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PRESENTACION

¢COmMo ha de actuar mi corazén?

¢dAcaso en vano vinimos a vivir, a brotar sobre la
tierra?

Nezahualcoéyotl

La presente coleccidon de la memoria relne el trabajo
académico y de investigacion de los participante del
v Congreso Internacional Formacién en Educacién y
Docencia Intercultural en América Latina, realizado por
la Red de Formadores en Educacidn e Interculturalidad
en América Latina (Red feal) y la Facultad de Estudios
Superiores Aragdn de la Universidad Nacional Autdbnoma
de México (res Aragdn-unam) los dias 14, 15 y 16 de agosto
de 2019!

Uno de los objetivos mds importantes de esta
publicacién es dar a conocer, a través de cuatro obras,
las experiencias y el sentir de las personas que viven
cotidianamente la interculturalidad desde sus propios
espacios, construidos a lo largo del tiempo con la
comunidad en donde se asienta la escuela o se instituye
la formacidn intercultural y bilingle; en este caso, aun
cuando solo se publicard el trabajo escrito de alumnos,
profesores e investigadores de diversas instituciones de
educacioén, de todos los niveles educativos, es necesario
mencionar que el evento contd con la presencia de

1 En febrero del ano 2019, debido al fallecimiento de la Dra. Maria Bertely, quien
entonces fungia como Presidenta de la Red de Formadores en Educacion
e Interculturalidad en América Latina, se decidié por unanimidad darle
la responsabilidad como Presidente interino al Dr. Gunther Dietz, de la

Universidad Veracruzanag, México.
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sabios y maestros artesanos, quienes compartieron sus
saberes y haceres ancestrales mediante actividades
vivenciales, como los talleres: Talla de Madera-Animales
Fantasticos “Alebrijes”, perteneciente al Museo Taller
“El tallador de Suefios”, con el maestro Isaias Jiménez
Herndndez, del Estado de Oaxaca; “Tejiendo con telar de
cintura”, del Grupo Artesanal Flor de Canazuchitl, con la
maestra Victorina Lopez Hilario; y el “Taller de Maqueado”,
con el maestro Martin Flores Judrez del Grupo Artesanal
Tecomadque, los dos Ultimos del Estado de Guerrero,
México.

En la modalidad de videos, se presentaron ocho
trabajos: seis de México, uno de Cuba y uno de Brasil.
El primero, Diidxa, de Liliana Garcia Montesinos de la Fes
Aragdn- unam; el segundo, de la Universidad Veracruzana,
de Sylvie Lapointe y Bruno Baronnet: Simplemente una
despedida Horacio Gomez Lara; dos de Edgar Rangel
Gutiérrez, desde San Mateo del Mar, Oaxaca, Xeweleat
y Mombasuik; el quinto, La abeja, la flor y la miel, de
Mario Castillo Herndndez, del Instituto de Investigaciones
Antropologicas de la unam; el sexto material, Diversidad
cultural, de Liliana Garcia Montesinos y Maria Elena
Jiménez Zaldivar, de res Aragdn- unamv; el penditimo,
La Habana, Escenario de teatralidades mdaltiples, de
Mercedes Borges Bartutis, de la Facultad de Arte Danzario
de la Universidad de las Artes de La Habana-Centro
Nacional de Investigacién de las Artes Escénicas, Cubag;
por altimo, “Diriti de Bde Buré”, de Silvana Beline de Brasil.

Dichas contribuciones se sumaron al deseo de
compartir diversas experiencias y darvida alos preceptos
que erigieron, hace ya casi una década, la integracién de
lao Red de Formadores en Educacién e Interculturalidad
en América Latina.

El v Congreso Internacional Formacién en Educacion
y Docencia Intercultural en América Latina es el motor



de esta coleccién de la memoria, en la cual se incluyen
las 18 lineas temdaticas que convocaron y reunieron a los
autores de las ponencias. Asimismo, cumplié su principal
propoésito: convertirse en un espacio para propiciar el
didlogo, la reflexion, el andlisis y la critica, en un ambiente
propositivoy de intercambio de experiencias en el campo
de la educacion y la docencia intercultural y bilingUe
transfronteriza.

De tal forma, que el evento convocd con las 18 lineas
descritas a continuaciéon, aunque es pertinente aclarar
que algunas se declaran desiertas de contribuciones,
pues los participantes decidieron publicar su texto en
otro espacio institucional y se ha respetado su derecho
de eleccidn:

. Docencia intercultural, decolonialidad y cultura
escrita.

2. Curriculum, practica docente intercultural y
proyectos educativos innovadores.

3. Tecnologias de la Informacién y la Comunicacién
en la educacién y la docencia intercultural
bilingue.

4. Procesos de formacién, actores y practicas de
educacioén bilingue e intercultural.

5. Construccion de conocimientos comunitarios,
identidad cultural, territorialidad y docencia
intercultural.

6. Nuevos enfoques en educacion para contextos

multilingudes.

Pueblos originarios y educacioén superior.

8. Pueblos originarios e integridad sociedad-
naturaleza.

9. Docenciaq, identidad, género y jévenes.

10. Migracién, educacién y docencia intercultural.

N



1. Practicas de educacion comunitaria, contenidos
escolares y decolonizacion.

12. Afrodescendientes y prdcticas de educacion en
América Latina y el Caribe.

13. Educacién intercultural 'y  proyectos de
internacionalizacioén.

14. Interculturalidad, derechos humanos y
decolonialidad.

15. Interculturalidad, memoria y patrimonio cultural.

16. Educacién intercultural,  decolonialidad 'y
etnoconocimientos.

17. Movimientos sociales interculturales.

18. Legados comunitarios y familiares a la educacién
artistica. Pasado y presente.

La coleccién de la memoria estd conformada por
cuatro volimenes, el primero de ellos se subtitula, Puntos
de encuentro de la interculturalidad que contiene las
conferencias del congreso. El segundo volumen, Lazos
interculturales, es donde convergen el niUmero mayor
y variado de participaciones; al tercer volumen le
hemos subtitulado: Aportaciones epistemolégicas de la
formacion intercultural y bilingue, la coleccién concluye
con el cuarto subtitulo: Metodologias y Comunidades
originarias.

En cada colaboracion, el lector encontrard la entidad
de adscripcion y el pais de origen de cada uno de
los autores participantes (estudiantes y profesores),
provenientes de 76 instituciones de educacion superior
mexicanas y 31 internacionales.

Es destacable la presencia de expertos de varios
paises de Américay de otros continentes,como Alemania,
Argentina, Bolivia, Brasil, Colombia, Chile, Guatemala,
Espafia, Francia, Estados Unidos de Ameérica, Japébn,
Panama@, Paraguay, Perd, RepUblica Dominicana y, por



supuesto, de México, quienes compartieron sus hallazgos
y dieron cuenta del amplio panorama de enfoques y
perspectivas que enriquecen el campo de conocimiento
de la interculturalidad.

Deseamos que la convivencia y compartencia
que prevalecieron durante el evento se perpetde con
la publicacién de esta coleccidén de la memoria y nos
motive para profundizar en el trabajo construido en
conjunto con los autores. Las cuatro obras que integran
la coleccién de la memoria del v Congreso Internacional
Formacién en Educacién y Docencia Intercultural en
América Latina reflejan el esfuerzo conjunto de la Red
FeiaL Y la res Aragdn, por contribuir a la generaciéon vy el
fortalecimiento de proyectos educativos alternativos,
contextualizados desde lo propio, y por convertirse en un
referente en la formacioén de expertos y estudiosos en el
campo de la interculturalidad y el reconocimiento de los
pueblos originarios.

Los mdltiples caminos de la interculturalidad
transfronteriza y los procesos educativos y formativos
de una amplia diversidad de comunidades confluyen
en esta coleccion de la memoria, que, ademads, ofrece
un cruce de informacidén generada en los diferentes
niveles educativos formales, no formales e informales,
por alumnos, profesores, investigadores, sabios
comunitarios y, —maestros artesanos originarios desde
su participacion vivencial—, todos ellos comparten sus
saberes y siembran varias reflexiones entre el hacer y el
saber.

Maria Elena Jiménez Zaldivar
Integrante fundadora de la Red reiaL y

Jefa de la Divisibn de Estudios de Posgrado e
Investigacion res Aragon



Prologo

DOI: https://doi.org/10.22201/fes0.9786073066341e.2022 ©O90



PROLOGO

Los dias 14,15y 16 de agosto de 2019, la Red de Formadores
en Educacién e Interculturalidad en América Latina (Red
FEIAL) Organizd por cuarta vez su Congreso Internacional
“Formacién en Educacion y Docencia Intercultural en
América Latina, en esta ocasidn con la Facultad de
Estudios Superiores Aragén de la Universidad Nacional
Autbnoma de México como anfitriona. El presente
volumen inaugura una coleccidon de cuatro tomos que
reline una seleccion de los trabajos presentados en dicho
congreso por estudiantes, docentes, investigadoras e
investigadores y activistas dedicados a la educaciéon
intercultural latinoamericana. El criterio de inclusion
consistid6 solo en que los participantes respondieran
a la convocatoria y accedieran a ceder sus derechos,
siempre que no hubiera una publicacion previa de este
mismo trabajo.

Este primer volumen recopila las conferencias
impartidas por colegas notables que enmarcaron los
debates llevados a cabo durante el Congreso, en un
amplio abanico de paneles, talleres, conversatorios,
coloquios, asi como presentaciones de libros y de
materiales audiovisuales. La compilacion inicia con un
conversatorio muy sugerente realizado por Lois M. Meyer
(Universidad de Nuevo México) e Hildeberta Martinez
Vasquez (del Instituto Estatal de Educacién Publica de
Oaxaca, IEpo) quienes intitulan

“La comunidad originaria como curriculo de infancia
y docencia”, un didlogo centrado en las valiosas
experiencias de educacioén oaxaquenas.

De Oaxaca pasamos a Michoacdn con la conferencia
“La importancia del papel que juega el docente en el
desarrollo de la es”, en la que Maria de la Luz Valentinez
DOI: https://doi.org/10.22201/fesa.9786073066341e.2022 O]
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Bernabé (see de Michoacdn) comparte su larga vy
fructifera experiencia como maestra bilingte y Directora
de Educacidén Indigena de la Secretaria de Educacion de
esa entidad mexicana.

A esta bina de investigaciones orientadas a
experiencias docentes con la educacién comunitaria,
bilingte e intercultural, le siguen otras dos de naturaleza
mds conceptual: la Conferencia Dimensiones del
curriculum y sus alcances en la atencion a la
interculturalidad, ofrecida por José Maria Garcia Gardufio
(Universidad Auténoma de la Ciudad de México), quien
revisa de forma critica los intentos de interculturalizar el
curriculum hegem6énico; en tanto que José Barrientos
Rastrojo (Universidad de Sevilla) presenta Formas de
menosprecio de los arrinconados y excluidos sociales,
donde analiza varios proyectos dedicados a la lucha
contra la exclusion social, con base en la perspectiva
tedrica de Axel Honneth.

El tercer bloque de dos conferencias sistematiza, por
un lado, las experiencias que la educacion intercultural
latinoamericana estd generando con la descolonizacion
lingUistica, y por otro, la reconstruccidn de los
conocimientos indigenas. En la conferencia titulada Las
lenguas originarias como estrategia de decolonizacién
de la educacion en las poblaciones indigenas, Maria
Salomé Huinac Xiloj (Escuela Normal BilingUe Intercultural
Kitijobal K'iche Tijonelab, Quetzaltenango) analiza el rol
que desempenan las lenguas de los pueblos originarios
ensus procesos de descolonizacion educativa. Elvolumen
concluye con el trabajo de Daniel Quilaqueo Rapiman
(Universidad Catélica de Temuco), Construccién social
de conocimiento educativo mapuche e intervencion
educativa intercultural, en el que identifica y desarrolla
las epistemes del conocimiento propio de este pueblo



del Cono Sur en su contribucion al desarrollo de una
educacidn intercultural de orientacion descolonizadora.

Por dltimo, las conferencias aqui reunidas ofrecen
una enorme riqueza de experiencias latinoamericanas
con una amplia diversidad cultural y linguistica, pero
también las persistentes colonialidades y exclusiones
histéricas que enfrentan y comparten hasta la fecha los
pueblos originarios de Abya Yala.

Gunther Dietz

Universidad Veracruzana
guntherdietz@gmail.com
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LA COMUNIDAD ORIGINARIA COMO
CURRICULO DE INFANCIA Y DOGENCIA

Lois M. Meyer?
Hildeberta Martinez Vasquez®

El siguiente didlogo de la Dra. Lois M. Meyer y la Mtra.
HildebertaMartinezVasquezcorrespondealaconferencia
impartida en el marco del v Congreso Internacional de
la Red rrial, donde participaron como componentes en
la linea 5 designada “Construccién de conocimientos
comunitarios, identidad cultural, territorialidad, vy
docencia intercultural”.

2 La Dra. Lois M. Meyer (PhD, University of California, Los Angeles) es linguista
aplicada y educadora bilingUe. Tiene mas de 35 anos formando docentes
bilingtes (esparol-inglés) para la enorme diversidad linguistica y cultural
de las poblaciones estudiantiles de Estados Unidos. En los Gltimos 23
anos ha colaborado de forma intensiva con la Coalicion de Maestros
y Promotores Indigenas de Oaxaca para la formacion de docentes
bilingtes (lenguas originarias y espanol), en las comunidades rurales del
estado mexicano de Oaxaca. Ha participado en varios diplomados de
formacion docente para la educacion comunitaria bilingUe, en los niveles
de Educacion Inicial, Preescolar, Primaria y Secundaria. Ha apoyado en
talleres parala elaboracion de libros en lenguas originarias y desarrollo del
curriculo para el bilinglismo, dirigidos al mantenimiento y la revitalizacion
de dichas lenguas.

3 La Mtra. Hildeberta Martinez Vasquez es originaria del estado de Oaxaca, México.
Es hablante de la lengua triqui alta, de Chicahuaxtla. Es profesora de
educacion inicial. Formo parte del Plan Piloto de Educacion Indigena y ha
participado como instructora comunitaria bilingte.

DOI: https://doi.org/10.22201/fesa.9786073066341e.2022 ©OSO
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Lois M. Meyer:

Estamos muy agradecidas de estar con ustedes hoy,
invitadas a socializar nuestra experiencia en Oaxaca,
donde iniciamos el proceso de elaborar un curriculo
de infancia y docencia basado en las comunidades
originarias. No solo queremos compartir, sino también
escuchar y aprender de las perspectivas y sugerencias
de ustedes.

Una parte muy importante de mitrabajo en Oaxacaes
colaborar como facilitadora de formacién y capacitacion
de docentes indigenas en la educacién comunitaria
bilingte. Siempre busco oportunidades para que mis
colegas compartan conmigo el honor de ser coponentes
y coautores en conferencias y publicaciones. Por esa
razén, estoy agradecida hoy dia que me acompana la
maestra Hildeberta Martinez Vasquez, originaria de Putlg,
Oaxaca, y representante del Plan Piloto-cmpio, mis colegas
oaxaquefios durante mds de dos décadas.

Para empezar, quisiera ofrecerles una disculpa de
parte de mi pais. Estamos aguantando y sufriendo una
politica horrible en este momento en los Estados Unidos.
Quiero que sepan que yo, personalmente, y cientos
de miles de mis compatriotas estamos en resistencia
popular contra esa politica del presidente Trump. Somos
una fuerza de resistencia popular que sigue y no para, y
no parard. En lo personal, me inspiran enormemente mis
veinte anos alld en Oaxaca, con los colegas oaxaqueos
resistentes de la Seccidon 22. Siempre digo que de ellos
aprendo tantisimo, que me estdn formando en otro
doctorado mucho mds interesante e importante que el
primero.

Ahora, en este v Congreso Internacional sobre
Formacién en Educacién y Docencia Intercultural en



América Latina, ustedes podrdn estar pensando, ¢qué
puede una gringa decirnos de la interculturalidad?
Quiero que sepan que hay muchos estadounidenses
que laboran en ese campo, buscando las formas y
los medios de seguir construyendo -y reparando las
profundas y peligrosas rupturas— en el gran experimento
multicultural y multirracial y fragil e incompleto que es la
democracia en los Estados Unidos.

Hildeberta Martinez Vasquez:

Buenas tardes, mi nombre es Hildeberta Martinez
Vdasquez, soy originaria de Putla, Oaxaca. Soy hablante
de la lengua triqui alta, de Chicahuaxtla, y llevo tres
anos de servicio en el Plan Piloto; he colaborado en tres
comunidades: Guadalupe, Villa Alta; Lomas Buenos Aires,
Tlaxiaco, y San Juan Teponaxtla, Putla. Soy maestra en
Educacion Inicial.

Lois M. Meyer:

Desde el principio queremos dar una interpretacion
alternativa al discurso muy popular ahora en el campo
de la educacioén: el de los estdndares educativos. Los
estdndares suelen funcionar como palos duros para
descubrir y medir todo lo que falta al trabajo estudiantil
y culpar al estudiante o al docente. Trabajamos otra
interpretacion, donde los estdndares educativos son
referentes, estdn enfocados a definir lo que es ejemplar, o
sed “el buen alumno”, “la buena enseffanza” o “el docente
sobresaliente”. Aqui el énfasis estd en lo méximo y no lo
minimo que debemos esperar. Durante afios en Oaxaca

22



hemos trabajado bajo esta interpretacion alternativa,
positiva y comunal.

Trabajamos mucho el concepto de maestras y
maestros investigadores comunitarios e innovadores.
¢Qué quiere decir esto? El concepto de maestros
investigadores tiene caracteristicas en las que invertimos
mucho tiempo. Estos docentes son investigadores de su
realidad comunitaria y, con frecuencia, son ponentes
y coautores de estudios sobre su propia prdéctica.
Se involucran en la vida comunal, compartiendo
las actividades y las esperanzas de los nifios, de las
autoridades, de los padres de familia; recuperan saberes
comunitarios para profundizar y también personalizar el
aprendizaje de los alumnos en el aula. Sus innovaciones
no son éxitos personales, sino creaciones colectivas, una
caracteristica sumamente importante de sus labores
comunitarias. Y van mas alld de los planes y programas
nacionales y de las evaluaciones estandarizadas, para
elaborar curriculo innovador y comunal, sin perder de
vista lo importante de los conocimientos relevantes para
este siglo xx. Y todo ello abarca el tema de este Congreso
Formacién en Educacién y Docencia Intercultural.

Hildeberta Martinez Vasquez:

El estado de Oaxaca tiene una poblacion de mas de
cuatro millones de habitantes. Es una entidad donde adn
la mayoria de sus habitantes habla una lengua originaria
y también los municipios adn eligen a sus autoridades
mediante asambleas comunales. Es triste decirlo, pero de
acuerdo con las noticias en el afo 2017, Oaxaca es fabrica
de pobreza en el pais. Mas de 70 % de los oaxaquenos
carece de ingresos econdémicos, o a veces perciben dos

23



sueldos minimos, que no son suficientes para cubrir las
necesidades bdsicas.

Los grupos etnolinguisticos de Oaxaca siguen vivos
y resistentes. Todavia hay lenguas originarias con mas
de 100 000 hablantes, como son zapoteco, mixteco,
mazateco, mixe, chinanteco. Yo pertenezco a la etnia
triqui y trabajo en una comunidad de lengua mixteca.

En la costa sur de Oaxaca se encuentra la cultura
ikoots, una etnia de la cual daremos un ejemplo mas
adelante. Como se consigna en el primer y Gnico censo
de lenguas indigenas realizado en las escuelas primarias
de nuestro estadoen el ano 2000 (Escc’:rraga, et.al,2004),
en aquel entonces hubo mds de 630 000 estudiantes
de educacién preescolar y primaria, de los cuales una
tercera parte era bilingle en una lengua originaria y
espanol, pero dos terceras partes ya eran monolingues
en espanol, y solo 1 % eran monolingles en una lengua
originaria. Aunque ya han pasado mds de dos décadas,
y actualmente son otras las cifras, con seguridad se estd
documentando que las comunidades corren adn mas
riesgo linguiistico.

A nivel nacional tenemos dos subsistemas de
educacion primaria, las primarias generales y las
primarias indigenas. En el estado de Oaxaca, 42 % de
las escuelas preescolares y primarias son escuelas
indigenas, ubicadas en comunidades donde todavia
se habla una lengua originaria. Si incluimos el nivel de
Educacion Inicial, el porcentaje de escuelas indigenas
en Oaxaca llega a 47 %; pero hay una preocupacion
grande, ya que, con tantos estudiantes indigenas, ¢qué
pasard si todos los maestros ganan su plaza a partir de
un examen estandarizado en espafol, que no responde
a las realidades y necesidades de las comunidades
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indigenas? Ese es el deseo y la intencidn de la Reforma
Educativa hoy dia.

Comodocentes, también nos enfrentamos amultiples
retos dificiles en nuestra prdctica; uno de ellos es la falta
de pertinencia al contexto comunal de los libros de texto,
los cuales son libros que simplemente estdn traducidos
del espanol a la lengua indigena. También, seguimos
dependiendo de lo oficial, aunque uno diga que no, pero
muchos maestros y maestras ocupan los libros oficiales
como Unica fuente de consulta. En muchos casos, como
docentes solemos reproducir la educacién tal como
fuimos formados y muchas de las veces las clases son
solamente exposiciones, sin permitir que el alumno opine.

Es importante reconocer a los miles de maestros
indigenas que laboramos en Oaxaca y hemos luchado
al lado de las comunidades indigenas para defender
sus derechos comunitarios. La Coalicion de Maestros
y Promotores Indigenas de Oaxaca (cwmpio), a la cual
pertenezco, ademds de ser coadlicidn activista en
defensa de las comunidades durante mads de 40 anos,
también funciona como jefatura de zonas de supervision,
conocida por Plan Piloto, con centros educativos en casi
todo el estado. Asimismo, los maestros de Plan Piloto-
cmpio componen lo que es una delegacion sindical de la
Seccioén 22, del Sindicato Nacional de los Trabajadores de
la Educacion (snte), apoyando activamente al movimiento
democratico de Oaxaca y ala Coordinadora Nacional de
los Trabajadores de la Educacion (cnre).

Otros de los principales problemas que enfrentamos
son: 1. la falta de un Plan y Programa que respondan a
las necesidades linguisticas y culturales de los nifos;
2. la falta de una pedagogia para ensefar en primera
y segunda lenguas; 3. la pérdida de la identidad ha
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originado resistencia tanto en los maestros, como en los
padres de familia, al uso de las lenguas indigenas, y pues
también mencionarlo, que se averglenzan de su cultura
propia; 4. las instituciones forman docentes para una
educacidn que responda a intereses de los capitalistas,
no a los intereses de las comunidades originarias.*

El Movimiento Pedagdgico que surgidé en 1995 en
Plan Piloto-cmpio es un movimiento cultural muy amplio
que fomenta propuestas que buscan una educacién
alternativa, que responda a las necesidades de los nifos
indigenas (Soberanes, 2011, p. 121). Por lo tanto, se basa en
seis principios orientadores (CMPIO, 2003, pp. 1-5):

1. Revalorar y fortalecer las lenguas y culturas
originarias.

2. Hacer presente la ciencia en las escuelas.

3. Comunalizar la educacion.

4. Impulsar la produccién, protegiendo el medio
ambiente y los recursos naturales.

5. Humanizar la educacion.

6. Hacer presente el arte y la tecnologia en las
escuelas.

Todos los principios son importantes. Como verdn
en esta presentacion, revalorar y fortalecer las lenguas
y culturas originarias y comunalizar la educacion son
los dos que sobresalen de nuestro trabajo curricular
comunitario.

4 Gracias a la suma de esfuerzos compartidos, sobre todo al trabajo incansable
de un grupo de profesores indigenas, aunado a la sensibilizacion politica
de las autoridades estatales y a la participacion sindical, en el arlo 2000
fue posible la creacion de la Escuela Normal Bilingle e Intercultural de
Oaxaca (ensio). Su trabajo Gnico como escuela normal oaxaquena es la
formacion de docentes indigenas con licenciatura desde la perspectiva
bilingte intercultural, (Garcia et. al, 2004, p. 478).
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Lois M. Meyer:

El trabajo que hacemos se basa en la comunalidad
oaxaquefia, y aqui tenemos al lado a uno de los expertos,
Benjomin Maldonado. Por medio de varias citas de
su autoria (Maldonado, 2002) damos respuesta a la
pregunta: ¢qué es la comunalidad oaxaquefia, que nos
sirve de fundamento para nuestra pedagogia y para los
proyectos que aqui vamos a compartir?

Los derechos indigenas son bdsicamente derechos
colectivos, es decir, los derechos de personas que no se
piensan fuera de la colectividad a la que pertenecen. Por
esta razén, deberiamos profundizar nuestro estudio de la
comunalidad indigena y entender estos derechos mas
allé de su reconocimiento como derechos y enfocarlos
en su cardcter profundo de valor central de la vida
indigena, stper importante.

La comunalidad estd centrada en el trabajo, nunca
en el discurso, es decir, el trabajo para la decisidn, que es
la asambleq; el trabajo para la coordinacion, que es el
cargo; el trabajo para la construccién, que es el tequio; y
el trabajo para el goce, que es la fiesta.

La historia de las luchas indigenas en Oaxaca ha sido
la historia de la defensa de la comunidad y su forma
comunal de vida. La historia de dominacién ha sido la
historia de los esfuerzos gubernamentales de aplastar a
la comunidad y destruir su vida comunal en nombre del
“progreso”. La comunalidad ha sido durante milenios y
es hoy, el fundamento y la fuerza de la resistencia india”.
“De hecho el reconocimiento de esta caracteristica
colectiva de sus derechos como Pueblos, y el respeto por
ella, hoy dia constituye una de las demandas principales
del Movimiento Nacional Indigenista, encabezado por
el Ejército Zapatista de Liberaciéon Nacional (ezin) los
zapatistas. (pp. 91-100).
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Siaside indispensable es la comunalidad oaxaquefia,
¢como es la educacidbn comunitaria que intentamos
desarrollar en Oaxaca? Su propdsito es construir
modelos pertinentes a la educacion indigena y extender
el impacto de la educacién comunitaria mucho mas allé
de la educacion bdsica.

Las caracteristicas generales de los esfuerzos
comunitarios en Oaxaca son las siguientes: la
participacion comunitaria; reivindicar el conocimiento
comunal; ensefar y usar la lengua originaria; la
cosmovisidn indigena; la investigacion como método
pedagoégico; la formacién y capacitacion docente
alternativa; y el curriculo pertinente. Los esfuerzos
educativos comunitarios forman una red dispersa de
experiencias en todos los niveles educativos que han
podido formar parte del sistema publico de educacion
en el siglo xxi.

Eso me impacta como educadora gringa, porque
muchas veces las escuelas alternativas en los Estados
Unidos solo son escuelas privadas, pero aqui en Oaxaca
son parte del sistema puablico. Y estas experiencias
comunitarias son resultado de experiencias innovadoras,
exitosas o no, puestas en marcha en distintos momentos
durante cuatro décadas por maestras, maestros y
organizaciones indigenas.

En breve, vamos a darles un recuento de parte de
esta historia de innovaciones comunitarias oaxaquefias.
En 1999, iniciamos un esfuerzo, un taller titulado Nuestra
palabra en nuestras lenguas que durd hasta el afio
2001 (Soberanes, 201, p. 122). La intencién fue elaborar
materialesylibrosenlenguasoriginariasconlosmaestros,
que expresaron la realidad de las comunidades y la vida
comunal.
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Como ustedes saben, en las escuelas indigenas
de Oaxaca no existen materiales asi, que muestren la
fuerza y el cariflo de la vida comunitaria. Después vino
la represion armada por los policias estatales en el ano
2006, en contra de un plantén masivo de los mismos
maestros de la Seccidn 22.

El Plan Piloto- cmpio en aquel entonces y hasta la fecha
estd muy envuelto en la Seccién y sus luchas. Surgi6 la
ApPO, la Asamblea Popular de los Pueblos de Oaxaca, y
después otra represidn fuerte, y la consecuencia fue la
represion politica. También, hubo una jubilacién masiva
de maestros veteranos con mucha experiencia y la
incorporacion de muchos maestros nuevos sinformacion.

Hildeberta Martinez Vasquez:

Debido alarepresion que sufrié el magisterio en el estado
de Oaxaca en esa época, el ieero suspendid el curso de
induccidn a la docencia. Como hubo muchos maestros
de nuevo ingreso sin formacién docente, en junio de 2007
el Plan Piloto tomd en sus manos este curso de induccion
y le dio otra orientacién, enfocada en la formacién y
capacitacion bilingle y comunitaria.

En este curso participaron 53 maestras y maestros
recién contratados en formacion docente, sus edades
eran de 21 afios en adelante. La gran mayoria eran
bilingUes enunade las 15 lenguas o variantes originarias y
espanol. Participaron docentes de educacién preescolar,
primariay educaciéninicial del Plan Piloto que trabajaban
en comunidades marginadas.

De los 53 participantes, 25 tenian como primera
lengua, es decir, lalengua maternag, unalengua originaria,
otros 25 de ellos tenian como primera lengua el espaiol,
y tres de ellos eran bilingUes desde la niflez. Los cuatro
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ejes de ese curso alternativo de induccién fueron: a.
la educaciéon y la comunalidad en Oaxaca; b. teoria y
pedagogia del bilingtismo, la lectoescritura bilingte y la
educacidn bilingue; c. el curriculo y la pedagogia en el
aulg; y d. fundamentos educativos.

Como les dije, no eran maestros, no tenian ninguna
formacion docente, por lo que fue necesario realizar
platicas de reflexion con maestros veteranos de la lucha
comunal y sindical para que asi tuviéramos una vision
mds amplia de lo que significa ser maestro indigena. Al
término de este curso de induccién en julio de 2008, se
hizo una evaluacidon mediante distintas observaciones
en aulas y escuelas en las comunidades de trabajo de
los participantes. Mds que evaluar el trabajo del docente,
la gira de visitas y observaciones nos sirvid para medir
el impacto del mismo curso de induccion bilingue y
comunitario, o seq, para ver qué impactos tuvo en la
prdctica docente en el contexto comunal.

Lois M. Meyer:

Seguimos adelante con otra experiencia que fue clave
en nuestra trayectoria hacia la educacion y el curriculo
comunitarios.Ahoraqueremos hablarlesdelaexperiencia
de los Nidos de Lengua en Oaxaca (Meyer y Soberanes,
2010), otro intento nuestro hacia la resistencia cultural y
la autonomia comunal.

El nido de lengua es una estrategia comunitaria
promovida por el Plan Piloto-cmrio desde el afio 2008,
para revitalizar las lenguas originarias. Esta estrategia
ha influido mucho en el Diplomado en Educacién Inicial,
que después vamos a explicar. En su momento hubo
diez nidos de lengua comunitarios en Oaxaca, pero
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por diversas razones la mayoria tristemente dejé de
funcionar.

El nido de lengua como modelo de revitalizacion
lingUistica surgié con los indigenas maori de Nueva
Zelanda. Hace décadas los maori se dieron cuenta de
que la gran mayoria de los nativo hablantes de sulengua
ya tenian sus 40 a 70 afos, o seq, eran ya mayores, los
ancianos. Después, seguian las generaciones entre los
10 y los 35 anos de edad, a aquellos los nombraron “las
generaciones perdidas”, porque nunca aprendieron
la lengua maori como primera lengua. Finalmente, la
generacion nuevecita, los nifitos chiquitos, los bebés.

La idea de los nidos es poner a los bebés en contacto
directo con los ancianos y que solo la lengua originaria
se hablara con ellos en el espacio del nido, para que
la aprendan como lengua materna. El nombre que le
pusieron los maories era Te kohanga reo, que quiere decir
“Nido de lengua”, y este es el nombre que retomamos en
Oaxaca.

Es importante entender bien quiénes son los nifios
de los nidos o, mejor dicho, quienes deben de ser. La
intencidn original era crear nidos para los bebés antes
de que aprendan y hablen el espafiol. Sin embargo,
en Oaxaca nos llegaron pocos bebés y mds que nada
chiquitos de preescolar, y a veces unos de primaria,
hasta llevando cuadernos para “tomar notas”. En
Oaxaca, casi todos eran nifios y ninas que ya hablaban
espanol como primera, y muchas veces, Unica lenguag;
muchos ya leyeron y escribieron el espanol. Vivian en
comunidades donde todavia hay personas que hablan
la lengua, que pueden servir de modelo, o de “guias”
como los nombramos.



Las madres y padres querian recuperar la lengua
originaria, eso era sumamente importante. Y la
comunidad apoyaba y participaba en el esfuerzo de
revitalizacion. EIl modelo maori del nido se basaba en
que los ancianos que todavia hablaban la lengua, los
guias linguisticos, usaban 100 % de la lengua originaria
con los chiquitos al acariciarlos con canciones, susurros,
y jueguitos infantiles. Asi la adquisicion de la lengua
originaria seria natural, bafiando al bebé en la lengua
como si fuera otra acaricia de la abuela o el abuelo.

Pero en Oaxaca la mayoria de los nidos no
necesariamente funcionaron con estas caracteristicas
ideales. Los guias no eran maestros ni maestras, sino
personas de edad en la comunidad que ofrecieron su
trabajo como un tequio voluntario, asi retomamos la
caracteristica de la comunalidad. Aunque unos de los
guias tenian tan solo uno o dos arnos de escuela formal
de hace 60 o 70 anos, intentaban “ensefiar la lengua”
empleando pizarrdn, sillitas en circulo y fotocopias para
colorear. Se frustraron cuando los niflos no entendian
lo que les dijeron en lengua, o cuando no prestaron
atencidén, o cuando se comportaron mal.

Sin embargo, algo bello pasdé en unas comunidades:
vimos que docentes, que todavia no hablaban o tenian
miedo de hablar su lengug, se acercaron al nido como
los chiquitos para aprender o revitalizar su propia lengua.

En su momento hubo diez nidos en Oaxaca, todos
proyectos comunales, no del Plan Piloto-cmpio, no de
los maestros, sino de la comunidad. Las comunidades
querian revitalizar y mantener su zapoteco, mixteco,
cuicateco, o mazateco. Sin embargo, es importante y
triste saber que la mayoria ahora estdn suspendidos;
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mucho tiene que ver la represion politica de Oaxaca y
otros factores de los que ya hemos hablado.

Siempre tuvimos esta gran preocupacién, ¢cémo
crear nidos de lengua ooaxaquefos Yy mexicanos
fundamentados en las expectativas y esperanzas de las
comunidades para la vida actual y futura de sus nifnos?
No queriamos crear museos, espacios de otra época que
anclan a las comunidades en el pasado. La pregunta
siempre era, ¢qué querian las comunidades para sus
ninos hoy y para el futuro?

La experiencia de los nidos ha influido mucho en el
desarrollo de laeducacidninicial en Oaxaca, por lo menos
dentro del Plan Piloto-cmpio. A pesar de nuevas politicas
y disefios curriculares de la Secretaria de Educacion
Publica de México para el nivel de educacién inicial, la
formacion docente y educativa para este nivel nunca se
atendid.

Por eso, a través de la demanda de las maestras de
inicial, hubo la decisién del comité del Plan Piloto-cmpio
de impulsar el primer Diplomado en Educacién Inicial
Comunitaria, en el afo 2011, y si no me equivoco, el Unico
hasta la fecha sobre educacién inicial comunitaria en
Oaxaca.

¢Cudl fue el propbsito de este diplomado? Formar
docentes bilingles capaces de investigar las prdcticas
socioculturales de sus comunidades, para desarrollar
competencias bdsicas en los bebés y los niflos menores
de tres afos y ofrecer apoyo a las mamds embarazadas,
por medio de experiencias que reflejan sus contextos
comunitarios de lengua y cultura.

El diplomado inicié en julio de 2011 y duré un afo.
Hubo 35 maestras de inicial, quienes laboraron en
comunidades indigenas diversas, pobres y marginadas
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de Oaxaca. Todas tenian mds o menos 24 afos y, sin
excepcidn, se criaron en comunidades marginadas.
No tenian formacién profesional y sus propias vidas
escolares rebotaron entre los dos sistemas que tiene
México, de escuelas generales y escuelas indigenas.

Pero sabemos, por autobiografias que ellas
escribieron,® que no importaba si era escuela indigena
o escuela general, practicamente en todos los casos la
instruccién era en espanol. Casi sin excepcidn, reportan
el racismo y verguenza hacia la lengua originaria en
sus propias familias y escuelas, hasta con maestros
indigenas, y la extensa pérdida del lenguaje originario
en sus familias y en su comunidad. Entre estas 35
maestras habia diversidad etnolinguistica, 27 de las
cuales se declararon hablantes de lengua originaria
(mixteco, zapoteco, mixe, chinanteco, triqui, mazateco,
ombeayilts).

¢Cudles fueron los ejes de este diplomado de
educacién inicial comunitaria y bilingue? Siempre
decimos que la comunalidad es bdsica y fue un eje
importante que dirigi6 Benjamin Maldonado. Tocd la
vida comunal, las précticas comunales de socializacion
de nifos y jovenes, y las rupturas entre la socializacion
comunal y las précticas de las escuelas.

Otro eje consideraba las teorias de desarrollo infantil,
pero aqui el énfasis nuestro era el desarrollo infantil en
el contexto comunitario indigena, no nos limitamos a las

5 Las autobiografias de las maestras participantes en el Diplomado en Educacion
Inicial Comunitaria se han analizado en una publicacién internacional en
inglés: Meyer, L. M. (2016). Teaching our own babies: Teachers’ life journeys
into community-based initial education in indigenous Oaxaca, Mexico.
Global Education Review, 3(1), 5-26. (Hay una versién no publicada en
esparniol).
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teorias de Piaget y Montessori. Queriamos ver ¢coOmo es
el desarrollo linguistico bilingtie de los nifios chiquitos
en las comunidades?, ¢cudl es la sabiduria comunal de
las abuelas, las mamads, los papds, los abuelos sobre el
desarrollo del nifno?, y ¢coémo es que la comunidad forma
ciudadanos responsables desde la primera infancia?

A mi me tocd guiar el eje de los métodos de
investigacion y sus usos pedagodgicos. Aqui enfatizo que
yo no hice las investigaciones, no. La intencion era formar
a maestras investigadoras, como la colega Hildeberta,
aqui presente, que se acercaron a sus comunidades
para emplear estos métodos de investigacion, conseguir
informacion por encuestas, entrevistas, autobiografias,
andlisisdefotos, observaciony participaciénetnogrdficas
en sus comunidades. Asi sacamos informacion para
después crear una pedagogia comunitaria.

Otro eje, el dltimo, era la teoria y la pedagogia de la
educacion inicial comunitaria, el andlisis de actividades
espontdneas y planeadas con nifios, y la revitalizaciéon
de las lenguas en las comunidades.

Hildeberta Martinez Vasquez:

Para iniciar el proceso de pedir permiso para realizar una
investigacion comunitaria sobre las practicas de crianza
en colaboracién con la comunidad, se requiere seguir
varios pasos del proceso comunitario. Una de ellas es
comunicar a los supervisores educativos, y con su apoyo
informar a los maestros de base que se va a hacer una
investigacion comunitaria.

También es muy necesario reconocer a la autoridad
de la comunidad, para que ellos tengan conocimiento y
puedan brindarnos su apoyo. Tuvimos que relacionarnos
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con el Comité de la escuela para informar y consultar a
los padres ylas madres de familia, porque es esencial que
conozcan sobre esa investigacién que se va a realizar.
La toma de decisiones se hace mediante una asamblea
comunal, y para que esto sea veridico, es necesario
asentar lo convenido en un acta de acuerdo. Ademads,
fue necesario efectuar visitas domiciliarias para conocer
cudles son las preocupaciones de los padres de familia,
en particular la madre, y sus prioridades y valores acerca
del desarrollo de los nifios.

Al término de nuestras investigaciones, parte de
la evaluacién del diplomado se realizd mediante un
portafolio de cada maestra mostrando los productos
de las investigaciones comunitarias que llevé a cabo;
a esto se le denomind “La cosecha del diplomado”. En
esta cosecha se integraron la autobiografia linglistica
y escolar de la misma docente; también se contd con
cartas de autoridades educativas, municipales y de
supervisores, donde nos brindaban su apoyo de acuerdo
con la investigaciéon que se realizé en esta comunidad.

También hubo documentacién de la vida comunal,
donde se anexaron mapas, fotos, videos o narraciones,
diagndsticos linguisticos y andlisis comunal; ademdas se
entrevistd alas mamdas y a las abuelas que estaban en la
crianza de los nifios. Algo interesante fueron las biografias
comunitarias de los bebés y los nifios pequerios, dando
importancia a las prdcticas de nacimiento, el entierro
de la placenta, asi como a la historia médica del bebé.
Asimismo, se anexaron mapas de la comunidad con fotos
de las actividades que realizaron los nifios pequefos en
elhogar o en la comunidad, sin que fueran planeadas por
la maestra de inicial; esas actividades las denominamos
“espontdneas”.
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Lois M. Meyer:

El andlisis de las fotos “espontdneas” que tomaron las
maestrasdelosnifiosensusactividadesdiariasenriquecio
por mucho nuestro entendimiento de la vida comunal de
los bebés y los chiquitos. Con el permiso de la maestra
y de los padres del bebé, proyectamos algunas de las
fotos en grande en nuestras sesiones del diplomado,
con la profesora al lado para explicarnos el escenario:
¢cudl es la situacion que se aprecia?, ¢quiénes son las
personas presentes?, ;qué materiales se ven? (¢juguetes
comerciales?, ¢productos agricolas?, ¢animales? ¢cosas
compradas o materiales naturales?), ¢cudl ha sido la
participacion verbal y no verbal? Este andlisis colectivo
nos llevé a apreciar las ricas oportunidades que ofrecen
las actividades espontdneas de los pequernos para el
desarrollo grueso y fino de sus habilidades motrices,
el crecimiento de sus habilidades linguisticas, y la
observacioén y participacion en actividades comunales.

También reflexionamos la experiencia propia de
ser maestras investigadoras en nuestras comunidades
donde laboramos: ¢cémo analizamos el mismo proceso
de la investigacion?, ¢como pudo la colega captar esta
imagen?, scudl fue la reaccion de la mama o las otras
personas presentes?, ¢como enriquecer la foto con
notaciones escritas para afiadir mds detalles?

Algo notable que merece mencionarse: en unarevista
cientifica de Argentina hemos publicado un resumen del
Diplomado de Educacidn Inicial Comunitario y Bilingue,
donde se documenta nuestro andlisis de las fotos que las
maestras incluyeron en sus portafolios. Los tres primeros
autores son maestros indigenas del Plan Piloto-cwmpio
(Jiménez, et. al, 2015).°

6 Una version amplificada del andlisis se publicé en inglés: Meyer, L. M. (2017).

37



Ahora solo resta convertir nuestro andlisis de estas
actividades espontdneas en una diddactica planeada
para la educacién inicial indigena comunitaria. Este
deseo noslleva a una reflexion profunda: ¢qué posibilidad
hay de crear, de innovar actividades y un curriculo de
Educacion Inicial basados en las oportunidades de
aprendizaje, que ricamente estdn presentes en la vida
familiar y comunal de estos pequefios?

Ahora, para que sepan que nuestro enfoque no se
limita a los bebés y los chiquitos de la educacién inicial,
pasamos a una experiencia de preescolar también
comunitaria y bilingUe del sector ikoots, allé por la Costa
Sur de Oaxaca. Son colegas activistas de Plan Piloto-
cMpio Y comparten con nosotras todos los principios
del movimiento pedagodgico y las caracteristicas de
la educacion comunitaria bilinglie que denominamos
antes. Sin embargo, lo que presentamos a continuacion,
no es trabajo nuestro, solo somos las portavoces del
trabajo ejemplar de ellos.

San Mateo del Mar estd en una peninsula entre un
lago dulce y el agua salada, asi que en esta experiencia
ejemplar del afo 2016 los nifos de preescolar,
acompafiados de sus mamds, abuelas y abuelos,
cruzaron la laguna de agua dulce para llegar al mar
vivo. La comunidad estd ubicada cerca del mar, pero
algunos nifnos no son hijos de pescadores y por eso no
conocen el mar, donde pueden recolectar caracoles,
almejas, estrellas de mar, u otros objetos. Después de
desembarcar, los niflos con sus familiares, se dirigian
rumbo al mar. Antes de tocar las cosas sagradas de

Resisting Westernization and school reforms: Two sides to the struggle to
communalize developmentally appropriate initial education in Indigenous
Oaxaca, Mexico. Global Education Review, 4(3), 88-107.
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aquellas aguas, se les ensend a respetar, saludar y pedir
permiso paraestarunrato conviviendoy experimentando
algunos juegos tradicionales en la playa. Los maestros
dicen que la participacién y colaboracién de los padres
y madres de familia en todo el proceso de construccion
de conocimientos, convivir, opinar, proponer, observar y
compartir, todo es de gran valor.

Muchos de los nifios intentan dibujar y escribir en la
arena palabras motivadas por su experiencia cerca al
mar. La escritura y el dibujo a temprana edad permiten
recuperar las ensefianzas de los abuelos a través de los
cuentos. Ellos dicen que antes los abuelos dibujaban en
la arena; ahora estos valores, como la alfabetizacion
tempranag, sereproducen enlaarenay envarios espacios
comunitarios, dando oportunidad a los nifios de tener
contacto con la arena, las piedras y los troncos.

Como San Mateo del Mar es una comunidad de
pescadores, regresando al aula, se ensenaban los
diferentes tipos de herramientas de pesca, como el
cayuco y el canasto.

Todo lo que se recolectaba en la orilla del mar se
llevaba al aula para el conteo, seriacidn, identificacion
de tamanos, formas y texturas. Elaboraban y construian
materiales diddcticos de los materiales del mar.

A través de la clase paseo, los nifios conocian el
panorama general sobre el mar y lagunas, para aprender
a armar un mural ubicando los diferentes animales
marinos en su contexto. A la vez distinguian los de agua
dulce, de los de agua salada; y los comestibles, de los no
comestibles.

Para nosotras, esta escuela preescolar es ejemplo
de un modelo importante de educacién bilingue, la
“separacion de Lenguas”. La maestra Beatriz Gutiérrez,
ahora directora de la escuelq, inicid la idea de sefialar en
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el salén de clase el cambio de lengua entre ombeayilts
y espafol, con un simbolo Unico para cada lengua.

Cuando ella emplea ombeayiuts, la lengua de San
Mateo del Mar, pone una flor nativa frente al salén, y los
ninos saben que ahora la maestra habla en ombeayilts.
Cuando empieza a hablar espafiol, quita la flor vy
enciende una vela. Hace esto porque los nifios chiquitos
no distinguen facilmente las dos lenguas.

También es interesante que, en la escuelq, las
maestras han logrado romper algunas barreras en
temas y prdcticas comunales, aun los que en la vida
comunitaria estdn estrictamente divididos por género.
En el pasado hubo una creencia de que las mujeres iban
a daiar al mar si pescaban o tocaban la vela, pero ahora
tienen permiso en la escuela de usar estas herramientas
de pesca para concretizar y comunalizar el aprendizaje.

Después de la salida al mar, los niflos preescolares
tenian oportunidad de plasmar sus ideas y aprendizajes
en murales de las paredes de la escuela, unos con
mensajes escritos en ombeayilts y otros en espafol.

Quizds ya notaron que este relato de la experiencia
tan bella del preescolar de San Mateo del Mar estd
redactado con verbos del pasado, no del presente. Esta
comunidad costefa ikoots experimentd fuertemente los
sismos del 7 y 19 de septiembre de 2017. Hablé hace tres
dias con Beatriz y Giselg, dos de las maestras de San
Mateo, y dicen que siguen las réplicas casi cada dia.
Las consecuencias para la comunidad de San Mateo,
y para este preescolar bilingUe, han sido graves. Hubo
inundaciones, hogares destruidos, agua contaminada.

Antes, el preescolar de San Mateo era una hermosa
joya, con sus materiales diddcticos, todos elaborados
por los maestros en lengua ombeayilts, y también en
espanol, y ahora todos estdn destruidos. Con los sismos,
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los salones de clase se danaron severamente y fueron
cerrados por las autoridades. Hasta la fecha han tenido
que reunir todas sus clases en el patio escolar.

Las maestras afirman que el Estado nunca demolid
las ruinas del preescolar, tuvieron que realizarlo los
padres de familia durante seis sesiones de tequio (labor
comunitaria sin remuneracién). La escuela interpuso
quejas formales ante la Comisién Nacional de Derechos
Humanos y unicer por la falta de apoyo gubernamental
en su situacién de crisis social y educativa. Y también
lanzaron otra protesta, lo que ellos llaman protesta
pedagodgica, ya que los mismos maestros y padres de
familia han construido aulas tradicionales de bambd,
porque este material resiste las réplicas sismicas,
pero la construccién formal gubernamental no resiste.
Asi que fue, dicen, una protesta contra el abandono
gubernamental’

Las reformas educativas mexicanas aprobadas
en 2013 ponen en riesgo serio esta y otras propuestas
de educaciéon comunitaria. La Seccién 22 de Oaxaca
es enorme, 83 mil maestros, y por su fuerza politica
ha logrado detener la imposicion de esta reforma
educativa. La resistencia sigue y también la lucha para
construir proyectos comunitarios y bilingues. Ahora mas
que nunca se comprometen los maestros a una magna
lucha, para honrar y defender sus lenguas, sus vidas
comunitarias, sus derechos humanos y sus derechos
como pueblos originarios.

7 La experiencia traumdatica, pero resistente, del preescolar destruido en San Ma-
teo del Mar sirve de caso de estudio en la publicacion internacional de
Gutiérrez, B. et al. (2019). Impactos sismicos y politica lingUistica en Oaxaca,
México: Un recuento colaborativo de voluntad y resistencia docente en la
defensa de las lenguas originarias. rire: Forum for International Research in
Education, 5(3),152-176.



¢Cébmo cerramos esterecuentode nuestratrayectoria
hacia un curriculo de infancia y docencia basado en la
comunidad originaria? Les invitamos a ustedes, nuestros
lectores, a una reflexion profunda sobre estos temas,
no solo para Oaxaca, sino para todo México y América
Latina. Aqui les hemos ofrecido tres experiencias
concretas de nuestros esfuerzos para construir una
educacidn inicial y preescolar comunitaria y bilingue
en comunidades originarias oaxaquenas: los Nidos de
Lengua, el Diplomado de Educacién Inicial Comunitaria 'y
BilingUe, y el preescolar de San Mateo del Mar.

¢Quééxitoconsideranustedesquehemosconseguido,
y ¢qué nos falta todavia? ¢Cémo podriamos mejorar?
¢Como seguir sobreviviendo, resistiendo, recreando el
presente y el futuro que queremos? Y quizds la mayor
reflexiéon para ustedes, acerca de nuestras experiencias
oaxaquefias, con sus éxitos y debilidades, sea ¢qué
se llevan como aprendizajes y posibilidades para sus
propios paises y contextos comunitarios?
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LA IMPORTANCIA DEL PAPEL QUE
JUEGA EL DOCENTE EN EL DESARROLLO
DE LAE.18.

Maria de la Luz Valentinez Bernabés*

Permitanme agradecer la oportunidad de participar en
este evento, invitada a dar una conferencia, yo quiero
comprometerme con ustedes y simplemente hacer
un esfuerzo para que resulte una charla. Posiblemente
algunos de los aqui presentes se pregunten por qué
voy hacer referencia a los docentes, considerando mis
experiencias vivenciales seria de lo Unico que podria
hablar por lo que decidi basarme en ello.

Haré referencia a los docentes que atienden a las
nifas y nifos en las escuelas con poblacion indigena
de los pueblos originarios del estado de Michoacdan:
Nd&huatl, Mazahua, Otomi y en especifico me referiré alos
P'urhépechas (o tarascos como también se nos conoce),
porque es donde tuve la fortuna de trabajar con distintos
grados de educacidn primaria y secundaria, y con los

8 Maria de la Luz Valentinez Bernabé es una mujer P'urhepecha, originaria de
la comunidad indigena de Sicuicho, Michoacdn, México. Es profesora
normalista de nivel basico egresada del Instituto Federal de Capacitacion
del magisterio en la ciudad de Morelia, Michoacdan. Cursé la licenciatura en
Etnolinguistica egresada del Programa Profesional de Etnolinguisticas del
Centro de Investigaciones Superiores de Antropologia Social, el Instituto
Nacional Indigenista y la Secretaria de Educacion Publica desarrollado
en el creral en la Ciudad de Patzcuaro, Michoacdn. Ha participado en
diversas actividades académicas nacionales e internacionales acerca
de la educacion intercultural y formacion de docentes permitiéndole la
vinculacién con la docencia en el nivel basico en educacion indigena
intercultural bilingte y en el nivel medio superior.

DOI: https://doi.org/10.22201/fesa.9786073066341e.2022 ©OSO
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profesores que cursaron la Licenciatura en Educacion
Preescolar y Primaria para el medio Indigena en la
Universidad Pedagdgica Nacional Unidad 163 con sede
en Uruapan, Michoacdn.®

Para comenzar, considero necesario que ustedes
tengan un referente de quienes son los docentes que
menciono: son nativos de una comunidad p’urhépecha,
ndhuatl, mazahua, otomiy ellos asumen su condicién de
pertenecer a un pueblo originario, su condicion lingUistica
es diferenciada, existen quienes son bilingues teniendo
como lengua materna una de estas lenguas, la leen y
escriben.

Como segunda lengua hablan el castellano y desde
luego la leeny escriben. BilingUes con el castellano como
lengua materna y p’urhépecha como segunda lengug,
desde luego leen y escriben ambas lenguas y otros
hablan la lengua p’urhépecha pero no la escriben o
presentan limitantes en la lectura y escritura.

También tenemos monolingles en castellano con
un conocimiento muy elemental de la lengua indigena
porque son de comunidades indigenas pero que por
diversas circunstancias ya no hablan lalengua originaria,
principalmente porque son hijos de familias que ya no la
hablan.

La situaciébn profesional de los docentes que
laboramos en el medio indigena también es diferente,
los primeros que ingresamos, y de esto hace ya casi mas
de medio siglo, los que empezamos a laborar fuimos
jovenes que apenas habiamos terminado la primaria
o, en algunos casos, la secundaria, y que estudiamos
la normal en el Instituto Federal de Capacitacién del

9 Para obtener mayor informacion podrd revisar la siguiente pagina http://www.
upn-uruapan.edu.mx
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Magisterio, en periodos vacacionales, o bien en los
sabatinos.

En la actualidad la mayor parte de los profesores
son quienes han realizado la licenciatura en Educacion
Preescolar y Primaria para el Medio Indigena en la
Universidad Pedagégica Nacional (ier y termi90), que es la
que se disefd para dar atencién a la diversidad con un
enfoque intercultural.

A partir del periodo 2003-2004 quienes ingresan al
magisterio indigena en Michoacdn son los egresados
de la Normal Indigena donde cursaron sus estudios en
la Licenciatura en preescolar o primaria indigena con
enfoque intercultural.

Unaexperienciaquenoshatocadovivirenlaformacion
delosdocentes esenlaUniversidad Pedagdgica Nacional
en la Unidad 163 con ubicacién en Uruapan, Michoacdn.
Al impartir los cursos y seminarios en Licenciatura en
Educacion Preescolar y Primaria para el Medio Indigena
siendo esta la primera con un enfoque de atencion a
la diversidad a través de la educacion intercultural, fue
una experiencia de mutuo aprendizaje para los asesores
y profesores a pesar de las limitantes que teniomos
quienes nos convertimos en asesores de profesores pues
a pesar de que no teniamos la experiencia laboral en una
institucion de educacidn superior, logramos integrarnos
en un colectivo y de forma conjunta resolvimos la
problematica que enfrentamos, desde luego nos facilitd
y ayudo el tener conocimiento de los contextos en que
trabajaban los profesores estudiantes.

¢Qué hacemos los profesores dentro y fuera de la
escuela? Muchas veces se piensa que el profesor del
medio indigena se desempefia de la misma manera que
el profesor de una escuela general, porque cuenta con
planes, programas o materiales suficientes y que estan
adaptados al medio urbano o al medio rural. En el caso
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de las escuelas de educacion indigena, los profesores
realizamos varias acciones y para ellos lo primero es
organizarnos en colectivos escolares retomamos la
organizacién comunal que tenemos, se integran grupos
de trabajo tanto en escuelas, Supervisidn Escolar, en
Jefatura de Zona de supervision y a nivel estatal.

Siempre hay colectivos integrados por los mismos
profesores de grupo quienes tienen que realizar las tareas
que se hacen fuera de la escuela. Hacen adecuaciones
a sus programas, esto tiene que ver con contenidos y
formas de enserfianzas. sCémo las hacen?, son variadas
las formas, no pueden ser uniformes, esto depende de
los contextos en los que se desempefia su actividad.

Silacomunidadesbilingle donde sehablaunalengua
indigena y el espanol desde luego que tiene que ser una
forma de adecuacién; si en la poblacién los nifios que
acuden a la escuela son hablantes, bien sea bilingues,
pero que tienen como lengua materna el espanol,y como
segunda lengua, la lengua indigena, pues se organizan
también de forma diferente, y si son nifflos que hablan
exclusivamente el espanol, porque esas situaciones las
tenemos también, y en el caso de Michoacdn , al igual
que en Oaxaca o en otros estados, pues hay nifos que
son hijos de migrantes y que regresan, entonces, el
grupo nunca puede ser homogéneo, el grupo siempre es
heterogéneo.

Seria muy facil si llegdramos al saldén de clases y
encontrdramos que todos hablan el p’urehépecha,
bueno, ahi tendriamos un punto a nuestro favor, pero
generalmente en un grupo estamos como aqui, unos
hablan mixteco, unos ndhuatl; o como los de Brasil, u otras
lenguas, también estardn quienes solamente hablen el
espanol. Asi los nifios purépechas: unos hablan solo la
lengua p'urhépecha, otros la p'urhépecha y el espafol,
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otros entienden la lengua p’urhépecha pero no la hablan
y otros hablan Gnicamente espariol.

Esas son las situaciones que nos encontramos, esos
son los contextos que tenemos entonces quiérase o no,
se tiene que hacer una adecuacion de los programas,
no los podemos desarrollar tal como nos los entregan.
Indagar y sistematizar los saberes comunitarios, si, pero
¢Cudles saberes comunitarios?

En el caso de los p'urhépechas, no sé, si en los demds
grupos también existan, pero en este caso hay saberes
comunitarios que se pueden llevar a la escuelq, pero hay
saberes comunitarios que son muy internos de la cultura
y que no se pueden trasladarse a la escuela.

Entonces, el profesor tiene que tener conocimiento de
su culturq, sulenguag, de los saberes comunitarios, tener el
conocimiento comunitario para que esté en condiciones
de elegir lo que si se puede y lo que no se puede. Estoy
hablando de las escuelas aqui en Michoacdn porque
otra cosa es lo que hablaban los de Oaxaca, en el sentido
de los propésitos de una escuela, mds bien, son los
saberes comunitarios, pero sin que en este momento los
tengamos bien sistematizados, ya estdn, en las escuelas
piloto, pero no estd generalizado.

Otra peticion es elaborar materiales de apoyo ¢Cudles
son estos materiales? Pues desde alguna Idmina, hasta
un texto de cémo van a ensefar lengua p'urhépecha, o
cdmo van a ensenar las dos lenguas. A lo mejor van a
decir, primero vamos a ensefar esto en segundo, esto
en tercero, o sea que depende de la situacion. Incluso,
pues hasta sistematizar sus propias experiencias, y esas
mismas experiencias pueden utilizarse como materiales
de apoyo e incluso de consulta.

En el caso de los p’'urhépechas organizamos
varios eventos donde se utiliza la oralidad para el
fortalecimiento y la revitalizacién de la lengua. Nosotros
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consideramos que la prdctica de la oralidad en las
lenguas es importante, eso es lo que mds hemos hecho,
a lo mejor no hemos avanzado tanto al interior del aulg,
pero en la escuelq, en el patio de la escuela o fuera de
la escuelq, en la comunidad misma, en la regién, en las
regiones, considero que en ese aspecto somos muy
fuertes, porque se utiliza la oralidad en hechos histéricos
de la comunidad.

Enla pirekua que es el canto enla lengua p’urhépecha
se practica bastante. Y en el caso de la region de la
costa, donde hablan el ndhuatl, y que justamente alld
las comunidades ya no son monolingies en ndhuatl,
en la mayoria de las comunidades ya solamente son
los ancianos los que lo hablan. Entonces, ahi hacen el
trabajo precisamente, ellos le llaman “rescatar el idioma”,
a lo mejor no es el término apropiado, pero ellos asi le
designan apoydndose en algunas personas que todavia
lo hablan.

Acudimos a reuniones de andlisis y reflexion, a varios
cursos en diferentes sesiones, ya sea al interior de la
escuela, de zona como lo he mencionado, y hasta llegar a
nivel estatal. Meimagino que aligual que en otros estados
de la republica mexicana, en Michoacdn dedicamos
espacio a nivel estatal, donde nos reunimos una vez
al afo los profesores purépechas, nahuas, otomies y
mazahuas para revisar la situacién, la problemdtica
y los avances en el sentido de la Educacion Indigena
Intercultural Bilingue.

A este encuentro le denominamos el Congreso
Pedagdgico Estatal, en él se realizan mesas de
reflexion, se forman equipos de trabajo e intercambio
de experiencias y se trabaja de forma colaborativa y
colectiva eso es lo mds importante y es aqui donde se
presentan los proyectos, diversos materiales de apoyo
(textos, videos) que se desarrollan en las escuelas, con el
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propodsito de que se valoren y sirvan para practicarse en
otras regiones o a nivel estatal.

¢Qué es lo que sucede en el salén de clases? Desde
luego, hay una mejor comunicacién entre profesor y
alumno, un mejor ambiente en el aulg, y se propicia una
mejor comunicacién entre profesores y entre alumnos.

Se introducen algunas prdcticas comunitarias para
la ensefianza, aun cuando no estdn muy sistematizadas,
si se tienen en cuenta, pero depende del avance que se
tenga en la sistematizacion, pero eso es lo que se ventila
al interior de las aulas, tampoco lo ven todos, hay sus
excepciones, en eso tenemos que ser muy realistas.

¢Qué es lo que mds se incorpora? Las prdcticas
comunitarias mds comunes que se presentan como
tematicasparalaensefianzaenestasescuelasson:Juchari
Ireta (nuestro pueblo), Anchikuarikua (el trabajo), Juchari
jokajkuecha (nuestras creencias), Juchari uandakua
(nuestra lengua), la Pirekuecha (el canto en la lengua
p'urhépecha), Ch'‘anakuecha (los juegos tradicionales),
Kuinchekuechas (las fiestas), Jarhojtperakua (la ayuda
mutua), Miiukuecha (la numeracién) solo por mencionar
algunas. No describiré en que consiste cada una de estas
porgque son muy amplias, solo me referiré a algunas y de
manera muy breve.

Lo que nosotros llamamos anchikuarikua es el
trabajo y todo lo que implica el trabajo comunal y el
trabajo de la regién. Juchari uandakua (nuestra lengua)
todo lo que implica la lengua; pero repito, se realiza
mds de forma oral que escrita, en eso también estamos
totalmente ciertos que nos falta todavia llegar a escribir
mds la lengua p’'urhépecha, la oralidad es la que mas
se practica para su fortalecimiento y su revitalizacion.
Para lograrlo se desarrollan interesantes proyectos
interactivos, en algunos casos por la misma exigencia
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de las comunidades, principalmente de aquellas donde
la mayoria habla solo el espafiol, y varios mds, tanto en
preescolar como en primaria.

Ch’anakuecha: se practican los juegos tradicionales
delacomunidadalinteriordelaescuela; enalgunaszonas
escolares se realizan encuentros mds que concursos,
¢Por qué?, porque hay que darle el valor a cada unaq, y
no solamente es el encuentro del juego en si, sino que
se encuentran los nifos de diferentes comunidades, e
incluso de otros grupos del mismo estado.

En una ocasién en coordinacién con la Direccidn
General de Educacién Intercultural Bilingle convocamos
aunencuentro,no sé siaalguiende aquiletoco participar,
fue un evento intercultural de niflos de los estados
de Puebla, Hidalgo, Michoacdn, y no recuerdo en este
momento si hubo algln otro estado, pero no se imaginan
la experiencia que nos dejé ese evento de niflos; para
nosotros fue muy grato y muy significativo todo lo que ahi
se pudo ver y aprender mds alld de que no se entendian
entre las lenguas, las actitudes, la convivencia, los valores
que cada uno teniay, sobre todo, lo que pudimos conocer
de otros y que sirvid para cada grupo de los estados que
conocieron que habia otros grupos que, igual que ellos
existian en otros pueblos; porque muchas veces en las
comunidades lejanas todavia tenemos niflos que jamdas
han salido de un pueblo a otro, y no se dan cuenta de que
existen otros nifos igual que ellos en otras poblaciones.

¢Qué es la Jarhojtperakua para los p’'urhépechas? Es
la ayuda mutug, es un tipo de apoyo mutuo como en
todas las comunidades. Estos son parte de los temas
que empiezan a ventilarse en el saldon de clase y para
nosotros eso ha sido muy importante ¢Por qué?, porque
entoncesyanotenemos Unicamentelos contenidosdelos
Programas Nacionales y como no tenemos un programa



especifico para las comunidades indigenas, entonces
se vinculan los saberes propios con los Conocimientos
Nacionales y Universales.

Al introducir esos valores, esas tematicas, el niflo
empieza a darse cuenta de que lo que él sabe, lo sabe
su familia, su papd, su abuelo es vdlido y es valioso,
porque es bien dificil que de golpe lo quieran cambiar y
no le expliquen que existen aspectos de otras culturas y
que puede incorporarlos a su cultura si son necesarios,
pero no a cambio de sustituir los de su propia cultura.
En mi propia experiencia, les comentaré lo que a mi me
sucedi6, estoy hablando, les vuelvo a repetir de hace
mds de medio siglo, en mi comunidad no habia escuelq,
no habia una institucidon que se llamara escuela.

Entonces, para salir, para estudiar, para aprender a
leer y escribir, nos tenian que llevar a otra comunidad,
a una ciudad, a donde estuviera la escuela, y a mi me
llevaron a una escuela de monjas en un internado,
porque no habia mds, y mis padres no permitian que yo
me quedara en otra comunidad, porque yo tenia que
estar protegida, por ser mujer, por ser nina y porque ellos
tenian que tener la seguridad de su hija.

¢Y qué fue lo primero que paso?, cuando llegamos
al colegio le dieron la lista de los requisitos a mi padre,
porque él me fue a llevar, él me fue a dejar, y entre esos
requisitos era que me tenian que cortar mis trenzas,
porque yo iba con trenzas, y lo primero que iban a hacer
era cortdrmelas; lo segundo, fue que debia cambiar de
vestimenta, yo no utilizaba los vestidos tradicionales tal
cual, porque en mi comunidad era un lugar muy pobre, y
la vestimenta muy sencilla, pero era la tradicional.

Entonces, nos entregaron los uniformes que teniomos
que ponernos, cuando yo empecé a trabajar habiendo
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concluido la primaria, ¢qué creen que hice? ¢se imaginan
0 no se imaginan?, lo primero que hice, fue que le conté
a las madres de familia de los nifios que iba a atender, y
les dije “me los van a mandar a la escuela con uniforme,
y les van a poner zapatos”.

Afortunadamente, muy pronto me dicuenta de lo que
estaba haciendo, y entonces empezamos a revertir, y ya
como maestros de grupo, lo que hicimos fue empezar
a llevar la cultura adonde se pudiera, a otra escuela, a
la ciudad, adonde fuera, que conocieran lo que nosotros
éramos, pero nos ha costado y todavia es muy dificil que
los que no son indigenas valoren y reconozcan nuestra
cultura y nuestra lengua.

En la tesis que yo elaboré, menciono lo que ocurria al
interior de las aulas, quienes la leyeron, en el caso de que
alguien la haya leido, incluyo los testimonios de como los
maestros no ensefaban nada de lo comunitario, incluso
no hacen caso de las prdcticas de los conocimientos que
tienen los niflos. Mi comunidad donde helaba bastante
en los meses de diciembre y enero, en ese momento el
profesor trataba la germinacion de las plantas. O seq, el
profesor tenia que cumplir con los programas y aunque
los nifios le discutian que eso no se podia porque al
dia siguiente todo se helaria, el maestro insistia en que
tenian que hacerlo, y no considerd en ningln momento
el conocimiento que los niflos tenian de su medio y de
€S0S procesos.

Pero ahora, si puedo decir que no ha cambiado todo,
nos falta demasiado, pero hemos avanzado al introducir
conocimientos y saberes comunitarios en las aulas en
los procesos de ensefidnza-aprendizaje de los nifos
y nifas, y de la misma manera nos llegd a suceder, al
incorporarnos alaformacidén delos docentes purépechas
en la unidad 163 de la Universidad Pedagodgica Nacional
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con seminarios y asignaturas de la Licenciatura tep y
termi90.

A quienes empezamos a trabajar ahi, porque tuvimos
la suerte de que nos invitaran, ademds, porque nadie
queriatrabajarenesalicenciatura, porque nolaconocian,
no sabian cémo iba a ser esa licenciatura; porque
estaba ademds en proceso de disefio e integracion de
los programas.

Afortunadamente, fue una licenciatura a la que se le
realizaron adecuaciones afno tras afo, nos reuniamos a
nivel nacional para determinar qué es lo que ibamos a
quitar y lo que se agregaria en cada uno de los campos
que integraba la licenciatura, y fue muy productivo
de esa manera. Sin embargo, los asesores, algunos,
haciamos exactamente lo mismo que en la primaria,
no considerar los conocimientos previos que llevan los
profesores, independientemente si son de secundaria o
de preparatoria, pero que ya estdn en el servicio.

Todos los profesores que ya estdn en el servicio
tienen ya parte de esa experiencia, y lo primero que
dicen los alumnos es “jUy!, que me vas a contar, vamos a
mi escuela para que veas como estd ahi, y a ver si puedo
hacer lo que td me estds diciendo”. O seq, esas son las
reacciones.

Entonces, esas experiencias que ellos aportaron
ayudaron mucho, pues son ahora parte de los egresados
quienes tienen los proyectos que ya estdn bien
fortalecidos y otros que estdn iniciando, por ejemplo,
precisamente para la revitalizacion de la lengua, algunos
profesores le llaman “el rescate de la lengua”, pero es
eso, hoy lo entendimos mejor por la conferencia que dio
el doctor Luis Enrique, y se refiere a la revitalizacion de la
lengua.
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Otro aspecto interesante en la formacion de los
docentes ha sido el hecho de que los profesores
estudiantes lograron la sistematizacion de alguna de
sus experiencias y las presentaron como una propuesta
pedagdgica, un producto de la titulacion y presentan sus
exdmenes recepcionales en la lengua p’urhépecha, en
espanol o de forma bilingle y los mds interesante es que
los profesores egresados ya escriben mds en su lengua
materna.

También debemos de reconocer que las primeras
generaciones que ingresamos al magisterio en este
nivel educativo, si fuimos participes de los procesos de
la castellanizacion en las escuelas, cuando cumpliamos
con este objetivo no siempre se lograba porque los
procedimientos que seguiomos no eran los mds
adecuados por el contexto de esos momentos en las
poblaciones p’'urhépechas.

En elinstructivo que teniamos para la castellanizacion
de los nifios y nifas venian frases que estos debian
repetir oralmente hasta aprenderlas, frases que el nifo
debia aprender para hacer compras. No se me olvidan
algunas de estas “buenos dias sefior (a)”, “buenos dias
nifio(a), “sefior me da un dulce”, ¢Cudnto cuesta?, o se
le daban instrucciones al nifio, ve a comprar leche a la
tiendaq, “serfior me da una leche” ¢Cudnto cuesta?, como
se iba a ensenar asi el espafiol como segunda lengua si
el nifo(a) no sabia lo que era una tienda porque en la
mayoria de las comunidades en esos tiempos no habia
tiendas y en caso de que existiera alguna no vendian
leche u otros productos que se senalaban.

En las poblaciones se adquirian los productos
mediante el trueque, es decir a través del intercambio.
Entonces,quefueloqueempezamos ahacer,empezamos
a crear nuestras propias formas de trabajo, ¢Por qué?,
porque de alguna manera los alumnos no podian
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esperar. Nosotros, dia con dig, teniamos que trabajar
con ellos; ellos no podian decir “vayan e investiguenlo
y vienen dentro de ocho dias”. Es lo mismo que sucede
ahora, nos enfrentamos a un problema, y no podemos
decir “nos vemos dentro de una semana”, lo tenemos
que resolver en ese momento.

Todos los que somos profesores en el nivel que seq,
sabemos perfectamente que eso es asi. Entonces eso
nos ha servido para de alguna manera avanzar. Con esta
narracion quiero realmente hacer presente al profesor,
al docente, porque generalmente si nos culpan a veces
de que no desarrollamos los proyectos, de que no lo
hacemos bien, de que no los entendemos, y aqui lo mdas
importante es que cuando un proyecto se desarrollard,
tiene que ser de comUn acuerdo con la comunidad y con
los padres de familig, si no es asi, dificilmente podremos
desarrollar un proyecto; ya no los voy a enfadar mds, jAh!
claro hablemos de la problemdatica.

Problematica

A lo largo de la exposicion he mencionado parte de la
problemdatica que se enfrenta dentro y fuera del saléon
de clases. Sin embargo, es necesario sefialar con mayor
precisidn ciertos de estos problemas; algunos de los
docentes enfrentan deficiencias en la lectura y escritura
de su lengua materna por lo que aln no tienen el dominio
eficiente de las cuatro habilidades linguisticas y se les
presentan serias dificultades el transitar de la oralidad a
la escritura como medio de enseffianza-aprendizaje de
sus alumnos.

Nos hace falta un programa de formacioén continua
y permanente en el que se continle con la capacitacion
y actualizaciéon a quienes ingresan a la docencia, asi
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como a los que ya estdn en servicio. Si se les imparten y
desarrollan cursos, talleres y seminarios, pero es de forma
espordadica, de tal manera que se requiere un programa
en el que se proporcionen mayores herramientas y
materiales de apoyo al profesor para que tenga mads
elementos y logre concretar el desarrollo de la educacion
Intercultural BilingUe. Asi mismo hace falta un programa
especifico para la ensefianza de la lengua p'urhépecha
que este dosificado por grados escolares porque lo que
se ensefia en ocasiones es a criterio de los profesores.

Sabemos que la Educacion Intercultural Bilingue,
sigue siendoun modelo educativo solo paralosindigenas,
y no una propuesta para la poblacidon en general;
desgraciadamente, en el sexto grado de primariq, si bien
nos va, pues ahi termina todo lo intercultural, lo bilingue,
porque en secundaria ya es otro contexto, es otra cosa.

En preparatoria, es menos, y en las universidades
no existe. Entonces, el problema, pues lo consideramos
que no solamente es de los indigenas, es también
de los no indigenas, vivimos en la interculturalidad,
diario practicamos la interculturalidad. Miren, yo estoy
hablando espanol, estoy vestida como p’urhépecha.
Soy p'urhépecha, estoy agarrando un micréfono y estoy
haciendo uso de estos aparatos que no son p'urhépechas
pero que los necesito para poder interactuar con ustedes,
todo mundo vivimos en la interculturalidad, pero siempre
las politicas educativas siguen siendo Gnicamente para
los indigenas entonces, ahi si definitivamente tiene que
ser determinante para los pueblos indigenas y para
los maestros indigenas, porque el compromiso de los
maestros indigenas es, ante todo, con las comunidades,
con nuestros grupos, tiene que ser el compromiso con el
pueblo originario de donde somos, antes incluso que los
compromisos con el magisterio.
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Pero como somos parte del magisterio, tenemos que
hacer nuestro trabajo, para ello es necesario conocer,
analizar y planear lo que vamos a hacer en nuestras
escuelas, que es lo que nosotros tenemos que hacer en
nuestros pueblos y hacia donde podemos encaminar a
nuestros nifos, ninas y jévenes.

Conclusién

Para terminar y a manera de conclusién, insisto que el
docentejuegaunpapelmuyimportante paraeldesarrollo
delaEducacién Intercultural Bilingle porque interviene en
forma directa en los procesos de ensefianza-aprendizaje
y es pieza clave para la transformacion de su prdéctica.

Si los docentes estdn convencidos del modelo
educativo de eis. logran apropiarse de la importancia
que esto implica y de manera conjunta buscardn las
estrategias mds adecuadas para lograr avanzar en su
desarrollo, si los docentes no tienen los conocimientos,
las habilidades y los materiales de apoyo suficientes y no
estdn convencidos, no pueden sensibilizar a los padres
de familia ni a la comunidad en general, entonces
dificilmente se concreta el avance y desarrollo.

Por eso es tan necesario que la formacién de los
docentesy su actualizacion sea permanente y continuay
esta debe ser acorde con las necesidades y expectativas
que se tengan, de lo contrario serd dificil avanzar, bueno,
esto es parte de lo que los p'urhépechas vivimos en
Michoacdn.

Gracias.
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DIMENSIONES DEL CURRICULUM Y
SUS ALCANCESEN LA ATENCION A LA
INTERCULTURALIDAD

José Maria Garcia Gardufio®

Quisiera aprovechar la oportunidad para compartir con
ustedes la concepcién del curriculum y su importancia
en la marcha y desarrollo de los sistemas educativos,
asi como las posturas del tebérico mds importante
del curriculum, William Pinar en torno a los diferentes
discursos del curriculum o curriculum como texto y en
particular como texto o discurso multicultural.

Como se sabe, los antecedentes inmediatos del
movimiento de la interculturalidad se encuentran la
multiculturalidad. Este Ultimo se hizo visible por primera
vez en los Estados Unidos en la década de los 80. Este
trabajo estd dedicado a destacar los andlisis y esfuerzos
realizados en el pais del norte para crear un curriculum
multicultural los cuales son escasamente conocidos
en la regién. Cabe sefialar que los antecedentes de
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organizacién escolar y la evaluacion educativa.
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la interculturalidad se encuentran en el movimiento
multicultural estadounidense.

El andlisis realizado aqui es apenas introductorio y
abarca fundamentalmente las dos Gltimas décadas del
siglo pasado y algunas consideraciones mds recientes.
La fuente principal de este andlisis es la obra de William
Pinar. La obra de este autor no es muy conocida en el
idioma espanol. Esperamos que gracias a la compilacion
y traduccion que realizamos de algunos de sus trabajos
representativos (Pinar, 2014), los lectores de habla
hispana se familiaricen con el pensamiento de quien
puede considerarse el teérico mads influyente en el
campo del curriculum.

En primer lugar, el trabajo analiza la importancia y
concepciones del curriculum, tanto las cldsicas como
las del propio Pinar. Asimismo, se hace un esbozo del
curriculum como texto o discurso multicultural basado
en este autor. Finalmente, se propone que parte de los
estudios interculturales se integren mds al curriculum a
través del estudio de las politicas curriculares.

El curriculum. Importancia y concepciones

¢Por qué es tan importante estudiar el curriculum? El
curriculum es una pieza clave en los sistemas educativos
en todos sus niveles, determina qué ensefiar y para que
ensenarlo; los objetivos, contenidos, el papel del profesor
y de los alumnos. Como sefiala Ralph Tyler (Cordero
y Garcia, 2004): “mientras exista la educacién, habra
curriculum”.

El curriculum, sefiala Pinar (Garcia, 2014) es un
concepto altamente simbdlico; es una conversacion
complicada puesto que involucra el pasado, el presente,



las expectativas y concepciones de los alumnos y
docentes.

Por ejemplo, en un encuentro en el aula convergen
creencias, valores, actitudes, experiencias, concepciones
aprendidas de los padres, acerca de los indigenas,
tanto del maestro como de los estudiantes, cuando en
alguna clase o actividad trate el concepto de indio o
indigena. El pasado que ha denigrado al indigena, junto
con el presente que trata de reivindicarlo, asi como las
expectativas de alumnos y maestros.

El curriculum, también sefala Pinar, es lo que
queremos recordar y olvidar. En relacién con la raza, los
libros de texto exaltan el pasado indigena pero poco
hablan del presente. Aunque no hay referencias claras
e identificables, se ha atribuido a Carlos Fuentes el decir
que “México se enorgullece de su pasado indigena, pero
se averguienza de su presente”.

Tal vez por ese motivo los libros de texto no discutan
mucho de ese presente y solo se vanaglorian de su
pasado prehispdnico. Asimismo, esa conversacion
compleja que es el curriculum, la mezcla del pasado y
presente, de la ideologia y cultura pueda explicar esos
sentimientos encontrados del mexicano hacia nuestro
pasado y presente indigena.

Desarrollo del campo del curriculum

A diferencia de la pedagogia que data del siglo vi, el
curriculum es una disciplina reciente, se cred en los
Estados Unidos en el siglo xix (Tanner y Tanner, 1980). La
influencia alemana fue decisiva en su fundacion. Aunque
el movimiento del curriculum comenzé a mediados
del siglo xix, se reconoce la influencia de los hermanos
Charles y Frank McMurry y Charles de Garmo quienes
habian realizado sus estudios de doctorado en Alemania
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y la de otros connotados educadores en la fundacion de
la Sociedad Herbartiana para el Estudio de la Educaciéna
finales del Siglo XIX (Garcia, 1995). Esta sociedad impulsé
los estudios curriculares de la época. Otras piezas clave
fueron los aportes de John Dewey y, desde luego los de
Frank Bobbitt (Garcia, 1995).

Una segunda etapa del desarrollo del campo del
curriculum la podemos ubicar a partir del Estudio de los
Ocho Afos (1930-1942) en el cual Tyler participé como
director de la evaluacion del estudio. Este estudio busco
comparar a los alumnos que habian estudiado en
escuelas con un curriculum progresista vs los alumnos
que cursaron su bachillerato en escuelas tradicionales.
La comparacién se realizd en dos generaciones de
estudiantes universitarios. La aportacion de Tyler que
sintetizary ordenar de una manera claray sistematicalos
pasos del desarrollo curricular a través de las siguientes
preguntas (Tyler, 1973):

1. “Qué fines desea alcanzar la escuela? (objetivos)

2. Detodas las experiencias educativas que puedan
brindarse ¢cudles ofrecen mayores posibilidades
de alcanzar estos fines? (experiencias de
aprendizaje)

3. ¢Como se pueden organizar de manera mds
eficaz estas experiencias? (organizaciéon de las
experiencias de aprendizaje)

4. ¢Cbmo podemos comprobar si se han alcanzado
los objetivos propuestos? (evaluacion)” (p. 2).

Como se ha discutido en otros lugares (Cordero y

Garciag, 2004; Garcia, 1995y 2014), ademas de la claridad
que Tyler dio al campo del curriculum, en particular al
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desarrollo curricular. Su otra gran aportaciéon fue incluir
la evaluacion. Los trabajos de esta notable educador
e investigador sentaron las bases del desarrollo del
campo de evaluacién, como la acufiacion del término
(evaluacién), el desarrollo de las pruebas objetivas y las
evaluaciones a gran escala del desempefio académico
en la educacién basica.

El campo del curriculum estuvo estdtico durante
varias décadas, centrado sobre todo en el desarrollo
curricular. Con el lanzamiento del satélite Sputnik, los
estadounidenses fueron tomados por sorpresa. Por
primera vez se dieron cuenta de que habia un pais mas
adelantado que ellos en esa materia. Este despertar
violento dio pie al desarrollo de un nuevo enfoque
curricular: el curriculum centrado en las disciplinas
(Pinar, 2014).

Bajo este enfoque, a finales de la década de los 50,
Jerome Brunner propuso que el curriculum se organizara
tomando en consideracionlaestructuradelasdisciplinas.
Como lo sefala Pinar (2014), con el advenimiento de la
lucha por los derechos civiles, le movimiento hippie y
las revueltas estudiantiles, este enfoque de desvanecid
paulatinamente. Ahora parece estar regresando con lo
que se ha denominado didacticas de las disciplinas.

A principios de la década de los afios 70 comienza el
movimiento de re conceptualizacién del curriculum. Con
un par de libros coordinados por Pinar (Pinar, 1974 y Pinar
1975), que, junto con otras criticas aisladas, da comienzo
el movimiento de la teoria critica del curriculum.

Pinar lo denomindé reconceptualizacién. La
reconceptualizacion consiste en ya no solo concebir al
curriculum como mejora, como un disefio y desarrollo
curricular representado por el modelo tyleriano citado
arriba. El curriculum ya no se centra en la mejora sino en
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del andlisis de la trascendencia, la conciencia y como el
curriculum podia contribuir al cambio social e individual
de los educandos y docentes.

Esta corriente cuyos representantes mds notables
fueron el propio William Pinar, Michael Apple, Henri Giroux
y Peter Mclaren. Se inspird en la Escuela de Frankfurt,
Friere, el Psicoandlisis y diversos enfoques neomarxistas.
Las posturas de los reconceptualistas del curriculum,
aunque vista con mucho recelo al principio, cimbraron
las estructuras del campo centrado en la mejora del
curriculum y se convirtid en el paradigma dominante
durante la década de los 80.

No obstante, a mediados de la década de los 80,
cuando la corriente critica o reconceptualista estaba
en su apogeo, nuevamente Pinar contribuye a mirar el
curriculum bajo otros enfoques, particular como género
y raza. Estos primeros intentos culminan a mediados
de la década de los 90 cuando surge la corriente
posmodernista del curriculum la cual comienza con un
cuestionamiento a la teoria critica del curriculum.

Pinar y varios otros autores sostienen que el
curriculum se debe mirar como un texto o discurso. La
primera aproximacion a este enfoque se publicd afinales
de los 80. Bajo el titulo de Contemporary Curriculum
Discourses, Pinar (1988) reuni6 varios trabajos que se
relacionan con los discursos curriculares: historico,
estético, politico, de género -inicialmente le llamo
feminista— y fenomenolégico. En la misma época Apple
(1988) y Giroux (1988) también comienzan sus estudios
de raza, género asociados con el discurso politico del
curriculum.
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El curriculum posmoderno

La culminacidén de esta integracién de los discursos
curriculares posmodernistas, Pinar la logra con la
colaboracion de sus mds connotados discipulos que
cursaron el doctorado bajo su tutela en la Universidad
de Lousiana (Pinar, Reynolds, Slattery y Taubman, 1995).

En este libro, mds bien parece una enciclopedia por
sutamano (mas de 1,000 paginas) los autores amplian el
ndmero de discursos curriculares que Pinar (1988) habia
identificado afios atrds. Pinar mismo confiesa que sus
discipulos fueron realmente sus maestros (Garcia, 2014),
que ellos le introdujeron en el pensamiento de Foucault,
quien es uno de los pilares teéricos del posmodernismo/
posestructuralismo.

Bajo esta concepcion posmoderna, el curriculum
tiene mdaltiples discursos. La Tabla 1 ilustra una sintesis
de esos discursos entre los que se encuentran el
curriculum multicultural. Pinar sefiala que la clasificacion
es incompleta, que faltarion anadir mds discursos
contempordneos.

La intuicion de Pinar fue correcta. Ahora también
podriamos afadir, el curriculum como un discurso o texto
inclusivo y el curriculum como un discurso o texto de
promocidn de la vida saludable, entre otros. Lo valioso de
la obra de Pinar y colaboradores es que, por primera vez,
integraron los multiples discursos curriculares para dar
un retrato completo de lo que vendria a ser el curriculum
posmoderno.

Pinar mismo sefiala (William Pinar, comunicaciéon
personal, enero 2013), que el abandond el proyecto
posmoderno del curriculum debido a que el
posmodernismo niega la subjetividad del individuo.
Pinar es esencialmente fenomenolbgico, defiende la

66



subjetividad y experiencia, y también debido a que la
realizacién de la obra fue una tarea agotadora que ya

no quiso continuarla.

Tabla 1. Clasificacion de los textos o discursos curriculares

segln Pinar y colaboradores

La Comprension del
Curriculum como Texto/
Discurso

Historico
Politico

Racial
De género

Multi/Intercultural

Fenomenolodgico

Posmoderno, Posestructu-
ralista y Decontructivo

Deconstructivo
Autobiografico/Biografico
Estético

Teoldgico

Institucional
Internacional/Cosmopolita

Autores Representativos

Kliebard, Cremin, Pinar
Apple, Giorux, Mclaren

Pinar, Watkins, McCarthy

Miller, Sears, Pinar,
Pagano

Willinsky, McCarthy,
Sizemore

Pinar, Grumet, Van
Manem, Aoki,
Kincheloe, Huebner
Daignault, Taubman,
Janjagodzinski
Doll Jr., Giroux, Steinberg.

Pinar, Grumet, Kincheloe

Green, Vallance, Eisner,
Beyer

Huebner, Mitrano,
Kincheloe, Purpel

Elmore, Skyes, Shulman
Pinar

Fuente: Elaboracién propia con base en Garcia (2014).
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El curriculum multicultural”

El movimiento del curriculum multicultural nacié en los
Estados Unidos y estd fuertemente ligado, de acuerdo
con Pinar, et. al., con el curriculum como texto o discurso
racial; este discurso se asocia con el estudio de la raza,
el racismo y el poder.

El concepto de raza parece ser cambiante y cultural y
nonecesariamenteadscritoadeterminacionesgenéticas.
El racismo, sefnala el autor, precede al capitalismo. Este
ha existido desde tiempos inmemoriales. Pinar, et. al,
sefialan que, en el siglo xix, en los Estados Unidos, los
irlandeses y los judios no eran considerados blancos.

Los italianos también sufrieron discriminaciones
similares en los Estados Unidos, tal como lo documenta
el clasico estudio de Whyte La Sociedad de las Esquinas
(Whyte, 1943). Pinar sefiala que los antecedentes directos
y mds inmediatos del curriculum multicultural es el black
curriculum o curriculum para los negros que promovid
Watkins en la década de los 80.

En Américalatinay otrasregiones,elmulticulturalismo
se transformd en interculturalidad. Este movimiento
comenzd en la regidon a principios de la década de
los 90 en Colombia con la politica curricular de la
etnoeducacion (Rojas, 1999) y continud en México y otros
paises a principios de este siglo.

De acuerdo con Cameron McCarthy (Pinar, et. al.), el
curriculum multicultural representa una tregua curricular
entre los liberales y negros radicales. El multiculturalismo
absorbié el activismo afroamericano que buscaba
reformas estructurales en la escuela. Esto parece

11 A menos que se indique otra cosa, la principal fuente de esta seccion
es Pinar, et. al, (1995), pp. 314-357.
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estar ocurriendo en México. Desde la implementacion
de la interculturalidad en el curriculum, los conflictos
estructurales y ancestrales de profunda desigualdad
de los pueblos originarios se enfocd a destacar en el
curriculum el hacer consciencia de la discriminacion
y enaltecer las lenguas y culturas originarias pero los
conflictos estructurales, econémicos, politicos, étnicos,
fueron dejados de lado.

De acuerdo con Pinar, el curriculum, formal e informal
en los Estados Unidos ha estado asociado al concepto
de raza. Watkings (Pinar, et. al., pp. 319-327) identifica seis
movimientos del curriculum dirigido a la poblacién negra
en los Estados Unidos: 1) funcionalismo, 2) adaptacion,
3) orientaciones liberales, 4) nacionalismo negro, 5)
afrocentrismo y 6) reconstruccion social.

1) Funcionalismo. Esta etapa se
manifestd durante el siglo xvi y principios
del xix. Se caracteriza por el esfuerzo propio,
altruismo religioso y el involucramiento de
los “blancos benevolentes”. En esta etapa
hubo suficiente permisividad de parte de
los bancos para que los negros recibieran
una educacion limitada; esta educacion
estaba relacionada con las condiciones
de la esclavitud y la sobrevivencia: Era oral
y con frecuencia incluia el folklore como
parte del curriculum. ElI funcionalismo
estaba relacionado era limitado y existia
poca interaccién entre los agentes.

2) Adaptacién. Aparecidé a principios
del siglo xix. A diferencia del funcionalismo,
la adaptacion fue mds extensa; hubo
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cambios en el curriculum debido a la
industrializacién de los Estados Unidos: La
segregacion racial prevaleciente impuso
el en el curriculum la capacitacion para el
trabajo, eltrabajo manualylaconstrucciéon
del cardcter.

3) Aspiraciones liberales. Watkins
sefala que las orientaciones liberales
fueron mds deseos conjugados con el
optimismo existente en la ultima década
del siglo XIX y la primera del xx. Existi6
influencia de posturas filantrépicas y de
las misiones que, aunque no se oponian
al papel que los negros tenian en la
industrializacion del pais, presionaron
por la mejora de las condiciones de la
poblacién negra. Durante este periodo se
crearon varias instituciones de educacion
superior (colleges) para educar a la
poblacién negra.

4) El nacionalismo negro. Los
nacionalistas  negros no  estaban
conformes con orientacién liberal que
solo aspiraba a mejorar las condiciones
de esa poblacién. La postura nacionalista
aparecid por primera vez a finales del siglo
xvii y estdn asociados con la esclavitud
internacional, la colonizacién del
continente, la degradacion de la poblacién
y el maltrato que ha sufrido la poblacién
negra en varias latitudes. Los nacionalistas
y separatistas mds representativos son
Malcom x, Drew Ali, y Elijah Mujammed,
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entre otros. Estos promovieron el regreso
Africa, la separacioén y el establecimiento
de wuna sociedad negra vy sistema
educativo paralelo.

5) Afrocentrismo. Este movimiento
propugna por enaltecer la significancia
de Africa no solo para los afroamericanos
sino también dentro del contexto histérico
mundial. Pinar cita nuevamente a Watkins:

El andlisis eurocéntrico es visto como linear.
Esta enraizado en el empirismo, en racionalismo, el
meétodo cientificoy el positivismo. Busca la prediccion
y el control [...] Por otrolado, la epistemologia africana
es circular (Asante, 1987) y busca la interpretacién,
expresion y comprensién sin preocuparse por la
verificacién Watkins 1993 (Pinar, et. al, p. 322).

LaposturadeWatkinseseminentementeposmoderna;
lo que este autor sefiala en relacién con el afrocentrismo
es coincidente a lo que postula Boaventura de Sousa
Santos (2011). Los afrocencentristas estadounidenses
coinciden en que el curriculum eurocéntrico ha sido poco
eficaz. Hilliard, et. al, 1990 (en Pinar, et. al.) seAala que
este curriculum ha omitido la historia de Africa antes del
comercio de esclavos; la historia de la didspora africanag;
las diferencias culturales que existen entre los pueblos
africanos; la lucha en contra del racismo no ha sido
transmitida de manera eficiente; asimismo, los andlisis
sobre la opresién racial estdn escasamente tratados en
el aula.



6) Critico o reconstruccién social. Pinar,
et. al, nuevamente citan a Watkins para
afirmar que la postura afrocéntrica es
muy provocadora, pero que no cuestiona
la estructura social, histérica y econémica
de la sociedad contempordnea. Watkins
propugna por una plataforma critica o de
reconstruccion social. Este movimiento
que procura un curriculum colectivo,
igualitario que apoye la reforma de la
sociedad en pro de la reivindicacion
de la poblacidn negra de los Estados
Unidos. En este curriculum multicultural
critico/posmoderno esté sumandos los
curriculum como texto racial y politico.

De acuerdo con Pinar, et. al.,, el curriculum multicultural
tienedosorientacioneslacualespodrian sersemejantesa
lo que persigue el curriculum intercultural: 1) comprension
cultural y desarrollo de competencias culturales, y 2) la
emancipacion cultural.

Entendimiento culturaly desarrollo de competencias
culturales.

La comprensién cultural generalmente se expresa en los
programas y documentos oficiales; estos documentos
comunmente buscan que en la escuela y las aulas
exista un enriquecimiento cultural a través del contacto
de los alumnos con diferentes antecedentes culturales,
una comprension y tolerancia a la diferencias raciales y
étnicas que buscan el acercamiento y la supresion del
prejuicio cultural. Asimismo, los estudiantes demuestras
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competencias culturales por medio del lenguagje
empleado, las interacciones grupales y la inclinacién por
el bilinguismo y preservacion de la diversidad cultural.

Emancipacion cultural.

Esta orientacion busca reafirmar la identidad cultural de
los grupos raciales o étnicos minoritarios, fomentar un
autoconcepto positivo de los educandos y el estudio de
su cultura e historia.

El estudio de la interculturalidad en México

México tiene una larga tradicion en el estudio de sus
pueblos originarios a partir del periodo posrevolucionario
y tomaron auge con la creacion del Instituto Nacional
Indigenista a finales de la década de los 40, proxima
pasada. Los estudios relacionados con la educacién y el
curriculum intercultural comenzaron a cobrar relevancia
a principios de este siglo con la implementaciéon de la
interculturalidad.

Sin embargo, su estudio ha marchado en paralelo a
los estudios curriculares. Se ha concebido el estudio de la
interculturalidad de unamaneraindependiente al estudio
del curriculum. Si bien el estudio de la interculturalidad
tiene varias aristas y lentes, como se ha visto arriba, un
componente esencial en su estudio es su relacion con el
curriculum.

¢Coémo estudiar la interculturalidad bajo la 6ptica del
curriculum? Una manera es verla dentro del curriculum
como texto o discurso institucional que estd mencionado
arriba (Tabla1). El curriculum institucional, segun Pinar, et.
al., tiene que ver con el desarrollo curricular, la inclusion
de las innovaciones y con las politicas curriculares.
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El concepto de las politicas curriculares facilmente se
puede confundir con el de politicas educativas, tal como
ha ocurrido a menudo en los estudios interculturales
realizados en México y otros paises. Las politicas
educativas son mds genéricas que las curriculares.

Las primeras incluyen macropoliticas como la
equidad, la calidad y la rendicién de cuentas. En cambio,
las politicas curriculares son aquellas que afectan
directamente o indirectamente el curriculum. Siguiendo
la clasificacién de Connelly y Connely, 2007 (en Garcig,
2021), existen tres tipos de politicas curriculares: formales,
implicitas y discretas. Las dos primeras son las mdas
evidentes.

Politicas curriculares formales.

Son aquellas directrices, lineamientos orientaciones,
programas, objetivos, contenidos etcétera que se
encuentran enunciados en los documentos oficiales del
curriculum en cuestién, como podria ser el curriculum
basado en competencias, la orientacidn constructivista
del curriculum y la propia interculturalidad.

Politicas curriculares implicitas.

Se refieren a programas, lineamientos, actividades que
no estdn dentro del curriculum o planes de estudio
pero que tienen la capacidad de afectarlo directa
o indirectamente, como puede ser las evaluaciones
nacionales, los programas de lectura, la evaluacion
docente, etcétera y la interculturalidad cuando adn no
estaba incluida en los programas oficiales.
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Politicas curriculares discretas.

Son aquellas que a veces se refieren al curriculum vivido
o implementado; los directivos y docentes emplean sus
criterios, conocimientos y experiencias para adaptar
las politicas curriculares formales e implicitas. Es la
interpretacion o seleccion que hacen los docentes vy el
centro escolar delos contenidos y directrices curriculares.
Es decir, el curriculum pensado vs. el vivido.

El estudio de las politicas curriculares estd cobrando
augeenelCono Sur, particularmente en Brasily Argentina.
En México, apenas empieza. Seria loable que los estudios
interculturales mexicanos dieran mayor énfasis o se
abordan bajo el manto del curriculum y se estudiara la
implementacion y resultados de la politica curricular de
la interculturalidad.

Sumario y conclusiones

En este trabajo se analizd el concepto de curriculum
y las etapas de desarrollo que han experimentado
los enfoques curriculares. Aunque el curriculum es un
concepto que no es fdacil de definir, tiene que ver con dos
aspectos cruciales el qué ensefar y para que ensefarlo.
Para Pinar el curriculum es una conversacién complicada
puesto que confluyen el pasado, el presente, el futuro
y los antecedentes y valores, entre otras cosas, de los
estudiantes y docentes.

El curriculum ha evolucionado desde una concepcion
dedicada a su desarrollo y mejora luego una critica o
de reconceptualizacién, y mds reciente a un enfoque
posmoderno. El enfoque posmoderno contempla el
estudio del curriculum como texto o discurso. Asi, el
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curriculum tiene varios discursos como se aprecia en la
Tabla 1.

Uno de esos discursos es el curriculum multicultural
el cual se origind en los Estados Unidos. La conformacion
de ese curriculum ha experimentado seis etapas de
desarrollo en ese pais que van desde el funcionalismo
hasta el curriculum critico o de reconstruccién social.
Por otro lado, el curriculum multicultural tiene dos
orientaciones fundamentales. La primera busca la
comprensién cultural y el desarrollo de competencias en
esa dreq; la segunda se centra en la emancipacion.

Finalmente, el trabajo propone que los estudios
interculturales se realicen bajo el manto del curriculum
como texto institucional el cual incluye el estudio de
las politicas curriculares. Las politicas curriculares se
diferenciandelas politicaseducativasenquelas primeras
solo se refieren a las lineas de accidn, programas,
actividades que afectan directa o indirectamente al
curriculum; las politicas educativas son politicas mas
ampliasygenerales.Estafaltade definicion,amientender,
ha afectado la vinculacion de la interculturalidad con el
curriculum.

Lainterculturalidad es unade las politicas curriculares
formales que estd plasmada en los documentos oficiales
en el curriculum de la educacion bdsica, es altamente
recomendable estudiarlas bajo este enfoque. Esto
vincularia este campo de investigacion intercultural con
el curriculum de la educacion bdésica y alimentaria la
toma de decisiones basada en las evidencias generadas
por la propia investigacion.
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anos, trabajamos con la filosofia en distintos contextos
sociales. En el Ultimo lustro, nos enfocamos en desarrollar
el pensamiento critico y creativo como el gobierno sobre
las pasiones con colectivos vulnerables. El interés del
grupo que dirijo nos ha llevado a implementar proyectos
en prisiones, pero también con nifos y ancianos en
riesgo de exclusion social. De hecho, el proyecto se ubica
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de México (Santa Martha Acatitla, Reclusorio Oriente
y el Reclusorio Sur) y esperamos pueda extenderse a
otros colectivos, como a varias Casas Hogar que hemos
visitado.

Dichos proyectos tienen puesta su mira también en
comunidades indigenas. De hecho, hace un mes estuve
en Chihuahuag, en algunas comunidades rar@muri. Allj,
atestiguamos la riqueza de ese pueblo, pero también
su cruda realidad: nifios de entre ocho y diez afos que
jugaban a la pelota mientras se drogaban con Resistol©,
nifas violadas por sus propios familiares y una cultura
despreciada y degradada por la ideologia de un sistema
capitalista peligrosamente cercano a Estados Unidos.
Esto permite introducir el tema que hoy nos convoca “Las
formas de menosprecio de nuestra sociedad”.

Temas bdsicos en la obra de Axel Honneth

Para este andlisis, me apoyaré en los trabajos de Axel
Honneth (Essen, Alemania, 1949), un filésofo discipulo de
Habermas, conelfindeidentificarcomoyhastaqué punto
estamos despreciando a determinados grupos sociales,
asi como las implicaciones para los menospreciados y
para quien ejerce la falta de respeto. Los autores que
inspiraron a este filosofo fueron su maestro Habermas vy,
ademads, Hegel, Lukdcs, Weber, entre otros.

La teoria general de Honneth aparece en su tesis
de habilitacién La lucha por el reconocimiento, en
1992; posteriormente, fue ampliada en obras como La
sociedad del desprecio (2011) y en El derecho a la libertad
(2014); se centra en el reconocimiento como mecanismo
de creacion de la identidad en individuos y grupos, las
formas de reconocimiento y sus opuestos, los artefactos
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del desprecio, el planteamiento de las vinculaciones
entre el reconocimiento y la libertad, el desprecio como
detonante de las patologias sociales y la indagacion
en las diversas formas de libertad (negativa, positiva y
social).

Junto a estos temas, el filésofo ha realizado una
lectura critica de la Escuela de Frankfurt y destacado la
limitacion negativa de la racionalidad de Horkheimer
y Adorno. Asimismo, adopta la tendencia de rescatar
dimensiones de la sociedad, en lugar de apoyar la lucha
adorniana contra el sistema. Esto no le impide censurar
la cosificacién o reificacion, inherente a la invisibilizaciéon
(Honneth, 2007, p. 104; 2011, pp. 166-167) que imponen
los grupos poderosos sobre los menospreciados. Este
andlisis del rechazo social ha fructificado dentro de los
discursos de las minorias como los feminismos y las
comunidades indigenas.

Teoria del reconocimiento

El concepto de reconocimiento parte de Hegel. Asume
que la libertad de todos los colectivos solo es posible si
estos son reconocidos. Una comunidad que desprecia
a ciertos grupos provoca patologias sociales no solo a
quien es menospreciado, sino a quien desprecia. En la
medida en que el otro sujeto es un molde de realidades
que no poseemos, lo necesitamos para ampliar y adquirir
una identidad “un individuo que no reconoce al otro en
la interaccién como un tipo determinado de persona,
tampoco puede experimentarse a si mismo plenamente
como tal tipo de persona” (Honneth, 1992, p. 52).

A lo largo de la historia, la mujer ha sido despreciada.
Esto ha provocado pérdidas resefiables para ellas y para
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los hombres, al perder en si mismo el reconocimiento
de sus capacidades femeninas. De forma andloga,
una filosofia que no integre el pensamiento femenino
y feminista se incapacita para un desarrollo completo;
mientras que cuando esta queda reflejada en la
historia del pensamiento aparecen nuevas formas de
pensar como la razén poética de Maria Zambrano o la
aproximacién a la teoria de las capacidades en la version
de Martha Nussbaum.

Lo mismo podria decirse de las comunidades
indigenas: la introduccidn del pensamiento de
Nezahualcéyotl en la filosofia permite ampliar la estética
mediante la flor y canto (Leén Portilla, 1956, 1994) de este
gobernante filésofo, o se abre la concepcién nosétrica
de la filosofia por medio del pensamiento tojolabal
(Lekensdorf, 2005, 2008).

Por otro lado, el reconocimiento es el punto de
partida de la libertad. Asi, la estigmatizacion debida
al no reconocimiento de la persona limita la libertad
de desarrollo de ciertos grupos y la lucha por el
reconocimiento de comunidades indigenas ha sido el
punto de partida de la adquisicién de libertades que les
fueron robadas en el pasado.

La ampliacién acumulativa de las pretensiones
individuales de derecho que nos presentan las
sociedades modernas puede entenderse como un
proceso en el que el perimetro de las cualidades
de una persona moralmente responsable
paulatinamente se ha incrementado. (Honneth, 1992,

p. 141).



La teoria del reconocimiento no solo beneficia
al despreciado, sino también al despreciante, como
una forma de ampliacién y de liberacidén de su propia
ideologia reductora. Solo somos libres para pensar
desde una racionalidad poética en la medida en que
integremos el pensamiento del propio despreciado.

Incluso se podria pensar en céomo estos grupos
disminuidos por el poder constituyente se pueden alzar
como categorias que amplien la propia filosofia, es
decir, ¢acaso no deberia la filosofia general descubrir
sus dimensiones indigenas como estd desvelando sus
categorias femeninas?, ¢no seria Gtil para el pensamiento
actual activar sus dimensiones prisonales, es decir,
convertir los modos de pensamiento de prisidn en una
categoria que incentive nuevas formas de pensar o
nuevos perfiles de pensamiento en las filosofias que ya
existen?
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Tipos de reconocimiento

Honneth plantea tres tipos de reconocimiento, con
base en el esquema siguiente:

Sujeto
Individuo— Persona- Dimensién social—
Objeto y afectivo- cognitivo- aprecio social
modo de emocional juridico (especificidad
reconocimiento (necesidades (autonomia individual)
concretas) formal)
Concepto Sociedad civil
(cognitivo) (derecho)

Elaboracién propia con base en Honnet (2011).

El primero se relaciona con el amor dentro de la
familia y con la pareja: los sujetos se reconocen “como
seres que se aman, necesitados de emocion afectiva”
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(1992, p. 30). De hecho, la constitucién de la identidad se
origina en el reconocimiento de los padres y requiere la
cercania con una pareja 0 un amigo.

El amor favorece la autoconfianza y el desarrollo de
uno mMismo: comienza con una sonrisa, la cual, segun
Honneth (2011), manifiesta que el otro es “digno de amor”
(p.179), o con “un gesto de bienvenida” (pp.174-175). Este
dato es importante, puesto que cuando no regalamos al
otro un gesto de bienvenida, o no miramos a los otros,
despreciamos su desarrollo personal y sentamos las
bases para la exclusion social.

El segundo tipo de reconocimiento se vincula con
la adquisicion de derechos. No se reconocerd@ a ningudn
colectivo que no posea derechos sociales, un caso
ejemplar actual son los yanomamis de Brasil y Venezuelaq,
ya que los buscadores de oro y los propietarios de
haciendas, les han robado el derecho a su propia tierra,
pero también los han despojado de parte de su libertad
para vivir, e incluso de ser coherentes con su filosofia
ecologica.

Los derechos implican elementos tan bdsicos como
el poder beber agua potable o la seguridad de la policia
en vecindarios depauperados. Lamentablemente, somos
conscientes de que esto no es respetado en muchos
barrios donde la policia no patrulla; esta falta del derecho
a proteccion limita la libertad para pasear por las calles
por la nochey, en consecuencia, obstaculiza el desarrollo
de los vecinos, quienes necesitan el contacto social para
fraguar una identidad completa.

Eltercerreconocimiento eslasolidaridady el prestigio.
Abarca la dimensién afectiva del amor y la legal del
derecho, pero no posee la exigencia inherente a este
altimo, porque el prestigio y la solidaridad son acciones
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gratuitas. Honneth (1992) concibe la solidaridad como
“un tipo de relacién de interaccion en el que los sujetos
reciprocamente participan en sus vidas diferenciables
porque se valoran entre si en forma simétrica” (p. 157)
y “Tiene que ver con el respeto, con la estima social de
los miembros de la sociedad” (2007, p. 112), mas no con
la imposicién legal. A la estima, se une el hecho de dotar
de valor la realidad del diferente: los individuos sujetos
“aprenden a comprenderse como sujetos que poseen
habilidades y talentos valiosos para la sociedad” (2007,

p.113).
Tipos de menosprecio

Junto a estos tres niveles de reconocimiento, hay tres
nivelesdedesprecioquesonlacruzdelamor,losderechos
y la solidaridad o prestigio. Por lo tanto, se entenderd que
las formas de desprecio se yerguen como modelos de
injusticia que impiden la autorrealizacién y la libertad.

La primera forma de desprecio, y opuesta al amor,
es la violacién o el maltrato. Sucede cuando se viola
a mujeres en la guerrqg, se golpea y abusa de nifios o
denigra fisicamente a quien pertenece a un colectivo
minoritario. Estas vejaciones son representativas de una
humillacion personal que despliega el poder el otro y
conjura su realizacion:

El fundamento de esto es que cualquier intento
de apoderarse del cuerpo de una persona contra
su voluntad , sea cual sea el objetivo buscado,
provoca un grado de humillacidn que incide
destructivamente en la autorreferencia préctica de
un hombre con mas profundidad que las demas
formas de menosprecio; ya que lo especifico en tales
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formas de lesién fisica, como ocurre en la tortura y
en la violenciaq, lo constituye no el dolor corporal, sino
su asociacién con el sentimiento de estar indefenso
frente a la voluntad de otro sujeto hasta el arrebato
sensible de la realidad. (Honneth, 1992, p. 161).

Para Honneth (1992), la violacién “lesiona la confianza
aprendida en el amor” y su “consecuencia es la pérdida
de confianza en simismo y en el mundo; se le arrebata el
respeto a esta disposicion autbnoma del propio cuerpo”
(p. 162). Esto explica las violaciones masivas en guerras,
cuyo fin es minar la confianza del enemigo y controlarlo.

Durante mi recorrido por Chihuahua mencionado
antes, me encontré con chicas rardmuri, de entre diez y
doce afos, que habian sido violadas, ¢hasta qué punto
estas formas de violencia y de menosprecio no son una
forma de control, de silenciar sus discursos y sus vidas
y de mantener la estructura de poder constituyente?,
¢hasta qué puntolaviolaciony el abuso han sido técnicas
de control del poderoso sobre la violada, para frenar el
desarrollo de culturas completas?

La segunda forma de desprecio es la exclusién social
y conlleva la privacidon de derechos fundamentales: “La
privacién de derechos socialmente vdlida significa ser
lesionado en sus expectativas de ser reconocido en tanto
sujeto capaz de formacién de juicios morales” (Honneth,
1992, p.163).

Si una persona no posee una vivienda digna, no solo
se lesiona su salud, sino que la verguenza lo reducird
y esclavizard por medio de las mentiras con las que
ocultard su condicién. Si un nifo no ha aprendido a
escribir, porque se le robd la posibilidad de ir a la escuelq,
serd minusvalorado socialmente y controlado para
que realice los trabajos que las clases vencedoras no
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quieren realizar; adn mds grave, no tendrd capacidad
para pensar por si mismo, para articular su discurso y
para reconocer en su propia cultura valores que son
deficitarios en la cultura dominante.

Estacircunstanciaconduce ala autoexclusion, porque
la persona puede acabar pensando que la pertenencia
a su étnica lo incapacita cognitivamente. La creencia de
esta ideologia acaba en un fracaso escolar dependiente
de la profecia autocumplida. De modo similar, cuando la
filosofia ha establecido que los niflos no poseen derecho
a la filosofia, se acaba cumpliendo ese dictado, pero no
por la incapacidad del infante, sino por la sencilla razén
de que no se le ofrecieron clases de dicho campo del
conocimiento.

La tercera forma de desprecio es el anténimo del
prestigio social, a saber, lainjuria o la deshonra. Se genera
creando imdgenes acerca de ciertos colectivos que
acaban estigmatizdndolos. La vinculacion entre pobreza
y delito constituye un ejemplo cldasico. Obviamente, se
olvidan los delitos de cuello blanco o el incremento de
los delitos, en los Ultimos afos motivados por el fraude
en Internet por las clases medias.

Hace un par de semanas, visité el reclusorio de Santa
Martha Acatitla y me enteré de que una interna habia
cometido un delito junto con su marido: él estaba en la
calle, ella presa por veinte afnos. La estigmatizacion de la
mujer violenta frente a la del hombre provoca que menos
de 20 % de ellas sean visitadas por familiares, frente a
mas de 80 % de ellos.”®

13 Ni qué decir, esta realidad depende de otros factores como la dispersion de
la poblacion femenina al haber menos prisiones. Sin embargo, no ha de
subestimarse este elemento.
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La exclusion social*

La teoria anterior nos ubica en determinadas formas
de estigmatizacién y menosprecio. El filésofo afade
una serie de procesos de exclusién social que explican
realidades que vivimos, pero no siempre reconocemos.
Honneth (2011) define tales procesos en los siguientes
términos:

Aquellas estrategias que actdan sobre las
instituciones de instruccién pablica [la educacién], los
medios de comunicacion de la industria cultural o el foro
de espacio publico politico, y que limitan las posibilidades
de articulacion de experiencias de injusticia especificas
de clases, mediante el hecho de que les privan de los
medios linguisticos y simbdlicos apropiados; paralizan la
capacidad de articulacién, que es la condicién de una
tematizacion de la conciencia social de injusticia que
tenga consecuencias. (p. 64).

El despreciado o menospreciado, con frecuencia, no
es consciente del acto ejercido sobre él por lo que no
se plantea reclamar sus derechos, porque desconoce
la trascendencia de estos hacia su propia persona.
Normaliza su situacion y la ideologia lo convence de que
es justo aquello que viola los derechos universalmente
reconocidos.

La primera escuela de Frankfurt denuncié que las
condiciones econémicas de una persona no dependen
exclusivamente de su trabajo. Peter Singer se detuvo
en el concepto de capital social para describir esta
injusticia: El “capital social” constituye la herencia

14 Puede ampliarse la relacion entre filosofia aplicada y exclusion social en Ba-
rrientos, J. (2020). Filosofia Aplicada. Mas allé del postureo filoséfico. Ma-
drid: Plaza&Valdeés.
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que los ciudadanos de un pais heredan en forma de
seguridad politica (citado en Singer y Gregg, 2004), “ley
y orden, suministro de energia, sistemas de transporte y
comunicacion” (p. 18)" la “tecnologia y las habilidades
organizacionales” (Singer citado en lllingworth, Pogge
y Wenar, 2011, p. 16)®. Segln el economista y Premio
Nobel, Herbert Simon, el capital social conlleva 90 % de
los ingresos de una persona. A pesar de ello, no es raro
seguir escuchando que la persona sin recursos debe su
situacion a su rechazo a trabajar.

Procesos de exclusion social

De acuerdo con Honneth, los procesos de exclusion social
son los siguientes:

1) La desverbalizacién (2011, p. 65).

Consiste en el robo de los procesos educativos a
ciertos colectivos, provocando dos deficiencias cruciales:
la carencia de libertad de pensamiento y libertad de
expresion.

Las comunidades indigenas han sido silenciadas,
al no ofrecerles las herramientas para poder exponer
y difundir sus propias ideas. Cuando la educacidn y el
conocimiento no integra en su canon el pensamiento
tojolabal o el ndhuatl, se asume que no son auténticas
filosofias, sino sabidurias pertenecientes a un estado
anterior a la civilizacién.

15 La traduccion es mia.
16 La traduccidon es mia.
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Por otro lado, la nula disponibilidad de mecanismos
para pensar y expresarse ha permitido que se frague
la idea del indigena como un bdrbaro. La mentalidad
compasivay paternalista aceptaba cuidarlos y elevarlos,
pero a costa de reducir su propia tradicién a una version
devaluada del saber.

2) La represion institucional de las
tradiciones culturales y de los procesos de
resistencia (Honneth, 2011, p. 65).

A partir de lo anterior, las tradiciones no acordes
con el pensamiento del vencedor son, primero,
reprimidas y estigmatizadas, luego, aceptadas, aunque
devaludndolas vy, finalmente, aceptadas como minorias
dependientes del discurso del poder constituido.

Por otro lado, la resistencia es tildoada como un
movimiento de sedicidn que provoca el quiebre de la
normalizad y la calma socialy, por tanto, se ha de impedir
por el bien de una mayoria sonédmbula.

3) “Evitar la comunicacién y entendimiento
entre grupos para que no manifiesten
su sensacién de injusticia, fomentando
el individualismo o la ideologia del
rendimiento (individualista)” (Honneth,
2011, p. 65).

Si no se logra calmar al grupo rebelde, se aplica
la méxima romana: dividirlo para vencerlo. Asi, se
pueden aplicar politicas justas en apariencia, pero que
buscan la divisién; por ejemplo, si un grupo exige al
gobierno la devolucion de tierras que han pertenecido
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a sus ancestros, el poder estatal puede alegar que no
es posible devolverlas todas; no obstante, devolverd la
mitad de las conquistadas y lo hard individualmente a
quien pueda demostrar un linaje mds puro. Con ello, el
grupo se dividird en luchas intestinas y perderd no solo
esa batallg, sino el resto que se proponga al haberse
dinaomitado la comunidad. De esta forma, cualquier
apelacion al rendimiento y al individualismo constituye
una lacra contra las sociedades grupales que son
inherentes alos grupos mayas o yanomamis, entre otros.

4) En el capitalismo tardio (Honneth,
2011), “disecando los intereses politico-
sociales de los asalariados mediante
compensaciones materiales” (p. 68),
es decir, manteniendo la sociedad del
bienestar (“ingresos, tiempo libre”) y
haciendo de la lucha un malestar no
deseable (p. 68). “Por eso, se intenta evitar
las crisis” (p. 69).

La desafeccion politica serd otra de las armas para
el control social y, por ende, la exclusidn. Si se incentiva el
interés por los ingresos y el tiempo libre, por la sociedad
del bienestar, las personas no deseardn complicarse sus
dias en luchas politicas. De esta forma, se mantiene el
orden establecido.

La teoria del delito
Una de las formas de emancipacion serd el delito, este

se entenderd como un mecanismo de lucha contra
las injusticias y el orden excluyente. Honneth (1992)



refiere que el delito surge de la falta de reconocimiento
(o de la ejecucion del menosprecio) desde el propio
minusvalorado al reconocido socialmente (p. 73).

El delincuente fuerza “el ordenamiento civil del
derecho a una ampliacién acerca de las dimensiones
de la igualdad de oportunidades” (Honneth, 1992, p.
141). Gracias a él, se crearon los “derechos politicos a
la participacion” y los “derechos sociales al bienestar”
(1992, p. 143).

El delito busca el reconocimiento del menospreciante,
constituye una llamada de atencion ante la injusticia que
estd recibiendo

El individuo socialmente ignorado (..) no intenta
danar la posesién ajena porque quiere satisfacer en
ella sus necesidades sensibles sino para darse de
nuevo a conocer al otro. Hegel interpreta la reaccién
destructiva de la parte excluida como un acto cuya
finalidad propia es volver a llamar la atencién sobre
si la atencion del otro (Honneth, 1992, p. 60).

La “comunidad de ciudadanos libres” solo se logra
después de haber recorrido tres fases:

1) “No se reconoce al sujeto

2) El individuo lucha para alcanzar el
reconocimiento mediante el delito

3) La victoria provee a la persona de una

conciencia social y de un rostro personal”
(Honneth, 1992, pp. 36-39)
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Por eso, los conflictos sociales son una manifestacion
de la lucha por el reconocimiento de los diversos
grupos sociales y la creacién de un sistema de derecho
“intersubjetivamente vinculante” (Honneth, 1992, p. 65).

Desde la visién de Honneth (1992), el delincuente
fuerza el ordenamiento civil del derecho a “una
ampliacién acerca de las dimensiones de la igualdad
de oportunidades” (p. 141). De esa manera se crearon los
“derechos politicos a la participacion” y los “derechos
sociales al bienestar” (p. 143), asi “un circulo de grupos
sociales hasta ahora excluidos o desfavorecidos se les
reconocen iguales derechos que a los demds miembros
de la sociedad” (p. 145).

Parten de sentimientos provocados por el
menosprecio como la ira o la verglenza (Honneth, 1992,
pp. 166-169).

La lucha del delito no implica la violencia, sino
desarrollando una conciencia critica para generar una
respuesta a las situaciones de injusticia que estamos
viviendo en colectivo. El peligro de una revolucion
pasional es despefiarnos en un autoritarismo. Esta
idea es congruente con la de Adorno (1998): Mejor que
golpear hacia fuera es siempre reflexionar sobre uno
mismo y sobre la relacidn de uno con aquellos a los que
la consciencia endurecida acostumbra a convertir en
blanco de sus agresiones (p. 27).

Los Unicos culpables son los que sin miramiento
alguno descargaron sobre ellos su odio y su agresividad.
Esa insensibilidad es la que hay que combatir; las
personas tienen que ser disuadidas de golpear hacia
afuera sin reflexionar sobre si mismas. La educaciéon
solo podria tener sentido como educacién para la
autorreflexion critica (p. 81).
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Mucho se ha hablado en la historia del caso icénico
de Rosa Parks y la segregacioén racial en Estados Unidos,
que ocurrid en diciembre de 1955: un dig, ella regresaba
cansada del trabajo y tomd el autobdls.

Por aquel entonces, los asientos delanteros estaban
reservados a los blancos, los de en medio también,
pero los afroamericanos podian ocuparlos, si ningun
blanco los reclamaba; la parte trasera del autobus
estaba destinada a los afroamericanos, como Parks;
ella decidié sentarse en los lugares de en medio; llegd
un momento en que esa parte se llend y el chofer tratd
de convencerla de que pasara a la parte trasera y diera
su lugar al hombre que acababa de subir, sin embargo,
ella se resisti6, la policia la arrestd y fue encarcelada “por
perturbar el orden”.

Conclusion

La teoria de Honneth proporciona claves para entender
los mecanismos de desprecio y estigmatizacion de
ciertos colectivos. Estas estrategias no pertenecen solo al
pasado, sino que se ponen de manifiesto cuando alguien
es golpeado o sus opiniones degradadas.

Asimismo, el fildsofo alemdn nos explica estrategias
para esta degradacidén que constituye una vulneraciéon
hacia uno de los primeros principios de una sociedad
democrdtica: la defensa de la libertad. Esta defensa
no solo exige la creacién de normativas que faciliten
la accién del ciudadano, sino la dotacion de recursos
educativos y personales que permitan su uso.

Asi, las libertades personales de una persona o
comunidad no estdn protegidas por el hecho de construir,
exclusivamente, un sistema politico democrdtico. ¢De
qué sirve este si la ciudadania no ha sido formada en
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capacidades criticas que le permitan lograr una decision
informada?

En esta légica, podemos asistir a dictaduras
encubiertas  detrGs de  democracias, cuando
detectamos sociedades que incurren en los procesos
de exclusion social indicados arriba. Esa expulsiéon se
vincula, precisamente, con aquellos que se salen de la
“normalidad” y son estigmatizados, por ejemplo, por
generar discursos criticos.

Por todo ello, una buena democracia es aquella que
fomente la libertad, que en palabras de Honneth apunta
a “aquello que garantice la proteccion y el fomento o la
realizacién de la autonomia de todos los miembros de la
sociedad” (2014, p. 33).
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LAS LENGUAS ORIGINARIAS COMO
ESTRATEGIA DE DECOLONIZACION DE
LA EDUCACION EN LAS POBLACIONES

INDIGENAS

Maria Salomé Huinac Xiloj"”
Introduccion

Es importante mencionar que hoy nos encontramos
reunidos en la Facultad de Estudios Superiores Aragon de
la Universidad Nacional Autbnoma de México, abre sus
puertas para quienes estamos interesados en los temas
de la interculturalidad y los pueblos originarios. En esta
busqueda y coincidencia de saberes y conocimientos,
me siento muy contenta de establecer un didlogo
con todas las personas aqui presente, s&€ que hoy han
acudido invitados de paises vecinos y hermanos de
América Latina y de otros continentes.

También sé que muchas personas del interior del pais
anfitribn se han dado cita en este magno v Congreso
Internacional Formacién en Educacién y Docencia
Intercultural en América Latina, y es muy grato para mi,

17 Su lengua materna es el idioma quiché, pero su formacion académica fue en
castellano. Es maestra de educacion primaria. Es directora y profesora
de la Escuela Normal BilingUe Intercultural Kitijobal K'iche Tijonelab, Quet-
zaltenango, Guatemala. Ha impartido diversos cursos y talleres en varios
paises, uno de ellos se nombra Experto en Estrategias de Revitalizacion de
Lenguas (2018), organizado por la asociacion Garabide, en la Universidad
HUHEZI, pais vasco. Ha participado en numerosos congresos internaciona-
les en favor del rescate de las lenguas originarias.

DOI: https://doi.org/10.22201/fesa.9786073066341e.2022 ©OSO
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tomar un lugar en esta universidad para compartir con
ustedes. Muchas gracias a la Red de Formadores en
Educacion Intercultural de América Latina por su amable
invitacion.

Entro en materia para decirles a ustedes que un
teérico contempordneo llamado Guillermo Urgilés™
(2016) plantea el andlisis de las lenguas desde el
enfoque filosofico, porque la filosofia ve al lenguaje como
una totalidad y enfrenta asuntos relacionados con el
lenguaje en si, la mente, el pensamiento, los problemas
conceptuales, es decir, la ideologia del ser humano.

Propone ir mucho mas alld que el simple aprendizaje
de una lengua, de manera mecdnica u objetivizante
de una cultura. El afirma que, si nos circunscribimos
al aspecto linguistico, lo vemos solo como un campo
cientifico y lo reducimos a algo que adn seguimos
debatiendo: ¢cdmo ensefar la lengua?, ¢solamente
como un enfoque linguistico?, ¢cudl deberia ser la forma
correcta de abordarla?, ¢qué metodologias deberiamos
de utilizar?, pero eso es un campo muy estrecho;
luego, como herramienta de educacion, nos abre otro
aspecto fundamental. Por lo tanto, tendriamos que
replantear, ¢qué es educacion para nosotros?, ¢como la
entendemos?

Muchos conciben la educacion como un simple
proceso de réplica de conceptos, de conocimientos
mecdnicos, que deben ser abordados por un receptor
primero, pero hablar de ese tipo de educacién en
la actualidad ya no es vdlido, de ahi surgen nuevos
cuestionamientos: ¢por qué nuestros estudiantes pierden

18 Guillermo Urgilés es un investigador experto en temas de formacion bilingue e
intercultural nacido en Ecuador, su linea de investigacion es Educacion,
Filosofia y Lenguas originarias.
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su identidad?, ¢por qué ya no se reconocen a si mismos?,
¢por qué se alejan de su entorno colectivo?

Urgilées afirma que es esencial hacer un
replanteamiento del enfoque, o modelo, en funcion de
lo que se desea implementar en los entornos de los
pueblos originarios; ofrece un detalle muy importante
al considerar a la educaciéon no solo como un proceso
pragmdatico, sino como un proceso de aprendizaje,
de uso y de formacidén de la misma persona; esto
convierte a la educacién en un elemento esencial para
la transformacién, tanto individual como colectiva.

Al adaptar ese planteamiento al contexto en el
que me desenvuelvo, advierto que estamos frente a
jovenes que han desarrollado mucho mas habilidades
linguisticas integrales que el simple hecho de decodificar
unidioma, lo que significa que es un lenguaje mucho mas
amplio, en el que se deberia profundizar, desde el punto
de vista de qué elementos estamos desarrollando en el
aula para que este estudiante, o este ser humano, que
queremos moldear, realmente responda a nuestra vision
de docentes, en la formacién de educacién bilingue
intercultural.

Hace un momento escuchdbamos planteamientos
bastante generales, estatales, sistémicos, que dan
lineamientos muy cuestionables, pues ya no son validos,
porque en esta época ya no se habla de que todos
nuestros estudiantes dominan el idioma materno o el
idioma original, sino que les llamamos estudiantes con
funciones no activas de la lengua, porque curiosamente
si tienen mucho conocimiento de nuestro entorno,
pero ya traducidas a la lengua que es la que nosotros
implementamos.
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Si se toman estos elementos, es importante
replantear. Dicen que el lenguaje tiene un poder
transformador, la capacidad de hacer que las cosas
sucedan, que se generen realidades, se modifique el
curso de acontecimientos y operen cambios en el ser
humano. Lenguaje y educacion se constituyen en un
mundo y su propia identidad, explicdndolo de otra
manera; por ejemplo, mi caso: soy hablante del quiché,
castellanizada, formada académicamente %desde un
modelo de ser humano distinto a mi origen%, pero aun
me genera complicacion determinar qué idioma me
sirve mds para entender mi entorno social; es un conflicto
cognitivo muy fuerte, en el que a veces nos perdemos.

Tenemos dos visiones directas: una, el radicalismo
total, es decir, utilicemos el quiché al cien por ciento y
no hagamos uso del idioma del grupo homogéneo; pero
caemos en el extremo del problema y no entendemos
la cienciaq, la filosofia ni la corriente occidental, porque
es antagdnica a la realidad contextual de mi cultura. Y
si lo tomo a la inversq, sucede lo mismo, porque transito
en un mundo muy distinto de aquel donde convivo
cotidianamente. Una cultura total donde la escuela se
encuentra en este rumbo, y mi contexto y cotidianidad,
en este otro.

Esto me genera un conflicto interno, ¢a qué identidad
lingUistica puedo convencer?, ¢a la que escucho
cotidianamente, con mi familia, con mi entorno de
convivencia?, ¢o a la que mis docentes me exigen que
debo dominar, porque es el eje fundamental para la
academia?

Esos cuestionamientos llevan a otro también
importante: ¢qué funcién tiene la lengua en el aula?,
porque a veces no garantizamos eso como docentes,
dnicamente lo tomamos como un elemento mds de la

99



docencia, pero no identificamos la funcidn real de la
lengua en esos momentos, en los procesos cognitivos
que desarrolla el estudiante en el aula.

Y aqui introduzco un elemento importante que
propone José Maria Carredn', un sociolinguista vasco, y
que me llama muchisimo la atencién: él plantea que la
lengua es una herramienta fundamental para construir
identidades, no solo en lo individual, sino en lo colectivo
y lo social; de hecho, es el fundamento de la formacion
ideologica de nuestra personalidad.

Carredbn compara un idioma con un vehiculo, a través
del cual circula el pensamiento humano, la experiencia
y la interaccién social; si bien tiene una dimension
individual, dado que son sujetos aislados quienes
conducen efectivamente las unidades individuales y las
desplazan alli, hasta donde quieren llegar, también es
social, porque depende de las sociedades en muchos
de sus aspectos; cada unidad individual pertenece a
un tipo o marca que posee bdsicamente las mismas
caracteristicas; se fabrica mediante un trabajo social y
debe circular dentro de ciertas rutas sociales elaboradas
de antemano.

Aqui es necesario hacer un alto: yo utilizo el Himno
Nacional como hablante quiché, pero la pregunta es
¢como lo empleo? Sigo siendo transmisora de los ideales
y pensamientos hegemonicos, racistas, excluyentes y
soy complice en la formacion de los estudiantes que he
tenido a lo largo del ejercicio docente y que, si hacemos
cuentas, ¢cudntos afios llevamos en el aula y qué
productos hemos construido en la mentalidad de cada
uno de los estudiantes?

Quizds el debate no es qué lengua utilizar, sino ¢cémo
utilizarla?, ¢y qué tipo de educacidn necesitamos?

19 Sociolinguista de la region vasca en Espafna.
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Transformar estos elementos de andlisis y reflexion
realmente es el punto esencial de este congreso. Hay
dos aspectos fundamentales a considerar: primero, si
aprendemos o enseiamos la lengua, también debemos
saber ¢cudl serd el modelo de aprendizaje que se
requiere desarrollar?, ¢serd el mecdnico o la serie de
vocabularios, de normas gramaticales, de estructuras
sintdcticas, perfectas?, para que digamos que hemos
formado docentes linguistas, con especialidad, pero sin
contenido de desarrollo de identidad, mucho menos de
funcionalidad de la lengua.

Aqui es posible predecir la pregunta que plantean
los jévenes de hoy %no sé si les pase a ustedes#% “¢Pero
para qué quiero aprender el quiché? Si salgo a la calle y
nadie en la ciudad lo habla, voy a la tienda y lo primero
que me preguntan es ‘cqué necesita?’, ‘¢qué quiere?”.
Es decir, nuestra lengua ha perdido funcionalidad y si
pierde funcionalidad, la estamos haciendo o trabajando
de manera mecdnica, ¢qué necesitariamos hacer para
que esto no suceda?

Si queremos generar una educacién que descolonice
nuestro pensamiento, debemos partir de elementos que
nos guien a la identificacion; si aprendemos lengug,
esto debe tener una razén fundamental, no solo hay que
hacerlo como parte de nuestro patrimonio, como se nos
ha hecho ver, como un elemento folclérico con el que
puedo venir a cantar, a discursar mecdnicamente, o a
elaborar pequenos detalles escritos, para decir que se
utiliza la lengua; pues es un momento en el que la funcién
fundamental radica en nosotros como docentes y en
detenernos a reflexionar de manera critica, por ejemplo,
¢cobmo es o deberia ser la persona?

Empezamos con los conceptos ideoldgicos de cada
cultura. ¢Qué modelo de persona presenta mi cultura?,
y ¢qué modelo de persona presenta la cultura con la
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que interactlo?; en este aspecto no hablamos de una
o de dos, sino de los medios globales, de modo que el
estudiante actual debe estar preparado para enfrentar
cada una de estas situaciones.

Otra pregunta puede ser ¢en algdn momento los
seres humanos estamos condicionados a aprender una
lengua de manera social psicolégica, o deberiamos
tener libertad en la toma de decisiones, para saber cudl
es la mas correcta para utilizarla?, para poder manifestar
quién soy yo como persond, mds que el qué quiere la
otra persona que yo seq, porque deambulo en un medio
social.

Estos dos aspectos, lo individual y lo colectivo, son lo
que los docentes no debemos olvidar, ¢para qué?, para
que formemos estudiantes de la contemporaneidad.
No podemos pensar que nuestras comunidades han
quedado estdticas, hayan sido culturas pasadas,
antiguas, incapaces de enfrentarse a situaciones
modernas como el uso de la tecnologia, la movilizaciéon
en ciudades grandes, la movilizacion en idiomas diversos.

Creo que necesitamos pensar en cédmo utilizar la
lengua, sea esta la nuestra, la originaria, pero con un
razonamiento reflexivo y argumentos claros que nos
permitan no solo enorgullecernos porque nuestros
antepasados fueron grandes cientificos, sino porque
en esta época estamos convirtiendo nuestra lengua en
ciencia.

Ese es un reto muy grande, nada fdcil, primero es
necesario generar la autoestima propia, reconocernos
con identidad, saber que %asi como lo planteaba¥%,
incluso tomando préstamos de otras lenguas, la nuestra
también tiene la capacidad de transitar en el dmbito
cientifico; que ya no solo se le determine como el saber
de un pueblo tan reducido; que sin darnos cuenta, con
términos modernos, esa voz castellanizada representa
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exactamente el mismo término de concepcidon de mi
cultura, solo que no tuve la capacidad de traducirlo de
forma efectiva y, por lo mismo, crei que mi cultura era
inferior a la que hoy me trae un documento teérico.

Asi, para que las lenguas originarias se conviertan,
en realidad, en elementos transformadores de la
decolonizaciéndelpensamiento, se requiere mantenerlas
vivas, que transiten y se modernicen; ya lo decia el
doctor Francisco Antonio®, “el dia de hoy, necesitamos
hacer rap”, pero me parece que no solo rap, sino usar
mucho mas la creatividad de la época, para demostrar
que nuestra lengua no estd muerta ni estdtica. No es
una lengua que deberia ser un repertorio Unico para
demostrar la interculturalidad errada, que se discursa
en todos los contextos, sino una interculturalidad real,
empezando esencialmente conmigo como hablante de
un idioma, para luego transitar y descubrir este mundo
que gira en torno a las demds lenguas.

Hoy no se habla de bilinglismo ni de trilingtismo,
sino de conocimientos desde diferentes marcos
ideolbgicos, de nuestra concepcién del entorno que
tenemos; de coémo deberiamos utilizar cada una de
estas herramientas de la modernidad, para que nuestras
culturas no desaparezcan; hablamos de la diversidad,
de las ecologias, también de que ho somos seres Unicos
y tenemos la capacidad de replicar nuevos procesos
de conocimiento; ahora surge la pregunta, ¢por qué
es tan importante seguir induciendo el mensaje de no
olvidarnos de nuestra identidad? El planteamiento es

20 El Dr. Enrique Francisco Antonio fue director de la Escuela Normal Bilingle e
Intercultural de Oaxaca (eneio), en el estado de Oaxaca, México.
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simple y basado en algo fundamental: necesitamos ser
seres humanos.

La modernidad estéd destruyéndonos lentamente,
nos enajenan hasta de nosotros mismos; increiblemente,
porque pensamos que la computadora tiene mds
capacidad que el cerebro, o que, si se rompen estos
procesos modernos, automdaticos, el ser humano
desaparece. Sin embargo, eso no es cierto, la misma
historia nos ha demostrado que somos seres humanos
complementariosy,alavez razonablementeintelectuales,
para poder enfrentar cada situacidn momentdanea; de
modo que estos elementos son fundamentales para
determinar cudl es la funcionalidad de la lengua y coémo
podré desarrollar estos procesos, en mi rol de docente.

Conclusién

Es importante replantear ¢qué funcion tiene el lenguaje
en el proceso educativo? Que va mds alléd de un
simple medio de transmisiéon de datos informativos e
interdisciplinarios. El lenguaje debe ser la herramienta
primordial para el ser humano, pero el ser humano
como tal, la concepcidn bdsica que tiene cada cultura,
porque cada cultura tiene una esencia y esas esencias
deberian rescatarse, para que realmente convivamos
en un proceso de interculturalidad e intraculturalidad; y
cuando lo descubramos, nos daremos cuenta de algo
simple y sencillo: somos iguales, nadie es superior, nadie
es inferior. Ninguna lengua es mejor, ninguna es peotr, si
abrimos el corazén ante esta diversidad.
Muchas gracias.



CONSTRUCCION SOCIAL DE
CONOCIMIENTO EDUCATIVO MAPUCHE
E INTERVENCION EDUCATIVA
INTERCULTURAL

Daniel Quilaqueo Rapiman?
Universidad Catélica de Temuco

Introduccion

El propésito de esta presentacion® es mostrar la
construccién de conocimiento educativo mapuche
y el desafio de intervencidn educativa intercultural
en el curriculum escolar. Mostraré algunos principios
pedagogicos entregados por sabios mapuche (kimche),
padres de familia, para contextualizar la intervencion
educativa intercultural.

La metodologia utilizada para la construccidn
del texto considera tres fuentes de conocimiento
educativo mapuche: 1) resultados de investigaciones
comprometidas con la blsqueda de epistemes
que sustentan la educacién familiar, 2) un marco
de pensamiento indigena y 3) procedimientos para
conocer y aprehender de forma pertinente los contextos

21 Doctor en sociologia, Centro de Investigacion en Educacion en Contexto
Indigena e Intercultural, Facultad Educacion, Universidad Catélica de
Temuco; Investigador del NGcleo de Estudios Interculturales e Interétnicos.
Correo: dquilag@uct.cl

22 Esta contribucion es parte de los resultados del proyecto ronpecyr nUm. 1181314
Didlogo de saberes educativos mapuche y escolar: construccion de una
base epistémica intercultural de conocimientos.
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social y cultural en la educaciéon mapuche (Kusch, 1977;
Quilaqueo, 2013).

La finalidad es mostrar contenidos conceptuales,
procedimentales y actitudinales que se pueden
implementar en una intervencién educativa, mediante
una perspectiva indigena critica en el curriculum escolar,
sustentada en un didlogo entre los saberes (Quilaqueo y
Quintriqueo, 2017; Quintriqueo y Quilaqueo, 2019).

El argumento de la pertinencia social y cultural
considera que la construcciéon de conocimiento en la
escuela debe realizarse con el conocimiento educativo
mapuche (Quilaqueo, Quintriqueo y San Martin, 2011). Sin
embargo, se observa que la escuelqg, al ser monocultural-
monolingle, desarrolla una formacidon negadora
de los conocimientos culturales producidos por las
distintas comunidades mapuche de La Araucania. Asi,
la escolarizacién constituye uno de los principales
elementos que ha incidido de modo gradual en el
abandono parcial o total de las prdcticas educativas
propias, principalmente entre las familias que han
emigrado al medio urbano (Quilaqueo, 2012; Quilaqueo
y Quintriqueo, 2017).

El abandono gradual de las prdcticas educativas
mapuche es inducido por el tipo de escolarizacion,
impartidaporelEstadochilenoymisionesreligiosasdesde
fines del siglo xix hasta ahora; por ejemplo, la disminucion
de la prdctica de la lengua mapuche (mapunzugun)
por parte de las nuevas generaciones, tanto en su
participacion en la sociedad chilena como en el medio
familiar y comunitario, se debe al uso del castellano
como Unica lengua que se ensefa en la escuela; dado
que esta impone un paradigma homogeneizador de la
cultura occidental y desconoce los saberes de todos los
pueblos indigenas presentes en la sociedad chilena.
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No obstante, esto se extiende también a la
escolarizacion de los no mapuche, descendientes
de colonos europeos, y es lo que ha provocado el
desconocimiento de los saberes y conocimientos
educativos de todos los grupos indigenas del pais.

Sin embargo, en respuesta a los reclamos de los
padres de familia y dirigentes de comunidades, a
partir de orientaciones normativas de leyes indigenas
y Convenciones de organismos de Naciones Unidas,
hoy se constata un intento de implementacion de
educacion intercultural por parte del Estado; es decir, un
acercamiento entre la institucién escolar y la educaciéon
de los pueblos indigenas, con el fin de adaptar la
escolarizacién a sus conocimientos y saberes culturales.

Esta aproximacion entre la educacién escolar y la
educacidn entregada por la familia es mediada por el
Programa de Educacion Intercultural Bilingue (pes), que
permite trabajar elementos de culturay lengua mapuche
en escuelas que atienden a 20 % de estudiantes de origen
mapuche, sin embargo, no es transversal al curriculum
escolar (Quilaqueo, Quintriqueo, Riquelme y Loncon,
2016).

En resumen, el objetivo de esta presentacion es
mostrar que, a partir de la nocién de interculturalidad,
entendida como didlogo de saberes culturales y sociales
entre mapuche y no mapuche, se puede responder al
problema planteado desde un marco de referencia
que revele la cuestion de saber lo que piensan, sienten
y actdan, los padres de familia mapuche, acerca de
lo que se propone como didlogo de saberes entre la
accién educativa mapuche, denominada kimeltuwun, y
la educacién escolar.



Marco de la accion educativa mapuche kimeltuwiin

El marco de la accidén educativa kimeltuwin se ha
descubierto en investigaciones empiricas con kimche
de distintas territorialidades de la Araucania histérica
y se sintetiza en la siguiente hipétesis de trabajo: el
conocimiento educativo mapuche se ha construido
socialmente, primero, por sabios denominados kimche
descendientes de colectividades mapuche histéricas
(Schnapper, 1998, Quilaqueo, 2013) y, hoy en dia, por
padres de familia, también considerados kimche, con
ascendencia a distintas territorialidades; esto es, se
construye desde saberes de un pasado incorporado
como memoria social (Le Goff, 1991; Halbwachs, 1970;
Quilaqueo, Quintriqgueo y Pefia, 2015) con sujetos
reconocidos en sus comunidades y grupos familiares
para ensenar los valores, contenidos y procedimientos
educativos en la formaciéon como persona y también en
oficios.

Asi, el marco pedagégico que guia el kimeltuwuin
se fundamenta en objetivos con conocimientos
desarrollados en la relacion entre persona-naturaleza-
espiritualidad.

AUn mads, en la actualidad se puede constatar en el
medio familiar y comunitario que la educacién mapuche
ha integrado elementos de la pedagogia escolar, e
intervienen cotidianamente sus propias prdcticas
educativas.

Esta intervencion de la pedagogia escolar es
incorporada por los padres y abuelos escolarizados, de
manera principal, al anexar contenidos valéricos como
el patriotismo chileno, contenidos religiosos, econdémicos



y politicos, a la formacién de sus hijos, con el fin de
insertarse en la sociedad no mapuche.

Aqui, vemos que las experiencias socializadoras de
los padres de familia, al tener en cuenta los contextos
vividos, conllevan cambio, modificaciény transformacion
en la educacién propia (Quilaqueo, 2013; Quilaqueo,
Torres y Quintriqueo, 2016).

Por lo tanto, los referentes de la educacién mapuche
que la familia ha entregado a sus hijos en el marco de
comunidad-territorialidad se explican en el concepto
kimeltuwdn. El kimeltuwin es una propuesta didactica
y pedagdgica que presenta contenidos y finalidades
educativas como prdactica de validacién objetiva y
subjetiva, de conocimiento propio y ajeno (Quilaqueo
y Quintriqueo, 2017). Asi el kimeltuw(n permite ordenar
la incorporacién de contenidos educativos mapuche
en el curriculum escolar. La idea es la superacion del
desprecio epistemoldgico del saber educativo mapuche
en el curriculum escolar.



En el esquema de la figura 1, el kimeltuwin
muestra aspectos metodoldgicos sustentados en una
epistemologia y epistemes educativas mapuche que
pueden orientar la propuesta de intervencion educativa
intercultural.

KIMELTUWUN (ACCION EDUCATIVA)

ZUAM
Contar las ideas
Matacognicion

PENTUKUWUN

GUBAM Saludo protocolar

Consejo

NOXAM
Conversacion

ATUZUGU
ndagacién
ZAPILOWON
Cultivar a la ps
WEWEM en el conocimi
Oratoria - anm—h.

MOMULKAN

NAMPULKAN Representar

Viaje

Fuente: elaboracion prog

WIXANKONTUWUON
Visitarse

En el esquema, el kimeltuwuln representa el proceso
de aprendizaje-ensefanza compuesto por seis etapas:
zugu, zuam, tukulpa zugu, konidmpa zugu, ginezuam y

23 Parte de la descripcion del esquema que se presenta fue publicado en el libro
de Quintriqueo y Quilaqueo (2019)4 Desafios de la co-construccion de un
modelo de intervencion educativa intercultural en contexto indigena.
Ediciones Universidad Catdlica de Temuco.
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kimun, las cuales se desarrollan mediante dos métodos
de reflexion que orientan la accién educativa desde la
I6gica de discursos y pensamiento mapuche: rakizuam
y nuxam.

El rakizuam contiene los elementos que intervienen
en la accién pedagogica y cuyo objetivo es reflexionar
en relacién con lo empirico-narrativo del conocimiento
extraido de la memoria familiar, comunitaria y de las
colectividades histéricas territoriales. En tanto que el
nuxam, representado en el segundo circulo desde el
exterior alinterior del esquema, es un discurso, en algunos
casos especializado, que acompafa el proceso en forma
de didlogo entre el aprendiz y el ensefiante con base en
un contenido conceptual. Los otros circulos representan
los métodos de aprendizaje-ensefianza: wixankontuwun,
mumulkan, zapiliwun, pentukuwdn, gubam, inatuzugu,
wewpin y nhampulkan.

Las definiciones de cada una de las etapas del
kimeltuwln son las siguientes:

1) Zugu, primera etapa, en el centro
del esquema, es el inicio de la accién
pedagdgica y expresa una idea e interés
de comprender o explicar un tema.

2) Zuam, segunda etapa que incorpora
la intencidn y necesidad de profundizar
la idea o el interés de comprender el
tema planteado en el zugu mediante
un discurso especifico, o nuxam, para
organizar la comprension-explicacion de



la idea segun el aprendizaje-ensefianza
que se desea alcanzar.

3) Tukulpa zugu, en esta tercera etapa
las ideas se llevan al proceso de
contextualizacién en la memoria social
familiar de las colectividades histéricas-
territoriales y las actuales comunidades.
El objetivo es que el sujeto aprendiz logre
la comprension del zugu y construya
conocimiento para explicar a los otros
sujetos implicados en la accién educativa.
Esto implica hacer uso de los siguientes
métodos: inatuzugu, nampulkan,
mumulkan y zapiluwun.

4) KonUmpa zugu, cuarta etapa, aqui
se exponen las primeras explicaciones
cognitivas de la  contextualizaciéon
establecida en la etapa tukulpa zugu de
un contenido de ensefnanza, del sujeto en
aprendizaje, como unaforma de compartir
conocimientos y experiencias.

5) Gunezuam, quinta etapaq, es desarrollo,
evaluacion y metacognicion segun el
conocimiento construido por el aprendiz,
de acuerdo con Ila capacidad de
cuestionarse de forma progresiva sobre
lo aprendido, en especial sobre los valores
educativos.



6) Kimun es la etapa donde se completa
el ejercicio de la accién educativa del
kimeltuwln, donde se expresa el logro
del conocimiento construido que permite
explicar el zugu planteado en la primera
etapa. El resultado se transforma en un
nuevo zugu del kimeltuwudn.

En relacién con los métodos inatuzugu, nampulkan,
mumulkan y zapiluwin: inatuzugu implica ideas
que organizan la reflexion-indagacién mediante el
conocimiento que ya existe en el medio familiar; es
decir, se integran los saberes de un pasado de las
colectividades histéricas, junto al contexto de la accion
homogeneizadora de la escuelq, con el fin de lograr una
comprensién de hechos y sucesos e interpretarlos desde
la l6gica formativa y pensamiento mapuche.

Nampulkan es una forma de representaciéon de
viaje por el territorio, pedagégica-didactica en lenguaje
escolar, y también una forma de interpretar la memoria
individual y social, o una idea, con el objetivo de
comprender lo que se busca aprender, producto de la
propia experiencia de aprendizaje y su confrontacion
con las experiencias de otras personas.

MUmulkan es la racionalizacién de los procesos de
construccién de conocimientos respecto de un objeto de
comprension (intelectual, natural, artistico y tecnolégico)
con el fin de ordenar diferenciando el conocimiento
abstracto y empirico, en la formacién de las personas.

Por dltimo, zapiliwin es un razonamiento que
contribuye al aprendizaje y comprension deldesarrollo de
las cosas y de las propias personas, como conocimiento
abstracto del contexto social y cultural de los sujetos;
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es decir, alberga intereses, contenidos y finalidades
educativas que se explican mediante la realizacion de
rakizuam.

Por otra parte, las principales metodologias utilizadas
en la accidén didactica kimeltuwln son gubam, wewpin,
wixankontuwdn, y pentukuwun.

GUbam consiste en un proceso de aprendizaje y
ensefanza, intencionado en forma de leccion, cuya
finalidad es aumentar de forma progresiva el capital
cultural de los niflos y adolescentes con base en saberes
y conocimientos educativos propios y escolares.

Wewpinesundiscursocuyoobjetivoeslograrlasintesis
de un tema. Se caracteriza por un proceso de discusion y
contraposicion de ideas, saberes y conocimientos. Como
resultado, entrega los mejores argumentos discursivos
que estdn latentes en la memoria social mapuche.

Wixankontuwin es una forma de relacion social
a través de visitas, donde la persona, en especial los
ninos, se expone al conocimiento y reconocimiento de
los familiares y su comunidad; es un aprendizaje de la
historia familiar asociado con el parentesco, la memoria
social en el contexto de un territorio (comunidad).

Pentukuwln es un discurso de una prdctica social y
culturalentre dos o mds personas delared de parentesco
de la comunidad, o bien de otras territorialidades,
para intercambiar saberes y conocimientos sobre el
parentesco.Enefecto,paraesteconcepto,elhiloconductor
es la valoracidn, el conocimiento y el reconocimiento de
los familiares de la linea paterna, denominada kupan, y
la linea materna, denominada tuwdn.

En sintesis, el kimeltuwin es mediado por una
construccién social de conocimiento expresado en el
concepto rakizuam. Puesto que la palabra rakizuam
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estd compuesta por la expresion rakiy Ai zuam, donde
la particula raki lleva a la idea de contar y aumentar
(sumar); Ai significa lo propio o lo adquirido, lo abstractoy
lo empirico; y zuam es la necesidad e interés de aprender
a partir de un zugu (Quilaqueo y Quintriqueo, 2017).

Es decir, rakizuam es un razonamiento para evaluar
y cualificar (describir) a un sujeto sobre el nivel de
conocimiento alcanzado en relaciéon con un zugu y zuam.
Este es un proceso permanente y ciclico que fundamenta
el kimeltuwin como accién educativa.

Asimismo, se acompana del nixam en forma de
didlogo con base en un contenido entre el aprendiz
y el que ensefq, cuyo fin es lograr una interaccion
social fundada en el aprendizaje y la ensefianza. Esto
es aplicable a diferentes temas relacionados con las
personas, la naturaleza y la espiritualidad, considerando
como referente la memoria social de la familia y
ascendencia a su colectividad histérica.

Interculturalidad e intervencién educativa

El concepto de interculturalidad en educacién refiere
a discursos y prdcticas que involucran el patrimonio
cultural de sociedades con culturas diferentes en las
intervenciones educativas. Asi se puede definir, para
el contexto mapuche, como la relaciéon sociocultural
fundada en saberes y conocimientos educativos,
econdmicos, politicos, entre otros, que comprometen el
didlogo entre sociedades, grupos y personas con culturas
diferentes (Quilaqueo y Quintriqueo, 2017).

En la educacién escolar, entre los elementos que dan
cuenta de prdcticas que involucran el patrimonio cultural,
en el contexto mapuche, se puede constatar que la
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expresion intercultural pone el acento, de forma principal,
en aspectos culturales que caen en eufemismos; ya que
el enfoque educativo intercultural deberia reconocer,
primero, lasrelaciones sociales entrelos mapucheylos no
mapuche que comparten el espacio escolar y, después,
los problemas de la educacidon escolar y considerar su
vida cotidiana, sus experiencias de incorporacion como
ciudadanos chilenos.

Dado que, por un lado, el peso histérico cultural del
Estado-nacién es impuesto al mapuche y es lo que, a
través de la escuela, sigue dominando y excluyendo
socialmente a los estudiantes, al entregarles una
educacidon descontextualizada a su realidad social y
cultural, que se refleja en mala calidad educativa para
integrarse a la sociedad chilena; por otro lado, con base
enlaideade cumplir las leyes hacionales y convenciones
que el Estado ha asumido con organismos de Naciones
Unidas (o, ecosoc, entre otras), se induce una educacion
intercultural con normativas funcionales sin mayores
cambios del curriculum escolar (Quiloqueo, Torres y
Quintriqueo 2016).

Puesto que el conocimiento intercultural presupone
el conocimiento social, un conocimiento mutuo sobre
los problemas de cada grupo, su vida cotidiang, sus
experiencias, objetivos y conocimientos.

Por lo tanto, la comprension del concepto
interculturalidad lleva a implementar programas de
educacidn compensatorio funcional para la escuela
con estudiantes de origen mapuche, que excluye a los
estudiantes no indigenas. Esto conduce, por una parte,
a la no incorporacién de conocimientos educativos
mapuche al curriculum escolar y, por otra, a negar
la perspectiva de didlogo de saberes con contenido
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educativo mapuche a los estudiantes de origen no
indigena.

Lo anterior se puede observar, en las dos dltimas
décadas, en lo que el Ministerio de Educacion ha
implementado como Programa de Educacion
Intercultural Bilingle (peB); ya que no incorpora el
conocimiento educativo mapuche a las asignaturas
del curriculum escolar y las universidades no forman
pedagogos para su implementacion. El res acude a
educadores tradicionales mapuche para que enserfien
nociones de lengua indigena y aspectos culturales a los
estudiantes de origen indigena (Ministerio de Educacion,
2003).

Sin embargo, la pedagogia intercultural para una
propuesta de intervencion educativa intercultural, en el
caso mapuche, deberia plantearse como una aplicaciéon
especifica de un curriculum escolar contextualizado
social y culturalmente, para contrarrestar la educacion
monocultural  monolinglie y como medio de
descolonizacién de los saberes propios de estudiantes
de origen mapuche y no mapuche que conviven en un
mismo contexto territorial y cultural (Quilaqueo, Torres
y Quintriqueo, 2016); es decir, diferente a lo propuesto
por el reB, donde la intervencién educativa intercultural
es dirigida solo a los nifios, nifas y jovenes de pueblos
indigenas sin contextualizacion social ni cultural para los
no indigenas (Quilaqueo y Quintriqueo, 2017).

Por otra parte, la demanda de una educacidn
contextualizada por parte de los grupos indigenas en
Chile es un elemento de discusién recurrente, que ha
tensionado las relaciones sociales con el Estado, porque
la educacién escolar es discriminatoria, de mala calidad
y racializada, al no incorporar los saberes educativos
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de los grupos indigenas del pais al curriculum escolar
(Quilaqueo y Quintriqueo, 2017).

Asi, en la Araucania histérica (actuales v, x y x
regiones del pais), las familias y comunidades mapuche
han buscado instaurar una educaciéon que tome en
cuenta sus saberes educativos, entre otros mds. Es
un planteamiento en el que subyace la bUdsqueda de
procesos educativos escolares orientados por dos
grandes propoésitos: mejor calidad de la educacion y
fortalecimiento de los procesos de reidentificacién social
y reculturacion mapuche de las nuevas generaciones
(Quilagueo y Quintriqueo, 2017).

Conclusién

La escuela situada en contexto mapuche necesita
de profesores formados en saberes pedagdgicos y
conocimientostedricos-metodologicos paraimpartiruna
educacidn de mejor calidad que considere los siguientes
aspectos: estudio de la vida de las familias mapuche y
sus comunidades en relacion con situaciones sociales
y culturales; formacién pedagédgica intercultural con
datos sobre los dmbitos natural y social que les permita
incorporar los conocimientos educativos indigenas.

La finalidad es abordar procesos educativos con
contenidos educativos indigenas para resignificar la
educacion escolar, desde las l6gicas culturales y sociales
en que viven los estudiantes en sus comunidades,
mediante una intervencién educativa intercultural
(Quilaqueo, Torres, y Quintriqueo, 2016; Quintriqueo y
Quilaqueo, 2019).

Asi, el impacto de una intervencidn educativa
intercultural depende también de las actividades de
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docencia e investigacion que tengan como objeto
sistematizar saberes y conocimientos educativos
mapuche, para construir relaciones de colaboracion
progresiva entre miembros de comunidades, escuela y
universidad, en el proceso de formacién de pedagogos a
partir de la préctica docente contextualizada.

De esta manerqg, el impacto en el dmbito de las
comunidades es generar procesos de reidentificacion
y reculturacién de las nuevas generaciones mapuche;
esto es, un proceso de socializacién de niflos de origen
mapuche, que por distintas circunstancias histérico-
educacionales de dominacién no se identifican con su
pueblo, o poseen muy poco saber hacer y saber ser de
las relaciones sociales y culturales mapuche, puedan
aprender de su pertenencia cultural y social.

También, el cardcter intercultural para estudiantes
no mapuche constituye una estrategia general para
desarrollar un proceso formativo de personas que
deberdn vivir vinculadas a contextos de diversidad social
y cultural; es decir, para establecer una relacién real y
directa con la sociedad mapuche, mediante el proceso
de creacidny recreacion de conocimientos, favoreciendo
asu vezlarevitalizacion de los conocimientos educativos
mapuche. En otras palabras, estudiantes mapuche y no
mapuche deben realizar su propio plan de reconstruccion
de identidad personal y social.

Finalmente, la investigacion educativa ofrece la
posibilidad de formarse para comprender y explicar la
interculturalidad desde el punto de vista ético, epistémico,
politico y la perspectiva indigena.

Puesto que las investigaciones nos permiten
comprender, explicar y cuestionar cada vez que estamos
haciendo una intervencién educativa con estudiantes
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indigenas y no indigenas en contextos de diversidad
social y cultural. Asimismo, es necesaria una accioén de
formacion de profesores en educacion intercultural que
se apoye en el reconocimiento de la diversidad cultural,
ya que se inscribe en un paradigma intercultural que
privilegia estrategias de trabajo capaces de tomar en
cuenta la complejidad de las situaciones de la actividad
humana.

Asi, el didlogo pretende disminuir las tensiones
inherentes a toda situacion de contacto sociocultural, y
cuando incluye los saberes educativos, es el elemento
mds interesante en los intercambios interculturales.
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CONCLUSIONES

El amplio abanico de experiencias que las diferentes
corrientes de la educacion intercultural han generado
dentro y fuera de los sistemas educativos formales se
ha presentado, analizado e intercambiado en los cuatro
Congresos celebrados por la Red de Formadores en
Educacién e Interculturalidad en América Latina (Red
FEIAL), CON una vocacién cada vez mds continental,
internacionaly comparativa. Liderados por la Universidad
Federal de Goids, de Brasil, la Facultad de Estudios
Superiores Aragén (res Aragén) de la Universidad Nacionall
Auténoma de México (unam), la Universidad Auténoma
Benito Judrez de Oaxaca (uasio) y la Escuela Normal
BilingUe e Intercultural de Oaxaca (eneio), los congresos
de Goids (en 2010), Oaxaca (en 2015), Goids (en 2018) y
este, de Ciudad Nezahualcéyotl (en 2019), constituyen
y ofrecen un panorama de las aportaciones logradas
por la educacion intercultural para hacer a los sistemas
educativos oficiales y hegemodnicos mds pertinentes
en lo cultural y linguistico; mds contextualizados, en
cuanto a los aprendizajes situados y colaborativos; mdas
incluyentes en lo curricular, y empoderadores, respecto
a los propios actores educativos, a sus saberes-haceres
y proyectos de vida.

A lo largo de estos congresos y, en particular, de
los tres dias que pasamos reunidos, hospedados por
la res Aragon, experimentamos una gran riqueza de
experiencias estudiantiles, docentes, investigadoras y
vinculadoras, presentadas en una variedad de formatos:
conferencias magistrales, conferencias, paneles de
ponencias y comunicaciones, talleres, presentaciones
de libros y videos, de materiales didacticos, actividades
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culturales y artisticas, que dan cuenta de la relevancia
que la diversidad y su reconocimiento estan alcanzando
en los respectivos sistemas educativos nacionales,
mediante procesos de oficializacion “desde arriba”,
por instancias gubernamentales, pero también de
reivindicacién y redefinicion “desde abajo”, por actores
comunitarios y redes no gubernamentales.

Percibimos un continuum en la ampliacién del
“canon” de metodologias y enfoques de investigacion,
aunque adn predominan los de orientacion cualitativa
y participativa en detrimento de los de tipo cuantitativo,
que considero serdn mds necesarios en el futuro, en
particular, para impactar en las politicas educativas.

La etnografia y la investigacién-accién participativa
tienen una destacada presencia, como también la
integracién de métodos colaborativos, descoloniales,
comunales y “metodologias indigenas”. Asimismo, hay
mdsinvestigaciones evaluativas que procuranincorporar
una mirada intercultural hacia la evaluacién de politicas
educativas disefiladas para atender las diversidades
cultural, étnica y linguistica.

Por dltimo, como tendencias actuales y perspectivas
emergentes que caracterizardn en el futuro el dmbito de
la educacién intercultural mexicana y latinoamericana,
quisiera mencionar algunas temdticas emergentes,
varias de las cuales se han retomado y compartido en
las numerosas sesiones de este congreso:

+ Nuevas epistemologias y metodologias de
investigacion sobre, con y desde los actores
de la educacién intercultural que conjugan
aportaciones descoloniales, indigenas,



comunitarias e interseccionales en sus andlisis y
propuestas.

El surgimiento de nuevos modelos, enfoques
y programas de educacion intercultural en
las tensiones e intersticios entre el estado, el
mercado y la sociedad civil que, a menudo,
acaba profundizando desigualdades educativas
y yuxtaponiendo logicas de redistribucion de
oportunidades educativas (desde el Estado)
con légicas de lucro (mercado) y de arraigo
comunitario (desde la sociedad civil).

El disero, la instrumentacién y la evaluacién de
las politicas actuales de educacién intercultural,
en el marco de presiones internacionales
ejercidas por agencias multilaterales para la
homologacion, acreditacion y certificacion de las
politicas educativas.

La diversidad lingUistica y cultural en las
experiencias de educacién intercultural bilingte
y multilingle que enfrenta no solo el aumento
del multilingGismo en las aulas escolares, sino
también las capacidades linguisticas cada vez
mdas diversificadas entre estudiantes indigenas
y no indigenas, o entre alumnado de origen
migrante o autéctono.

El enfoque intercultural en distintos niveles
de los sistemas educativos, obligatorios y
posobligatorios, que oscila entre estrategias
de empoderamiento de grupos histéricamente
discriminados o excluidos de la educacion
escolar, estrategias de transversalizacion de
“competencias interculturales paratodosy todas”
ylasrecientesestrategiasdeinclusionyeducacion
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inclusiva, con sus respectivas propuestas de
atencidn educativa individualizada.

Las innovaciones educativas y curriculares en la
formacion de docentes con enfoque intercultural,
asi como el lugar que ocupa la formacién de
maestras y maestros indigenas, en particular,
dentro de los sistemas nacionales de formacion
docente, en general.

Novedosos proyectos de educacidn antirracista o
antidiscriminatoria que tematizan, problematizan
y combaten el complejo legado interseccional de
racismo-sexismo-clasismo que las sociedades
latinoamericanas arrastran en sus persistentes
estructuras coloniales y patriarcales.

Modelos, programas y actores emergentes de la
educacidnsuperiorinterculturalquedifierenensus
funcionesdedocencia,investigaciényvinculacion,
al igual que en su arraigo local y protagonismo
de actores indigenas o afrodescendientes, en su
titularidad publica (nacional o regional, segin el
caso), privada (asociaciones civiles u érdenes
religiosas, o ambas) o comunal y en su vocacion
funcional, critica o transformadora en relacién
con la nocién de interculturalidad subyacente,
como nos ensenod Luis Enrique en su conferencia
inaugural.



Por todo ello, el v Congreso de la Red rear ha
sido pretexto hermoso y de gran riqueza -en estos
tiempos criticos y amenazantes- para reencontrarnos,
reentrelazarnos y reimaginarnos como una comunidad
muy diversa de actores educativos comprometidos
y comprometidas no solo con la diversidad cultural
y la interculturalidad, sino con la urgente y necesaria
transformacion de nuestras escuelas, comunidades y
sociedades.

Concluyo con un gran reconocimiento y pido un gran
aplauso al equipo local organizador de la res Aragén
que, guiado y coordinado por Maria Elena Jiménez, nos
ha aguantado, nos ha albergado y demostrado cémo
hacer posible un evento de tal magnitud, pero también
con esta calidad humana, tejiendo redes y construyendo
comunidad en tiempos de crisis, de austeridad y de
recortes. jFelicidades a todas y a todos!

Gunther Dietz
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