pertenencia a la cultura de origen.

El docente menciona parte del proceso de socializacion de los nifios, que en un
sentido juridico no es un derecho colectivo, sino un proceso social y natural. Al
referirse a la fiesta patronal se refiere a un conjunto de practicas culturales, o
derechos culturales que, si bien forman parte de los derechos colectivos, tampoco
menciono como los ejercen. Mas bien en su respuesta mencioné que Acopilco no
es un pueblo indigena, porque ya perdid sus caracteristicas, me

atrevo a decir que para el maestro no hablarla lenguaindigena es no ser indigena,
sin embargo, vemos que en estan presentes otros elementos como, la socializacion,
la construccion de unaidentidad, practicas culturales, danzas, etc. Igual de validos
que la lengua, como lo sefala Villoro (1996) “La legua suele ser una de las
manifestaciones més importantes de una cultura, pero se manifiesta también en las
costumbres, en los modos de vida, en las instituciones sociales y en sus propias
reglas sobre las relaciones humanas” (p.164). Por tanto, el docente no reconoce a
San Lorenzo Acopilco como un pueblo indigena, donde se deban de ejercer
derechos colectivos y donde estos deban de ser impartidos en el aulacomo parte
de curriculo oficial e incorporarlos como contenidos de ensefianzay aprendizaje.
Al preguntar al maestro su opinion sobre cdmo se abordan los derechos de los

pueblos indigenas desde la educacion intercultural bilinglie, como los trabaja en la



practica docente y el impacto de los constantes cambios en los planes y programas

de estudio, el docente sefialo:

bueno se habla de multiculturalidad, sobre todo entre paises, de los pueblos
casi no. Yo a los nifios les ensefio palabras en nahuatl cuando trabajamos
ese contenido, porque en el libro de formacion civica y ética viene una parte
donde les piden que escriban un poema o canciény veo que a los nifios les
gusta. Y sobre los cambios, pues como no los han dejado un buen tiempo,
no nos permite como docentes ver las ventajas y desventajas. Yo por ejemplo
trabajé con el plan de 2017 pero los libros son del plan 2011, incluso llegan
libros del 2009 y nos dicen que tenemos que apegarnos a lo que marca el

programa entonces practicamente agarro un poco de los dos programas.

Lo que manifiesta el docente, deja ver la confusion que tiene sobre ensefianza de
los derechos de los pueblos indigenas, el multiculturalismo y la educacion
intercultural. Por una parte, el multiculturalismo Unicamente reconoce la existencia
de culturas en un plano, sin que estas tengan unarelacion igualitaria es decir una
cultura puede ser dominante de la otra, como lo sefiala Raesfeld (2008) “El
multiculturalismo implica la simple coexistencia de distintos grupos étnicos, en un
solo espacio, ho necesariamente implica una interrelacion, un contacto entre cada
uno podrian incluso vivir como grupos aislados” (p.183). Y esto no es lo que se
aspira en unaeducacion intercultural que aborde los derechos de los pueblos como

contenidos en el curriculo y como eje trasversal en la educacion primaria, que logre



lo que propone Guzman (2012) “La interculturalidad debe asumirse como principio
educativo, que oriente la educacién para que sea efectivamente un derecho humano
fundamental no solo de los pueblos indigenas sino de los no indigenas para

trascender a una sociedad de la convivencia”(p.152)

Ahora bien, el docente nuevamente menciona que trabaja algunas palabras en
nahuatl esto no precisamente significaque trabaje unaeducacion bilingle, para ello
necesitaria como lo sefiala Velasco (2010) “Utilizarla lengua indigena como idioma
de instruccién, como se hace con el idioma espafiol, con el objetivo explicito de
revalorar las lenguas de los pueblos originarios” (p.68). Sin embargo, el docente

Unicamente trabaja algunas actividades en lengua néhuatl en una sola clase.

El maestro refiere quelos constantes cambios en los planesy programas de estudio
crean confusién en los docentes. Y es que en México las reformas educativas a los
planes y programas de estudio no siempre han dado los resultados esperados.
Como los plantea Vértiz (2019) “A través de la historia, los cambios institucionales
esperados por las reformas educativas no siempre han logrado satisfacer las
expectativas que generaron. En muchas ocasiones los resultados fueron
incompletos o radicalmente distintos a los planteados” (p.10). Podemos sustentar
entonces, que los cambios educativos en México generaron confusion en los
docentes al momento de implementar lo que dictan los planes y programas de

estudio.



Una realidad en estos cambios es que las reformas a las leyes educativas, se
concibeny construyen desde legisladores e intelectuales sin que se recupere lavoz
de los maestros, lo que crea limitantes para que los docentes se adapten facilmente
a los cambios pedagogicos de la reforma, como lo sefiala Diaz Barriga e Inclan
(2001) “El reto, en este caso consiste en la forma como se logra bajar al docente los
elementos centrales de la reforma, bajarla al aula como Unica forma para que esta
se convierta en realidad” (p.33). En tal sentido la expresion del docente al decirque
“agarra un poco de todo” refiriéndose a los planesy programas de estudio de 2011
y 2017, es porque no hatenido la suficiente informacion y materiales pertinentes

para implementar los cambios educativos.

Al preguntar al maestro ¢Cdomo ensefar los derechos de los pueblos como
contenido de ensefianzay aprendizaje a partir de lo que marcan los programas de

estudio? Contesto lo siguiente:

Bueno me enfrentaria a varios retos, primero, conocer los derechos de los
pueblos que no vienen en los planes, segundo tener herramientas para
ensefarlos a profundidad, y, por ultimo, pues solo trabajamos que los nifios

tienen derecho a la educacion, al trabajo y los derechos de los nifios.

El maestro reconoce algunos factores que le impiden ensefiar los derechos
colectivos de los pueblos indigenas, entre ellos: el desconocimiento que él tiene

sobre los derechos, la falta de herramientas, materiales y estrategias didacticas



adecuadas para este proceso de ensefianza y aprendizaje sobre los derechos
colectivosde los pueblos,y la ausenciadeltema en el programa educativo de quinto
grado, que se deberia de ubicar en el eje “sentido de pertenenciay valoracion de la
diversidad’lo cual nose sefiala, iGnicamente se marca quelos alumnosreconozcan
la rigueza de la diversidad y la igualdad de derechos individuales. A continuacion,
cito el parrafo del documento Aprendizajes Clave para una Educacion Integral

(2017)

“El eje sentido de pertenencia y valoracion de la diversidad: contribuye a que los
alumnos reconozcan su pertenencia a distintos grupos sociales que les dan
identidad, que comprendan que todos los seres humanos somos interdependientes

y que la riqueza de la humanidad esta en su diversidad.” (p.444)

Este eje es clave en la ensefianza de los derechos de los pueblos indigenas, sin
embargo, es poco tomado en cuenta, lo que no permite que se le pueda dar una
magnitud que permita fortalecer la educacion intercultural bilingie y la

implementacion de contenidos regionales.

Como vemos el programa educativo no aborda el tema sobre los derechos de los
pueblos indigenas, ni como contenido de ensefianza ni como eje trasversal, o que

justificalarazon por la cual el docente no los ensefia.



También le pregunté al maestro: ¢ Qué opina del sentido de pertenencia que tienen

los nifilos a su comunidad de San Lorenzo Acopilco?

Bueno sobre eso he escuchado que los papéas de los nifios que son de aqui dicen
gue se les debe de pedir permiso para las cosas, por ejemplo, para tener agua. He
oido incluso que se pelearon hace algunos afios por el agua, porque se la querian
llevar de la comunidad, escucho de que los nifios hablan de que unos tienen agua y
otros no. Y bueno los nifios que son de aqui se nota porque hablan de que sus
abuelitos les cuentan cosas, ademas hablan de sus tradiciones. Creo que los nifios
si tienen conciencia de que su bosque se esta perdiendo, dicen que antes no habia
tantas casas dentro del bosque, y eso lo noto cuando vemos el tema de la
deforestacion en la materia de geografia, hablan de sus arroyos de las presas de

agua, yo nunca las he visitado, pero dicen los nifios que hay mucha agua.

En esta repuesta identifico tres cuestiones importantes:

Primera, los padres de familia originarios de Acopilco tienen mecanismos de auto
gobierno para el manejo del agua comunal. A través de su libre determinacion y
autonomia se organizan para evitar un despojo de este recurso.

Segunda, los nifios tienen presente que en su comunidad existen arroyos y presas
de agua que se entuban para que llegue a su domicilio para el uso cotidiano.
También tienen conciencia de los problemas de su entorno, ligan lo aprendido en
algunas materias con lo que sucede en sucomunidad, por ejemplo, vinculan eltema
de la deforestacién, con la pérdida de su bosque ante el aumento de construccién

de casas en esas zonas. Esto es unaoportunidad para que el docente asuma el



reto de llevar a la practica docente una ensefianza situada como lo plantea Diaz
Barriga (2006) “Vincular el aprendizaje escolar con la educacion para para la vida”
(p.14). Y con esto lograr que el docente articule lo visto en clase con problemas
concretos de la comunidad, con el objetivo de formar alumnos que en un futuro
incidan en su comunidad.

La tercera cuestion es el proceso de transmision oral de conocimientos, saberes
comunitarios y tradiciones que los abuelos realizan con los nifilosy que estos los
llevan a la escuela. En relacion con esto Ramirez (2012) sefiala que “La tradicion
oral facilita el intercambio y la conservaciéon de los saberes, puesto que sustentan
parte importante de la cultura milenaria de los indigenas” (p.131) En otras palabras
los saberes y conocimientos comunitarios, son parte fundamental de la cultura de
los pueblos que han sido transmitidas de generacién en generacion.

Estos saberes que el docente deberia llevar al curriculo oficial deben cuidar de no
caer en lo que sefiala, Velasco (2010) “Existe el riego de que los conocimientos de
los pueblos indigenas, en el mejor de los casos, sean solamente considerados en
forma complementaria para ilustrar y reforzar los contenidos curriculares vigentes”
(p.68). En este orden de ideas lo que se plantea es que los conocimientos sean
abordados como contenidos referentes a los derechos de los pueblos de forma

concreta, considerados igual de importantes que los conocimientos occidentales.

Para finalizar pregunté ¢ cudél era el vinculo que él tenia con los padres de familiay

el vinculo entre él y la comunidad? A lo que respondié:



Es una relacion de respeto, sobre todo con los padres que son originarios de
aqui, porque te saludan fuera de la escuela, te invitan a su casa cuando
tienen algun festejo. Son ellos los que me comentan lo que pasa en la
comunidad ese es elvinculo que tengo con la comunidad. Principalmente con
el tema del agua, me dicen que, si hay, pero en la escuela no tenemos, y
dicen que es porque son distintos tubos. Y entonces me explican cosas dela

comunidad.

El docente mantiene una comunicacion con los padres de familia, no solo de temas
sobre la educacion de sus hijos sino aborda temas de la comunidad que repercuten
en la escuela como la falta de agua. Esto supone que la profesion docente
trasciende el aula. Como lo plantean Imbernén, Jarautay Bozu (2011) “La profesion
de maestro asume un caracter mas relacional, mas cultural-contextual y
comunitario, donde adquiere importancia la interaccién entre los compaferos y
todas las personas vinculadas ala comunidad”(p.11) Es decir el maestro se vincula
con la comunidad a través de los padres de familia. En donde existe unarelacion
de respeto. Al hacer participe al docente de fiestas familiares se crean lazos de
vinculo con la comunidady le permite conocer el contexto sociocultural de sus

alumnos

3.3 La autoridad escolar: frente a la educacién intercultural bilinglie y los

derechos colectivos de los pueblos.



El director es originariode la Ciudad de Puebla, estudidlalicenciaturaen educacion
primaria, en unaNormal particular. Lleva como maestro frente a grupo entra primaria
distinta a la que nos ocupa, pero ubicada igual en el pueblo, y los mismos nueve

afnos como directos en la escuela primaria de La Pila.

El director explicala composicion de la poblacién estudiantil, él dice, que:

Los niflos que asisten a esta primaria se dividen en tercios, un tercio son
alumnos originarios de Acopilco, otro tercio son de las colonias y pueblos
vecinos, y el ultimo tercio son alumnos migrantes. Se le pregunta ¢ asisten
nifosindigenas? No la poblacion flotante, o migrantes que tenemos, es de
las zonas céntricas, zonas normales no serranas, no tenemos en la
actualidad ni uno solo matriculado, por ende, no hemos tenido la oportunidad

de convivir con nifios indigenas.

Es preocupante que el docente no reconozcala presencia de nifios indigenas en la
primaria, primero porque donde se ubica la primaria es un pueblo indigena y

segundo porque afirma que los nifios que vienen de otros estados tampoco lo son.

Hay en la respuesta del docente algunos elementos que resulta necesario analizar.
En primer lugar, al referir que los alumnos provienen de zonas céntricas, zonas
normales, no serranas, alude a la vision de que los indigenas Unicamente estan en

las zonas mas alejadas del pais, de acuerdo con Navarrete (2006) “Las regiones



indigenas no son remotas y aisladas por casualidad sino se trata de zonas donde la
poblacion indigena se refugié para escapar de la dominacion ejercida por grupos
blancos en el México colonial”(p.8). Pero eso no quieredecir que no hayaindigenas
originarios de los pueblosde la ciudad, 0 que han emigrado de sus comunidades de
origen en los estados de la republicay que resisten. Considero que para el director
vivir en una zona que se ubica en la algunaciudad es lo normal, y vivir en zonas
apartadas de la ciudad no es normal, ademas desde el punto de vista de él los

indigenas solo estan en las zonas serranas.

En segundolugar, en la repuesta del director se percibe una mirada estereotipada
de lo que significa ser indigena, en la cual se deben de cumplir con fenotipos
caracteristicas que definan desde el racismo a los indigenas, como el color de piel,

la lengua, la vestimenta etc.

En tercer lugar, para el director convivir con un nifio indigena es una oportunidad,
sin que esto necesariamente este basado en el didlogo y relaciones interculturales

donde ninguna cultura se imponga a otra.

Con respecto a lo que conoce o sabe sobre la educacion intercultural bilingle

respondio:

Silaretomamos en los planes y programas de estudio, con relacion a atender

a grupos minoritarios, o algun nifio que venga de algun grupo indigena, para



gue se les brinde la atencién. En este cicloescolar (2019-2020) en los talleres
de la nueva escuela mexicana nos han manifestado lo importante que es la
multiculturalidad. Por desgracia o por fortuna dentro del plantel no hemos
tenido la oportunidad de convivir con un pequefito que venga de un pueblo,

por tanto, no hemos atendido a los indigenas como tal.

De las respuestas que ofrece el director con respecto a lo que conocey sabe de la
educacion intercultural bilinglie, denota un conocimiento superficial de esta, ademas
de una confusién sobre la definicion de ciertos conceptos. De modo que el director
asocia Unicamente la implementacion de la educacién intercultural bilingtie con
brindar atencién Gnicamente a nifiosindigenas, situacion que no es asi, pues como
lo sustenta Lopez-Hurtado (2007), “Se plantea el desafio de la educacion
intercultural para todos, y no solo para indigenas. La implantacion de este enfoque
contribuira a que la poblacién en su conjunto tome conciencia de la complejidad
cultural de su pais” (p.29) Desde esta aseveracién el bilingliismo y la
interculturalidad como politica educativa deben ser para todos, y no Unicamente

implementarse con alumnos indigenas

Ahora bien, través de la formacion continua en la nueva escuela mexicana, con la
imparticion de talleres al inicio del ciclo escolar (2019-2020), refiere el director que
les hablan de la multiculturalidad, aqui es importante hacer una sefializacion, tanto
el docente como el director confunden los conceptos de interculturalidad y

multiculturalidad, es imprescindible diferenciar estos conceptos, de acuerdo con



Lépez-Hurtado (2007), “Cuando hablamos de multiculturalidad estamos ante una
categoria descriptiva, Gtil para caracterizar la realizad sociolingiistica de un pais
heterogéneo, mientras por interculturalidad entendemos, mas bien una construccién
social necesaria para establecer dialogo intercambio y consensos” (p.37). Son
evidenteslas diferenciasy objetivos que cada concepto persigue, por tanto, trabajar
multiculturalismo no esser intercultural. Los talleres que se imparten como parte de
la formacién continua no estan logrando su cometido, pues ni el director ni el
docente han logrado articular un discurso académico en torno al conocimiento que

deberia tener sobre la educacién intercultural bilingte

Finalmente, al referirse que, no han atendido a los indigenas como tal, el director
acepta que no se han implementado la politica educativa intercultural bilingtie
propuesta para el sistema educativo de educacion basica, independientemente si la
escuela es del sistema indigena o general, maxime que este plantel opera en un
pueblo indigena. Esto confirma lo que he planteado, acerca de que se excluye
totalmente a San Lorenzo Acopilco de una educacion indigena, intercultural

bilingle.

Uno de los propdsitos de este estudio fue indagar sobre el conocimiento que el
director tiene acerca de los derechos de los pueblos indigenasy su puesta en
practica en la educacion de los educandos. ejercicio. Al respecto comentd: no he
tenido en este momento ni antes acercamiento con los indigenas, por lo que

desconozco hasta cierto punto sus derechos, y las condiciones en las que se rigen.



Lo que, si sé, es que se les debe de brindar atencién sin discriminarlos sobre todo

ahora con eltema de la inclusion.

En este orden de ideas, el director admite que no conoce los derechos de los
pueblos indigenasy asocia que se conocen los derechos de los pueblos cuando se
tiene acercamiento o relacién con los pueblos, lo cual es un error, porque él diario
convive con alumnosindigenasy noindigenas en la primaria. Por ello es importante
enfatizar que mientras los actores encargados de la educacién primaria no tengan
claros los derechos de los pueblosindigenas, su ensefianzay aprendizaje no sera

unarealidad.

Nuevamente el director considera que implementar una politica educativa
intercultural bilingle, es ofrecer atencién a los alumnos indigenas, lo que es
totalmente errbneo. Pues segln lo considera Mata (2013) en Casillas y Santini
(2013) “La educacion intercultural debe ser para todos los ciudadanos, no solo para
aguellos que desde la vision dominante resultan diferentes. Esto es condicién
necesaria para democratizar la vida de sociedades cuya diversidad cultural ha sido
reconocida incluso en sus constituciones” (p.148) En otras palabras la educacion

intercultural se plantea a toda la poblacion indigenas o no

Se pregunto al director si sabia como abordan los planesy programas educativos

los derechos de los pueblos alo que contestoé:



Bueno en este tema quiero decir, primeramente, que a nosotros en |os cursos
de actualizacion nos ensefianza sobre los derechos de los nifiosy los
derechoshumanos, ademas en el libro de formacién civicay ética viene algo.
Ahora yo he propuesto que al nifio que hable algun dialecto, se le ayudara a
promover sus actividades, por ejemplo, en muertos se hace ofrendas de las
culturas prehispanicas y con eso se promueve que los nifios se acerquen a

dichas culturas, y valoren el legado que nos dejaron.

Es a partir de talleres en la formacién continua, como segun lo refiere el director los
forman en el tema de los derechos humanosy de los nifios, no asi en los derechos
colectivos. La formacién continua de docentes desde la reflexiébn que hacen
Castafieday Navia (2017) “Es necesario cuestionar la vision que se tiene sobre el
conocimiento de los docentes y sus necesidades de formacioén, considerando que
en la formacion existen problemas urgentes de resolver” (p.127). Nos invita a
preguntarnos acerca los retos y problemas que pretende abarcar la formacion
continua. Pues desde esta consideracion se infiere que la formacién continua de

maestros atiende a resolver problemas que se presentan en la practica diaria.

Otro aspecto por sefialar es la confusion que tiene el director entre los llamados
derechos individuales (derechos humanos, de los nifios y otros) y los derechos
colectivos (derechos de los pueblos) sobre esto Villoro (1998) nos dice que “En todo
el derecho internacional esta un problema permanente y sin resolver: el de la

relacion entre los derechos individuales que competen a las personasy los derechos



colectivos de los pueblos, que son obviamente derechos de un sujeto colectivo”

(p.90). En otras palabras, son distintos tipos de derechos que cominmente se

confunden.

El director considera a las lenguas indigenas como dialectos, algo completamente
erroneo, pues las lenguasindigenas son reconocidas como idiomas con el mismo
prestigio que cualquier idioma extranjero desde la expedicion de la ley de derechos

linglisticos aprobada y emitida por el congreso de la unién en 2003.

También propone que se trabajen actividades en fechas conmemorativas, con el
objetivo de que los nifios valoren el legado que nos dejaron las culturas indigenas
que existieron, desde esta vision el director asume que las culturas indigenas
forman parte del pasado y no del presente, sobre esta vision Navarrete (2004) nos
dice que “Esta vision coloca a las culturas indigenas fuera de la historia pues ve los
cambios que han experimentado en los ultimos 500 afios como negativos, niega a
las culturas indigenas la posibilidad de cambiar sin perder su autenticidad” (p.15).
En otras palabras, el director no reconoce a las diferentes culturasy su presencia,
de acuerdo con su vision los indigenas son custodios de una culturay tradicion que
pertenece al pasado, y s6lo se les valora en museos y se retoma su ensefianza

como mera historia.



Para esta investigacion es necesario saber, si el director sabe si San Lorenzo

Acopilco es un Pueblo Indigena, por ello pregunte si él tenia conocimiento de esto

y cual era su opinion. Su respuesta fue:

Fijese que los nifios ya no tienen caracteristicas de pueblo indigena, aqui
cuando llegue todavia logre ver algunas caracteristicas, porque la mayoria
de los nifios 70% de los matriculados eran de aqui. Aunque es bueno que se
reconozcan como pueblo indigena, sin embargo, malamente han dejado
entrar a la alcaldia en su vida interna, y se han creado grupos de comuneros
gue han politizado a la comunidad, ademas de generar grupos de choque, y
algunos grupos de comuneros trabajan por sus intereses particulares por sus
intereses econdmicos,y no por resolver los problemas de la comunidad como
la falta de agua, que aun que la comunidad surte su agua de sus propios
manantiales, sufrimos de escasez de agua al grado de suspender clases
cuando ya no se tiene nada de agua, pero hasta donde se quien manejalos
manantialesy la distribucion del agua es la alcaldia. Eso en entre otras cosas
es lo que ha distorsionado sus usos y costumbres. Pero le repito es solo un

punto de vista.

Sobre esta respuesta quisieramencionardos aspectos importantes en este analisis.
Primero el director no reconoce a San Lorenzo Acopilco como pueblo indigena, a
partir de que no cuenta con determinados estereotipos y caracteristicas como

lengua, vestimenta, rasgos fisicos, elementos que Unicamente contribuyen a un



racismo que utiliza criterios para valorar si alguien es indigena o no. Sobre estos

Czarny (2010) plantealo siguiente:

Laimagen de los indigenas como no civilizados, analfabetasy rurales-
tradicionales, ha permanecido. De ahi que su presencia en las
ciudades produciraunaimagen borrosa de laindianidady la ruralidad.
Los indios que vivirian en las ciudades ya no serian, desde estas
visiones indios, serian mestizos, por el racismo y la conducente
marginacion por mostrar atributos que los han identificado
histéricamente como indigenas, como lalenguay la vestimenta. Como
resultado de estos largos y complejos procesos socioculturales la
presencia indigena en las escuelas primarias conocidas como

generales o regulares no ha sido foco de atencion. (p.189)

Esto se refiere a que, en las escuelas del sistema general, en su mayoria no se
reconoce alosindigenasy menosse reconocea los pueblosindigenasdela Ciudad
de México donde se asientan estas escuelas. En la CDMX no se ha creado una
instancia dedicada a la educacion indigena a pesar de la presencia de pueblos

originarios y poblacion indigena migrante asentada en la CDMX.

El otro aspecto importante por sefialar es que, aunque, el director no reconoce en
Acopilco caracteristicas de indigenas pues segun él se han perdido en el pueblo, si

identifica elementos sobre la organizacion comunal y politica de la comunidad.



Incluso hace una critica muy pertinente, sobre el papel que hajugado la alcaldia
para viciar las instancias de representacion de la comunidad, cooptar a algunos
dirigentescomunalesy con esto provocar a que se desvirtien losusos y costumbres
0 sistemas normativos en la comunidad, lo que ocasiona que algunos comuneros
busquen beneficio personal, econdmico y politico, pero no comunitario. El director
pone como ejemplo el tema del agua, donde sefialaque es la alcaldia quien maneja
los manantialesyla distribucion del agua,aun cuando esto se encuentraen terrenos
comunales e indigenas, es decir la alcaldia al intervenirfomenta el paternalismo y
el clientelismo ademas de romper el tejido social en la comunidad. Ademas de
violentar la autonomiay libre determinacion de este puebloindigena, como sefiala

Gomez (2013)

Igual que los siriames, los tatamandones, o los gobernadores yaquis,
repiten hasta el cansancio que quieren respeto, que quieren decidir
sus asuntos vitales, que no decidan por ellos, que noles impongan la
religién, las formas de organizacion,la educacion porque las escuelas
les ensefian a repudiar su cultura, que no hagan megaproyectos que
les destruyan sus territorios, que no llegue el gobierno con recursos
econdmicosy los entregue a individuos que no toman en cuenta a las
autoridades de la comunidad, aunque dicen representarla y solo la

dividen. (p.292)



Lo citado anteriormente es un claro reflejo de lo que sucede en Acopilco, y que se
agudizaante el desconocimiento quetienen algunos habitantes sobre sus derechos
colectivos que les permiten resistir y luchar por su territorio. En otras palabras, la
autonomia de Acopilco es totalmente violentada por el gobierno de la alcaldia
Cuajimalpa al intervenir en asuntos de la comunidad, sobre su organizaciéon y

sistemas normativos indigenas.

Al preguntar al director que nos podria compartir sobre como ejercen sus derechos
colectivos los habitantes, y cémo identifica usted las practicas culturales y

tradiciones de la comunidad:

Sobre sus derechos no tengo mucho conocimiento, he oido de sus reuniones
donde deciden, pero no mas. Ahora sobre las tradiciones un caso muy
concreto es este fin de semana (12 octubre) es la fiesta patronal que influye
de mala manera en la escuela porque los nifios faltan y aunque se les diga
gue se les pondra falta, no vienen, nosotros con los alumnos que vienen esos
dias trabajamos sus tradiciones, costumbres y a los que no vienen se les pide

un reporte sobre elementos de las fiestas, su comida,la danza de los arrieros.

El director en gran parte desconoce la forma de organizacion interna de la
comunidad a partir de la cual se ejercen sus derechos y se viven las practicas
culturales, sobre todo en lo referente a la defensa de sus recursos naturales y

territorios. Lo que si tiene claro es que a través del sistema asambleario comunal



indigena se toman las decisiones trascendentales para la comunidad. Sobre esta
forma de organizacién de los pueblos Regino (1999) nos dice que “Las decisiones
que se toman en las asambleas, tienen que ver con, servicio comunitario, la relacién
con las autoridades externas, la resoluciéon de conflictos, la satisfaccion de
necesidades comunales. En la asamblea se mantiene el poder supremo de la
comunidad.” (p.30). En este entendido, es a partir de las asambleas que la
comunidad ejerce su autonomiay determina sus prioridades, solucion aconflictosy
trabajos a realizar. Por lo que es necesario retomar esta forma de organizacion de
la comunidad en la escuela, ya que es un ejemplo de participacion, trabajo en
equipo, cooperacion donde se pone al centro el interés comun.

Ahora bien, el director afirma que las tradiciones, como lafiesta patronal influyen de
manera negativa en la escuela, debido a que los nifios faltan a clases, pero esta
falta de asistencia no es por desinterés sino porque en esos dias de las fiestas
patronales, los alumnos participan en distintas actividades en su casa y en la
comunidad como preparar alimentos, colgar lonas, adecuar espacios para recibir a
pueblos vecinos, armar y colocar portadas florales, participar en danzas
tradicionales, medir lefia, comida, o0 porque sus papas ocupan cargos de autoridad
tradicional, actividades con las que aprenden y refuerzan su identidad y adquieren
conocimientos y saberes comunitarios que son elementales para su vida en
comunidad y estos son transmitidos a través de la observaciéon y la practica, por
tanto, asegurar que es malo que los alumnos no asistan a clases en dias de fiesta
patronal es negar que existe un aprendizaje extraescolar que contribuye a su

formacidn social, cultural y cognitiva.



El director menciona que durante esos dias de fiesta abordan temas relacionados
con la comunidad, como las comidas que preparan, los elementos de la fiesta y las
danzas que seguramente son tratados como folclore. Tal vez en estas ocasiones
solo deberia de reforzar el tema de las fiestas patronales y practicas culturales.
Pensando que estos saberes y practicas deberian de ser contenidosincluidos en el
programa educativo. Para lograr que los nifios aprendan a vincular estos
aprendizajesde sucomunidad como parte de lo que trabajan en la escuela. Retomo
lo dice Diaz Barriga (2006): “La educacion que se ofrece en las escuelas debiese
permitir que los estudiantes participar de manera activa y reflexiva en actividades
educativas propositivas, significativas y coherentes con las practicas relevantes en
Su cultura” (p.15). Esto quiere decir que la escuela debe ligar los conocimientos
aprendidos en ellacon lo que el alumno vive y practica en su comunidad.

Le pregunté al director ¢ como es el vinculo entre laescuelay lacomunidad? Usted

como director qué nos puede decir, en caso de que exista 0 no dicho vinculo:

Antes si por ejemplo entre la escuela y las autoridades de la comunidad
organizdbamos el desfile del 20 de noviembre, coordinabamos algunas otras
actividades fuera de la escuela, pero desde que entro la alcaldia ya no. Se
rompio la relacién ahora todo lo organiza la alcaldia y a nosotros nos avisan
desde la zona escolar de las actividades, pero ya no tenemos contacto con
las autoridades. Lo que yo propondria para rescatar ese vinculo serio trabajar

con eltercio de los alumnos que son de aqui, retomar sus usosy costumbres,



trabajar su identidad a través de la memoria historica, si saben la historia de
como se fundd su comunidad, algunos lugares emblematicos, para reforzar
su identidad y sentido de pertenencia. Porque no hay conflicto entre la

escuelay la comunidad.

En esta respuesta vislumbro tres cosas. Una, la escuelay la comunidad tenian un
vinculo que les permitia tener interaccién para organizar actividades y con esto
enriquecer la cultura de los nifios, ademas de vincular actividades escolares y
comunitarias como desfiles, convivios etc. Sin embargo, desde la intromision de la
alcaldia en (2012) se rompi6 el vinculo entrela escuelay los miembros comunidad,
pues la alcaldia eliminé el dialogo que existia. Ahora es a través de la zona escolar
y la alcaldia que se organizan los eventos que menciona el director, por lo que la
alcaldiasustituyd a las autoridades tradicionalesy la autoridad escolar fue sustituida
por la zona escolar. Lo que resulté en una disminucién sustancial en la relacion

escuelay comunidad

Sobre lo que propone el director como: trabajar usos y costumbres de la comunidad,
sus sistemas normativos, memoria histérica entre otras, me parece una idea
bastante pertinente, que aportaria mucho al proceso de ensefianzay aprendizaje,
siempre y cuando estos temas se incluyan como contenidos especificos con
actividades complementarias como investigaciones, reportes, proyectos, notas o
dibujos, como lo propone la ensefianza situada de Diaz Barriga (2006) al formular

lo siguiente: “Se plantea que la escuela a través de la promocién de practicas



educativas auténticas, estimule el facultamiento de los alumnos, fortalezca su
identidad como personas y los prepare para la vida en sociedad” (p.16) Por lo que
trabajar dichos contenidos en laescuelaimplica cambios y adaptacionesal curriculo
para que aborde los contenidos de manera especifica y no Unicamente en
determinadas fechas se fortaleza su ensefianza, pero se establezca en los planes
educativos como contenidos especificos que se aborden de manera profunda,

reflexivay critica. Que pueden enriquecer la educacion formal.

3.4 Los derechos de los pueblos através de la mirada de los alumnos.

Para saber que conocimiento tienen losalumnos sobre los derechos de los pueblos
indigenas, realicé una actividad en el salon de clases, pero como se dispuso de
poco tiempo, se dejo para haceren casa como tarea. Se les pidi6 a los 22 alumnos
gue asistieron el dia de la observacion,que en unahoja en blanco hicieran un dibujo
en el que representaran dos cosas, la primera, ¢qué entendian por territorio y
recursos naturales de su comunidad?y la segunda, ¢,qué derechos de los pueblos

indigenas conocen?

Con el finde comentary para noabrumar el analisiscon los 22 dibujos, elegi trabajar
con los dibujos de cuatro nifios. Como lo sefala Maestre (2010), el dibujo “Es un
medio de comunicacion entre el sujeto y el mundo que los rodea” (p.2.) Por ello, a

través de estos dibujos describiré lo que los nifios entiendeny representan como



parte de su territorio, recursos naturalesy derechos colectivos. En seguida presento

los dibujosy los comento.

Dibujos elaborados por alumnos del quinto grado de la escuela primaria Justo
Sierra. Octubre del 2019



Sobre la primera pregunta, para que los alumnos representaran lo que ellos,
consideran son sus recursos naturales y territorio. Encontré que los alumnos si
conocen e identifican sus recursos naturales y territorio, en los dibujos la
representacion de arboles, rios, manantiales, animales, montafias se pueden
apreciar en los dibujos arriba anotados, estos elementos fue constante en casi
todos, lo que me conduce a pensar que los nifios son conscientes de lo que
conforma su territorio y recursos naturales, idea que refuerzo con lo que el docente
me comento en la entrevista: “Los nifios si son conscientes de que tiene mucho
bosque en su comunidad, que hay agua, hablan de las presas, yo no las conozco,
pero ellos si”. Es asi como puedo afirmar que los nifios tienen conocimiento de lo
que es su territorio porque tienen relacion con él y conviven de cerca con el propio

bosquey susrecursos naturales, agua, arboles, etc.

La segunda cuestién que tenian que representar es sobre cuales derechos de los
pueblosindigenas conocen, en este sentido nolograron representar estos derechos
o algunaidea cercana. Segun Mestre (2010) en la etapa del creciente realismos los
nifos a la hora de elaborar sus dibujos “Tienen mas conciencia de si mismos, se
interesan mas por los detalles de su entorno social, y son més fieles en la realidad
al momento de plasmar su idea” (p.7). Por lo que considero que los nifios
desconocen los derechos de los pueblos indigenas, porque no les han sido

ensefiados.



Pues, en lugar de los derechos colectivos, en los dibujos, los nifios representaron
derechos individuales como el derecho a la educacion, a la salud, los derechos de
los nifios, entre otros. Considero entonces que, si los derechos de los pueblos se
ensefiaran en elaula,através de un proceso de ensefianzay aprendizaje pertinente
y continuo en los grados escolares, los nifios identificarias plenamente sus derechos
como miembros de un puebloindigena. Pues lo que comprobé en la actividad es

que los nifios si saben que esun derechoy quienes lo pueden ejercer.

Sin embargo, al desconocerlos derechos de los pueblos indigenas, se quedan sin
instrumentos para poder defenderen un futuro como adultos, sus recursos naturales

y territorio que sitienen plenamente identificados.

En este contexto la escuela primaria podria intervenir para trabajar un proyecto que
culmine con la elaboracién de algin material didactico elaborado entre padres de
familia, alumnos y docentes, sobre el conocimiento y aplicacion de los derechos
colectivos. El propésito es recuperar el conocimiento que tienen los padres de
familia en el dia a dia e invitar a participar a otros miembros de la comunidad para
que enriquezcan el proyecto. El resultado propiciara la discusion y trasmision de
manera mas facil a los alumnos, asi como el ejercicio de sus derechos como
ciudadanos libresy conscientes de sus problematicas socioculturales, econémicas
y juridicas quevive la comunidad, con relacién a sus recursos, sistemas normativos

y tradiciones comunales.



3.5 ¢Qué piensala autoridad tradicional sobre la ensefianza de los derechos

de los pueblosindigenas en la escuela?

Para recuperar la voz de las autoridades tradicionales de San Lorenzo Acopilco
sobre la inclusion de los derechos indigenas en la ensefianza de la educacion
basica, realicé una breve entrevista con tres preguntas estructuradas a partir de las
cualespretendiaidentificary rescatar lo que la autoridad piensay aporta al respecto
de que los derechos de los pueblos indigenas formen parte de los contenidos

escolares de primaria.

Como lo menciono en el capitulo uno, al describir el contexto politico de la
comunidad, hago referencia a la existencia de dos autoridades comunales, una
impuesta por la alcaldia de Cuajimalpay el tribunal unitario agrario y otra elegida
por la comunidad. Para este trabajo entrevisté ala autoridad comunal elegidaporla

comunidad, a la jefatura supremaindigenay al consejo de ancianos.

Les pregunté: ¢ Qué opinion tienen respecto a que se ensefien los derechos de los

pueblos indigenas en la escuela primaria? Sus respuestas fueron las siguientes:

Es importante que se les ensefien los derechos de los pueblos alos nifios en
la escuela para que sean conocidos y los hagan valer, ademas de que

valoren sus raices y asi puedan ejercer sus usos y costumbres, también



opinanque, es una necesidad para conocer su historia, defender su presente,

serviria para recuperar la dignidad comunal.

Los entrevistados coincidieron en que es importante que en la escuela se aborden
los derechos de los pueblos indigenas, por dos razones, la primera para que los
conozcan y los ejerzan, y la segunda para seguir manteniendo sus usos Yy
costumbres (sistemas normativos) para defender su presente. Para que esto se
logre es necesario, como lo he sefialado anteriormente, que se aborden los
derechos de los pueblos como contenidos especificos dentro de las unidades de
aprendizaje, con continuidad y profundidad de acuerdo con el grado escolar,ademas
de que los derechos de los pueblos sean también un eje transversal en la

ensefianza en la educacion primaria.

También opinan que al ensefiarse los derechos de los pueblos se contribuiria a
recuperar la dignidad comunitaria frente a las intromisiones de factores externos,
haciendo énfasisen lacomunalidad, principio querigen lavida enla comunidad con
el objetivo de velar por intereses comunales-comunitarios y no individuales, al
respecto Dietz y Mateos (2013) sefialan que ‘Lo que denominamos como
comunalismo, como un sistema normativo propio, basado en la ideologia de
comunidad no solo como espacio de organizacion sino como sistema propio del bien

vivir’ (p.124), es decir, la ensefianza de los derechos contribuye a recuperar la



dignidad comunal en todos los sentidos de la vida, aunado al ejercicio de estos

derechos para participar en la defensa de la tierra, territorio y recursos.

Uno de los objetivos que se persigue con el planteamiento que desde la escuela se
ensefien y aprendan los derechos de los pueblos, es que los alumnos indigenas de
Acopilco y otras comunidades, se formen de tal suerte que sean participes en los
distintos procesos politicos, sociales, culturalesde su comunidad deacuerdo con la
pertinencia de su edad, para ello es fundamental saber que piensa la autoridad
tradicional sobre actividades que les permitan a los nifios ser parte activa en el
pueblo.Por ello pregunté a las autoridades ¢, Cémo podrian involucrase losnifios en

la lucha de lacomunidad y me respondieron lo siguiente:

Primero trabajar para quitar el tabd o mala informacién sobre que ser
indigena es degradante, para fortalecer su identidad, posteriormente
ensefarles el respeto por su comunidad, ademéas de darles informacion a los
nifios tanto de lo que esta sucediendo en la comunidad, los conflictos internos
y la propia historia de la comunidad, también incluyéndolos en las actividades

comunales algo muy importante es ensefarles que el bosque es sagrado.

Desde mi puntode vista las autoridades tradicionales plantean tres estrategias para
acercar a los alumnos alalucha comunal. Primera, trabajar para eliminarlaimagen
estereotipada que se tiene de lo que representa ser indigenay con esto los nifios

se puedan asumir plenamente como indigenas de San Lorenzo Acopilco, en el



entendido que los indigenas también somos diversos. Segunda transmitir desde la
cosmovision de la comunidad la importancia del bosque, que se considera un
elemento sagrado, asi como el respeto por la comunidad y la importancia del
territorio y recursos naturales. Tercera, informar a los nifios del contexto social que
se vive y de la larga historia que tiene Acopilco. Considero entonces que estas tres
estrategias son fundamentales para que los nifios se asuman como parte de la
comunidad, compartan unavision comunitaria de los bienesy recursos del pueblo
y estén plenamente informados sobre lo que sucede en su comunidad, ala vez que
desarrollen unaopinidén criticay en momento pertinente puedan ser parte activa de
la lucha comunal. Ademas de fortalecer su identidad de pertenencia a un pueblo

indigena.

También plantean momentos en los que los alumnos se pueden involucrar
activamente a través de proyectos educativos, aunque no plantean dichas
actividades, deduzco por mi experiencia que se refieren a las faenas, a los
recorridos comunales, las ceremonias tradicionales e incluso a las manifestaciones
de inconformidad, esto generaria y reforzaria en los nifios su sentido de pertenencia
y despertaria inquietudes por participar activamente en la comunidad, venciendo la
apatia que muchas veces impera en algunos adultos y que penetra a los nifios.
Ademas de crear unaconexiénentre loque escasamente se aborda en la actualidad
en los planesy programas de estudioy lo que viven en su comunidad. Asi se lograria
unode los postulados de este trabajo que es, incluirlos derechos de los pueblos

para que los alumnos los conozcan, los ejerzan y defiendan su comunidad.



En este orden de ideas yo sumaria que se realicen asambleas especificamente con
los nifiosdonde ellos expresen sus opiniones, realicen cuestionamientos, expongan
sus dudasy construyan posibles soluciones de acorde a su edad sobre problemas
de la comunidad. Como lo plantea Freinet en Palacios (1978) “La pedagogia
dinamicaliga al nifio con su vida, su medio social, con los problemas que le atafien
a él y su entorno. La escuela es una continuacion de la vida familiar, del pueblo”

(p.93) Es decir que el nifilo no es ajeno a los problemas que vive su comunidad.

Finalmente, como lo hice con el docente y el director, ahora con las autoridades
tradicionales, pregunté qué acciones plantearian para que existiera un vinculo entre

la escuelay la comunidad alo que respondieron:

Se podrian realizar actividades en las que se les ensefie a los alumnos y
maestros, que flora y fauna hay en la comunidad, ensefiarles en algunas
clases nuestros conocimientos del pueblo, organizar entre la escuelay notros
bailes regionales, exposiciones culturales. También invitar a los maestros a
nuestras faenas y asambleas comunales para que ellos estén conscientes de

lo que pasa en la comunidad.

Es evidente que no hay un vinculo entre escuelay comunidad, pero la autoridad
tradicional propone algunas orientaciones con las cuales se podrian vincular
escuelay comunidad. Medina (1999) plantea que “La escuela no ha llegado a tal
punto de apropiacion por las comunidades indias y tiene todavia mucho de

imposicion y de negacion de la cultura de raiz mesoamericana” (p.4). Es decir,



cuando la escuela se apropie culturalmente de la comunidad y la acepte sin

pretender cambiarla, se lograra que la escuela deje de funcionar como una

institucion ajena alos intereses de la culturay cosmovision indigena.

Dentro de las orientaciones que dan las autoridades estan: realizar actividades en
la escuelayla comunidad, donde se conozca el entorno social de la comunidad, se
compartan saberes comunitarios, la organizacion de actividades culturales que
refuercen el sentido de pertenecia de los alumnos. Y la integracion delos docentes
en las asambleas y faenas para que tengan conciencia de lo que sucede en la
comunidad y tengan oportunidad de conocer el contexto social de los alumnos,

como lo plantea Ramirez (2017):

“Se construyan dentro de la escuela procesos educativos basados en las
caracteristicas del alumnado, en donde los docentes reflexionen, sobre sus
creencias y valores y en donde las aportaciones de las familias y de la
comunidad sean consideradas como fuentes de conocimiento para la toma
de decisiones. Para una educacion basada en las necesidades de las

personasy de la sociedad” (p.85)

Esdecir, loque se apuntacon unaeducacionintercultural bilinglie donde se aborden
los derechos de los pueblos como contenidos especificos y se retome el contexto
sociocultural del alumno ademas de trabajar en vinculacion con la comunidad, es

gue los educandos asocien lo que viven en la escuela con su vida



diariay quelos conocimientos aprendidos en la educacion primaria les permitan dar

respuestas a las complejidades cotidianas.

Finalmente,la autoridad tradicional en sus respuestas deja ver unadisposicion para
trabajar conla escuelay construirun vinculoentre esta y la comunidad que permita

unaeducacion donde los saberes, conocimientos comunitarios practicas culturales

y sistemas normativos estén presentes.

Es asi como concluyo este capitulo en donde describiy analicé a los actores mas
importantes en el proceso de ensefianzay aprendizaje sobre los derechos de los
pueblosindigenas. Y comprobé que en el quinto grado de la educacién primaria

en la Escuela Justo Sierra los derechos de los pueblosindigenas no se ensefian

por las razones que ya expuse.



Conclusiones y sugerencias.

Este trabajo es producto del andlisis que se realiz6 de la observacion y entrevistas
semi estructuradas, mismas que permitieron recuperar la voz de los alumnos,
docentes y autoridades escolares, para saber si: ¢, se ensefian los derechos de los
pueblosindigenas? después de lo cual concluyo, que no se ensefian los derechos
de los pueblos, y que estos ni si quiera estan contemplados como conocimientos

concretos en los planesy programas de estudios.

A demas confirme que se excluye a San Lorenzo Acopilco puebloindigena de la
Ciudad de México, de la aplicacion de la politica educativa intercultural bilingie,
debido a que no se considera desde la Secretaria de Educacion Pablica como un
pueblo indigena, y por ello no recibe una educacion culturalmente pertinente,
aunque esto es contradictoriotoda vez quela politica educativaintercultural bilingiie

esta planteada para todo el sistema educativo mexicano.

Sin embargo, a lo largo del trabajo descubri que esta politica en su mayoria se ha
implementado Gnicamente en comunidades que hablan alguna lengua indigena,
puedodecir entonces, queel criterio linglistico es el determinante para saber donde

poner en practica dicha politica.

Aunado a lo anterior, el desconocimiento de la politica educativa intercultural
bilingtie como de los derechos de los pueblosindigenas por parte del docentey del
director es uno de los principales motivos por los que no se aplica la politica ni se

ensefian los derechos de los pueblos indigenas.



Aunque quisierasefialar que,tampoco la educacion intercultural bilingle es del todo
garantia de que se respeten los derechos de los pueblos indigenas, si estos siguen
siendo omitidos de la educacién escolarizada, para asi cumplir el cometido de que
en el imaginario colectivo sean los derechos de los pueblosindigenas algo que se

deba de cumplir sin condiciones.

En este trabajo quedan documentadas las causales por las cuales los derechos de
los pueblos indigenas no son parte del proceso de ensefianzay aprendizaje, pero
también quedan marcadas las rutas a seguir para la ensefianza de los derechos de
los pueblosindigenas, con el objetivo de formar nifios capaces de defendersu tierra,

territorio, recursos naturalesy sistemas normativo

Aunque no trabajé directamente con quienes disefian los planesy programas de
educacion primaria, pude notar a través de la revision de los documentos oficiales
que estos plasman la educacién intercultural bilinglie de unaforma muy general, sin
gue se den orientaciones precisas de como se deberia aplicar concretamente.
Como ya sefialé, esta politica esta planteada para todos los alumnos de educacion

basica de todos los medios socioculturales, econdmicos y politicos

Detecté que los documentos tienden a tener una vision de corte folklorista sobre los
pueblosindigenas sin que se aborden como contenidos de ensefianzay aprendizaje

los derechos de los pueblosindigenas en los distintos ambitos y niveles educativos.

Aunado a lo anterior, la aplicacion concreta de una educacién intercultural bilinglie
no se ha hechounarealidad, porque los docentes no la conocen y eso limita todo

el proceso para su aplicacion.



Lo anterior, sumado a que solo en determinadas escuelas es donde se aplica esta
politica, la gran mayoria en estados de la republica con un alto porcentaje de
hablantes de algunalenguaindigenadichas primarias corresponden al sistema de
educacion indigena que coordina la Direccion General de Educacion Indigena,
Intercultural y Bilingte (DGEIIB) pero en la Ciudad de México los pueblosindigenas
son los grandes excluidos de esta politica y en solo en algunos casos se trabaja con
indigenas residentes en la CDMX a través de programas complementarios

extracurriculares que no son parte de las clases escolarizadas.

Por lo que la politica educativa intercultural bilinglie no cumple con sus objetivos,

ni tampoco hasido del todo benéfica para los pueblosy comunidad indigenas.

Debido a lo anterior un tema que atender para que la ensefianzay aprendizaje de
los derechos de los pueblos indigenas sea unarealidad, es la formacion continua
de los docentes en servicio y la formacion inicial en las instituciones formadoras de
maestros y formadoras de profesionales dela educacién. Ademas de garantizar que
en dichos programas de formacion docente los derechos de los pueblos indigenas
estén contemplados como temas concretos, con lo cual los docentes podran tener
el conocimiento necesario tanto de la politica educativa intercultural bilingtie como
de los derechos colectivos de los pueblos indigenas para un tratamiento

pedagodgico-didactico.

Como hemos visto la politica antes mencionada solo se aplica en determinados

contextos, lo que merma el resultado que se pretende obtener y con ello se



contribuye en gran medida a que la sociedad en su conjunto no termine de

reconocery respetar a los pueblos indigenasy sus derechos.

Finalmente, al hablar de una politica bilingle se deberia tener en cuenta que los
pueblos indigenas de la CDMX principalmente por el colonialismo han perdido su
lengua indigena, por lo que dicha politica tendria que enfocarse también en
recuperar la lengua indigena de la comunidad. Y no excluir a los pueblos de la

CDMX.

A través de las entrevistas descubri que tanto el director como el docente tienen
confusion en relacién con la politica educativa intercultural bilingtie, que asocian
mas con el multiculturalismo y en brindar atencion e integrar a los alumnos
indigenas, cuestion alejada de lo que persigue la politica educativa antes
mencionada. Ademas, desconocen los derechos de los pueblosindigenas, lo que
evidentemente resulta en que no se abordan en los contenidos de ensefianzaya

aprendizaje.

Y lo que se ve en las clases de Educacion Basica sobre temas de los derechos de
los pueblos, gira en torno a las tradiciones, lo que definitivamente le da un sentido
folklorista que no contribuye al conocimiento nia respetar los derechos colectivos

de los pueblos.

Lo anterior se suma a que ni el maestro ni el personal directivo, reconocen a San
Lorenzo Acopilco como un puebloindigena, pues en ambos permean los prejuicios
y las caracteristicas que segun ellos definen a los pueblos indigenas, esto

definitivamente es un factor determinante para que los alumnos no reciban una



educacion culturalmente pertinente ademas de no trabajar lainterculturalidad como

eje trasversal en la educacion primaria.

En conclusidn, el desconocimiento de la politica educativa es la causa principal de
gue nose implemente en la primaria Justo Sierra, y mientras esta situacion contindie
la aspiracion a que todos reciban una educacion intercultural seguira Gnicamente
siendo parte de los discursos politicos, pero totalmente ajena de la practica

pedagodgica-didacticay de lo que realmente sucede en las aulas.

Resulta necesario decir que el vinculo entre la escuela y la comunidad se ha
perdido, por lo que hoy en dia, es el director quien los trata con la alcaldia de
Cuajimalpa, replegando asi a la comunidady limitando que esta se vincule con la
escuela, lo que implica entre otras cosas, que hayauna ruptura entre lo aprendido

en clases y lo que se vive en la comunidad cotidianamente.

Los alumnos tienen conciencia de dos problemas fundamentales en su comunidad
gue son una amenaza para sus bosques, la primera es la tala de arboles y la
segunda es la invasion al bosque o la construccién de viviendas en plena zona
boscosa. Sin embargo, el docente no problematiza estas situaciones para
trabajarlas a profundidad con diversas estrategias didacticas y pedagogicas que le
permitan situar contenidos de algunas materias como geografia 0 ciencias
naturales, con el fin de que la ensefianza sea situada en cuestiones que les son

proximas a los nifos.

De igual forma el docente podria aprovechar para abordar los derechos de los

pueblos indigenas referentes a sus tierras, territorio y recursos naturales, de tal



manera que se les brindaran elementos a los alumnos para ejercer sus derechos y
por ende defender su comunidad, que es el objetivo de que los derechos de los
pueblosindigenas sean ensefiados y aprendidos en la escuela, debido a que no se

conocen los derechos de los pueblos, no son ejercidos.

Existe también un conocimiento en los nifios sobre sus tradiciones y practicas
culturales, que vistas desde el director son una barrera para el desempefio de los
nifios en laescuela, esto debido a la desvinculacién entre la escuela, la comunidad
y sustradiciones, lo que contribuye a la pérdida de la identidad como miembros de

un puebloindigena.

Finalmente, la ensefianzasituadadelos derechos de los pueblosindigenas es parte
del proceso pedagdgico-didactico que el docente como investigador tendria que
abordar, es decir el docente debe investigar sobre las necesidades e intereses y
problemas de la comunidad donde se ubican los derechos de los pueblosy en su
practica docente poder aterrizarlos en actividades que les permitan a los nifios no

solo conocerlos sino, en su momento, transformar la realidad que les toca vivir.

Primero, para implementar la politica educativa de la interculturalidad y el
bilingliismo y segundo, para contribuir al respeto de los derechos de los pueblos. Y
lograr que los alumnos se asuman orgullosamente como indigenas con plena

conciencia sobre su identidad, lenguay cultura.

Aunado a lo anterior los padres de familia, la comunidad y las autoridades

tradicionales tendrian que responsabilizarse de involucrar a los nifios en las

actividades de la comunidad, ademéas de garantizar la participacion de ellos en



actividades, faenas, asambleas, reuniones y otras actividades donde los nifios
observen como se hacetal cosa, como se toman acuerdosy asi recuperar el sentido
de pertenencia al pueblo indigena que asi todos los actores involucrados en la
educacion primaria asuman la parte de responsabilidad que les corresponda, y en
conjunto construyan los espacios y contextos donde la implementacion de la

educacion intercultural bilinglie y los derechos de los pueblos sea una realidad.

Sugerencias

La finalidad de estas sugerencias es proporcionar elementos a los docentes y
autoridades escolares para que se ensefien los derechos colectivos de los pueblos
indigenas en las escuelas primarias del pais, como contenidos de ensefianzay
aprendizaje y como eje trasversal en la aplicacién de un curriculo culturalmente

pertinente, intercultural critico.

Como bien lo sefialé durante todo el abordaje del trabajo, la politica educativa
intercultural bilinglie esta planteada para todo el sistema educativo mexicano, sin
embargo, la falta de formacién en los docentes y en los profesionales de la
educacion limita su implementacion, y reduce que dicha politica s6lo se aplique en
algunos pueblosindigenas, sobre todo en donde hay mayor nimero de hablantes

de algunalenguaindigena.

Para combatir lo anterior es necesario que los planes y programas educativos de
las instituciones formadoras de maestros, también incluyan los derechos de los

pueblos como parte de la formacién de los futuros docentes. A fin de que estos al



egresar cuenten con las herramientas y los elementos suficientes para ensefar los

derechos de los pueblos.

En el caso concreto de la escuelaJusto Sierraes necesarioy urgente que el director
como el personal docentey no docente, reconozcan San Lorenzo Acopilcocomo un
puebloindigena, con sistemas normativos propios y a sus integrantes como sujetos
de derecho publico y entre dichos derechos destaca el de una educacion
culturalmente pertinente como lo establece el convenio 169 de la OIT en su capitulo
cuarto de los articulos 26 al 31 donde establece las condicionesy formas, en las
que el estado debera impartir y garantizar la educacién alos pueblos indigenas,
entre otras: destacan la colaboracion de la comunidad para construir un curriculo
culturalmente pertinente, garantizar que en la escuela los alumnos aprendan a
escribir y leer en su lenguaindigena, ademas de abarcar su cultura, derechos,
costumbres y formas de organizarse en los contenidos escolares. Aungue esto ya
se menciona en las actuales leyes educativas emitidas en 2019. Aun su
implementacion esta lejana porque ain no se dice como se aterrizara la nueva
politica educativa para los pueblos indigenas y para el eje de la interculturalidad

para todos.

Es importante sefalar que se deben de eliminarlos prejuicios que existen sobre los
pueblos indigenasy hacer una deconstruccion de la imagen que se tienen de los

indigenas a partir de caracteristicas o rasgos fisicos.

Las sugerencias no pretenden resolver el problema de fondo, para ello se necesita:

A) interpretar e intervenir en el curriculo de forma profunda para abordar los



derechos de los pueblos indigenas. B) La intervencion en los planes y programas

de educacion basica. C) La incorporacion en los planesy programas de estudio de

las instituciones formadoras de maestros y profesionales de la educacion.

A continuacion, en listo algunas de las sugerencias que propongo para que se

puedan ensefar los derechos es la primaria Justo Sierra.

1. Que las autoridades educativas cumplan el cometido de implementar la
politica educativa intercultural bilinglie, en todo el sistema educativo
nacional, reconociendo alos pueblosy teniendo en consideracion que en la
CDMX los pueblos por el colonialismo han sido sometidos y se ha tratado de
eliminar su cultura, por lo que el proceso de reconstitucion ha sido lento,
debido a lo cual en la actualidad muchos podrian reconocerse como
originarios y no como como indigenas, pero siguen conservando sus
instituciones propias, normas internas, de gobierno. En este orden de ideas
entre docentes, maestros y padres de familia deben reconocer a San
Lorenzo Acopilco como un pueblo indigena, mismo que debe tener una
educacion culturalmente pertinente.

2. Una estrategia importante es la realizacion de talleres a nivel zona de
supervision escolar, con personal docente, directivos, padres de familia,
comunidad estudiantil, sobre los derechos de los pueblos indigenasy la

politica educativa intercultural bilingue.

3. El director tendria que recurrir a las asambleas de padres de familia para

gue en conjunto los actores involucrados en el proceso de ensefianzay a



aprendizaje, director, docentes, padres de familiay alumnos, conozcan y
socialicen conocimientos en torno a la politica educativay juntos busquenla
manera a través de la cual se ensefien los derechos de los pueblos
indigenas

El docente como un docente investigador, tendria la ardua tarea de buscar
informacion y documentarse a cerca de los derechos de los pueblos
indigenas para que pudieratener las nociones minimas de estos y llevarlos
a la practica docente. A través de la educacion situada, problematizando la
ensefianza de los derechos, trabajarlos por proyectos educativos con una
metodologia didactica pertinente que coadyuve al aprendizaje de los
derechos, asi como una evaluacion pertinente sobre lo aprendido, con la

finalidad de mejorar las estrategias didacticas.

Como resultado de la ensefianza podrian realizarse actividades de difusion
de los derechos de los pueblosindigenas, entre ella podria ser, un periédico
mural elaborado por alumnosy maestros, en donde se expusiera el marco
juridico de los derechos de los pueblosindigenasy la forma en la que estos
se pueden ejercer con ejemplos de la comunidad. También podrian invitar a
personas de la comunidad a que expliquen alos alumnosy docentes los
problemas de la comunidady posteriormente realizar historietas donde los

alumnos utilicen como solucién los derechos de los pueblos indigenas.



6. Debido al desconocimiento de los derechos de los pueblos indigenas por
parte de algunos de los miembros de la comunidad y de las personas
externas a estas, también se podria organizar como parte del resultado del
proceso de ensefianzay aprendizaje, unacampafaescolar por la promocion
de los derechos de los pueblos indigenas, donde se realicen diversas

actividades didacticas con la debida pertinencia al grado escolar.

7. Respecto al papel de los padres de familia, se les podria invitar a que
expongan, las forma en la que se organiza la comunidad indigena, las
autoridades tradicionales que existen, la forma de adoptar decisiones,y los
recursos naturales existentes en la comunidad. A partir de lo cual se podria
pedir alos nifioslevantarreportes sobre los problemas de su comunidad, las
asambleas comunitariasy las formas en las que se adoptan acuerdos, para
gue posteriormente en el aula el docente trabaje con ello relacionando los

derechos de los pueblos indigenas.

8. En conjunto con las autoridades tradicionales se pueden organizar visitas a
las zonas de los recursos naturales donde también existen afectaciones al
equilibrio ecoldgico y posibles violaciones a los derechos colectivos de la
comunidad. Para que después junto a los docentes se puedan elaborar
materiales didacticos que aborden tanto los problemas locales y los

derechos de los pueblosindigenasy se socialicen con la comunidad



9. Un punto urgente es restablecer el vinculo entre la escuelay la comunidad,
de tal manera que los alumnos tengan continuidad pedagogica de lo que
aprenden en la escuelay de lo que viven en su comunidad invitando a los
docentes a las actividades de la comunidad como: faenas, fiestas
patronales, asambleas comunitarias, asambleas comunales y practicas
culturales para asi hacer participe al docente de las actividades comunales
y el vinculo escuela comunidad sea mas solido, ademas de que el maestro

conozca el ambiente en el que conviven los nifios de la comunidad.

10.La ultima sugerencia seria que, entre docentes, director y padres de familia,
no permitan la intervencién de las autoridades de la alcaldia en los temas
que corresponde ver entre comunidad y escuela, porque de esta forma
preservaran dicho vinculo conlafinalidad detener unaescuela cercanaa la
comunidad, que la conozca y haga participe a padres y autoridades del
proceso de ensefianza y aprendizaje de los derechos de los pueblos

indigenas.

Por altimo quisiera decir que la espiracion de que los derechos de los pueblos
indigenas sean parte del proceso de ensefianzayaprendizajey se aborden también
como eje en toda la educaciéon basica es formar alumnos que al egresar y en edad
pertinente, puedan convertirse en los defensores de los derechos colectivos de su

comunidad, preservando su tierra, territorio y recursos naturales, desde la vision



milenaria de sus ancestros, para conservar y ejercer sus derechos, sistemas

normativos y practicas culturales.

Y para los que no son indigenas que puedan valorar y dimensionar la importancia
de los pueblos indigenas, desde una vision igualitaria en el que no se vea a la
cultura,lenguay derechoindigena como algo inferior si no como a una cultura con
los elementos propios que lacomponen igual de valiosa quelas demas culturasy a
sus integrantes con los mismos derechos y la libertad irrestricta de practicarlos.
Estos se lograran si desde la educacion primaria se concientiza a los nifios a
construirrelaciones basadas en la interculturalidad critica, el respeto y la valoracion

de lo diferente como igual de valioso que lo propio.
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