EDUCACION INDIGENA, SU PROBLEMATICA
Y LA MODERNIDAD EN AMERICA LATINA

Onavis Ccabrera

l. INTRODUCCION

En la era de la globalizacion y de la internalizacién de las econo-
mias nacionales, pareciera un contrasentido "l6égico" que la cues-
tibn de las nacionalidades y de las etnias, como fenémeno histé-
rico, estén cobrando una inusitada actualidad en las decisiones
politicas y en la reflexion tedrica entre cientificos sociales y entre
educadores. Como una negacion al proyecto de la globalizacion
se esta planteando que ya las fronteras no se deben establecer
en funcion territorial, sino en funcion de las identidades naciona-
les.

La emergencia en el escenario mundial de movimientos so-
ciales y politicos, por la reafirmacion de las identidades naciona-
les, estdn ocupando una parte importante de la atencién interna-
cional. Ejemplo de ello es que los organismos internacionales re-
gistran en la actualidad mas de 50 guerras por problemas nacio-
nales y étnicos, 50 000 victimas resultado de estos conflictos y
més de 25 millones de refugiados y repatriados de origen étnico.
Para el presente afio (1995) el prondstico anual de los servicios
de inteligencia estadounidenses sefala que mas de 12 paises de
la poblacion mundial se encuentran divididos por conflictos étnicos
y religiosos o sacudidos por movimientos populares. El conflicto
en Yugoeslavia (Bosnia-Herzegovina), Ruanda, Somalia,
Afganistan, Zaire, Sudan, Liberia, Sri Lanka, son los casos mas
relevantes (La Jornada, 18/12 de 1994).

En el caso de América Latina y el Caribe, esta situacién se
expresa con el fendbmeno "atipico" de Chiapas, México, donde el
1 de enero de 1994, se produce un levantamiento indigena bajo
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el nombre de Ejército Zapatista de Liberacién Nacional, enarbo-
lando la bandera contra la pobreza, contra la explotacion, contra
la discriminacién racial, y en pro de la justicia social, la democra-
cia real y mayores espacios de participacion tanto en la socie-
dad nacional como en la sociedad global.

Es en el marco de esta realidad que 1993 fue proclamado
por Naciones Unidas como "Afio Internacional de las Poblacio-
nes Indigenas del Mundo" y a Rigoberta Mencht Tum le fue otor-
gado el Premio Nobel de la Paz 1992. La UNESCO, al proclamar
1993 Afio Internacional de las Poblaciones Indigenas del Mundo,
se plantea el objetivo de mejorar las condiciones de vida de di-
chas poblaciones indigenas, entre las cuales se incluye "la cultu-
ra, lalengua y la educaciéon" y esto se pretende mediante la par-
ticipacién de las poblaciones indigenas en la planificacién, ejecu-
cion y evaluacion de los proyectos que tengan consecuencias
en sus condiciones de vida y en su futuro.

Esta problemética en América Latina y el Caribe esta inti-
mamente articulada con la necesidad de construccion de un nuevo
pacto social y la necesidad de construccién de un nuevo proyec-
to de sociedad nacional que implique nuevas formas de
federalizacion, mayores espacios de autonomia de los pueblos
indigenas, y formas propias de gobiernos locales indigenas.

En esta misma perspectiva se esta planteando cémo orien-
tar el centralismo hacia el control local y forma propia de gobier-
nos de las naciones indigenas, y como articular estas nuevas
formas de gobiernos locales con el Estado-nacién, con la socie-
dad nacional y la sociedad global.

Este hecho es una clara expresion del protagonismo indige-
na en los asuntos sociopoliticos de la sociedad global y un claro
reconocimiento a la necesidad de cambiar esquemas de pensa-
miento sobre la cuestidon indigena. Es imperativo replantear los
marcos interpretativos de los enfoques integracionistas y
modernizantes que han predominado en la educacion indigena
en América Latina y el Caribe.

En este contexto, procuraremos hacer un analisis de la pro-
blematica de la educacion indigena frente a los retos y desafios
gue se le estan planteando desde el proyecto de la modernidad
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de la sociedad dominante. Retos que pueden resultar interesan-
tes en tanto pueden significar que las sociedades indigenas se
integren a los valores de la cultura y racionalidad occidental, o
por el contrario, puede constituir una oportunidad para que pue-
dan redimensionar su cultura, su racionalidad y su proyecto de
sociedad, en términos de la solidaridad, la cooperacién, la
intersubjetividad y el dialogo intercultural entre la sociedad occi-
dental y la sociedad indigena.

Il. LA EDUCACION, UNA PRACTICA CIENTIFICA

Abordar la contribucién de la educacién como ciencia, y el de la
educacion indigena en particular, a la construccién de un nuevo
proyecto de sociedad estd determinado en gran medida, por la
explicitacidon de este saber. Concebir a la educacién como un sa-
ber cientifico, es decir, entender a la educacion desde una pers-
pectiva cientifica que tiene su propia especificidad, su propio ob-
jeto de estudio y su propio campo de trabajo.

Esta aclaracion se hace necesaria en tanto existe una fuer-
te tendencia socioldgica que procura ubicar a las ciencias de la
educacion como un campo del saber interdisciplinario sobre la
base de una matriz filosofica.® Por otra parte sostienen que la
educacién no es una ciencia porque su objeto de estudio no esta
claramente explicitado. El objeto de estudio de la educacion es
patrimonio de las diferentes disciplinas de la ciencia, particular-
mente de las ciencias sociales.

Para situarnos en una perspectiva diferente a esta posicion
o planteamiento un tanto universalista, hay que sostener que hay
suficiente produccién teérico-metodoldgica y experiencia de la
practica que confirman la cientificidad del saber educativo, la de-
finicion de su objeto de estudio. La educacion ha adquirido el
estatus cientifico de practica cientifica en el ambito de las cien-
cias humano-sociales.

Sobre este aspecto, J. Piaget, en 7enderncias de /a /nvest-
gacion en /as Clencias Soc/ales afirma que "la ciencia comienza
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tan pronto como es posible delimitar un problema, de tal forma
que su solucion quede subordinada a una serie de comprobacio-
nes accesibles a cualquiera y verificables por cualquiera [...]"
(Castro, 1978).

La delimitacién de un problema educativo esta determinado
por la complejidad de la realidad educativa. Vigarello afirma que
las ciencias de la educacién se han constituido por la construc-
cién de su objeto. "Se interpreta esa afirmacion del autor en cuan-
to esta constitucion ha incorporado y articulado multiples cons-
trucciones tedricas, para explicar la problematica educativa, la
realidad educativa (siendo ésta el objeto), la cual funge como eje
articulador de tales construcciones" (De Alba, 1989).

Desde la perspectiva de la nocién de saber en Foucault, la
educacién se constituye en un campo del conocimiento cientifi-
o, se abre un campo amplio para continuar los trabajos de ana-
lisis y elaboracion sobre lo educativo, sobre la produccion con-
ceptual o tedrica de la educacion, como practica cientifica. "Un
saber es aquello de lo que se puede hablar en una préctica
discursiva. Una ciencia se inscribe y funciona en el elemento del
saber" (/dem, p. 276).

Otro aspecto que contribuye a la formacién de la educacion
COmMo una ciencia social, son las multiples practicas sociales que
se realizan, vinculadas con los procesos del saber educativo. La
gran diversidad de acciones de formacién han originado la de-
manda social y econdémica de la creacion de conocimientos, al
tiempo que ha generado multiples préacticas profesionales vincu-
ladas con los procesos educativos, ha creado "oficios" que van
desde el de animador hasta el de consultor.

Larealizacién de una préactica profesional es una de las con-
diciones necesarias para la conformacion de un quehacer
discursivo en el proceso de un campo del saber cientifico, como
se ha venido consolidando en las ciencias de la educacion.

Sobre este particular, Vigarello plantea que "el nivel de con-
solidacion en cuanto a reconocimiento y legitimacion de un cam-
po de conocimiento, tiene una relacién directa con el nivel de re-
conocimiento y estatus social de las practicas profesionales que
se vinculan con él" (/aem, p. 278). Apunta, mas adelante que sea
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cual sea el nivel de consolidacion y legitimacion de un campo del
conocimiento, el dominio de dicho nivel en cuanto a sus aspectos
esenciales, por parte de los profesionistas que se vinculan con
él, les permite:

- Un desarrollo creativo de su practica profesional.

- En algunas ocasiones, y a partir de lo anterior, realizan
aportes significativos en relacion con la construccién del
obijetivo tedrico de su campo de conocimiento.

- Al dominar los aspectos esenciales del campo, se tienen
mayores posibilidades de acceso a los aspectos especia-
lizados a partir del cuerpo teérico basico.

Lo anterior implica, en todas las profesiones, la necesidad
de una formacion tedrica (/derm), en este caso del profesional de
la educacion.

Por otro lado, Agustin Escolano, al tratar el tema que nos
ocupa, sefala:

Las ciencias de la educacion, como la mayor parte de
las ciencias del hombre, han alcanzado en los UGltimos
decenios un extraordinario desarrollo tanto en lo que
se refiere a la expansioén cuantitativa, como en lo que
afecta a los modelos conceptuales y métodos de tra-
bajo. No es preciso acumular argumentaciones para
validar la anterior afirmacion, toda vez que es facil-
mente constatable en los repertorios documentales,
en los programas de ensefianza e investigacién de
los centros especializados, en los contenidos informa-
tivos de muchos medios convencionales de comuni-
cacion. Por otra parte, también puede comprobarse
sin dificultad el creciente interés de muchos sectores
cientificos por temas educativos.?

Las ciencias de la educacién, como las demdas ciencias hu-
mano-sociales, no son ciencias acabadas, son ciencias en cons-
truccidn permanente, en proceso de aproximaciones mayores a
la concrecidon de sus objetos de estudio. En este sentido,
retomando a Vigarello, él plantea que sobre las posibilidades de
desarrollo de este campo, se dan dos condiciones:

a)La necesidad de llevar a cabo en él trabajos especializa-
dos, en la medida que estos son la veta de mayor viabilidad, a
partir de la cual se puede llegar a hacer contribuciones significa-
tivas al campo de las ciencias de la educacién, a través de
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incorporar en éste los aspectos mas avanzados (mas vivos) de
cada una de las ciencias o disciplinas que explican lo educativo.

b) La necesidad de intensificar estudios e investigaciones
multirreferenciados, en la medida que permiten una visiébn mas
completa y profunda del campo educativo, asi como trabajar con
los aspectos mas problematicos de éste, los cuales, segun el
autor, son sus "puntos ciegos" o de mayor conflicto: las practicas
educativas, en su relacion con las teorias o su "resistencia” fren-
te a lo tedrico y el problema de las "normas" o de los valores
implicitos en la problemética educativa (/dermn, p. 280).

El argumento de la interdisciplinariedad, para negar el ca-
racter de ciencia a la educacién no es sostenible, puesto que es
este aspecto el que precisamente contribuye a darle su caracter
de ciencia. Para fundamentar mas lo que decimos, Escolano plan-
tea que "hablar de unidad y pluridisciplinariedad no es contradic-
torio, ya que las ciencias de la educacién constituyen, al mismo
tiempo, un conjunto coherente y diversificado de estudios".®

Por "relacién interdisciplinaria podriamos entender la
interaccion que se establece entre dos o mas disciplinas, y pue-
de ir desde la simple comunicacion de conocimientos a la inte-
gracion de conceptos, principios epistemolégicos, métodos y ter-
minologia” (/aem).

En funcién de los objetivos y desde la perspectiva en que
se esté abordando el andlisis de una dimension determinada de
la realidad, las disciplinas que versan sobre el mismo objeto pue-
den cooperar o fusionarse. En educacién, muchos campos de
estudio exigen concurrencias disciplinarias. Asi, "sobre el proce-
so educativo pueden coincidir investigaciones psicolégicas,
didacticas y organizativas, en torno al conocimiento de los efec-
tos de la educacion formal pueden cooperar los estudios histéri-
Ccos, sociolégicos, econdémicos y didacticos" (/aderm, p. 370).

El analisis de la interdisciplinariedad enriguece el saber edu-
cativo, ello muestra "cémo las ciencias de la educaciéon pueden
ser fecundadas con los enfoques interdisciplinarios. Sin perjuicio
de la unidad del objeto que estudia la educacion este caracter
permite garantizar la deseable coherencia epistemolodgica" (/aem,
p.371).

Cabe precisar que las ciencias de la educacion han logrado
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mayor desarrollo en el ambiente del positivismo, es por ello que
durante ese proceso ha estado acompafada de una creciente
utilizacion de la cuantificacion, en muchos casos a la reduccion
de los problemas educativos a variables y al tratamiento de los
datos.

En la perspectiva positivista la educacién, como un campo
del saber cientifico, ha podido independizarse de su matriz filoso-
fica. Con el positivismo e instrumentalismo se ha abierto una bre-
cha importante en las tradicionales relaciones mantenidas entre
filosofia y pedagogia. Estamos muy lejos de los planteamientos
herbartianos, segun los cuales la pedagogia se constituia en cien-
cia formal en cuanto da cita para la solucién de sus problemas a
dos ciencias filosdéficas: la ética, que determina el fin de la educa-
cion y la psicologia, que regula sus medios" (/adem, p. 369).

Es en este contexto que Ramiro Castro Santamaria sostie-
ne gque la estructura l6gica del pensamiento educativo se encuen-
tra en la ciencia aplicada. Concluye afirmando que la estructura
I6gica corresponde a la ciencia aplicada o aplicacion tecnoldgica
y en ella se puede advertir la presencia de una constante de
cardcter prescriptivo. Parece, pues, que hoy por hoy tendriamos
gue conformarnos con que la ciencia de la educacion sea una
ciencia aplicada.*

I1l. PROBLEMATICA DE LA EDUCACION INDIGENA

La educacion indigena forma parte de la educacién basica, parti-
cularmente de los programas y proyectos de la educacién de adul-
tos; esta orientada a posibilitar que la poblacién indigena de los
paises de la Regidn se apropie de los cédigos y simbolos de la
cultura escrita, de manera que sus miembros puedan tener una
mayor participacion en su medio sociocultural y en la sociedad
global.

Esta modalidad educativa tiene la particularidad de que su
analisis precisa de una contextualizacion global en el plano
sociodemogréfico, econdémico y cultural, debido a la especifici-
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dad histdrico-cultural de la poblacion indigena en la Regién, la
cual en lo fundamental viene dada por la cosmovision de la vida 'y
la sociedad que tienen los indigenas, que se expresa en una logi-
ca distinta a la sustentada por la cultura occidental.

En este sentido, "las estimaciones numeéricas mas confiables
indican que en la actualidad viven en América Latina poco mas
de 40 millones de indigenas, subdivididos en mas de 400 grupos
etnolinglisticos que incluyen microetnias de pocos centenares
de individuos, hasta macroetnias de millones de personas, con-
centradas en dos areas: Mesoamérica (México y Guatemala) y
la regién andina (desde el norte de Chile hasta el sur de Colom-
bia). El resto de las etnias indigenas se encuentra disperso en
las demdas regiones del continente™ (Zafiga, 1987).

La presencia de la poblacion indigena es muy alta y signifi-
cativa en la Regioén. "En Guatemala alcanza el 59.7% de la pobla-
cion; en Bolivia, el 59.2% (mas de la mitad de la poblacion nacio-
nal); y en Ecuador, el 33.9%; en Per0, el 36.8%; en México, el
12.4%; y en el resto de los paises de la Region, la poblacién
indigena oscila entre el 6 y el 2% de la poblacién nacional” (/aerm).

Un aspecto de esta problemética es que

la mayoria de los pueblos aborigenes latinoamerica-
nos vive en areas rurales, casi siempre desfavorables
para la produccion agricola, en zonas montafiosas y
dispersos en areas boscosas, generalmente aislados
de los centros urbanos. Hablan sus propias lenguas,
practican sus ritos religiosos, generalmente interpre-
tan una cosmovisién contrapuesta a la occidental y
conservan ciertas normas de vida y costumbres auté-
nomas. En sintesis, expresan manifestaciones cultu-
rales propias [...] (Hernandez, 1987: 11).

Las relaciones interétnicas entre pueblos indigenas y so-
ciedad nacional, es decir, las que se establecen entre dos gru-
pos sociales que no comparten la misma cultura y lengua, con-
llevan siempre una relacion de clase, que expresa el vinculo es-
tablecido histéricamente entre un sector dominante y los secto-
res sometidos, entre una cultura y una lengua hegemaonicay unas
lenguas y culturas subordinadas. Estas relaciones intrinsecas,
esencialmente asimétricas, se fundan sobre una doble situacion
de opresion,® que se da en los planos econdmico, politico e ideo-
I6gico-cultural.
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Sobre este aspecto, los estudios de campo realizados en el
area demuestran que la manifiesta demanda educativa de la po-
blacion indigena se enfrenta con una oferta, principalmente la
proveniente del sistema educativo formal, caracterizada por su
contradiccion, porque por un lado lo desampara en términos de
asignacion de recursos y por el otro, trata de incorporarlo a la
modernidad occidental, a través de un proyecto educativo
culturizante y homogeneizante. Incorporacion que no es mas que
expresion de la visién politico-cultural del Estado-nacién y de la
sociedad dominante.

En este contexto, la alfabetizacion y la educacion basica de
adultos constituyen un instrumento estratégico en el proyecto
modernizador de la sociedad dominante, no es casual que la al-
fabetizacion tenga prioridad en los programas de educacion indi-
gena en la Region, mismos que se han realizado en el marco de
propuestas modernizantes, integracionistas, que en lo fundamental
procuran incorporar al aborigen a los valores y creencias de la
cultura occidental.

Con este enfoque se ha orientado el desarrollo de las mayo-
rias de los programas y proyectos educativos destinados a la
poblacién indigena. En este marco de ideas se ha desarrollado la
practica de la alfabetizacion y de la educacion bésica de adultos,
pues, ésta ha venido siendo concebida por la sociedad dominan-
te como un instrumento de “civilizacion", capaz de resolver los
problemas sociales, econémicos y politicos de las comunidades
indigenas, en particular, y de la sociedad nacional en general.

En este contexto, la alfabetizacion es considerada como un
medio de comunicacion imprescindible al cual debe tener acceso
el mundo indigena. Se parte del criterio de que en la sociedad
moderna no es posible mantenerse al margen de un instrumento
de uso universal, tanto por las ventajas que puede proporcionar,
como por el problema social que representa el alto indice de anal-
fabetismo existente en los paises de la Region, en particular en
la poblacion indigena.

Sobre el problema del analfabetismo entre la poblacion indi-
gena cabe precisar que el mismo se halla mas acentuado con
respecto al resto de la sociedad.

S6lo a modo de ejemplo diremos que, entre los indi-
genas rurales guatemaltecos, el 82% son analfabe-
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tos, mientras que esta cifra desciende entre los no-
indigenas, de igual residencia, el cual es del 56%. En
Per(, el VIl Censo de Poblacion (1972), demostré que
los quechuas y aymaras sin instruccién, superaban
casi en un 20% a los habitantes castellanos que re-
presentaban la misma carencia. En 1970, la provincia
chilena de Cautin registraba 110 000 analfabetos, entre
los cuales casi el 60% (65 000), eran indigenas
mapuche. El Censo Indigena Nacional Argentino
(1968) informaba que, entre los arauacos de las pro-
vincias surefias de Rio Negro y Neuquén, el 56.3%
estaba en la categoria de no-escolarizados, mientras
gue el Censo Nacional de 1970 muestra que, entre la
poblacién no indigena, esta proporcion desciende
hasta el 6.9%.7

En este mismo sentido, para principios de los ochenta, la
poblacién analfabeta indigena en la Region, es estimada en 23
millones de adultos que no dominan los cédigos y simbolos de la
cultura escrita, la occidental. El indice de analfabetismo por pais
en la Region es el siguiente:

Guatemala presenta un 54% con respecto a la pobla-
cion total; Bolivia, 36%; Perl, 17%; Ecuador, 25.8%;
México, 18.2%; Panama, 15.4%; Chile, 11%; Hondu-
ras, 43%; El Salvador, 38%; Nicaragua, 11.6% y Brasil,
un 25.5%" (UNESCO/III, 1989: 26).

Para el caso de México, en la actualidad, un estudio
de la Secretaria de Salud Publica y del Instituto Nacio-
nal Indigenista, demostré que entre las poblaciones
indigenas del pais existe un alto indice de analfabetis-
mo, el cual alcanza un 38.4%. Ademas, revel6 que la
proporcion del 38.4% de analfabetismo de los indige-
nas, comparada con el promedio nacional, es también
elevada con un 27.8% y que, en igual medida, la insis-
tencia escolar en la poblacién indigena supera al pro-
medio nacional (véase La Voz de Michoacan, lunes 4
de febrero de 1993).

En este ambito, y en cuanto a la disparidad por sexo, el indi-
ce de analfabetismo en la Regién es mayor en las mujeres que
en los hombres en 3.9 puntos, con una diferencia mucho mas
marcada en Bolivia, Guatemala y Peru.

Se observa en América Latina una tendencia comun en los
paises con considerable poblacion indigena, independientemen-
te del nivel de la tasa global de analfabetismo y del peso relativo
de los grupos considerados, el analfabetismo es siempre mayor
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en las poblaciones indigenas que en el total de la poblacion na-
cional. A modo de ejemplo, en Panama, pais donde los grupos
indigenas son minoritarios, para 1980 la tasa global de analfabe-
tismo es del 14.4%; y entre las poblaciones indigenas es del 62%.

En Chile se observa un fendmeno similar: con una tasa glo-
bal del 8.9% (1980) y una participacion de las poblaciones indi-
genas en la poblacion total, inferior al 50%. En Guatemala, pais
pluricultural y multiétnico, la tasa de analfabetismo en 1980 es del
47.3% para la poblacion total y se eleva al 78% en la poblacion
indigena, llegando en algunos departamentos conformados en
su totalidad por grupos indigenas, al 90%, o mas.

En este mismo periodo, estudios de campo han determina-
do que,

para la mayoria de los paises, las tasas globales de
analfabetismo se encuentran en las areas rurales, en-
tre las mujeres y dentro de las comunidades indige-
nas, poniendo de manifiesto que aspectos como loca-
lizacién, sector y cultura de pertenencia, especifican
la problematica del analfabetismo, ya que dan lugar a
las oportunidades desiguales de acceso a la alfabeti-
zacion (/dem).

Cabe precisar que una explicacion causal de esta relacion
numérica desigual la podemos encontrar en la resistencia cultu-
ral que histéricamente han opuesto los indigenas a su integra-
cion violenta a la cultura de la llamada civilizacion occidental. Esta
problematica en un plano mas restringido se puede explicar en
los enfoques educativos asumidos que han carecido tradicional-
mente de criterios democraticos y participativos en la organiza-
cion de la practica educativa. Los modelos paradigméaticos vi-
gentes expresan una clara tendencia modernizante e
integracionista. Enfoques que en lo esencial parten del supuesto
de que en mayor o menor grado, los indigenas mantienen formas
de vida primitiva y totémica, los medios de trabajo y la produc-
cion son también primitivos y atrasados. "En espiritu y en pensa-
miento viven agobiados por prejuicios, supersticiones, fuerzas
totémicas y tabues. Estas caracteristicas limitan la accion men-
tal y la razén, hacen que impere la brujeria y la magia, antes que
la verdad y la ciencia” (Yafiez, 1988: 128).
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La expresion mas concreta de esta concepcion educativa,
la constituye el llamado modelo de castellanizacion, con sus dife-
rentes variantes (transnacional, bilingUe, bilingte-bicultural) el cual
ha hegemonizado la orientacion de la practica de la alfabetiza-
cion. En el marco de este modelo, que "tradicionalmente la lengua
de la educacion ha sido el castellano, y tanto la poblacion como
los agentes del sistema educativo han considerado que es la
Unica alternativa valida para integrar a los sectores indigenas a
la vida nacional y hacerles participes de los beneficios del desa-
rrollo [y de la modernidad]" (/aem, p. 105).

A pesar de que en los ultimos afios se ha pretendido re-
orientar la préctica de la alfabetizacion con la incorporacion en el
proceso educativo de algunos elementos de la cultura autéctona,
en lo fundamental se mantienen vigentes los objetivos y proposi-
tos de la castellanizacién, muestra de ello es que en las expe-
riencias formales del sistema educativo oficial, el énfasis del pro-
ceso educativo "esta dado en la ensefianza de la escritura (re-
daccién y ortografia) y de gramatica formal, sin tomar en cuenta
la necesidad de aprender a expresarse oralmente con base en el
conocimiento del sistema linguistico de la segunda lengua” (/aerm,
p.117).

Ademas, el material didactico que se ha venido empleando
en la alfabetizacién en &reas indigenas, en lo esencial, no co-
rresponde a las expectativas, intereses y necesidades de los
indigenas; por lo general, son los mismos que utilizan en las zo-
nas urbanas, tratese de libros de texto, guias didacticas u otros
materiales de apoyo al proceso de la lectoescritura de los adul-
tos analfabetas.

Junto con el material didactico se encuentra que "los loca-
les escolares no corresponden a las condiciones minimas re-
queridas y que el tipo de las construcciones no se adapta a las
caracteristicas socioculturales locales por tratarse, como en los
demads casos, de disefios Unicos, realizados de acuerdo con una
concepcion urbana" (/dem, p. 123).

El calendario escolar, los horarios, planes y programas, etc.,
demuestran ser incompatibles con la realidad social del pueblo
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indigena, pues la concepcion de tiempo, espacio y cantidad, son
distintos a los de la cultura occidental, ellos estan concebidos en
el mundo indigena en funcién de la actividad productiva, la vida
cotidiana y las festividades religiosas, que son fundamentales en
la produccion y reproduccién de las condiciones materiales y
espirituales de existencia del pueblo indigena, realidad social que
pretende desconocer la sociedad dominante.

Esta problemética educativa, si bien es cierto que tiene ex-
plicacion en la dimension educativa, fundamentalmente se en-
cuentra en la estructura de la sociedad nacional, en la naturaleza
excluyente y discriminatoria con que se establece la relacion con
la sociedad dominante, en la forma que ha estado histéricamente
determinada esta relacion.

IV. EL PROBLEMA DE LA RACIONALIDAD EN LA
EDUCACION INDIGENA

El concepto de racionalidad est& asociado a la nocién de conoci-
miento 0 mas bien a su construccion y uso social. En este senti-
do, la educacion formal y no formal desempefia una funcién estra-
tégica en tanto posibilita que el sujeto acceda a los cédigos de la
racionalidad en un contexto social determinado. El problema se
hace complejo en tanto hay distintos enfoques de racionalidad, lo
gue determina también distintos proyectos de educacion, orienta-
dos a la conformacion de un pensamiento histérico-social I6gico.

En este marco de ideas, Habermas (1987) llama "racional a
una persona que interpreta sus necesidades a la luz de los
estandares de valor, aprendidos en su cultura; pero sobre todo,
cuando es capaz de adaptar una actitud reflexiva frente a los
estandares de valor con que interpreta sus necesidades".

En el campo de las ciencias sociales, el tratamiento de la
racionalidad como categoria social ha estado asociado al estu-
dio de las sociedades, sus culturas y su proyecto de vida. Desde
la sociologia y la economia se ha privilegiado el estudio de la
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racionalidad occidental o autoconciencia, la cual ha estado aso-
ciada a la capacidad de adaptabilidad del hombre al medio
socionatural, a la sociedad moderna, a la idea de desarrollo tec-
nolégico y a la idea de progreso como sinébnimo de modernidad.

Por otro lado, desde la perspectiva antropoldgica se ha puesto
énfasis en el estudio de la racionalidad de los llamados pueblos
"salvajes”, primitivos, al llamado pensamiento salvaje o mitico,
que incluye el estudio de la racionalidad de los pueblos indige-
nas. Racionalidad distinta a la occidental, y que esta asociada a
la cosmovisién de la vinculacién entre el hombre y la naturaleza,
a la relacion hombre-comunidad y a la satisfaccidén de sus nece-
sidades econdmicas, sociales y culturales.

Pedro Gerardo Rodriguez y Gloria Elena Bernal, en su arti-
culo "Razdn y Alfabetizacién", plantean que "la nocion del otro
aparece sin interferencias en el discurso respecto a la vida de
los pueblos primitivos o de comunidades étnicas. Estas han cons-
tituido ideolégicamente al otro, y analiticamente el polo opuesto al
desarrollo propio de la modernidad” (1990).

Este criterio, sobre la visidon del otro ha servido en las socie-
dades de América Latina y el Caribe para estigmatizar despecti-
vamente a la cultura y el saber de los pueblos indigenas. En esta
I6gica se les ha catalogado como irracionales; son pueblos que
se caracterizan por vivir en un mundo de mitos y supersticiones.
Lévi-Strauss, uno de los idedlogos de este pensamiento, sostie-
ne que

el mundo de los mitos es redondo y hueco y tiene en
su base la analogia, entreteje correspondencias pero
no rebasa lo intuitivamente aprehensible. El pensa-
miento salvaje es una "ciencia de lo concreto”. Las
operaciones logicas del pensamiento salvaje son en
esencia las mismas que desarrolla el pensamiento
cientifico. La diferencia consiste en que el primero pre-
tenderia alcanzar, por los medios mas diminutos y eco-
némicos, una comprension no sélo general del uni-
verso, sino total. Es decir, se trata de un modo de pen-
sar que parte del propio principio de que si no se com-
prende todo no se puede explicar nada, lo cual es
absolutamente contradictorio con la manera de proce-
der del pensamiento cientifico (Lévi-Strauss, 1987: 37).
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Lévy-Bruhl, fil6sofo, antropdlogo y uno de los fundadores de
la antropologia moderna, asume una posicibn mas progresista
sobre esta problemética al postular que

el pensamiento primitivo no se encuentra en una eta-
pa prelégica, sino que corresponde a una forma de
discurso radicalmente diferente en su esencia al occi-
dental, al que denomina mistico. Se trata de un pensa-
miento diferente al moderno, en la medida en que esta
completamente determinado por emociones y afectos
(1978: 45).

En el contexto de esta problemética, la mayoria de los pro-
gramas educativos orientados hacia las poblaciones indigenas,
se han fundamentado en la racionalidad hegemonica, la raciona-
lidad occidental o instrumental, que ha puesto énfasis en la pro-
ductividad del trabajo, en el desarrollo tecnolégico y "cientifico",
en la adquisicion de valores instrumentales, en la transformacion
de habitos y costumbres "tradicionales”, con una clara intencion
de integrar a los pueblos indigenas a los valores de la moderni-
dad y a los de la sociedad occidental.

La intencion de integrar a los pueblos indigenas a la socie-
dad occidental, constituye la esencia del proyecto integracionista
y modernizante de la sociedad dominante. Proyecto que no ha
logrado imponerse en su totalidad por la tenaz resistencia que en
el plazo social y cultural han puesto los pueblos indigenas en
paises de América Latina, como una expresion de defensa a su
espacio histérico-geogréfico, a sus valores, a sus tradiciones, a
sus lenguas y a sus culturas.

En el ambito de la educacién indigena, estas dos racio-
nalidades se han venido configurando en los diferentes modelos
paradigmaticos que han orientado la practica educativa realizada
en el medio indigena. Racionalidades que se expresan en visio-
nes diferentes, en contradicciones econdémicas, politicas, socia-
les y culturales.

Desde esta perspectiva nos inscribimos en la construccion
de un proyecto sociocultural de la sociedad global que incluya a
los nuevos actores sociales, asi como una racionalidad distinta a
la occidental en el disefio de estrategias nacionales de desarro-
llo, que procuren una adecuada articulacion entre el uso racional
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de los recursos humanos y naturales, con la satisfaccion de las
necesidades econdmicas y sociales de las grandes mayorias
nacionales, con una mayor equidad social y una real democracia
participativa.

Este proyecto debera establecer canales de comunicacion
y didlogo intercultural con el proyecto de los pueblos indigenas
en el marco del respeto y la solidaridad entre pueblos. Esta vision
de proyecto nacional se debera fundamentar en una racionalidad
intersubjetiva, en el marco de una racionalidad comunicativa.

En este ambito se entenderd a la racionalidad
comunicativa como una disposicion de los sujetos ca-
paces de lenguaje y de accion. El concepto de racio-
nalidad comunicativa posee connotaciones que en la
Ultima instancia se remontan a la experiencia central
de la capacidad de aunar sin coacciones y de generar
consenso que tiene un hablar argumentativo, en que
diversos participantes superan la subjetividad inicial
de sus respectivos puntos de vista y merced a una
comunidad de convicciones racionalmente motivada,
se aseguran a la vez de la unidad del mundo objetivo
y de la intersubjetividad del contexto en que desarro-
llan sus vidas.®

V. LOS MODELOS PARADIGMATICOS EN LA
PRACTICA DE LA EDUCACION INDIGENA

Desde la visién de proyectos civilizados de la sociedad dominan-
te en América Latina y el Caribe, los programas de educacion
indigena se han venido fundamentando en diferentes enfoques
educativos destinados a que los pueblos indigenas puedan tener
acceso a los codigos de la comunicacion y de la cultura escrita;
en sintesis, que las poblaciones indigenas puedan tener acceso
a los codigos de la modernidad.

Estos enfoques o modelos paradigmaticos son: castella-
nizacion, el transicional, el bilingte bicultural y el bilingle
intercultural. En el marco de estos modelos han coexistido nume-
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rosas experiencias nacionales de alfabetizacion y de educacion
bésica de adultos en los paises de la Region.

En este sentido, /a castellanizacion como modelo paradig-
matico de la educacion indigena, se caracteriza por tener una
clara intencién, integracionista y modernizadora y por procurar
imponer el "castellano y los elementos culturales occidentales
como base de la educacion, sin ninguna referencia a la lengua y
cultura indigena; corresponder a la ideologia de la sociedad do-
minante blanco-mestiza; y por estar enmarcada dentro de nor-
mas y regulaciones de clara orientacion urbana" (Yéafiez, 1988:
115).

El principio integracionista de este modelo paradigmatico
"parte de la consideracion de que los pueblos indigenas carecen
de culturay, por lo tanto, de elementos que les posibiliten su par-
ticipacion creativa para mejorar sus propias condiciones y las de
la sociedad en su conjunto” (/aem, p. 117).

Plantea, ademas, que en mayor o menor grado los indige-
nas tienen formas de vida, costumbres y reacciones mentales
primitivas, las técnicas, medios de trabajo y la produccién son
primitivos y retrasados. Los altos indices de analfabetismo en
varios paises estan determinados basicamente por los aportes
negativos de la poblacién indigena (/dem, p. 146).

En el proceso didactico de este modelo el castellano es el
instrumento exclusivo de aprendizaje, por lo que se impone su
utilizacion desde los momentos de la alfabetizacion basica, aun
en los casos que los educandos sean totalmente monolinglies
en su lengua vernacula. "El énfasis esta dado en la ensefianza
de la escritura (redaccion y ortografia) y de gramatica formal sin
tomar en cuenta la necesidad de aprender a expresar oralmente
con base en el conocimiento del sistema linguistico de la segun-
dalengua" (/dem, p. 117).

Afirma la autora citada que el material didactico que emplea
este modelo, es el mismo que se usa en las zonas urbanas en
igual medida, los locales escolares no responden a las caracte-
risticas socioculturales de las poblaciones indigenas pues son
disefiados de manera Unica de acuerdo con la concepcién arqui-
tectonica urbana. El personal docente que trabaja en zonas indi-
genas en lo fundamental, responde a las concepciones cultura-
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les de la sociedad dominante y a los condicionamientos politico-
ideoldgicos del sistema de dominacion.

En la mayoria de los casos los maestros no conocen la len-
gua indigena ni las caracteristicas socioculturales del educando,
sea éste nifo, joven o adulto.

Como resultado de la imposicién de este modelo en las po-
blaciones indigenas se ha venido expresando, por un lado, una
imposicion cultural, en un proceso de transculturizacion y por
otro, en una resistencia cultural consciente o inconsciente de
aprendizaje en la cultura de la sociedad dominante, asi como un
rechazo al sistema educativo nacional, ante la imposibilidad de
utilizar el aprendizaje de una segunda lengua como vehiculo de
comunicacion y de relacion interculturales.

El modelo paradigmaéltico transicional. Este modelo se ca-
racteriza porque se origina a partir del reconocimiento de las difi-
cultades que tienen los nifios para iniciar el aprendizaje en una
lengua para ellos desconocida, y de las indicaciones que tienen
los maestros para poder transmitirles los conocimientos. Se con-
cibe que la alfabetizacion, es decir, el manejo de la lengua escrita
es una necesidad imprescindible para el desarrollo y que los pri-
meros beneficiarios deben ser los nifios (/adem, p. 120).

Este modelo s6lo constituye una variante de la caste-
llanizacion, pues se parte de criterios de subvaloracion de la len-
guay la cultura indigenas. Se reconoce que las "lenguas indige-
nas son insuficientes para desarrollar los procesos educativos
gue vayan mas alla de un acercamiento inicial del conocimiento y
gue estos pueblos indigenas se encuentren en un estado ele-
mental de progreso en relacion con la sociedad de occidente"
(1bid.).

El caracter transicional de este modelo est4 dado por el
empleo de la lengua vernacula y la utilizacion de maestros indi-
genas preparados para tal efecto como instrumentos facilitadores
del proceso de integracion de la poblacién a la sociedad domi-
nante. Con ello se espera solucionar el problema del aprendizaje
en los primeros niveles para que, una vez que se logre el manejo
de la lectoescritura de la lengua castellana y de algunos elemen-
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tos més alla del conocimiento formal, la poblacion pueda conti-
nuar su educacion en el sistema regular de habla hispana (/aderm,
p.121).

El personal docente que trabaja en el marco de los
lineamientos normativos de este modelo, por lo general de forma-
cién pedagogica, se encuentra sin reconocimiento oficial, es con-
siderado como un docente de segunda, sujeto a disposiciones
especiales, lo que incide en un salario inferior que el que se paga
a los docentes que trabajan con poblaciones no indigenas.

Este enfoque en lo esencial responde a los mismos obijeti-
vos de integracionismo y de civilizacién que la castellanizacion,
en América Latina ha sido puesta en practica por instituciones
religiosas e instituciones internacionales ajenas a la historiay a
la cultura de estos pueblos. Ejemplo de ello, son las iglesias evan-
gélicas y organismos como el Instituto Linguistico de Verano. Ins-
tituciones que por su propia naturaleza, en las comunidades indi-
genas constituyen elementos de penetraciéon cultural y de
transculturacion. Esta situacion propicia un proceso de desinte-
gracion de la sociedad comunitaria, pues junto con la diversidad
de escrituras que se utilizan, se introducen nuevas creencias,
nuevos habitos de vida y distintas concepciones econémicas y
sociales que chocan con los sistemas de organizacion y relacion
intra-intercomunitarios.

E/ modelo paradigmaéatico bilingle-bicultural. La aparicion de
este modelo tiene su origen en los paises de América Latina en la
década de los setenta, cuando el de la castellanizacién y el
transicional entraron en pleno proceso de agotamiento y de
inviabilidad, para lograr los objetivos integracionistas y
modernizadores de la sociedad dominante. Este periodo coinci-
de con la emergencia de la sociedad civil en actividades educati-
vas en sectores "marginales”, rurales y en poblaciones indige-
nas.

Este modelo es posible, porque tanto desde el Estado como
desde sectores de la sociedad civil se empieza a concebir desde
una perspectiva diferente la cuestion indigena en América Latina;
en estos sectores se produce un cambio en la mentalidad sobre
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la relacion que debe primar entre la sociedad nacional y los pue-
blos indigenas.

Este modelo alcanza un avance notable con respecto a los
anteriores puesto que se empieza a valorar el intercambio
intercultural en el proceso educativo, el mismo tiene su origen en
"el desarrollo de la investigacion linguistica, antropol6gica y edu-
cativa. Contribuye a buscar nuevas alternativas y a ello se suma
el fortalecimiento de los movimientos indigenistas y de las orga-
nizaciones indigenas que, en mayor o0 menor grado se dan en
diferentes paises de la Regién" (/dem, p. 124) particularmente en
el area andina.

El modelo bilingtie-bicultural sin dejar de ser totalmente
asimilacionista, promueve un tipo de educacion en el que se res-
petan y reconocen los valores propios de los pueblos indigenas
dandoles un espacio mayor para su desenvolvimiento. "Acepta la
validez del uso de la lengua nativa para las relaciones internas;
pero reconoce igualmente la necesidad del dominio de la lengua
castellanay la equiparacion y nivelacion de conocimientos" (/6/d.).

Se define bilinglie-bicultural porque en su primera fase, su
objetivo se centra en la alfabetizacion en lenguas indigenas y en
un segundo momento se incluye la postalfabetizacion en la se-
gunda lengua, el espafiol, considerado este proceso como el de
la formacion de la educacion bésica.

Aunque se emplean maestros bilingiies los contenidos edu-
cativos siguen siendo predominantemente de naturaleza hispa-
na, los cuales expresan expectativas urbanas y los valores de la
sociedad dominante.

Por su dependencia de los condicionamientos del sistema
oficial dominante, mantiene los mismos calendarios, horarios y
regulaciones administrativas que rigen a la educacién occiden-
tal.

La cultura y el saber indigenas siguen manteniendo el crite-
rio de que expresa un conocimiento concreto y elemental. La au-
tora que hemos venido citando, afirma que

por ser la traduccion de los conocimientos del sistema
dominante hispano el recurso principal, la poblacion
participante se ve, en cierto sentido, sometida a un
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proceso de aculturaciéon acelerado sobre el cual no
puede tener control por no poder percatarse de la su-
perposicion de los contenidos de una cultura sobre
otra.

E/ modelo paradigmaltico bilingtie-intercultural. Este modelo
aparece en paises de América Latina a mediados de la década
de los setenta y principios de los ochenta; producto de una ma-
yor presencia de sectores indigenas en la reflexion sobre su pro-
blemética y en los nuevos marcos interpretativos sobre la cues-
tién indigena, asi como la aparicion de nuevas propuestas edu-
cativas en funcion de la cultura, la lengua y el saber de los pue-
blos indigenas.

Se define como un modelo participativo porque promueve la
colaboracién directa y la correspondencia en las acciones de las
comunidades en los procesos de investigacion, preparacion de
material didactico, capacitacion de personal y ejecucion de los
proyectos, independientemente del grado de preparacion formal
gue tengan los miembros de las comunidades, pues considera
gue la sociedad indigena dispone de un cimulo de conocimien-
tos validos no integrados a los procesos educativos regulares
por razones de discriminacion.

Lo bilingle-intercultural, como modelo paradigmatico de la
educacion indigena, procura el establecimiento de las lenguas
indigenas, como lenguas oficiales de educacidon y el uso del cas-
tellano como segunda lengua, en un proceso de intercambio y
didlogo intercultural y de cohesion nacional.

Este proceso implica necesariamente el dominio de las len-
guas y su reconocimiento a nivel institucional como base para el
didlogo intercultural entre la sociedad nacional y la sociedad indi-
gena.

En este proceso de revaloracion de la cultura y el saber
indigena el modelo plantea un modelo integral de las ciencias,
partiendo de la realidad sociocultural de las poblaciones indige-
nas, asi como en base a sus ejes temporales y a su cosmovision
de la naturaleza, el hombre y la sociedad comunitaria.

Este modelo tiene la particularidad de que por un lado, pro-
cura integrar los conocimientos en lugar de desintegrarlos como
sucedia con los anteriores modelos, y por otro lado tiende a re-
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cuperar la nocion de relacion existente entre conocimiento, reali-
dad y practica social en el mundo indigena.

El enfoque que se le da a las ciencias sociales dentro del
modelo es articulador en tanto se plantea recuperar los espacios
gue corresponden a los pueblos indigenas como actores de la
historia a diferencia de las posturas anteriores que los ignora,

las denominadas artesanias, manifestaciones
folcléricas adquieren el caracter de artes, con lo que
se intenta devolver su capacidad creativa y estética.
La literatura oral forma parte del curriculum y junto a
ella, la literatura escrita occidental, con la que se com-
plementa (/dem, p. 130).

El personal docente proviene de las mismas comunidades,
asi como promotores, supervisores y administradores, quienes
tienen que rendirle cuentas de sus acciones a la comunidad y a
las autoridades locales. Ademas de las actividades educativas
se realizan en el marco de un "calendario social" que se articula
con los ciclos productivos de la comunidad, de manera que el
educando, nifio, joven o adulto se puede incorporar a los perio-
dos de siembra y cosecha y a las actividades festivo-religiosas
de la comunidad.

VI. LA CULTURA INDIGENA, RESISTENCIA CULTURAL
EN EL MARCO DEL PROYECTO CIVILIZATORIO

La cultura indigena en América Latina, por su naturaleza y por la
forma de producirse, expresarse y recrearse, constituye un obs-
taculo para los objetivos integracionistas del prospecto civilizatorio
de la sociedad dominante. Obstéaculo que viene dado por la resis-
tencia cultural que han puesto los pueblos indigenas, histérica-
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mente, a la pretension de asimilarlos a los valores de la cultura
hegemdnica y a la racionalidad occidental.

En este contexto conviene primeramente definir el concepto
gue se asume de cultura. "En sentido amplio, la cultura desde
una perspectiva antropologica, constituye el conjunto de valores
materiales y espirituales, acumulados por el hombre en el proce-
so de su practica historico-social, que se transmite por medio del
aprendizaje directo y del lenguaje oral y escrito” (Columbres, 1990:
174).

En términos més especificos, desde una posicion antro-
poldgicay simbolica, Lévi-Strauss concibe a la cultura en el mundo
simbdlico. El sostiene que "lo simbdlico no es simplemente algo
superpuesto a lo social o a una parte integrante del mismo, sino
un elemento constitutivo de la vida social y una dimension nece-
saria de todas las practicas humanas" (Giménez, 1989: 23).

En esta perspectiva, identificamos una concepciéon de la
cultura indigena, en términos de totalidad de los procesos socia-
les que realiza el hombre indigena. Entendemos que la cultura se
expresa,

en un sentido totalizador, en todas las manifestacio-
nes de la vida individual y colectiva, porque la dimen-
sion simbolica esta en todas partes; verbalizada en el
discurso; cristalizada en el mito, en el rito y en el dog-
ma; incorporada a los artefactos, a los gestos y a la
postura corporal; también a los modos de comporta-
miento, a las practicas sociales, los usos y costum-
bres, el vestido, la alimentacion, la vivienda, los obje-
tos, la organizacién del espacio y del tiempo en ciclos
fisicos, etcétera (Giménez, 1986: 33).

La cultura indigena en América Latina y el Caribe tendra que
concebirse como una cultura dominada, en términos
gramscianos, una cultura subalterna. De ahi que para su real
comprension se tiene que situar en las relaciones de poder que
se establecen con la sociedad nacional dominante y con su cul-
tura hegemonica. En este ambito el analisis cultural seria enton-
ces el medio de la constitucion significativa y de la contextua-
lizacion social de las formas simbdlicas. Este contexto cultural
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comprende, entre otros casos, las relaciones asimétricas del
poder, el acceso diferencial a los recursos y oportunidades so-
ciales y a los mecanismos institucionalizados para la produc-
cion, transmisién y recepcion de las formas simbdlicas.

La hegemonia cultural es una estrategia que esta en estre-
cha relacién con la estructura de clases y el poder, en efecto, es
esa estructura la que condiciona la desigual distribucién del po-
der que da origen a la relacion dominante/dominados, en una de-
terminada sociedad; puede afirmarse entonces que el poder es la
base y fundamento de la estructura objetiva de la desigualdad
social.

En el a&mbito de la cultura, la sociedad dominante intenta
imponer su proyecto social al resto de la sociedad global a través
de la hegemonia cultural, la cultura hegemonica es aquella que
reorganiza la totalidad de las relaciones de sentido de una deter-
minada formacién social, no tanto imponiendo a todos sus pro-
pios modelos o pardmetros, sino logrando su reconocimiento uni-
versal como unico, valido y legitimo.

La hegemonia cultural, como estrategia del proyecto
civilizatorio, se opera a través de mecanismos de legitimacion
institucionalizados como el de la educacién formal y no formal, el
lenguaje oficial, la religion y la dominacion econdmica y politica.
Una de las manifiestaciones mas evidentes de esta hegemonia
cultural lo constituy6

la explotacion econémica en sus diferentes modalida-
des, combinadas unas veces a través del saqueo de
mano de obra indigena; otras veces, la apropiacion de
sus recursos naturales y posesiones territoriales. La
otra manifestacion de la asimetria, menos obvia pero
quizads mas destructiva, es la capacidad de gestién
social, que se expresa en mdltiples mecanismos de
discriminacion social, linglistica y cultural, la nega-
cion de laidentidad histdrica y cultural especifica (Made-
leine, 1987: 171).

Frente a las estrategias y mecanismos de legitimacion para
imponer el proyecto cultural y de modernidad de la sociedad do-
minante, los sectores populares en particular, los pueblos indige-
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nas histéricamente han puesto una tenaz resistencia, unas ve-
ces inconsciente y otras consciente, que ha sido una clara ex-
presion clasista, por la realizacién de su cultura, contra la explo-
tacion y discriminacion, por el reconocimiento de su saber y su
racionalidad diferente, por su aceptacion como ciudadano dentro
de la sociedad global con iguales derechos y deberes, y por el
establecimiento de una real relacion de dialogo intercultural con
la sociedad dominante.

Esta resistencia cultural ha posibilitado que los pueblos in-
digenas en nuestra Regidn hayan podido sobrevivir, conservar y
enriquecer lo esencial de su identidad cultural en el plano econ6-
mico, politico y social. Esta realidad se ha dado a pesar de los
gigantescos esfuerzos homogeneizadores en diferentes ambi-
tos.

La resistencia cultural de los pueblos indigenas, contra la
cultura hegemonica de la sociedad dominante, ha surgido de pro-
cesos de fortalecimiento de la identidad cultural, tanto en sus
dimensiones objetivas como subjetivas, como la memoria colec-
tiva y la conciencia social de pertenencia a un grupo étnico de-
terminado. Fundamentalmente este proceso se ha dado a través
de tres elementos de fortalecimiento cultural: la lengua, la religion
y la actividad econdémica.

Sobre este aspecto, Adolfo Columbres, afirma que:

la lengua suele ser el mas importante patrén de iden-
tificacion. Los grupos étnicos de Ameérica Latina que
se expresan en una lengua no europea participan ne-
cesariamente de una cultura con un alto grado de es-
pecificidad. La diferencia linguistica es tan evidente,
gue se impone por su propio peso. La lengua seria...]
un cuerpo de simbolos que estructura el pensamiento,
posibilita la comunicacion y expresa las diferencias
(doc. cit., p. 70).

La lengua no sélo es importante como indice sintético de la
indianidad, sino que tiene un papel estratégico en la lucha por la
supervivencia y el futuro étnico. Una determinada sociedad, una
determinada etnia tiene en su lengua no s6lo una manera espe-
cial de percibir el mundo, sino una manera propia de sofiar con el
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porvenir, de realizar proyectos sobre su futuro a partir de una
especial percepcion de laidentidad. La lengua, por consiguiente,
constituye el vestigio Gltimo y el primero donde se encierra el
mundo de las interpretaciones de los pueblos, constituye un fun-
damento especial de la cultura (CEAAL, 1993).

Dicho autor al referirse a la religion como mecanismo de
reforzamiento de la identidad cultural sostiene que

la religién proporciona a las personas importantes pa-
trones de identificacion, en la medida que afecta a la
dimension mas profunda de la cultura y constituye a
menudo el principal instrumento de resistencia de la
dominacion [...] En ella suele resistir lo mas especifico
de su vision del mundo, los principios filoséficos y mo-
rales que mas contradicen los valores del opresor
(#brd.).

Al sefalar el tercer elemento, el de la actividad econémica,
Adolfo Columbres apunta que

las necesidades econdmicas suelen tener incidencia
en el proceso de identificacién. Asi, las comunidades
gue poseen suficiente tierra para posibilitar a sus miem-
bros una vida sedentaria y el libre juego de los valores
de la cultura, desarrollan un mayor sentido de la iden-
tidad del que alcanzan comunidades sin medios pro-
pios de produccién ni fuentes seguras de subsistencia
[...] (zdem, p. 71).

Este proceso ha sido combatido por la cultura hegemaonica
con una estrategia global de asimilacién y de integracién, promo-
viendo lo que se ha dado en llamar la identidad negativa. En esen-
cia es un proceso de aculturacién, mediante el cual la cultura
dominante irrumpe con una violencia desarticuladora en la vida
social del medio indigena. La cultura hegemonica procura impo-
nerse como un todo indiferenciado, valiéndose de compulsiones
y engafios, decide desde arriba qué aspectos de la cultura domi-
nada serdn momentaneamente tolerados (raramente respetados)
y cudles proscritos.

Cabe precisar que en la presente coyuntura econémico-so-
cial que vive América Latina y el Caribe, caracterizada por el
auge de las ideas conservadoras neoliberales, por el auge de la
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economia de mercado, por la reorganizacion de la sociedad en
términos monetaristas, y entre otros, por la internacionalizacién
y globalizacion de los procesos econdmicos y culturales, la cul-
tura hegemonica en los Ultimos afios ha venido ejecutando una
nueva estrategia de dominacién cultural, que le facilite la domina-
cion ideologica, econdmica y social. Esta nueva estrategia es la
cultura de masas.

Esta estrategia tiene la particularidad de que se engloba
dentro de un proyecto transnacional de dominacién mundial, no
solo cultural, sino también econdmico, politico y social. Gilberto
Giménez plantea al respecto que la cultura de masas constituye
un esbozo de cultura planetaria llamada a superar las culturas
firmemente arraigadas, las religiones sélidamente atrincheradas
y las identidades nacionales distintas.

Més adelante, este autor enfatiza que la cultura de masas

tiene por base estructural la internacionalizacién de la
economia capitalista sobre la base del progreso tec-
nolégico, principalmente en el campo de la electréni-
ca. Este proceso puede reducirse a un conjunto de
fenédmenos que segln Amalia Singnorilli, determina
el nuevo orden mundial de dominacion sociopolitica:
generalizacion de valor de cambio, papel dominante
del capital financiero internacional,
internacionalizacién del mercado de trabajo y de las
inversiones, produccion de la energia nuclear, la elec-
tronica, la informatica y la industria de comunicacion
de masas (/b/d.).

En el marco de este nuevo contexto en que debera desarro-
llarse la resistencia cultural antihegemanica, los pueblos indige-
nas de América Latina y el Caribe tendran que elaborar nuevos
esquemas interpretativos de su realidad y disefiar nuevas estra-
tegias de lucha social, que integren a los diferentes sectores sub-
alternos de la sociedad global. Las cuales deberan elaborarse
desde una perspectiva de desarrollo cultural en la que se articu-
lan con propuestas de desarrollo econdémico, politico y social.

Estas nuevas estrategias implicaran la creacion de centros
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culturales autogestionarios que no dependan de los sectores
dominantes de la sociedad, que deberan convertirse en banco
de datos y factores promotores de conciencia de clase, asi como
espacio para la reflexion, analisis y discusion de los problemas
tedricos y metodoldgicos que plantea el desarrollo cultural de los
sectores subalternos de la sociedad global.

Este proyecto también significar4 un proceso de apropia-
cion cultural, que "no excluye la posibilidad del préstamo cultural;
se diria que mas bien lo reclama. Pero frente a él los grupos indi-
genas deberan operar por aproximacién selectiva de los elemen-
tos que le permitan desarrollar mejor sus propias potencialida-
des. Este proceso de adopcion selectiva debera estar acompa-
flado de momentos de adaptacién que modifiquen creativamente
la forma, el contenido y la funcién de los elementos culturales
tomados de préstamos a la sociedad nacional, con el objeto de
resemantizarlos o redignificarlos hasta traducirlos en contenidos
culturales legitimados en el ambito de las culturas subalternas.

VII. CONSIDERACIONES FINALES

En el marco de las reflexiones que hemos desarrollado en este
ensayo, es pertinente afirmar que la educacion indigena, como
expresion de un proyecto social alternativo, debe consolidar el
proceso de reorientacion de sus enfoques y marcos interpretativos
sobre la realidad socioeducativa de los pueblos indigenas en
América Latina y el Caribe.

Este proceso es necesario en tanto se tienen que recuperar
mas de cinco siglos de abandono, ignorancia y clandestinizacion
del saber y de la cultura indigena. Es en este contexto que se
plantea que hay un inmenso vacio y retraso en el campo de la
investigacion histdrica, cultural, etnocientifica, etnolingiistica y
etnoeducativa. Ello constituye un reto de la educacion indigena
en nuestro continente, pues se precisa realizar un inmenso es-
fuerzo para vencer la inercia acumulada en afios de prejuicios
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etnocéntricos y racistas de un aparato escolar rigido e inepto,
frente a los desafios que plantean los pueblos indigenas y sus
culturas.

Este desafio de la educacion indigena constituird una expe-
riencia significativa relevante y enriquecedora, si en lo fundamental
se parte de una concepcion cientifica de las ciencias de la edu-
cacion. Analizar las realidades educativas y los sujetos de la prac-
tica necesita de una delimitacion del saber cientifico desde la
perspectiva del saber educativo como categoria cientifica, que
tiene claramente definido su objeto de estudio: la realidad educa-
tiva, el sujeto educativo y la caracterizacion de una practica so-
cial definida.

Desde estos presupuestos, la educacion indigena estaria
en mejores condiciones de contribuir a que los sujetos educati-
vos indigenas se inserten en un proceso de construccion social
del conocimiento, desde una perspectiva diferente a la racionali-
dad occidental. Desde la educacion se puede contribuir a conso-
lidar una racionalidad distinta, basada en la solidaridad, la coope-
racién y el didlogo intercultural.

Como desafio de la educacion indigena, se tiene que plan-
tear rescatar y revalorizar las culturas subalternas y el saber
popular indigena después de siglos de dominacién cultural y dis-
criminacion social, lo cual ha posibilitado que el conocimiento in-
digena haya perdido categoria cientifica y valor social. En este
aspecto se debe asumir el reto de que el conocimiento indigena
se exprese también a través de los codigos escritos, partiendo
del hecho de que el conocimiento en la sociedad actual adquiere
mas valor cuando esta escrito.

En esta perspectiva, la educacion indigena, en sus momen-
tos de alfabetizacién y educacién basica de adultos, debera rea-
lizarse en el marco del modelo paradigmatico de la educaciéon
bilingle-intercultural, como fundamento de la practica que persi-
gue la revaloracién del conocimiento indigena y de su racionali-
dad (“ciclica" o "sintética"), sus leyendas, sus tradiciones, sus
costumbres, su vida cotidiana, su tecnologia propia y apropiada,
y contribuir a desarrollar estrategias de negociacion y de inter-
cambio intercultural, con los demas sectores subalternos de la
sociedad, con el Estado-nacion y con la sociedad global.
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La reorientacion de la préactica de la educacioén indigena en
los términos que la hemos venido concibiendo implicara un pro-
ceso de superacion y de negacion de los elementos integra-
cionistas, asimilacionistas y aculturizados de los enfoques
paradigmaticos que han predominado en los proyectos educati-
vos orientados al medio indigena, que s6lo han enfatizado un
contenido racista, discriminatorio y etnocentrista del saber, del
arte, la ciencia y la técnica.

Este desafio, en los actuales momentos que vive América
Latina y el Caribe, se hace mas desafiante si se tiene en cuenta
la nueva modalidad de la hegemonia cultural, que con el auge del
neoliberalismo, la internalizacién de la economiay la globalizacion
de los procesos econdémicos y culturales, adquiere una dimen-
sién transnacional, ignorando las caracteristicas nacionales, re-
gionales, asi como las identidades nacionales.

Esta nueva modalidad de la hegemonia cultural de la socie-
dad dominante se expresa en lo que se ha dado en llamar cultura
de masas, que exalta el individualismo, la economia de mercado,
el desarrollo tecnolégico sobre la base de un uso irracional de los
recursos humanos y naturales, la eficiencia técnica y la
competitividad entre otros aspectos. La cultura de masas sinteti-
za en el plano cultural los objetivos del proyecto civilizatorio y del
proyecto de la modernidad puesta en curso por el capitalismo
mundial.

Sobre este particular cabe sefialar que

ya en los afios cuarenta Adorno y Horkheimer, advir-
tieron que la cultura de la modernidad occidental ha-
bia servido casi siempre de imperialismo tanto interno
como externo, por lo que la Unica solucién para las
culturas indigenas de América es plantearse su pro-
pia modernidad, la que no ha de ser entendida como
el mito racionalista de la ilustracion europea, ni como
una religion del progreso de raiz romantica, dispuesta
a arrollar toda tradicién, sino como un esfuerzo critico,
como la busqueda y afirmacién creciente de su propia
identidad, lo que no implica, como vimos, cerrarse a
las influencias enriquecedoras. Profundizar este ca-
mino no las llevara al aislamiento de la sociedad na-
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cional y de la comunidad universal, sino a ganarse un
lugar digno en ellas, enriguecedoras con sus partes.
Sélo asi, desplegando la imaginacién creadora, po-
dra construir su conciencia fragmentada de valores,
integridad, coherencia y funcionalidad a su sistema
simbdlico (Giménez, 1987: 39).

En términos generales, este proyecto socioeducativo, de-
berd plantearse objetivos no so6lo en el &mbito de la conquista
espiritual, sino también en la dimensidn econdmica, politica y
social que contribuyan al mejoramiento de las condiciones de
vida de los pueblos indigenas en la Regidn; debera apuntalar ha-
cia el control y la apropiacion cultural, como base de su desarro-
llo y como fundamento de una democracia sociocultural, en que
los grupos culturalmente diferenciados se afirmen como tales en
el concierto de la comunidad universal. Partiendo del criterio de
que la verdadera democracia sera aquella que consolide en los
hombres la certeza de que los valores colectivos también cons-
tituyen una parte del patrimonio humano.

NOTAS

1) Entre las corrientes que han vuelto a recurrir a la filosofia como
clave de la explicacién pedagdgica, habria que resefiar, ade-
mas del historicismo de Dilthey, el neokantismo de Natorp, la
filosofia de los valores y el comprensivismo de Spranger y
Nohl y el neoidealismo hegeliano de Gentille, entre otros.

2) Las clencias de la educacion. una posicion en la polémica,
doc. cit., p. 182.

3) Las Clencias de la Educacion. Reflexiones sobre algunos pro-
blemas epistemologicos, doc. cit., p. 370.

4) ldeologia, ciencia y praxis de /a educacion, doc. cit., p. 362.

5) Estainformacion corresponde a los afios ochenta, para 1990,
suponemos que la poblacion indigena se mantiene mas o me-
nos igual, debido en lo fundamental, a la dificultad para obte-
ner datos reales.
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Cabe precisar que "la presencia de las poblaciones indigenas
en América Latina ha sido, desde hace siglos, argumento de
debates. Desde el cuestionamiento inicial de su condicion ple-
namente humana o la mas reciente negacion de sus
especificidades culturales, hasta la manipulacién intencional
de la realidad demogréfica y estadistica, ejercida en la actua-
lidad por los estados nacionales, a fin de minimizar o neutrali-
zar al potencial politico de estos actores".

Dentro de este debate, el Estado neoliberal nacional ha toma-
do histéricamente partido, ejerciendo una "administracion es-
tadistico-censal que opera objetivamente como mecanismo
de enmascaramiento y alteracion, que afecta el conocimiento
social y la autopercepcion de la nacién en cuanto a su propia
composicion lingiistico-cultural. Estos mismos prejuicios e
ideologizaciones han sido internalizados e incompartidos por
los propios miembros de las etnias, en situaciones de capta-
cion censal y confrontacion social, precisamente por las con-
notaciones despectivas y discriminatorias que tal adscripcion
acarrea".

6) Madeleine y otros, doc. cit., p. 171.
7) lsabel Hernandez, doc. cit., p. 12.
&) Jurgen Habermas, op. ¢/t p. 27.
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