Educacion indigena. Procesos educativos y de
escolarizacion en comunidades indigenas de Michoacan*

El Congreso Nacional Indigena, la Casa de Todos, independiente y auténoma, espacio de solidaridad, encuentro y reflexién
donde va y viene nuestra palabra, la palabra que es historia, la palabra que es trabajo, la palabra que es baile, la palabra
que es miulsica, la palabra que es escuela, la palabra que es tierra y que es madre, la palabra que es dignidad, la palabra
que es forma y vida auténoma.

Manifiesto del Congreso Nacional Indigena, Nurio, Michoacdn, marzo de 2011.

Cuesta trabajo sabernos asi, asumirnos asi, vernos asi. Usando la frase de Doris Sornnier: México se cubre la cara con la
mdscara de los mitos. El mito del pais mestizo, incluyente, tolerante. El mito del pais que es clasista, no racista. El mito del
pais que abolio la esclavitud y con ello elimind la discriminacion. El mito del pais progresista donde un indio zapoteca pudo
ser presidente.

Denise Dresser.

Cuando uno empieza a verse a si misma sabes que puedes leer y escribir en espaiiol,
pero te preguntas ;y por qué no puedo leer y escribir en purépecha?
Guadalupe Hernandez (Nana Lu, de la organizacién uarhi).

Los procesos educativos en comunidades indigenas no pasan desapercibidos. Se habla de la escuela,
de tener o no educacién, también de ser maestro, de ser alguien como maestro, no sélo porque
puede ser una buena profesion, sino porque puede accederse a un trabajo seguro. Asi pues, al igual
que en las comunidades rurales pequefias y medianas, la escuela es un espacio relevante de
socializacion de toda la comunidad, y en Michoacan, la Escuela Intercultural Bilingiie (EIB) es buena
porque permitira algun dia acceder a la Normal. Asi, las condiciones que se vivian hace unos afios
cambiaron radicalmente: nifias, nifios y profesores tienen el apoyo de los padres para que las clases
se impartan en lengua materna, aun cuando los profesores no cuenten con los elementos suficientes
para ensefiar de manera bilingilie. Hoy es mas cierta esta educacién y tiene mas posibilidades de
transformarse porque si hay porqué y para qué seguir aprendiendo interculturalmente,
permitiendo asi relacionarse con el mundo, desde el purépecha, ndhuatl, otomi o mazahua.

Es indudable entonces que, en la mayoria de las comunidades, la escuela atin es un elemento
importante de la dindmica diaria, sin que ello quiera decir que sea la escuela que ellos esperan o la
que el Estado les propone. Mas bien es la escuela singular que se construye con los deseos e historia
de todos y con la de la institucion. Esa “cultura escolar”, construida a partir de lo que se le demanda

y de lo que ella impone, es la escuela que cada dia viven nifias, nifios, maestros, maestras, padres de
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familia y autoridades de cada comunidad. No obstante, no es sé6lo la educacion basica la que hoy se
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ofrece a los miembros de las comunidades indigenas, también se otorgan alternativas no
escolarizadas y educacién universitaria.

Adn esta vigente el modelo de educacién intercultural bilinglie en los diversos niveles
educativos, ciertamente mdas desarrollado en algunos espacios de educacion basica, pero todavia
desde una visién en la que hay un claro desfasamiento entre el planteamiento tedrico del
curriculum y su puesta en practica. No obstante, se hable de educacion inicial o universitaria, en
México —y por ende, en Michoacan— se sigue considerando que la EIB es la forma actual de
denominar la educacidén indigena, aunque el concepto abarque mas aspectos de la diversidad.

Como se plantea en los epigrafes, algunos de los adultos de hoy se preguntan ;por qué no
saben leer y escribir en su lengua? ;Por qué han sido discriminados? ;Por qué en la escuela se
prohibia que hablaran su lengua materna? ;Por qué no hay mas materiales bilinglies o en la lengua
de cada grupo étnico?

Si bien los diferentes grupos indigenas presionaron al Estado para tener un lugar mas
relevante en la formulacién de politicas dirigidas a sus comunidades, insistiendo en que los temas
de la lengua y la cultura son fundamentales, es reciente la inclusién de estos en la reconstruccion de
un proyecto educativo que venga desde su palabra, para propiciar un aprendizaje situado que les
resulte mas pertinente.

Este texto busca dar cuenta de lo que se vive en Michoacan en cuanto a la educacién indigena,
desde diferentes miradas, tratando de incluir la de profesores, nifios, directivos, familias y
comunidades en las que se insertan estos programas, asi como de quienes se han puesto a pensarla
y buscaron aportar elementos comprensivos, desde la investigacion y desde acciones especificas.

En primer lugar, este articulo se orienta a describir las propuestas educativas para y con la
poblacién indigena. En seguida se analizan los términos “indigena” e “identidad” y, desde estos
elementos, se revisa el tema de la pobreza y la exclusién en tanto que no se han resuelto para los
grupos indigenas. Por lo tanto, se busca evidenciar que la falta de acceso a la informacion y a
propuestas educativas de calidad hace mas vulnerables a estas comunidades. Asimismo, resulta
significativo el andlisis de la escolarizacién con las familias jornaleras agricolas, en tanto que, en
gran medida, son familias indigenas. Finalmente, se atenderan los estudios madas relevantes
realizados en la region, orientados a la lengua, al aprendizaje, a la formacién de docentes y a otras
experiencias educativas que aportan elementos a la construcciéon de una educacién indigena en

Michoacan.
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Las propuestas educativas para y con la poblacién indigena en Michoacan

En este apartado se describe el modelo de la EIB y se desglosan diferentes propuestas de educacion
desde los Ambitos formal, no formal e informal.

Para hablar de EIB es necesario partir de la consideracion de que la interculturalidad implica
apreciar y valorar culturas ajenas a la propia con la finalidad de reconocer la riqueza de cada una de
ellas y para repensar la cultura propia con la intencién de fortalecer aquellas acciones y actitudes
que promuevan el desarrollo del ser humano, asi como también para transformar o abandonar
aquellas practicas y actitudes que no favorezcan una vida de calidad y cuyo resultado sea la
opresion por parte de quienes ejercen el poder (Vargas-Garduiio, 2013). En consecuencia, la
educacién se constituye como un espacio privilegiado para detener y revertir la desvalorizacion
que la sociedad mexicana hace del “otro”, del “distinto” al grupo hegemonico.

En México, al igual que en algunos otros paises latinoamericanos, se ha asociado oficialmente
ala EIB con la educacion indigena; incluso ha sido la manera mas actual de nombrarla.

Aunque en México existen distintas maneras de entender la EIB y de llevarla a la practica,
sobre todo en contextos indigenas, el fundamento tedrico se plasma en el documento
“Lineamientos generales para la educacion intercultural bilinglie para las nifias y los nifios
indigenas” (1999), generado por la Direccidén General de Educacién Indigena, el cual contiene 42
lineamientos. Vale la pena destacar el nimero 5, que define la EIB del siguiente modo:

Se entendera por educacién intercultural aquella que reconozca y atienda a la diversidad cultural y
lingiiistica; promueva el respeto a las diferencias; procure la formaciéon de la unidad nacional, a

partir de favorecer el fortalecimiento de la identidad local, regional y nacional, asi como actitudes y
practicas que tiendan a la bisqueda de libertad y justicia para todos (DGEI, 1999: 11).

Si bien las bases tedricas de la EIB se desarrollaron con paso firme durante las ultimas
décadas, la educacidon que se imparte en las escuelas primarias ubicadas en zonas indigenas en
México no suele ser de buena calidad, puesto que el rezago educativo resulta evidente, como queda
demostrado en los indicadores de repeticion y de desercion escolar, que son mas altos en las zonas
indigenas (Vergara y Bernache, 2008). En Michoacan, el panorama resulta un poco mas complicado
debido a las caracteristicas peculiares en el terreno sociopolitico. La oferta de EIB que se ofrece en
Michoacan, al igual que en el resto del pais, estd integrada por los niveles: inicial, preescolar y

primaria. Dado que es el ambito en el que existe mayor informacién, mas adelante se ampliaran los
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datos acerca de las caracteristicas de la EIB en estos niveles.
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En las comunidades indigenas de Michoacan, como en las del resto del pais, se ofrece la
escolaridad inicial, preescolar y primaria, desde un modelo de EIB. Dado que es el dmbito en el que
existe mayor informacién, mas adelante se ampliaran los datos acerca de las caracteristicas de la EIB
en estos niveles.

En varias ocasiones ha habido interesados en pensar la educacion secundaria y el bachillerato
de modo tal que den continuidad al proceso educativo del modelo de EIB que se utiliza en niveles
anteriores a éste. No obstante, aliin son esfuerzos aislados en Michoacan, donde existen solamente
dos secundarias técnicas que ofrecen una formacidén intercultural (en Santa Fe de la Laguna del
municipio de Quiroga y la secundaria que alberga el Centro de Integracion Social de Paracho, asi
como una preparatoria indigena intercultural en Santa Fe de la Laguna).

Para la educacion superior se crearon la Escuela Normal Indigena de Michoacan (ENIM) y la
Universidad Indigena Intercultural (uiiM). Esta ultima emergié como un proyecto que podria
potenciarse como espacio intercultural, constituyéndose como indigena, al dar cabida —al igual
que la Normal— a los hablantes de lenguas indigenas o de los pueblos originarios, siendo la
mayoria, hablantes del purépecha. Se planteé con la inclusién de carreras innovadoras que
pretendian responder a las condiciones de las regiones indigenas resolviendo problemas
complejos, como el de la falta de agua y alimentos, asi como la fortaleza de la organizacion
comunitaria y los recursos de cada pueblo.

En cuanto a la educaciéon no formal se tienen programas de alfabetizacién y dos estaciones de
radio; en lo relativo a educacién informal esta la pagina del periddico La Voz de Michoacdn para
revitalizar la lengua purépecha, celebraciones y festivales diversos (Fuego nuevo y Concurso
Artistico de la Raza Purépecha, en Zacan). Los movimientos reivindicatorios de los pueblos (Nacién
Purépecha), los recientes movimientos de resistencia civil, a través de grupos de autodefensa
(como el caso de la resistencia contra los talamontes en Cheran o el de Urapicho), las actividades
que realizan las organizaciones no gubernamentales como UARHI y actividades diversas de
dependencias de la secretaria de educacidon del estado.

Michoacan y los purépechas en particular han influido en la construccién de lo que hoy se
conoce como EIB. Es reciente el impulso, primero de la lengua materna, propiciando la educaciéon
bilingiie (1970), y luego a la incorporaciéon de la cultura, generandose la educacién bilinglie

bicultural, como lo ha sefialado Valentinez (2001).
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Con respecto a las instancias gubernamentales que desarrollan e implementan politicas

publicas sobre educacién indigena, resulta de gran relevancia la creacion de la Direccién de General
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de Educacién Indigena (DGEI) en el afio de 1978, que es dependiente de la Secretaria de Educacion
Publica (SEP). Con ella se defini6 el objetivo de fortalecer una educacién para los pueblos indigenas
de orden bilingiie-bicultural. Fue muy relevante en este proceso que en 1992 se diera el
reconocimiento “del caracter multicultural y pluriétnico del pais” (DGEI, 1999, en Nieto y Millan,
2006), dando paso a una EIB.

Varios autores plantearon el origen de estos procesos en la Colonia, en los programas
evangelizadores de la Conquista y en los “hospitales-pueblos” de Vasco de Quiroga, que siempre
incluian una escuela en la que se aprendian artes y oficios, mismos que ain hoy son caracteristicos
de las comunidades de la region. Es imposible pensar Capula sin la alfareria, aunque ya no sea un
pueblo identificado con lo indigena; Santa Clara sin la orfebreria, aunque igualmente no haya
escuelas bilingiies, ni un nimero significativo de personas hablantes de la lengua; o bien, sin los
tejidos y labrados de la madera de Cuanajo, donde atn se habla el purépecha y varias personas se
autodefinen como indigenas; como tampoco puede disociarse el artesonado de las iglesias de los
pueblos de Nurio y Tupataro, junto con el trabajo de la madera y la escultura con pasta de cafia.
Todas ellas son practicas educativas que se mantienen de generacidén en generacién y propician
aprendizajes y transformaciones, como en el caso de Cuanajo, al innovar en el disefio de los
muebles que producen.

Entre 1921y 1926, como lo sefiala la propia DGEJ, a partir de la creacién de la SEP, se abren las
Casas del Pueblo que se centraron en apoyar el desarrollo comunitario, al igual que las Misiones
Culturales y las Brigadas de Mejoramiento Indigena, ampliando las posibilidades educativas con el
fin de incluir a las comunidades en el desarrollo. No obstante, la inclusion de la lengua materna y la
cultura indigena, no estaban contempladas, ni se incluia la voz de los usuarios (Méndez Puga,
2006).

Es importante destacar la iniciativa de Moisés Sdenz de abrir la Estacion Experimental de
Carapan —en 1932, en la zona purépecha de la Cafiada—, proyecto que buscaba incorporar la voz
de los indigenas y sus ideas. Si bien la iniciativa no tuvo resultados satisfactorios, fue relevante
porque abri6 la posibilidad de pensar la educacién desde otra perspectiva.

Dietz (2000) menciona la creacién, en 1935, del internado indigena de Paracho como una
posibilidad para que los jévenes purépechas se quedaran en sus comunidades, con la intencién de

no cometer el mismo error de sacarlos de contexto —como habia sucedido con la iniciativa de
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llevarlos a la Casa del Estudiante Indigena, en la Ciudad de México. El objetivo de la educacién se

centré en formar maestros con ideas socialistas e intermediarios entre la nacién y el estado
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valiéndose de la lengua para lograr una mejor ensefianza y acercamiento con los nifios purépechas.

Sin embargo, y como lo sefala el autor mas adelante:
A diferencia del pionero Proyecto Tarasco de alfabetizaciéon en lengua materna que los lingiiistas
Swadesh y Latrhop inician en 1939 [...] en el internado sélo se imparten clases y talleres en
castellano. A lo largo de los afos, el monolingiiismo aplicado a la formacién de los “agentes de
aculturacion” se vuelve problematico para los objetivos del indigenismo. Como los egresados del
internado de Paracho en su mayoria trabajan como promotores bilingiies para el ccI o la SEP en la
puesta en practica de sus proyectos educativos, econdmicos e infraestructurales (cfr. Dietz, 1999),

el hecho de sé6lo poder comunicar sus nuevos conocimientos y habilidades en castellano resulta
contrario a la estrategia de la “aculturacidn planificada” (Dietz, 2012: 4).

Mas adelante, estando los grupos indigenas bajo la tutela del Instituto Nacional Indigenista, de
la Pefa (2002) refiere que se generaron nuevas formas de relacion entre el Estado y los indigenas,
facilitando pasar de una vision folclérica, a una de inclusion, desde los grupos. El indigenismo, no
obstante, sigui6 su curso como alternativa para la “gestiéon de la diversidad”, en palabras de Dietz
(2000). Como consecuencia, la formacién de maestros que se realizaba desde 1964 entre el INI y la
SEp, fomenté una practica educativa en el aula con una mirada occidental, aunque se diera
relevancia a la lengua materna.

Un acuerdo basico que comenzd a trabajarse con mayor fuerza en los afios ochenta fue la
posibilidad de construir una educacién preescolar con los nifios y nifias desde su lengua materna.
Lo mismo sucedi6 en los setenta con primero y segundo grados de primaria, en los que la lengua
materna paso a ser el idioma al que se traducen las instrucciones del libro, con la intencién de que
abrieran paso al comunicarse en castellano. No obstante, esa situacion hacia que prevalecieran, en
muchos casos, contenidos del Programa Nacional de Educacién Basica, traducidos a las lenguas
originarias, sin que los profesores supieran bien a bien qué estaban ensefiando (Dietz, 2000; De la
Pefia, 2002 y Garcia Segura, 2004, entre otros).

El maestro se convirtié en “un técnico en el manejo del libro de texto gratuito, un conocedor
de la lengua indigena y un gestor de servicios materiales en las comunidades” (Calvo Pontén y
Donnadieu Aguado, 1992, en Dietz, 2000: 11). EI uso de la lengua indigena se limit6 so6lo a la
oralidad, a dar instrucciones, a conversar en el receso; es decir, no se empled en lo académico.

En los afios ochenta y noventa comenzaron a gestarse movimientos impulsados por los
profesores, tratando de transformar la educacién. Los cambios fueron paulatinos, no todos
consistentes, pero la mayoria complejos. Esta historia se ha contado por diversos autores, bajo

lineas de andlisis vinculadas con los movimientos que emergieron desde los grupos, la institucion
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educativa y también de experiencias particulares. Como sefiala Morales Garza (2011), se han

investigado y disefiado propuestas desde las instituciones de educacién superior (entre las que
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destacan la Universidad Autéonoma Metropolitana, la Universidad Pedagégica Nacional, la
Universidad Nacional Auténoma de México, El Colegio de Michoacan, el Centro de Investigaciones y
Estudios Superiores en Antropologia Social, el Instituto Nacional de Antropologia e Historia y la
Universidad Michoacana de San Nicolas de Hidalgo).

No obstante todos los esfuerzos, para que la EIB sea una realidad se precisa el reconocimiento
de que la escuela se encuentra ubicada en un contexto y admitir que los nifios tienen conocimientos
y experiencias diferentes, que deben ser recuperados para el aprendizaje de contenidos
académicos. Tal es el caso de la lengua escrita, por ejemplo, ya que los nifios se constituyen en
usuarios a partir de la lengua que ya se conoce. De igual manera, resulta necesario que los
contenidos y metodologias sean flexibles y consideren la singularidad de cada escuela. Esto ya fue
posible, al menos de manera teérica, a partir de la reforma educativa de 1992 (poF, 1992).

El paso de una educacion indigena a una intercultural facilitaria la discusién de cémo hacer
una educacion mas pertinente; sin embargo, lo intercultural no siempre resulta univoco, puesto
que, de acuerdo con Lépez (1997, en Lopez y Viveros, 2003), puede ser comprendido en tanto
opcién politica, como estrategia pedagdgica y como enfoque metodoldgico. Este ultimo enfoque,
sefialan Lépez y Viveros (2003), remite a la necesidad de pensar la relacién de todo lo que rodea y
determina al alumno indigena, como su cosmovision, lengua, cultura, valores, pautas de conducta,
ideas de futuro, tradiciones y todas las expresiones de su grupo, integrando todo en su practica
educativa. De este modo, se cumplen los postulados legales que dan cobijo a toda la educaci6n y, en
particular, a la indigena, favoreciendo el desarrollo de los individuos y la construccion de
ciudadanos, respetando las diferencias y fortaleciendo su identidad como indigena y como
mexicano. Con la EIB se logr6 que la lengua materna empezara a emplearse como lengua de
instruccién y que apareciera también como contenido, por lo que se evalia y se consigna una
calificacion en la boleta oficial anual.

La relevancia de la inclusién de la cultura originaria en ese modelo, apela a que se logre la
construccion de aprendices auténomos, abiertos al aprendizaje de culturas ajenas, pero también
identificados con su cultura, lo que no implica que las practicas tradicionales valgan por si mismas,
sino por lo que significan a los sujetos. Lo anterior se basa en el supuesto de que esas practicas
tienen conocimientos-base que guian a cada grupo y comunidad, mas no se trata de una meta que

s6lo lleve a actitudes de conservacion y contemplacién, sino a desarrollar una conciencia critica de
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su cultura que permita comprenderlos como elementos de formacion y cohesion, pero también de

transformacion.
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A pesar de que los modelos educativos para el medio indigena se sucedieron, la escuela no
dej6é de parecerse a otros modelos no indigenas, es decir: prevalecieron practicas escolares de la
cultura escolar mas tradicionalista, tales como la copia, el dictado, las planas o la mecanizacién de
operaciones aritméticas. Los cambios que se generaron en las aulas, se debieron en parte al modelo
de educacion bilingtie intercultural, a 1a formacidén de los profesores y, en gran medida, a la toma de
conciencia que se gestdé en éstos de que otras practicas eran posibles, en la medida en que
mejoraban su formacion, que interactuaban con otros contextos y que las demandas de los grupos
evidenciaban la necesidad de transformar la educacion.

Los retos a enfrentar en la actualidad son muchos, el principal estriba en los resultados
educativos. Si bien los nifios aprenden y adquieren saberes, no siempre lo que saben es lo que
plantea el curriculum. De tal suerte que, seglin resultados de la evaluacién del Instituto Nacional
para la Evaluacion de la Educacion (INEE), en 2005, un gran nimero de estudiantes de sexto de
primaria no obtiene los conocimientos basicos, ni los elementos indispensables en el area de
espainol, lo que dificulta que continuen aprendiendo (INEE, 2007). Ese informe sefiala que las
escuelas con mejores resultados son las privadas, seguidas por las publicas urbanas, las publicas
rurales, los cursos comunitarios del Consejo Nacional de Fomento Educativo (Conafe) y, al final, las
escuelas indigenas. Revertir esa situacidn es uno de los retos, pero el mas importante es lograr que
la educacion sea pertinente al contexto y que los saberes de los nifios sean reconocidos para que
sigan aprendiendo de su cultura, de otras culturas, y de todos los conocimientos que suponen una
formacién basica —desde una postura critica—; ademas de que puedan leer y escribir en su lengua,
situacion que demanda la produccién de escritura en las lenguas originarias, para que haya qué y
para qué leer en la lengua de cada grupo.

La EIB propicia la formacidn de nifias, nifios y jovenes, al tiempo que se transforma a traveés de
los actores que la hacen posible. En esa transformacién se modifican los modos de entender a las
culturas indigenas y construyen puentes para interactuar en condiciones de mayor equidad, en las
que indigenas y mestizos valoren criticamente lo propio y se abran a descubrir otras formas de
comprension del mundo, desde el respeto y valoracion de las diferencias y, por qué no, con la

disposicion a aprender del otro, puesto que los indigenas tienen mucho que ensefiar a los mestizos.

Grupos indigenas en Michoacan y su escolarizacion
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En México se estima que actualmente hay mas de 13 millones de personas consideradas indigenas
por su forma de hablar, pensar, ver el mundo, relacionarse, por el lugar en donde viven o por las
actividades que realizan, entre otros aspectos. Segun datos del INEGI (2011), en México hay 6.6
millones de personas que hablan una lengua indigena, mismos que representan 6.5% del total de la
poblacién en el pais (101 808 216, de acuerdo con el Censo de Poblacién y Vivienda de 2010). Lo
que implica que mas de la mitad ha dejado de hablar su lengua —otros datos sefialan que son casi
siete millones los hablantes indigenas.

Como puede apreciarse, para registrar la cantidad de indigenas que hay en México, se toma
como dato definitorio el uso de la lengua. No obstante, este aspecto no es suficiente y muchas veces,
tampoco resulta necesario para reconocer el caracter de indigena. Por tanto, para comprender
mejor de qué se habla cuando se alude a los indigenas, resulta importante contar con un referente
tedrico, que se desglosa en seguida.

Para empezar, se revisa el concepto “indigena”, muy discutido sobre todo a partir del
movimiento zapatista en México. Tal denominacién no se us6 desde antaio, puesto que la primera
forma en que los espanoles designaron a los habitantes de América fue la de “naturales”.
Posteriormente surge la denominacion “indio”, a causa del error cometido por Colén, al pensar que
habia llegado a la India. De esta forma, se generaliz6 la expresion para aplicarla a todos los pueblos
originarios de América, al grado que aun lo registra de este modo el Diccionario de la Real Academia
Espaiiola (2001): “[Indio] se dice del indigena de América, o sea de las Indias Occidentales, al que
hoy se considera como descendiente de aquél, sin mezcla de otra raza”.

En el lenguaje cotidiano es un término que en la actualidad conlleva diversas implicaciones,
siendo la mas relevante que, en Latinoamérica, suelen asignarsele connotaciones peyorativas. El
indio es el colonizado, por tanto, el ignorante, el pobre, el tonto, y adjetivos similares; puesto que
integra todo el sufrimiento que histéricamente vivieron los aborigenes a manos de los
conquistadores europeos (Vargas-Gardufio, 2013). De ahi que se utilice la palabra como insulto, ya
sea que se aplique a un indigena o a un mestizo. Sin embargo, por influencia del movimiento
zapatista, se ha utilizado el término “indio”, a manera de bandera politica solidaria con quienes
comparten una tradiciéon cultural desde una actitud contestataria y reivindicadora ante el mundo
occidental.

Para efectos de este texto, se utiliza el término “indigena” como lo emplea Navarrete-Linares
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(2008), para quien designa a alguien originario de un lugar determinado. Se ha elegido esta palabra,

porque no contiene la carga despectiva que suele asociarse al término “indio”, y los grupos
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originarios de México aceptan mejor tal denominacién. No obstante, el simple cambio de
terminologia no ha sido suficiente para evitar el trato discriminatorio, inclusive, a través del
movimiento llamado “indigenismo”.

Otro concepto asociado es el de “etnia” o “grupo étnico”. Al respecto, se adopta la idea de
Bartolomé (2006), quien menciona que histéricamente ha servido para hacer referencia a los
“otros”, cuya organizacidn social se percibia como distinta de un “nosotros”. Por tanto, el término
“etnia”, no suele emplearse de manera autorreferencial, sino que se adjudica a colectividades que se
distinguen de los integrantes de un Estado, a causa de la lengua, la cultura o la organizacion politica.
Se trata, entonces, de una nocién que viene de “fuera”. En pocas palabras, se aplica el término
“etnia” a una sociedad sin Estado, distinta a la hegemonica, que suele poseer una organizacion
sociopolitica propia y bien definida. Asi, para efectos practicos, en el texto se usan indistintamente
las expresiones “indigena” y “etnia” o “grupo étnico”.

Con esta base conceptual, se define finalmente qué se entendera por “identidad indigena”.
Bartolomé (2006: 83) define la identidad étnica asi:

Una construccién ideolégica histérica, contingente, relacional, no esencial y eventualmente
variable, que manifiesta un caracter procesual y dindmico, y que requiere de referentes culturales

para constituirse como tal y enfatizar su singularidad, asi como demarcar los limites que la separan
de las otras identidades posibles.

Por ello, podria afirmarse que las caracteristicas que definen la identidad indigena, de
acuerdo con Vargas-Garduno (2013) serian: a) Constructo social: la identidad indigena no es una
esencia “nacional” heredada, sino que se va construyendo a partir de un sentido de pertenencia. b)
Dinamismo: la identidad indigena no es estatica, cambia continuamente; se construye y actualiza
constantemente, adecuandose al contexto que le rodea, pero sin perder los vinculos de pertenencia
a un colectivo. c) Lazo social afectivo: en la construccion de identidades indigenas resultan
fundamentales los lazos sociales basados en la afectividad. d) Autorreconocimiento: quienes
comparten una identidad indigena, se autorreconocen como parte de un grupo determinado, por lo
que con frecuencia marcan fronteras culturales; actualmente se considera que éste es el aspecto
mas relevante para considerar que alguien es indigena. La interaccion entre estos elementos genera
el complejo concepto de “identidad indigena”, sin que por ello haya que considerarlo un concepto
acabado, aunque si funcional para efectos del estudio de los grupos étnicos.

Una vez definido lo anterior, se emprende la descripcién de la situacidén que viven los grupos
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indigenas. En México existen grupos indigenas distribuidos a lo largo y ancho del territorio

nacional. No obstante, es en el sur del pais donde se ubica la gran mayoria. Son pueblos que han
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sido obligados a moverse de sus territorios, y a reorganizarse continuamente ante las condiciones
en las que se encuentran o ante la falta de tierras, ya que tienen vocacién campesina y estan
vinculados a la producciéon agricola. Muchos de ellos, por la condiciéon de pobreza, no han podido
desarrollar otras capacidades para asumir empleos de distinta indole, porque en sus lugares de
origen no hay mas opciones de trabajo y casi nadie emplea a otro. Para sobrevivir buscan acercarse
a los lugares donde pueden trabajar en lo que saben hacer: cultivar, o al menos, cortar los
productos basicos que hacen la vida humana y que permiten a todos tener sobre la mesa las frutas,
granos y hortalizas frescas. Algunas familias indigenas se mueven tanto que se han convertido en
grupos en los que esto es una forma de vida. “Vivir migrando” representa la dinamica a partir de la
cual se organizan y viven, moviéndose dentro del mismo pais hacia las grandes ciudades o hacia los
Estados Unidos.

Como se mencion6 antes, el que las poblaciones indigenas se asuman como parte de un grupo
implica detentar una identidad, ser parte de ella, compartir y reconstruirse en el dia a dia, al mismo
tiempo que logran hacer que permanezcan formas de ver el mundo, de producir, de criar a sus
hijos, de relacionarse, de construir su familia, de festejar, de comer, y de relacionarse con los otros
grupos, con el Estado y con lo que éste ofrece para ellos, como la educacién.

El INEGI (2009) sefiala que en el estado de Michoacan habitan hablantes de mas de 15 lenguas
indigenas. Al respecto destaca el caso de los hablantes de lenguas mixtecas (626), muchos de ellos
asentados a partir de su migraciéon como jornaleros agricolas. Se reconocen cuatro grupos
indigenas asentados en este territorio desde antes de la llegada de los espafioles: los purépechas
(96 966, ubicados en las cuatro regiones: la Meseta, el Lago, la Ciénega y la Cafiada); los nahuas (4
009, asentados en la costa de Michoacan); los otomies y los mazahuas —a quienes se les agrupa
dentro de la familia “otopame”— (3 952, ambos pertenecientes a la region oriente).

Son grupos con historias propias, ubicados en territorios especificos y necesarios para su
forma de ver y relacionarse el mundo, como los mazahua y otomies vinculados al bosque, a los
oyameles en cuyo territorio la mariposa monarca tiene uno de sus hogares y que conforma parte de
los simbolos que integran su cultura; o los nahuas que encontraron una forma de vida junto al mar
y, desde luego, los purépecha que en las cuatro regiones en las que permanecen fueron
determinantes para el fortalecimiento y mantenimiento de la cultura, por su relacién con el bosque,

el fuego, el agua y la tierra.
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La poblacién actual hablante de alguna de las cuatro lenguas principales en Michoacan, de
acuerdo con el Instituto Nacional de Lenguas Indigenas (Inali, 2008), se muestra en el cuadro 1, por

municipio.

Cuadro 1. Localidades hablantes de lengua indigena

Lengua Municipio Localidades
Nahuatl Aquila 115
Chinicuila 3
Coahuayana 8
Coalcoman 4
Morelia 1
Total 5 131
P’urhépecha Coeneo 24
Charapan 4
Cheran 16
Chilchota 20
Erongaricuaro 15
Los Reyes 31
Morelia 44
Nahuatzen 12
Nuevo 8
Parangaricutiro
Paracho 11
Patzcuaro 29
Quiroga 10
Tangamandapio 11
Tangancicuaro 20
Tingambato 4
Tingtiindin 14
Tzintzuntzan 20
Uruapan 44
Zacapu 20
Total 19 357 =
Otomi Zitacuaro 39 <
(fatho) Z
Mazahua Zitacuaro 27 )
(jnatjo) :
Total de localidades 554 5
P
Fuente: Elaboracién propia con datos del Inali (2008). =
o
Pt
Como puede apreciarse, de acuerdo con los resultados del censo del INEGI en 2010, las ¥
personas mayores de cinco afios, hablantes de una lengua indigena en el estado son 136 608, lo que
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representa 3.5% de la poblacién en esas edades. Un dato relevante es que se registra un aumento
de 31 mil, ya que en 1990 habia 106 mil hablantes (INEGI, 2011). Este aumento puede explicarse,
ademas, por el crecimiento demografico, por la insistencia de algunas de las escuelas en que se
hable y aprenda en esa lengua, y también por la razén que dan algunas de las familias en términos
de que ahora “si sirve hablar lengua”, ya que si lo desean los hijos pueden entrar a la Normal
Indigena o a la Universidad Intercultural.

En términos de autorreferenciacion, aquéllos que se consideran indigenas, se ubican en
mayor medida en el municipio de Cheran (97.4%), en segundo lugar esta Charapan (94.7%), le
sigue Chilchota (88.9%), y los siguientes son: Tingambato 87.9%, Paracho 77.9%, Nahuatzen
77.6%, Nuevo Parangaricutiro 67.5%, Tzintzuntzan 84.1%, Erongaricuaro 75.4%, de la regi6n
purépecha, y la zona ndhuatl de Aquila con 60%. Cabe destacar que la poblacién mayor de tres afios
que comprende la lengua indigena, pero no la habla, se ubica también principalmente en la region
de la Meseta purépecha, con Cheran nuevamente como el municipio con mas alto porcentaje
(24.3%), le siguen Paracho (15%), Charapan (7.5%), Nahuatzen (5.4%), Chilchota (5.2%),
Tingambato (4.9%), y la zona del lago Tzintzuntzan (19%) y Erongaricuaro (17.9%), y de la zona
nadhuatl, Aquila (5%) (INEGI, 2011).

En cuanto a los indicadores de escolarizacion, la tasa de analfabetismo de la poblacién de 15
afios y mas en el Estado, disminuy6 7.1 puntos porcentuales entre 1990 y 2010, debido a la
ampliacién de la cobertura de escolarizacion basica, entre otros factores. En 1990, 83 personas de
15 afios y mas estaban alfabetizadas, situaciéon que mejoro, ya que ahora 90 de cada 100 personas
leen y escriben. En cuanto al género, las mujeres siguen siendo las que acuden mas a los programas
de alfabetizacion, logrando una disminuciéon en 2010 —respecto a los hombres— de las no
alfabetizadas. Sin embargo, aun hay mas mujeres en la condicién de no alfabetizadas (10.9%),
mientras que en los hombres es de 9.4% (INEGI, 2011). En el portal del INEA (2011a) se consigna que
el estado ocupa el 62 lugar por personas no alfabetizadas con 10.2% de la poblacién mayor de 15
afios en esa condicién. En cuanto al rezago total (personas no alfabetizadas, sin primaria ni
secundaria terminada), Michoacan tiene 53.2%, ubicando al estado en el tercer lugar nacional,
después de Oaxaca y Chiapas. Todo lo anterior permite tener una idea global del problema. No
obstante en cada municipio se aprecian algunas particularidades que dejan ver algunos de los retos

alos que se enfrenta la educacién indigena en Michoacan.
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Como ha dicho, para atender educativamente a las comunidades, se establecieron escuelas

bilingilies interculturales, aun cuando la lengua casi no se hable, como es el caso de Paracho, donde
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la mayoria de los nifios no hablan el purépecha, ni la mayoria de sus padres, sélo algunos abuelos.
Sin embargo, comparando la cantidad de localidades con el nimero de escuelas de primaria que se
reportan, las diferencias son importantes para todos los grupos. Esta situaciéon puede coincidir con
la diferencia entre la poblacion considerada indigena y la hablante de la lengua (véase cuadro 2).
Un dato relevante son las localidades suburbanas que estan en la periferia de Morelia, donde
habitan familias cuyo origen es purépecha o ndhuatl y que, ademas, hablan en su lengua, pero no
hay una sola escuela bilingiie. Lo mismo ocurre con algunas colonias ubicadas hacia el noroeste de

la ciudad.

Cuadro 2. Relacion entre escuelas bilingiies y localidades donde se habla lengua indigena

Escuelas de Profesores ~ Alumnos
No. Total de Educacion

GRUPO/LENGUA Municipios localidades  Primaria Indigena
Nahuatl 4 131 49 157 2249
Otomi 1 39 10 31 365
Mazahua 1 27 9 43 732
P’urhépecha 21523
(Tarasca) 19 357 153 1196

24869
TOTALES 25 554 221 1427

Fuente: Elaboracion propia con datos de la Secretaria de Educacion en el Estado de Michoacan, ciclo escolar 2011-2012

y con datos del Inali (2008) e INEGI (2005).

En zonas indigenas, el Fondo de las Naciones Unidas para la Infancia (UNICEF) (2006) sefala
que una de cada tres escuelas primarias generales (no indigenas) es multigrado, mientras que dos
de cada tres escuelas indigenas son multigrado, es decir, cada docente atiende a mas de un grado.
En 2005 apenas 13% de los estudiantes del sexto grado de primaria en las escuelas indigenas se
encontraba en el grupo mas alto en términos de comprension lectora, comparado con 33% de
promedio nacional. A su vez, 51% se encontraba en el nivel mas bajo (el promedio nacional es de
25%).

A nivel nacional, segliin el censo de 2010, acudian a la escuela 94.5 nifios y 95 nifias de cada
100, en el rango de entre 6 a 14 afios. En Michoacan, 92.4% de la poblacién acudia a la escuela. En
cuanto al promedio de escolaridad, a nivel nacional se registran 8.6 grados, y para Michoacan 7.4

(INEGI, 2011).
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En el estado existen diferencias considerables entre los municipios en términos del nimero
de nifias y nifios que acuden a la escuela, por ejemplo: en Zinaparo sélo 4 nifios de cada 100 no
asisten a la escuela, mientras que en Yurécuaro, 15 de cada 100 no acude (INEGI, 2011).

La educacion basica es el nivel en el que se concretan los esfuerzos de escolarizacién
comenzando por la educacién inicial, misma que se ofrece en dos modalidades: escolarizada y no
escolarizada. La primera, a través de guarderias, casi practicamente inexistentes en lengua
indigena, con excepcion de las dos instaladas en Yurécuaro y Tanhuato, dirigidas a poblacion
indigena y atendidas por estudiantes hablantes de purépecha y nahuatl (Pronim, 2009). La no
escolarizada se realiza por parte de las madres de familia en comunidades de las cuatro etnias,
mismas que reciben asesoria y capacitacion mediante sesiones presenciales en las que interactian
con sus hijos para fortalecer la crianza, tratando de potenciar los recursos de su entorno. Estas
capacitaciones se dan por lo regular en espacios donde laboran los preescolares de Conafe.

En preescolar sigue vigente el trabajo con la lengua materna. Para este nivel educativo no se
encontraron estudios significativos que hablen de lo que sucede y de como se realiza esta practica.
En el ciclo 2011-2012, se tiene registrado s6lo un trabajo realizado en Tirindaro donde se busca
recuperar la cultura purépecha, ya que se ha dejado de hablar la lengua y se estan perdiendo los

vinculos con la cultura. Las estadisticas educativas mas relevantes son:

Cuadro 3. Educacion preescolar, ciclo escolar 2011-2012

Grupo indigena  Escuelas Profesores Grupos Alumnos
Hfiahfiu (otomi) 10 18 28 386
Mazahua 25 46 67 1000
Nahuatl 32 81 114 1047
P’urhépecha 132 691 682 11115
Totales 199 836 891 13548

P’urhepécha desagregados por sector.

Sector Escuelas Profesores Grupos Alumnos =

Paracho 56 309 284 5348 <

Zamora 40 208 219 3212 Z

Pétzcuaro 36 174 179 2555 -

1

Total 132 691 682 11115 -

@)

[

Fuente: Secretaria de Educacion en el Estado, Direccion de Educacion Indigena, >

[S—

Estadisticas del ciclo escolar 2011-2012. =B

L]
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El nivel de educacién primaria es en el que mas estudios se han realizado acerca de las cuatro
etnias, siendo mayoritarios los de las escuelas ubicadas en zona purépecha y nahuatl. En el
apartado de sujetos y contenidos se exponen algunos de ellos. Los asistentes a escuelas indigenas
son 24 869, como se mostro en el cuadro 2.

Aunque la asistencia a la escuela va en aumento, debido a que los padres suelen ver la
escolarizacién de sus hijos como una oportunidad para mejorar su nivel de vida en el futuro al
tener mayores posibilidades de acceso a trabajos mejor pagados, muchos nifios indigenas dejan de
ir a la escuela porque tienen que comenzar a trabajar a una edad muy temprana. Segin el INEGI
(2010), 36% de los nifios indigenas de entre 6 y 14 afios de edad trabajan. Esta cifra constituye el
doble del promedio nacional, calculado en 15.7%. De Michoacan no se tienen datos especificos
sobre el trabajo infantil en la actualidad, el dato mas reciente es el de Thais (2007), quien afirma
que en 2004 afectaba a uno de cada cuatro adolescentes de 12 a 17 afos, y es probable que haya
disminuido para 2007. De acuerdo con informacién de Pronim, la proporcién de nifios atendidos es
casi la mitad del total de jornaleros, de tal modo que si se atienden 800 en un ciclo agricola, puede
haber 500 sin apoyo educativo, pudiendo ser mas. Los que no acuden a la escuela son los que
trabajan y resulta dificil saber con exactitud, cuantos son.

Los pueblos indigenas también tienen un indice de migracion interna hacia las zonas agricolas
en el norte de México particularmente alto. Se estima que en 2003 48.7% de los nifios que
trabajaban como jornaleros agricolas hablaba alguna lengua indigena y 42.9% no asistia a la
escuela. En el caso de Yurécuaro, a donde acuden familias de indigenas de la region purépecha
(Méndez Puga et al,, 2011b), se ha observado que nifios trabajan desde los cinco afios cuidando a
sus hermanos menores y a partir de los seis o siete en el campo.

La tasa de desercion y rezago en nifios indigenas en el estado es mayor que en otros
contextos, sin que se tenga el dato preciso, s6lo lo observado por Pronim en el seguimiento a
comunidades de origen, ya que mas de 50% de los nifios inscritos en Pronim, no regresaron a la
escuela de su comunidad, algunos por trabajo en otra zona, y otros porque ya no tenian interés o
porque no tenian documentos que avalaran sus grados (Méndez Puga et al., 2007 y 2008).

La educacién primaria indigena también se lleva a cabo en internados. Hay actualmente 18:
diez en la costa para hablantes del nahuatl, siete en la regién purépecha y uno en la region

mazahua-otomi. Entre ellos destaca el Centro de Integracién Social ndm. 16 (CIS-Paracho), fundado
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por el general Lazaro Cardenas en 1935 con el nombre de “Centro de Educacién para Indigenas,

Fray Vasco de Quiroga”. Es un espacio emblematico que sintetiza la historia de la educacion
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indigena, del bilingliismo y de la participacién de maestros bilingiies en la educacion. A él acuden
actualmente nifios de Turicuaro, Quinceo, Comachuén, San Isidro, Urapicho, Capacuaro,
Arantepacua, Uruapan, La Zarzamora, Cheran Atzicurini, Caltsontzin y de Paracho; es una escuela,
en la que dos profesores atienden de 29 a 32 nifias y nifios ofreciendo de cuarto a sexto grados.
Parte del atractivo para muchas familias es que también se ofrecen talleres diversos, como
carpinteria, musica, informatica, danza, tejidos y bordados, taller de lectura y redaccién,

electricidad, belleza.

Cuadro 4. Albergues indigenas

CCDI Municipio Localidad sede del albergue Beneficiarios
Placita, la Aquila Cofradia de Ostula 75
Placita, la Aquila Aquila 43
Placita, la Aquila Pomaro 50
Placita, la Aquila Tizupan 50
Placita, la Aquila Coire el 80
Placita, la Aquila Ostula 75
Placita, la Aquila Placita de Morelos la 50
Placita, la Chinicuila Huitzontla 43

Cheran Chilchota Santo Tomas 48

Cherén Reyes, los Jesus Diaz (Sirio) 48

Cheran Reyes, los Pamatacuaro 50

Cheran Reyes, los San Isidro 50

Cheran Tangamandapio Santiago Tangamandapio 52

Cherén Tangancicuaro Patamban (Patabam) 48

Fuente: Comisidn Nacional para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas (CDI), 2009.

No se incluye Paracho, ni el de la regién Oriente (mazahua-otomi), ni otro de la Costa

En el Michoacan de hoy, hablar de educacidn indigena es hablar de la institucionalizacion de
una propuesta educativa que pretendid ser para los indigenas, mas no era necesariamente indigena,
pues no fue creada por ellos —como sus casas o sus artesanias—, a su modo, desde su logica, sino
que se trata de una propuesta dedicada a ellos, pero pensada por personas ajenas a su cultura. Tal
iniciativa integra la historia de las distintas formas de pensar acerca de lo “indigena”, de lo que es
necesario y relevante para ellos. Situaciéon que intenta transformarse en los ultimos tiempos,
incorporando a distintos grupos en el disefio de sus propuestas educativas y de sus propios
materiales, como lo sefiala la directora de educacién indigena a nivel nacional (Morales Garza,

2009).
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No obstante las buenas intenciones, la escuela indigena casi siempre ha sido un factor de
alejamiento de lo indigena. Fornet-Betancourt (2004) sostiene que en América Latina la escuela
tiene el objetivo de ser instrumento de la cultura nacional, y ello implica desheredar culturalmente
a los indigenas, de tal suerte que en algunas comunidades de Michoacan se le atribuye a ésta —en
mayor medida— el que ya no se hable la lengua de los pueblos originarios de esa region, y en
algunos casos se ubica esa responsabilidad en personas concretas, como los directores de las
escuelas, quienes prohibian a los nifios hablar en su lengua e ignoraban la cultura de la comunidad
en la que estaba inserta la escuela, como sucedi6 en Sevina (Méndez Puga y Vargas-Gardufio, 2006).

Esa situacidon implicaria que los profesores no se autoadscriben a esa identidad indigena
propuesta en el modelo bajo el cual presumiblemente deberia trabajar la escuela; puede suponerse
también que no han logrado comprender el modelo bajo el cual podrian trabajar y, en otros casos,
tal vez suceda que asumen que la escolarizacion debe ser igual para todos, que la escuela es la base
por la que se lograra que los nifios no crezcan en “desventaja” respecto a los otros.

Por otro lado, el contexto de las regiones indigenas se ha transformado en los ultimos afios,
afectando también a la escuela para bien y para mal, ya que al parecer las comunidades se han
empobrecido, y ahora se cuenta con programas sociales y educativos que podrian apoyar no sélo la
permanencia de los nifios, como es el caso de la beca del programa Oportunidades, sino a la calidad
de la escuela, del contenido y de los docentes, como el Programa Escuelas de Calidad (PEC).

Las escuelas indigenas de preescolar que participaron en el PEC durante el ciclo 2010-2011 en
Michoacan fueron 96, disminuyendo para este ciclo a 82; en el caso de primaria, fueron 120 y ahora
son 102 (PEc-Michoacan, 2011). Llama la atencién el decremento, puesto que este programa
posibilita que, ademas de la mejora en la infraestructura, las escuelas puedan reorientar su practica
educativa, mejorar la formacion de los profesores y establecer vinculos diversos con la comunidad.
Aunque no se cuenta con investigaciones formales que permitan conocer de manera fundamentada
las causas, se ha podido apreciar que una causa es la dificultad que perciben los directores y
profesores para estructurar proyectos que respondan a los requerimientos del PEC. Por otro lado, se
observa que la mayoria de las escuelas que consiguen el recurso, mejoran la barda, la cancha,
compran equipo o arreglan los sanitarios, pero se desconoce el proyecto con el que buscan mejorar
lo que sucede en el aula o aumentar la vinculacion de la escuela con su comunidad. Esto ultimo se

relaciona con la falta de condiciones para sistematizar su practica desde la escritura; y quienes si lo
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hacen, no encuentran los mecanismos para difundirla o bien deciden no hacerlo por razones
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En algunas regiones indigenas, entre la primaria y la universidad, hay pocos esfuerzos por
incorporar una visién intercultural y bilingiie en las secundarias, telesecundarias y bachilleratos,
pues es reciente la ampliacién de la cobertura, y la llegada de opciones educativas a algunas
regiones, en particular a la costa, donde hay pocas, lo que obliga a los jévenes a viajar a localidades
mas grandes (Monzoy Gutiérrez, 2006).

Por otro lado, la formacién inicial de maestros se realiza a través de la Escuela Normal
Indigena de Michoacan (ENIM) y de la Universidad Pedagogica Nacional (UPN). Las referencias a la
creacion de la ENIM estan vinculadas a un movimiento de maestros organizados por el Sindicato
Nacional de Trabajadores de la Educacién (SNTE) y la seccion XVIII de la Coordinadora Nacional de
Trabajadores de la Educacion, CNTE), que como parte de un proyecto alternativo a las escuelas
normales existentes en el estado, se propuso como objetivo formar docentes con espiritu de lucha
sindical, plasmando mayor conciencia social y mas compromiso de servicio a la comunidad (Torres,
2007). Es en 1995 cuando surge la llamada Escuela Normal de la secciéon XVIII —aunque sin el
reconocimiento oficial por parte de la federacién ni del Estado—, distribuida en siete municipios,
entre ellos, el de Paracho. Aqui se crea un grupo anexo exclusivo de educacién primaria indigena y
en 1996 se incorpora uno mas de primaria y otro de preescolar indigena.

En los textos consultados se hace un relato exhaustivo del avance de este movimiento y el
papel protagoénico de los padres de familia, alumnos y maestros por lograr el reconocimiento oficial
de la misma. A la par se construyen los contenidos de la linea indigena, lo que Torres (2007)
denomina kaxumbikua, o conocimientos educativos purépecha adquiridos a través de la vivencia en
el grupo social. En 1998 se instala la ENIM en el municipio de Cheran. Las gestiones para lograr la
autorizacion oficial del curriculum propuesto resultaron dificiles, puesto que la SEP lo rechazd
durante mucho tiempo. No obstante, y gracias a las gestiones de la maestra Luz Valentinez,
directora de Educacién Indigena durante el periodo 2000-2006, y del apoyo de la maestra Sylvia
Schmelkes, responsable de la Coordinacién General de Educacién Intercultural y Bilingiie, se logré
finalmente el reconocimiento de la ENIM.

Es importante destacar que la practica de una politica de “tomas” y “marchas”, asi como de la
ausencia en las aulas, permea en la percepcion que la generalidad de la poblacién michoacana tiene
de ella y de los docentes egresados; puesto que la ENIM suele ser vista por la mayoria de sus

estudiantes como un medio para asegurar un trabajo permanente, y la vocacién y la formacion
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No obstante, es necesario reflexionar acerca de déonde o como aprenden los docentes a
privilegiar la practica de marchas y plantones. Para responder a ello, se sigue el pensamiento de
Messina (1999), quien sefiala que en el momento en que los estudiantes comienzan su formacion
inicial, ya tienen acumulada una amplia “historia de escolarizacién”, con mas de 13 afios como
alumno, y en esa historia han aprendido a reconocer lo que es valido en ese contexto y lo que no, y
cémo se dan las relaciones de poder. Tal aprendizaje también incluira, para el caso de Michoacan, la
idea de “la lucha” a partir de marchas, tomas y demas mecanismos de presion.

La formacion de los maestros en la ENIM, dura cuatro afios. Para ingresar se requieren estudios
de bachillerato y el dominio de alguna de las cuatro lenguas indigenas que se hablan en el estado.
Egresan con titulo de licenciatura en Educacion Preescolar Intercultural Bilingiie o en Educacion
Primaria Intercultural Bilinglie y exigen, al igual que todos los normalistas del estado, el
otorgamiento de su plaza para incorporarse al servicio educativo.

Por otro lado, la creacién de la ENIM y su proceso de formacién orientado a jovenes indigenas
posibilita un horizonte especifico para el que tenga sentido saber leer y escribir en la lengua
materna, y representa también un espacio propio de los purépechas al instalarse en Cherdn. No
obstante, es un sitio desde el que seria posible retomar el proyecto educativo de la regién indigena,
con la colaboracién de los maestros en servicio, de los normalistas (maestros y estudiantes) y de los
padres de familia.

Otra de las instituciones formadoras de docentes para el medio indigena en la entidad es la
Universidad Pedagdgica Nacional (UPN). Existen cuatro unidades de la UPN, varias de las cuales
cuentan con subsedes: Morelia, Zamora (con subsedes en Cheran y la Placita), Uruapan y Zitacuaro.
En Morelia, se ofrece la licenciatura en Educacién Preescolar y Educacion Primaria para el Medio
Indigena; en las dos siguientes, se ofrecen las carreras de Educacion Indigena, en sistema
escolarizado y Educacion Preescolar y Educacién Primaria para el Medio Indigena, con plan de
1990, en sistema semiescolarizado. Los planes y programas se han adecuado a las necesidades, de
modo que en la actualidad, cuentan con aproximadamente la tercera parte de las asignaturas del
curriculum relacionadas directamente con el dambito indigena, sobre todo en el caso de la
licenciatura en Educacién Indigena. En el caso de Zitacuaro, la oferta educativa esta constituida por
la licenciatura en Educaciéon Preescolar y Primaria para el medio indigena, plan de 1990 y la

licenciatura en Intervencion Educativa, con seis areas terminales, una de las cuales es Educaciéon
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Aunque no hay estudios formales al respecto, algunas investigaciones realizadas en el medio
indigena recuperan apreciaciones criticas de profesores formados en la UPN, ya sea en Uruapan,
Zamora o Zitacuaro, y que estan ya en la practica, en las que cuestionan la preparacion de los
egresados de la Normal; lo cual puede corroborarse a través de las etnografias de aula realizadas
(Vargas-Gardufio, 2013). No obstante, resulta pertinente un estudio mas profundo acerca de la
formacion de profesores para este medio, con la intenciéon de lograr un mejor vinculo entre
curriculum y desarrollo de competencias pertinentes para afrontar los retos que implica la
educacion indigena en los diversos contextos michoacanos.

En cuanto a la formacidn universitaria, esta orientada a formar profesionales que apoyen la
comprension de los complejos fendmenos de la regidon y que generen propuestas de intervencion.
Por ello, en el sexenio de Vicente Fox, y con el apoyo de la Coordinacién General de Educacion
Intercultural y Bilingiie, se crea la Universidad Indigena Intercultural de Michoacan (uiim), bajo la
consigna de buscar espacios de formacién mas incluyentes, con propuestas pedagdgicas que tengan
como base la interculturalidad. La uUliMse crea en 2007 y comienza a funcionar en instalaciones
prestadas. Tiene una extension en la zona costa en Faro de Bucerias para los hablantes del ndhuatl
y otra en la regién oriente, para los otopames. En 2010 se concluye la construccién de sus

instalaciones en Pichataro, donde hoy asisten 650 estudiantes, como se observa en el cuadro 5.

Cuadro 5. Carreras y nimero de estudiantes y profesores en la unim

Carrera Estudiantes
Tronco Comun 236
Arte y patrimonio cultural 64
Gestion comunitaria y gobiernos locales 69
Lengua y comunicacion intercultural 135
Desarrollo sustentable 146
Total estudiantes 650
Total de maestros 100, aproximadamente, de los cuales mas del
60% son por asignatura

Fuente: Entrevista a profesor de la UlIM.

La UliMesta en constante movimiento, dia a dia busca parecerse mas a una universidad publica

tradicional, intentando constituirse con base en los principios que la originan y desde lo que la
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sociedad le demanda, asi como desde lo que le marca la politica educativa. Hoy, por ejemplo, tienen
la Revista UANDARI, que sirve como mecanismo de difusién de la actividad de la universidad. De la
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primera generacion, en 2011, egresaron 38 jovenes de la licenciatura en Desarrollo Sustentable,
terminales en Agroecologia, Manejo de Recursos Naturales y Tecnologias Alternativas. De la
Licenciatura en Gestién Comunitaria y Gobiernos Locales, terminales en Autonomia y Derechos de
los Pueblos Originarios y Gestion de Proyectos Publicos y Comunitarios.

En cuanto a la educacion no formal, en zonas indigenas trabajan instituciones como la
Secretaria de Salud, a partir del programa Oportunidades, ofreciendo platicas a las madres de los
nifios y niflas que reciben beca, también existen las organizaciones sociales de diversa indole que
ofrecen talleres, tales como Uarhi. Destaca en los ultimos anos la labor de la Secretaria de los
Pueblos Indigenas y de la DI, con financiamiento a proyectos de desarrollo comunitario y apoyo a
programas especificos, derivados de la politica estatal, que incluyen temas de ecologia, agricultura,
artesanias y turismo, entre otros. Si bien muchos de estos programas no tienen el impacto esperado
o el financiamiento suficiente, algunos grupos de mujeres han desarrollado alternativas de mejora
para sus productos o de innovacién de algunos.

Resulta polémico el tema de la alfabetizacion, ya que si bien entre 2006 y 2007 Michoacan se
considerd un estado “libre de analfabetismo” a partir de la campafia que llev6 a cabo el gobierno
con el método “Yo si puedo”, a través del Instituto Michoacano para la Educacién de Adultos
(IMPEA), se observan indices muy altos de mujeres no alfabetizadas en particular en las zonas
indigenas, lo cual lleva a discutir el papel de la inequidad de género dentro de la inequidad social
que viven las comunidades indigenas. La falta de eficacia del método aplicado tuvo varias razones,
entre las que destacan que se llevé a cabo en espafiol, centrado en el alfabeto, propiciando
confusion incluso en los alfabetizadores, de ahi que los mejores resultados se deben a la accion del
alfabetizador mas que al método (Méndez Puga, 2008). La propuesta actual del INEA (2011b) esta
basada en las acciones del modelo “Educacion para la vida y el trabajo” (Mevyt) y del modelo de EIB,
que tiene un primer médulo denominado “Empiezo a leer y escribir en mi lengua”, esta disefiado en
lengua purépecha , con materiales de apoyo especificos, después viene el médulo “Hablemos
espafol” y un tercero: “Leo y escribo en mi lengua”, para dar paso a uno en el que se trabaja
nuevamente en espafiol. Los resultados de esta puesta en marcha seguramente implicaran una
diferencia importante respecto a otros procesos educativos con personas jovenes y adultas.

Destacaen la labor que ejercen las radios comunitarias (La Voz de los Purépechas, XEPUR, en

Cheran y La Voz Mazahua Otomi, XETUMI, en Tuxpan). Ambas estaciones funcionan con
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programacion destinada a difundir informacién relevante a los pueblos, con musica de los pueblos

y con algunos programas destinados al analisis de las situaciones que se viven en las diferentes
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regiones. Cumple una labor educativa al posibilitar que quienes no se consideran indigenas también
se enteren y participen de lo que la radio les provee; y constituyen un recurso que puede potenciar

una actividad educativa mas sistematizada.

Exclusion, pobreza y migracion en regiones indigenas

La desigual distribucién de la riqueza, asi como la falta de empleo, de acceso a bienes y servicios
basicos para la supervivencia con dignidad, ha llevado a plantear desde la sociologia, la idea de
multiples pobrezas en el caso de ciertos sectores de la poblacién, en las que no sélo se contempla la
falta de un pedazo de tierra, una casa, un patrimonio, empleo, bienes materiales y servicios, sino
también la pérdida paulatina de los bienes culturales que les definian como colectivos con una rica
historia y que les otorgaban un lugar en el mundo. Muchos de los pueblos en esa condicién son
indigenas. Como senala el Coneval (2010), entre 2008 y 2012, se incrementd el nimero de pobres
indigenas de 5.3 a 5.4 millones, lo que implica que incrementé de 75.9% a 79.3%; asi también, el
numero de personas indigenas en situacion de pobreza extrema se increment6 de 39.4% a 40.2%,
(2.7 millones), y en la poblacién no indigena disminuy@.

En abril de 2011, en el periédico La Jornada, Roberto Gonzalez Amador consignaba que, de
acuerdo con mediciones del Banco Mundial y del Fondo Monetario Internacional, ocho de cada diez
indigenas son pobres. Segun el Coneval (2010), Michoacan se ubica en el rango de 40% a 60% de
personas que viven en situacion de pobreza; en otras mediciones, de acuerdo con Székely et al.
(2007), se ubica en pobreza media, junto con estados como Tabasco, Tlaxcala, Zacatecas,
Michoacan, México, Durango, Querétaro, Guanajuato, Quintana Roo, Sinaloa, Jalisco y Morelos.

La pobreza suele ser el motivo principal para que la poblacién indigena abandone sus lugares
de origen para buscar mejores condiciones de vida. El incremento de la migracién internacional
indigena del pueblo purépecha ha sido estudiada por Lépez Castro (2003), Anderson (2004) y Leco
(2009). En estos estudios no sélo se consigna el hecho de que cada vez los purépecha estén
migrando mas, sino cdmo, en algunos casos, esta situacion les lleva a redinamizar su identidad,
creando espacios transnacionales, como es el de Cheran, donde es posible encontrar nifios y
profesores que hablan purépecha, inglés y espafiol.

La migracion también se da desde Michoacan hacia otros estados de la Republica, como Baja

California Norte, ya que con frecuencia los indigenas se desplazan a Tijuana a trabajar, utilizando
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empleo. Tal es el caso del grupo Corazén p’urhepecha, constituido por mujeres de Arantepacua y
que laboran en las maquiladoras de Tijuana (Veloz, 2009).

Otro fendmeno importante de migracién en Michoacan es el generado por los jornaleros
agricolas que migran desde otros estados de la Republica, o bien, de una region a otra de la entidad,
buscando empleo en el sector agricola como una estrategia de subsistencia. La gran movilidad de
las familias jornaleras hace dificil cuantificar con precisiéon el total de jornaleros agricolas
migrantes que llegan al estado.

Con los datos del Coneval (2010) y con el incremento de jornaleros agricolas purépecha del
propio estado de Michoacan, que viajan de Zipiajo, Coeneo y Los Reyes, a Tanhuato o Yurécuaro a la
cosecha de chile y jitomate, el estado ocupa ahora el primer lugar de migrantes, seguido por
Guerrero quien antes ocupaba el primer lugar. Esto puede evidenciar cierto incremento de la
pobreza en la poblacién indigena de la regiéon purépecha (Méndez Puga et al., 2011b), puesto que
grupos de familias indigenas de la Meseta Purépecha (Turicuaro, Arantepacua, Santa Rosa, San
[sidro y Uringuitiro); la Cafiada de los Once Pueblos (Ichan y Tacuro); la Ciénega (Zipiajo y Coeneo),
y la region lacustre (San Andrés) viajan a las zonas de cultivos agricolas en el Valle de Zamora,
Tanhuato, Los Reyes, Tepalcatepec y Yurécuaro. Asimismo a esas mismas zonas llegan jornaleros
de diversos estados del pais, en particular de Guerrero (mixtecos y tlapanecos) y de Oaxaca
(triquis).

Las familias llegan con un promedio de tres hijos en edad escolar, de los cuales por lo menos
uno trabaja en el campo, y otro cuida al menor de sus hermanos. El caracter temporal de la
demanda de mano de obra para la cosecha de productos agricolas incrementa el incentivo y la
necesidad de las familias de ofrecer la participacién laboral de todos sus integrantes, incluyendo a
los nifios y nifias, para garantizar un mayor ingreso durante el periodo de cosecha y tener recursos
suficientes para la época en que no hay trabajo remunerado (Pronim, 2009; Méndez Puga et al.,
2007 y 2008).

El caracter estacional de la demanda de mano de obra para la cosecha de productos agricolas
incrementa el incentivo y la necesidad de las familias de ofrecer la participacion laboral de todos
sus integrantes, incluyendo a los nifios, para garantizar un mayor ingreso durante el periodo de
cosecha. De un proceso esporadico e individual, la migracién ha adquirido un caracter constante y

familiar, que lo mismo puede tomar una forma “pendular”, de los lugares de origen a las zonas de
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trabajo y de vuelta, que comprender diversos mercados de trabajo, o “golondrinos”, en las que se

transita por rutas definidas.
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De esta suerte, es posible observar a grandes grupos poblacionales en continua movilidad, por
ejemplo: diez familias de una sola comunidad van viajando de un campo a otro como “golondrinos”,
otro grupo viaja a un solo campo, en un movimiento “pendular” de ida y vuelta. Tres de esas
familias pueden tener mayor experiencia como migrantes y guiar al grupo en el viaje, otras dos
familias pueden separarse y generar nuevas redes, o asentarse en donde considere que el trabajo
no es sodlo estacional. Con tanta movilidad se dificulta cuantificar el niimero exacto de jornaleros y
el nimero de nifios.

Algunos grupos viajan hacia el norte, van de campo en campo, y se asientan en Puerto
Vallarta, Jalisco (triquis), o en La Paz, Baja California (mixtecos), otros llegan hasta los Estados
Unidos. En particular, en Tanhuato y Yurécuaro, se interactiia desde la escuela con las dinamicas
migratorias, con las familias y sus configuraciones, con los grupos indigenas y sus maneras de ser y
estar en el trabajo. Desde la cercania es que ha sido posible que entre tlapanecos, mixtecos,
purépecha, triquis, etcétera, dia a dia se sufra la exclusién por las formas de la pobreza actual, en la
que no queda posibilidad de vida con dignidad. Sin embargo, desde esa busqueda por el
reconocimiento de la otredad, es que cada grupo con el que se interactiia, también demanda el ver-
nos y verse. De esta forma, se organizan buscando mejores condiciones laborales, y ahi parecen
borrarse las diferencias étnicas, y se reafirman, al verse reconocidos.

Los espacios multiculturales suponen diversidad, riqueza lingiiistica, multiplicidad de
miradas, de cosmovisiones; condiciones desde las cuales puede gestarse un proceso intercultural
que dé cabida a diversas expresiones y que posibiliten el reconocimiento del otro como igual, tanto
en sus derechos como en sus deberes. Sin embargo es posible observar en este tipo de escenarios:
pugnas, luchas de poder, confrontacion de discursos hegemonicos, clausura del didlogo y
discriminacidn. Esta ultima, como mecanismo de clasificacion humana, con cargas valorales que no
dan cabida al encuentro del otro, y en las cuales el asombro por lo diferente se convierte en miedo
ante las diferencias. Es el caso de muchos espacios de México y de otros lugares del mundo, en
particular en los campos de jornaleros agricolas o en los espacios donde conviven nifios
binacionales, en los que pareciera que el otro se torna opaco o se borra completamente, desde la
mirada de los que reciben a estos grupos.

El analisis de los fendmenos que se encuentran en muchos de estos espacios descritos

requiere miradas diversas, algunas focalizadas, que escudrifian en las relaciones humanas que se

SIPIMICH-UNAM

producen entre ellos y las miradas integradas que incorporan elementos del contexto social,

cultural, econémico y politico al andlisis de dichas relaciones. Es preciso mirar hacia adentro de los
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procesos de exclusion social y de discriminaciéon desde el reconocimiento de la subjetividad
colectiva, no s6lo entendida como la sumatoria de las subjetividades individuales expresadas en
conductas, sino como creacién constante y colectiva, por parte de sujetos en accién cotidiana, en
escenarios en movimiento, en dinamicas sociales cambiantes.

La exclusion social y las dinamicas sociales que de ella se derivan, no pueden pensarse
alejadas de la intencién racional, de separar lo que nunca estuvo separado, de la intencién de
concebir y pensar el mundo dicotomicamente (Najmanovich y Vera, 2001). Es un efecto de una
forma de pensamiento que implica la existencia de hegemonias esenciales, que desconoce lo
dialégico como forma de vinculo humano, que asi como supone la superioridad de discursos como
el cientifico, también supone la superioridad de unos grupos humanos sobre otros.

El efecto de la penetracién de los discursos hegemoénicos impacta no sélo a nivel discursivo,
sino practico, aun en espacios desde donde se cuestionan los efectos de la dominacién. Se ejercen
mecanismos dominantes desde la cultura, la academia, las posiciones sociales o politicas, lo que
lleva a pensar que estudiar la cuestion de la exclusiéon exige un reposicionamiento epistémico,
situarse en un lugar distinto del pensamiento, uno desde el cual se reconozca la complejidad de lo
social, lo magmatico (Castoriadis, 2005) de su composicién y dindmica.

El territorio para el ejercicio de la ciudadania no se limita a un espacio geografico, implica su
pertenencia a un contexto histérico social mas amplio que una delimitaciéon politica. Habilita al
sujeto para su participacién activa en contextos diversos. Territorio y lengua, son elementos que
podrian dificultar el didlogo intercultural, porque marcan limites, asignan potestades y dejan de
lado que la division es una metafora, una forma de organizacion politica. Sin embargo, en términos
sociales, las culturas y las lenguas transitan libremente con independencia de divisiones, sin que
ese movimiento implique una dominacién. Las fronteras entre culturas, entre lenguas, son
impuestas por ciertas ideas (convertidas en instituciones, practicas, rituales y objetos sociales), por
un tipo de pensamiento cuyos mitos han de ser develados por dispositivos de didlogo colectivo que
permitan concebir y construir formas de relacién humana mas equitativas y justas.

Pensar el problema de la exclusiéon implica identificar las desigualdades como un elemento
central de su génesis; en un contexto social en el que amplios sectores de la poblacién son
desfavorecidos en la distribucién de la riqueza y de las oportunidades de acceso a mejores

condiciones de vida. En tal escenario los sectores desfavorecidos se debaten frente a dos

SIPIMICH-UNAM

alternativas: la organizacion colectiva para la gestion de sus necesidades o la separaciéon y la

busqueda individual de sus satisfactores basicos. Asi, en escenarios multiculturales es posible
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observar un movimiento de repliegue en varios sectores, grupos étnicos que en el caso de los
campamentos de jornaleros agricolas migrantes, se conforman como minorias con fronteras
visibles e invisibles. Al estar segmentadas, estas minorias dispersan sus voces, sus esfuerzos
cotidianos y sus demandas, como sucede con los migrantes repatriados, en particular con los nifios
separados de sus familias. De ahi la importancia de repensar y replantear la manera de emprender

la educacion indigena en contextos de exclusion tan radicales como los aqui planteados.

El Pronim en Michoacan y la incorporacion de la educacion intercultural en los

campamentos para jornaleros

En el mes de junio de 2006, la Secretaria de Educacién de Michoacan incorporé el Programa de
Educacion Preescolar y Primaria para Nifias y Nifios de Familias Jornaleras Agricolas Migrantes
(Pronim). Para su operacion lo ubica en la Subsecretaria de Educaciéon Basica. Es en 2007 que el
programa inicia su actividad educativa en la escuela primaria “Carlos Monsivais”, ubicada dentro
del Albergue para Jornaleros “La Loma” del municipio de Tanhuato, para atender los niveles de
preescolar y primaria. Al mismo tiempo surge la necesidad de saber mdas sobre la poblacion
jornalera para entender su dindmica y conocer mas acerca de quiénes son los jornaleros agricolas
migrantes y de donde vienen, buscando analizar especificamente los aspectos educativos (Méndez
Puga et al., 2011b). Por este motivo, en coordinacién con la Facultad de Psicologia de la UMSNH se
realiza el proyecto “Jornaleros agricolas en Michoacan: un estudio de las necesidades educativas de
la poblacién”.

En este andlisis de la realidad jornalera se encontré que la comunidad purépecha es la que
mayoritariamente arriba a los campos agricolas de Tanhuato. De este modo, la actividad
socioeducativa se convierte para el Pronim en un esfuerzo mayusculo. Un Sistema Nacional de
Certificacién para Nifios Migrantes (Sinacem) en construccién; la falta de reconocimiento de los
estudios realizados por los nifios en la escuela del Pronim, por parte de la mayoria de escuelas de
origen; la brevedad de los ciclos escolares agricolas (de tres a cuatro meses), la poca asistencia de
los nifos a la escuela y, por otro, el poco reconocimiento de los profesores del Pronim con respecto
a la identidad comunitaria purépecha, sus tradiciones y lengua; todo ello hizo mucho mas compleja

la atencion educativa y mas dificil concretar los propoésitos de una educacion basica intercultural.
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El perfil de los docentes en el primer ciclo escolar agricola fue variado, entre ellos 90% eran

estudiantes del tercer y séptimo semestres de las licenciaturas en pedagogia, psicologia y una
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egresada de la licenciatura de educacion especial. Tal situacién resulté muy dificil para realizar su
practica educativa, debido a la escasa correlacion entre su formacién inicial, el contexto escolar
indigena al que se enfrentan y la concrecién de la propuesta con enfoque intercultural planteado
por el Pronim nacional. Aunado a ello, la percepciéon salarial fue baja, y no contaron con
prestaciones sociales, ni de salud. Aunque la oferta econémica generd interés, no fue suficiente para
enfrentar la complejidad de la tarea; constatando lo que dice Vaillant (2002) acerca de que los
sueldos de los maestros no son lo suficientemente buenos como para atraer a los mejores
candidatos, y la buena calidad de la docencia no es retribuida.

Para el ciclo escolar agricola 2008 se incorporaron al Pronim las escuelas para migrantes del
municipio de Yurécuaro, en las cuales confluyen jornaleros de hasta cinco etnias diferentes, mismos
que eran atendidas por la Conafe. A la par, continuaba la investigacidn sobre la poblacién jornalera
por parte de académicos, y con ella se generaron propuestas concretas para mejorar su operacion.
Una de las mas relevantes fue el brindar atencién a los niflos en los campamentos con profesores
preferentemente bilinglies, estudiantes o jubilados interesados en prestar un servicio social
verdadero, atendiendo a grupos que requieren toda su inventiva y compromiso (Méndez Puga et al.,
2011b), puesto que en este tipo de educacién, es muy importante ligar los contenidos de los
programas con la cultura y rescatar a la vez los usos y costumbres de las comunidades purépecha
(Cohenete, 2006).

En este contexto, y teniendo conocimiento de que la ENIM habia incorporado sus procesos de
ensefianza al curriculum nacional para la formacion inicial de profesores de educacién primaria con
enfoque intercultural bilinglie (Licenciatura en Educaciéon Primaria Intercultural Bilingiie, LEPIB,
Acuerdo 492, SEP, 2009), se penso en considerar a los practicantes de dicha institucién para apoyar
al programa. La importancia de este nuevo curriculum radica en que responde a la necesidad de
formar maestros que brinden atenciéon educativa a nifios caracterizados por la diversidad
sociocultural, lingiiistica y étnica de nuestro pais con capacidad de articular la diversidad como un
recurso pedagdgico, recreando los principios de interculturalidad como parte de la cotidianidad de
la escuela. De ahi el interés de Pronim por incluirlos.

Por tanto, el Pronim a partir del ciclo escolar agricola 2008 estableci6 un acuerdo de
colaboracion con la ENIM (mismo que prevaleci6 hasta 2011), en el cual se estipula que los alumnos

de séptimo semestre de las licenciaturas de educacién preescolar y primaria intercultural bilingiie
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participarian como docentes frente a grupo y realizarian su practica docente, fortaleciendo con ello

la elaboracién de su documento recepcional. Al respecto, Vargas-Gardufio (2012) plantea que los
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estudiantes normalistas del séptimo semestre no son ajenos al contexto de interculturalidad que se
vive en las escuelas para nifios jornaleros migrantes, pero en contraste, cuentan con una vaga o
nula concepcion de la realidad en la que van a actuar, dando la impresién que no hay investigacion
y mucho menos conocimiento real de los diversos contextos en los que se imparte la educaciéon
basica. Por ejemplo, durante la formacién se ha ensefiado con métodos de desarrollo de la lengua
escrita en espafiol, sin que ésta se asuma como segunda lengua, todo ello aparece como una
configuracion que representa algunas dificultades, y mas para quienes incursionan por primera vez
en la practica de ser maestros (Méndez Puga et al., 2011c).

Las familias jornaleras, en particular las purépecha, asumen una mejor actitud ante la
escolarizacion de sus hijos e hijas con un maestro que habla la lengua, lo cual representa una
ventaja. Si bien las competencias para ensefiar pueden ponerse a juicio, el acercamiento que se
logra y el incremento de la asistencia a clase —aun insuficiente—, son factores que podrian mejorar
la calidad de la educacién que se ofrece a los nifios de familias jornaleras paulatinamente.

En 2009, en las escuelas para migrantes de Yurécuaro y Tanhuato, se incorporaron un total de
43 estudiantes de la ENIM. Sus resultados se compararon con los de profesores jubilados que se
habian incorporado en los campos de Coahuayana. Estos ultimos con menor infraestructura, pero
con mas reflexion y participacion coordinada generaron una practica educativa que trascendio las
aulas; en Yurécuaro y Tanhuato los resultados académicos fueron minimos.

Ante esta situacién y considerando los resultados presentados en Coahuayana, durante 2010
y 2011, el Pronim integré a las escuelas de Yurécuaro docentes jubilados, licenciados con carreras
afines, estudiantes de los ultimos semestres de la UPN, el Instituto Michoacano de Ciencias de la
Educaciéon y unicamente siete alumnos de la ENIM. Sin embargo, en Tanhuato, dadas las
caracteristicas predominantemente purépechas de los jornaleros y que los estudiantes de la ENIM
procedian de las mismas comunidades de origen de dichos jornaleros, se continu6 trabajando con
practicantes bilingiies purépecha-espafiol del séptimo semestre de la ENIM, los cuales se
comprometieron por escrito a realizar una practica educativa responsable e innovadora. Durante el
ciclo escolar, se vincularon con los padres de familia, incluyeron actividades de salud, alimentacion
y cultura, y demostraron el interés de dirigir su practica docente hacia el fortalecimiento de la
educacion inicial. Cabe destacar que durante sus practicas docentes, los jévenes normalistas se

mantuvieron al margen del movimiento estudiantil de 2010 y 2011, logrando negociar con sus
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compafieros para que aceptaran participar al término de su periodo de practicas.
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En el recorrido de Pronim se han realizado campanas y proyectos que enfatizan algin aspecto
en cada ciclo agricola. El primero que buscé la inclusion fue Yo también en la escuela (2008) que
consistid6 en convocar a las familias a inscribir a sus hijos, a través de diferentes medios
audiovisuales, haciendo énfasis en la inclusion y en la diversidad, pues fueron convocados en todas
las lenguas. En el segundo que pone énfasis en la escritura y la lectura, se trabajé con el lema Yo
también leo, escribo y aprendo (2009). En el tercer ciclo, ya concluyendo el proyecto, valorando los
resultados y observando las condiciones que seguian prevaleciendo para muchos nifos, se decidid
trabajar desde la perspectiva del lema Yo también tengo derechos (2010).

Entre los datos que permiten apreciar el impacto positivo de la atencidon educativa que se
brinda desde el Pronim, destaca el hecho de que varias familias jornaleras asentadas en Yurécuaro
prefieren enviar a sus hijos a las escuelas del Pronimque a escuelas regulares, puesto que se sienten
mas identificados con el esquema establecido en esta modalidad educativa (Méndez Puga et al.,
2011b). Asimismo, las guarderias de Yurécuaro y Tanhuato han sido bien recibidas por los padres
de familia, puesto que se han dado cuenta de que sus hijos estan seguros y bien atendidos, lo que se
refleja en el hecho de que ambos espacios atienden a un promedio de 30 nifios y nifias durante el
ciclo agricola.

A partir de 2011 se trabaja con comunidades de origen, debido a que existe una ruptura en el
seguimiento del proceso escolar, ya que las comunidades de origen no dan continuidad a la
oficializacion de los estudios realizados en los campos y campamentos agricolas desde Pronim, lo
cual dificulta la certificacién y acreditaciéon de estudios a los nifios y el esfuerzo educativo queda

trunco (Méndez Puga et al., 2011b).

De los sujetos de la educacion, los contenidos y de las posibilidades de cambio: estudios
recientes
Muchos académicos, sobre todo de los ambitos antropoldgico, lingiiistico, psicolégico y educativo,
se han acercado a las comunidades indigenas para realizar investigaciones de distinto tipo, muchas
de ellas tienden a conocer mejor las culturas de los grupos étnicos con la intencién de buscar la
manera de lograr intervenciones educativas, socioeducativas o de fortalecimiento lingliistico que
no se queden en el nivel homogeneizante o de imposicién de una lengua y cultura hegeménicas.

Los estudios mas recientes se realizaron preferentemente en comunidades purépecha, y son

muy pocos los realizados en zona nahua o en la mazahua-otomi. Esto se explica a partir de diversos
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factores, entre otros, que es el grupo mayoritario, que son los mismos miembros del grupo los que
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impulsan los estudios (en varias ocasiones), la formacién de varios miembros destacados del grupo
indigena, el interés y posibilidad del grupo de pensar su cultura, y la ubicacién geografica que
posibilita el trabajo de investigacion. Ante la imposibilidad de referirlos todos en este espacio, se
seleccionaron cinco que tienen mayor vinculo con el tema educativo referente a los pueblos

indigenas de Michoacan.

La comunidad, fortaleza de los purépecha

Uno de los investigadores que ha realizado aportaciones significativas para la comprensién de la
cultura purépecha ha sido Gunther Dietz, quien actualmente esta adscrito a la Universidad
Veracruzana. Sus publicaciones referidas a las investigaciones llevadas a cabo en Michoacan se han
centrado principalmente en proyectos etnograficos, siendo los mas relevantes Teoria y prdctica del
indigenismo: el caso del fomento a la alfareria en Michoacdn, México, (1991-1992, tesis de Magister
Artium,); Los estudiantes purhépecha frente a la educacion superior: una investigacion empirica sobre
los servicios educativos en una region indigena (1993); La influencia de los medios de comunicacion
masiva en la cultura tradicional de los purhépecha en México (1993-1995), y La comunidad
purhépecha es nuestra fuerza: etnogénesis, hibridacion cultural y regionalismo en un movimiento
indigena en Michoacdn, México (1993-1998, tesis de doctorado), entre otras. El motivo por el cual el
autor eligié estudiar a los purépecha michoacanos obedece a que esta regién se constituy6 en un
“area-prototipo del indigenismo mexicano y de su politica de educacién indigena” bajo la
presidencia de Lazaro Cardenas (Dietz, 2000).

Dada su relevancia para el tema de este capitulo, se describira esta ultima, publicada por
Abya-Yala en 1999. La investigacidon se centra en el analisis del surgimiento del grupo politico
contrahegemonico conocido como “Naciéon P’urhepecha”, que cuenta con participantes de las
comunidades de Nurio, Paracho, Cheran y Santa Fe de la Laguna, por mencionar algunas de las mas
relevantes. La metodologia utilizada incorpora elementos etnograficos e historiograficos, aunque
desde una postura critica y oscilando continuamente entre las posturas emicy etic.

A lo largo del texto, Dietz analiza el movimiento sociopolitico que representa “Nacién
P’'urhepecha”, haciendo notar la aparicién de los “intelectuales indigenas” formados en

instituciones educativas occidentales que —habiéndose desempefiado muchos de ellos en
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instituciones gubernamentales de sesgo indigenista— postulan un tipo de politica purépecha que

toma distancia del indigenismo que habia prevalecido (especialmente desde la época de Cardenas)
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y abre otras posibilidades de trabajo politico. El eje de la investigacion fue desplazandose un poco
hacia el papel protagénico de los maestros purépecha entre la comunidad y el movimiento politico
que involucraba mas comunidades. Dietz destaca algunos temas que distinguen a dicho movimiento
de otros que se centraron en la exigencia econdémica, como fueron la etnicidad y la busqueda de
reivindicaciones politico-culturales. Finalmente, el autor concluye que no es posible continuar con
discursos tedricos que esencialicen la identidad indigena “mediante tipologias supuestamente
estables”, en las que se suponga cierta “pureza cultural” legitimadora, ya que la riqueza cultural que
permitid la propuesta de este movimiento contrahegemonico se gesté gracias a la confluencia entre
“cultura intima” y “cultura externa”, aprendida en los procesos de entradas y salidas de sus
comunidades.

Por tanto, el resultado de este movimiento, desde el punto de vista identitario, ha puesto en
evidencia que las tradicionales dicotomias entre lo purépecha o indigena frente a lo mestizo no
pueden sostenerse, ya que en realidad “estos sujetos estan articulados alrededor de multiples
facetas de identidades [...] que reflejan la creciente hibridacién cultural de sus portadores” (Dietz,
1999: 419).

Ese movimiento también destaca una posibilidad educadora a partir de practicas vinculantes
relacionadas con la cosmovision, la cultura, la lengua y la vida diaria de las familias, posibilitando
que nifios, jovenes y mujeres, a quienes poco se acepta para participar en la vida comunitaria,
tuvieran un lugar y las posibilidades de participacién y aprendizaje, aunque casi nunca tuvieran
voz. Aunque el movimiento “Naciéon P’urhepecha” ha perdido mucha fuerza, algo de ese eco queda
en reacciones como la del pueblo de Cheran, cuya resistencia en contra de los talamontes,

constituye una posibilidad educadora para toda la poblacion.

La prdctica educativa y algunos elementos que la conforman

Por otra parte, Ana Maria Méndez Puga y Maria de Lourdes Vargas Gardufio, desde la Universidad
Michoacana de San Nicolds de Hidalgo, coordinan dos proyectos de investigacion desde 2004 con
apoyo de Fondos Sectoriales de Investigacion para la Educacién SEP- Conacyt, para el nivel de
educacion basica.

El primero, titulado Andlisis de la prdctica docente y generacién de procesos formativos en

escuelas de comunidades indigenas, a partir de la produccién de textos (SEP-Sebyn-Conacyt, 2003,
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C01-17/A-1), tuvo una duracién de tres afios (2004-2006). El proceso se inici6 con el interés
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manifestado por profesores y autoridades de seis escuelas de las comunidades de Arantepacua,
Comachuén y Turicuaro, pertenecientes al municipio de Nahuatzen —considerado de “alta
marginacién” y con los mayores indices de analfabetismo en el Estado. Estas comunidades son
parte de la llamada Meseta Purépecha o Region de la Sierra. Las técnicas fueron la observacion y el
registro etnografico, la entrevista a profundidad, la aplicaciéon de cuestionarios y el uso de
dispositivos especificos, con instrumentos disefiados ex profeso. El proyecto se planteé en cuatro
fases vinculadas con el docente, su formacién y la produccién y lectura de textos. Asi, la primera
fase consistio en la elaboracion del diagnoéstico y la conformacion de grupos. La segunda etapa
comprendid el analisis de problemas —que concurren en el aula y en la practica docente—, el
acceso a la informacion y la produccién textual. Finalmente se tienen dos ultimas fases de analisis,
evaluacion y de redisefio de la propuesta formativa (Méndez Puga et al., 2007).

El segundo proyecto, planteado con la intenciéon de dar continuidad al primero, se enfocd,
como su nombre lo indica, en Las nifias y nifios purépecha como aprendices, lectores y escritores. Este
proyecto también fue apoyado por los Fondos Sectoriales SEP-SEB/Conacyt (2007-2010), en las
comunidades de Arantepacua, Paracho (internado) y Sevina del estado de Michoacan. El proyecto
se plante6 como objetivo general elaborar una propuesta de atencién para nifios con base en un
diagnostico de sus necesidades basicas de aprendizaje en tres ejes fundamentales: desarrollo
afectivo y desarrollo fisico; desempefio en matematicas, y desempefio en lectura y escritura (tanto
en castellano como en purépecha). Por tanto, se continu6 trabajando en la formacién de docentes.
Considerando predominantemente la metodologia de investigacién-accion, se llevaron a cabo una
serie de acciones relevantes, subdivididas en varias fases, de acuerdo con los ejes de aprendizaje,
afectividad y lectoescritura, buscando incluir a los nifios de uno y otro sexo, los profesores de
ambos géneros, las madres y algunos padres.

La propuesta que se generd con el trabajo en los ejes se orienta predominantemente al
desarrollo de la lengua escrita, dada su relevancia para continuar aprendiendo y para generar
estrategias que permitan a los nifios enfrentar distintas tipologias textuales como lectores y
escritores. En el caso de los profesores, se enfatizé la importancia de que fueran modelos de lector y
escritor en las lenguas en las que transcurre la vida diaria en la escuela intercultural.

Los resultados mas relevantes para la EIB en el contexto antes mencionado, giran en torno a

despertar el interés de los profesores por convertirse en lectores y escritores, para que, desde su
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propia experiencia, motiven a sus alumnos a desarrollar dichas habilidades. Publicar los productos

finales de los textos creados por los profesores durante la primera etapa (Méndez Puga y Vargas-
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Garduno, 2006) causé en ellos un impacto muy positivo, puesto que resulté una experiencia que les
permitié darse cuenta de que escribir para publicar es algo posible cuando se trabaja para ello a
través de la escritura y reescritura y se tienen los apoyos suficientes.

Derivadas de las investigaciones anteriores, se generaron otras que buscaban responder a los
fenémenos y problemas identificados con los proyectos relacionados con lo educativo, tanto dentro
del ambito formal como del no formal. Todas ellas derivaron en tesis de licenciatura. Cuatro de ellas
tuvieron la intencion de saber mas acerca de los profesores: Los saberes docentes en la educacion
bilingiie (Medina, 2006), Escribir en la escuela bilingiie: Una experiencia con maestros (Arias y
Mendoza, 2007), Estrategias de estudio de profesores bilingiies (Angeles Martinez, 2008) y Re-
significando la prdctica docente indigena a partir de la experiencia migratoria (Garcia Moreno,
2007).

En otro grupo de tesis se observd el trabajo con nifios, tratando de contar con elementos para
su comprension, tales como: Aprendiendo a ser migrante (Vargas, 2006); Bilingiiismo en
comunidades indigenas: la mirada de los nifios (Zalapa, 2006), Aspiraciones ocupacionales de nifias y
nifios bilingiies en edad escolar (Reyes, 2007), Prdcticas de uso de la lengua escrita en nifios y nifias
p'urhépecha y su desemperio en lectoescritura (Torres y Urbina, 2009), Concepciones y percepciones
de los nifnos p’urhepécha en torno a la escuela y los docentes (Leal, 2006) y Nocidn social del profesor
bajo la mirada de alumnos indigenas de diferentes grados escolares (Pérez, 2009).

Un eje importante fue el tema de la escritura y la lectura en diferentes niveles: Desarrollo de
estrategias para incrementar los niveles lexicales en la adquisicién del esparniol como L2, en nifias y
nifios hablantes del purépecha a partir de procesos de lectura (Guillén y Romero, 2010), La escritura
reflexiva: un recurso metacognitivo para el aprendizaje estratégico de los nifios y nifias purépecha
(Zalapa, 2010), Cultura escrita en comunidades indigenas: usos y funciones (Medina, 2006) y
Apropiacién y uso de portadores de textos en personas jovenes y adultas no alfabetizadas (Ochoa,
2007).

En cuanto a la comunidad, la escuela y las familias se tienen: Experiencia migratoria: una
vision de los padres sobre la escolarizacion de sus hijos, (Caballero, 2008), Pautas de crianza en
comunidades indigenas (Flores y Pérez, 2006) y Tareas Escolares: Elemento para fortalecer el vinculo

escuela-padres y el aprendizaje de las nifias y nifios (Contreras y Valdez, 2008).
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Las familias y su vinculo con la educacion intercultural bilingiie

Entre los proyectos de investigacién realizados en la Meseta Purépecha, cabe mencionar el titulado
La educacion intercultural bilingtie y la vivencia de la interculturalidad en familias p’urhepecha. El
caso de Arantepacua, Municipio de Nahuatzen, Michoacdn, dado que constituyé una forma de
evaluacion cualitativa acerca del impacto del proyecto de la EIB en una de las comunidades en las
que las investigadoras de la facultad de Psicologia de la Universidad Michoacana de San Nicolas de
Hidalgo trabajaron.

Como tesis doctoral, Maria de Lourdes Vargas-Garduiio (2013), considerd pertinente
investigar a las familias, porque en las comunidades indigenas, como sucede en toda sociedad, la
escuela se constituye como un espacio privilegiado para la difusion e introyeccion de ideologias, las
cuales llegan al seno familiar, en el que, en medio de tensiones, inciden en los procesos de
construccion de identidad que se concretan en la vida cotidiana de cada uno de los integrantes de
dichas familias.

Se trabajo durante dos afos con siete familias, a partir del método etnografico y mediante
entrevistas a cada uno de los miembros de la familia. Se sistematiz6 la informacién con base en

cuatro ejes principales:

1) Etnografia de la comunidad, para situarla dentro del problema actual de los pueblos indigenas
mexicanos, en el contexto de modernidad-posmodernidad que prevalece en la actualidad.

2) Anadlisis de cémo es que se lleva a cabo la interculturalidad desde las dos escuelas primarias
interculturales bilingiies de la comunidad, mediante microetnografia de aula.

3) Revisidn de como autodescriben su identidad purépecha los miembros de las familias participantes en
la investigacién y como vinculan su pertenencia étnica con la vivencia de las celebraciones tradicionales
de la comunidad.

4) Analisis acerca de los discursos, practicas y actitudes interculturales que pudieron reconocerse en las
familias de Arantepacua e identificacion de las mas relevantes fuentes de interculturalidad.

Se encontré que la comunidad vive en la tensién generada por la dicotomia tradicion-
modernidad. Aunque ésta se manifiesta de muchas maneras, en el ambito educativo se expresa
mediante la asociacion castellanizacion-modernidad, con una tendencia importante a procurar
“superar” su caracter indigena, dejando de lado la ensefianza de la lengua y las tradiciones
comunitarias. Con respecto de la ensefianza de la interculturalidad, pudo apreciarse que los

profesores no tienen clara la importancia de la cultura purépecha, por lo que dejan de lado la
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incorporaciéon de este valor en su practica docente ain se percibe el predominio de la intencion

castellanizadora. La autoadscripcion identitaria alude a elementos folclorizantes (lengua, vestuario,
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gastronomia, fiestas), aunque algunos padres de familia hablan de un “modo de pensar y de vivir”
propios y distintos del mestizo.

Finalmente, se lleg6 a la conclusion de que existen evidencias de interculturalidad en la
cotidianidad de las familias, pero la mayor parte de los discursos, practicas y actitudes
interculturales identificadas, provienen de fuentes distintas de la escuela, tales como: programas de

televisidn, programa Oportunidades, migracion y los sacerdotes.

Los maestros y su formacion

Con respecto de la formacidn de docentes para la EIB, se hace alusidn a tres procesos investigativos,
los de Vargas-Gardufio, Dietz y Bertely.

Como producto de una recuperacion analitica de los procesos formativos iniciales de los
profesores purépecha, Dietz (2011) refiere el modo en que se llevé a cabo la formacién de jovenes
purépechas para convertirlos en promotores de la aculturaciéon de sus propias comunidades,
creando una élite intelectual formada en la cultura occidental urbana en el Internado Indigena de
Paracho, dentro del programa “Servicio Nacional de Promotores Culturales y Maestros Bilingiies”,
creado en 1965. En dicha institucion, a la par de la castellanizacidn, a los aspirantes a docentes se
les capacitaba tecnoldgicamente mediante talleres para impulsar la industrializaciéon de la
agricultura campesina y de las artesanias locales, con la intencién de que los jévenes purépecha
identificaran la lengua nacional y la educacion escolar occidental con la idea de progreso econémico
y técnico-cientifico.

Paulatinamente, este programa, las demandas de formacion generadas por la practica
educativa y la politica educativa nacional propiciarian que se pusiera en marcha la carrera
universitaria de Maestro de educacion preescolar/primaria bilingiie bicultural, impartida por la
UPN, que contaba con subcentros en Cheran, Zacapu y Patzcuaro, donde se impartian cursos
sabatinos y de verano para maestros en servicio. El autor hace notar que durante varias décadas,
los que ingresan al proyecto de formacién de promotores culturales y maestros bilingiies habian
fracasado en el ambito escolar por carecer de primaria completa y por provenir de familias de bajos
recursos. Otra de las estrategias empleadas era pagar salarios bajos para obligar a los maestros

bilinglies a permanecer en sus comunidades, puesto que necesitaban otros empleos (cultivo de la
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tierra, artesania, etcétera), para mantener a su familia. Una mas de las situaciones que se generaron

con este programa fue que los maestros bilingiies entraran en conflictos de lealtades: o seguian los
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parametros de sus autoridades educativas o los de la comunidad donde se arraigaban. Asimismo el
manejo de una diglosia, mas que bilingiiismo coordinado, los llevaba a mantener una especie de
“esquizofrenia”, entre su lengua discriminada y la lengua “del progreso”; ademas de la vivencia de
un conflicto entre identidades opuestas, al quedar como hibridos culturales, ya que contaban con
acceso a la cultura intima purépecha y a la mestiza, pero sin acceder de manera plena a las
respectivas élites de ambas culturas coexistentes. No obstante, esta misma hibridaciéon permiti6 a
muchos profesores asumir mejores posiciones en los espacios regionales de participacion politica y,
con ello, a abandonar su tradicional papel de agente aculturador sumiso a las pautas e ideologias
externas a su cultura; con frecuencia el profesor bilinglie logra “vigorizar e hibridizar a la
comunidad indigena como nueva fuerza politica regional” (Dietz, 1999).

Por otro lado, a partir de 1995, Maria Bertely, junto con la Unién de Maestros de la Nueva
Educacion para México (UNEM), surgida en Chiapas después del movimiento zapatista de 1994,
comenzaron un proyecto de formaciéon de docentes indigenas, intentando formar “desde abajo y
desde dentro” (Bertely et al., 2009) una educacién intercultural y bilingiie que sirviera de ejemplo a
las sociedades indigenas y no indigenas, en atencion al ejercicio de una autonomia de hecho y por
derecho. Asi se fue gestando un proceso de innovacién curricular basada en el método inductivo
intercultural creado por Jorge Gasché (Bertely et al, 2009), quien llevaba ya ocho afios de
experiencia en la aplicacion del mismo en la amazonia peruana, en Iquitos. Gasché fue invitado a
participar como asesor del proyecto por parte de algunos miembros de la UNEM. Paulatinamente, el
equipo de trabajo de Bertely y Gasché se fue ampliando hasta formar la Red de Educacién Inductiva
Intercultural (Rediin) que se constituy6 en una “red de cuatro puntas” (Bertely, 2011), debido a que
se formalizd el trabajo en zonas indigenas, ubicadas en cuatro estados: Oaxaca, Puebla, Chiapas y
Michoacan. Cada equipo de trabajo consta de un formador indigena, otro no indigena y un asesor de
la UNEM. El proceso formativo de los docentes comenz6 a darse de manera mas sistematica entre los
afios 2007 y 2008, a través de diplomados denominados “Explicitacién y sistematizacion del
conocimiento indigena y elaboraciéon de materiales educativos interculturales y bilinglies”,
impartidos por el equipo de Maria Bertely y la UNEM, en el marco de la Licenciatura en Educacion
Preescolar y Educacién Primaria para el Medio Indigena (LEPEPMI), que ofrece la Universidad
Pedagégica Nacional.

En Michoacan, los diplomados antes mencionados se llevaron a cabo desde 2009, en la UPN

Unidad Zamora, con subsede en Cheran, comunidad ubicada en el centro de la Meseta Purépecha.
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Se contd con el apoyo adicional de El Colegio de Michoacan (Colmich), tanto para facilitar
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instalaciones, como conferencistas. El primer grupo de diplomantes fue constituido por 16
profesores: nueve hombres y siete mujeres, de los cuales diez trabajan en primarias, cinco en
preescolar y una en educacion inicial. Nueve de ellos tenian como lengua materna el purépecha, seis
el espafiol y uno el ndhuatl, aunque todos cuentan con conocimiento del purépecha en distintos
grados. Los de origen purépecha pertenecian a las cuatro regiones purépechas: Ciénega, Lago,
Cafiada y Meseta o Sierra (Keyser, 2011).

El proceso seguido para la formacion de los docentes ha seguido el “método en espiral o Puy”,
que incluye momentos sustanciales como el desarrollo de habilidades para la investigacion de la
propia cultura a partir de los relatos de los comuneros y comuneras, asi como de los nifios, la
elaboracion del calendario, el disefio y uso de tarjetas de autoaprendizaje. El momento investigativo
no sélo abarca las fiestas o la gastronomia, sino la manera de vivir el ciclo agricola, el modo de
llevar a cabo las actividades productivas diversas, creencias, valores, sentido de las fiestas y
celebraciones comunitarias, etcétera. Dicha investigacion se concreta en los calendarios
socioambientales (Bertely et al, 2009) que, a manera de circulos concéntricos, establecen
informacion relevante, tal como las temporadas, indicadores climaticos, indicadores vegetales, de
comportamiento de los animales, actividades de los comuneros y actividades de los nifios durante
cada etapa. Con base en tal calendario, se programa la participacién del docente y de los nifios en
las actividades comunitarias y se prepara la articulacién y contrastaciéon entre conocimientos
indigenas y las habilidades escolares oficiales, puesto que muchas de las actividades se realizan
fuera del aula. Asimismo, se disefian tarjetas de autoaprendizaje que poseen una estructura
definida y que pasan por un proceso de validacion tanto dentro de la comunidad como por parte de
los asesores de la Rediin.

De este modo, después de varios afos de experiencia, la Rediin construydé un curriculum
flexible que busca integrar los contenidos del programa educativo oficial con los propios del medio
en que se desarrollan las comunidades indigenas, teniendo como punto de partida la valoracion del
conocimiento indigena y la promocién de un proceso descolonizador. En Michoacan, como en los
otros estados donde existe la red, constituye la guia para el quehacer docente.

Algo que vale mucho la pena destacar son los “interaprendizajes”, puesto que los
coordinadores y formadores que pertenecen a la Rediin no se sitian en una posiciéon de

superioridad, como los que van “a ensefiar” a “los que no saben”, sino que, con base en el concepto
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sintactico de cultura de Gasché, practican la interculturalidad, entendida como “relaciones entre

sujetos culturalmente diferentes que participan en relaciones asimétricas de poder” (Keyser, 2011:
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128). Tanto indigenas como no indigenas (mestizos y extranjeros que forman parte del equipo)
participan conuna actitud de apertura para compartir saberes. De igual manera, resulta relevante
mencionar que los procesos de investigacion y la nueva metodologia que vincula la escuela con la
comunidad, incide en el cuestionamiento y la generacion de algunos cambios en “estructuras
estancadas entre maestros y alumnos, maestros, sus colegas y autoridades, maestros y padres de
familia y otros comuneros” (Keyser, 2011: 132), aunque no se dieron sin propiciar nuevos
conflictos, que los diplomantes percibian como retos a superar.

El impacto en los profesores que participan en este proyecto a partir de los diplomados, fue
evaluado por la coordinadora en Michoacan, Ulrike Keyser, de este modo: “Este tipo de experiencias
y éxitos educativos provocaron en los estudiantes reacciones inesperadas, como dejar de pensar en
la jubilacién, sentirse reconocidos en su papel de maestro y reencontrar su autoestima personal y
profesional, histéricamente negadas y excluidas” (2011: 147).

A partir de los resultados de su investigacion realizada con las familias de Arantepacua
(arriba descrita), Vargas-Gardufio (2012) inicié en 2010 otro proyecto, titulado “Formacién de
docentes de primarias purépecha en la interculturalidad”, iniciado con el apoyo del Programa de
Mejoramiento del Profesorado (Promep, 2010-2011), mismo que cuenta con varias etapas y sigue
vigente gracias al apoyo de Conacyt (convocatoria 2012). En ella, a través de un proceso de
investigacion-accion, se trabaja con una adaptaciéon del método inductivo intercultural, creado por
Jorge Gasché y aplicado en México por Maria Bertely (Gasché, 2008) con profesores de las escuelas

primarias de Arantepacua.

Hacia una educacién propia

Rainer Enrique Hamel llevd a cabo investigaciones en la regiéon purépecha de 1998 a la fecha, asi
como en la zona hidhii (otomi) de Hidalgo. Su proyecto principal se titula “Comunidad indigena y
educacidon intercultural bilingiie”, tiene la intencién de describir de manera breve su quehacer, se
referird a su texto titulado “Hacia la construcciéon de un proyecto escolar de EIB. La experiencia
p’urhepecha: investigacion y accion colaborativa entre escuelas e investigadores” (2010), en el cual,
él mismo sintetiza su trabajo en el contexto purépecha. Cabe destacar que entre otros destacados

colaboradores, ha contado con el apoyo de Maria Brumm en su trabajo con los purépecha.
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El punto de partida de dicho proyecto fue encontrar escuelas exitosas que superaron la

castellanizacion y trabajaron en lineas curriculares contextualizadas y promotoras de su propia
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cultura, motivo por el cual decidié centrar su atencién en San Isidro y Uringuitiro, comunidades de
la Meseta Purépecha, en Michoacan, ya que percibia que las consecuencias de la castellanizacién no
se circunscribian al ambito lingliistico, sino impactaban en la calidad académica y en lo
“antropolégico-politico (las escuelas contribuian a la subordinacién, asimilacién y disolucién de las
comunidades indigenas)” (Hamel, 2010: 114).

En lo metodolégico, contdé con un equipo externo a la comunidad, integrado por pedagogos,
lingliistas y antropdlogos, al que se sumaron maestras y maestros indigenas. Asimismo se
emplearon los enfoques cualitativo y cuantitativo a lo largo de tres etapas. En la primera (1999-
2001), el equipo realiz6 un estudio etnografico, para posteriormente sistematizar el curriculo de las
escuelas y comprender las concepciones de los docentes sobre su quehacer pedagogico. Cabe
destacar que, a partir de diversas pruebas aplicadas para evaluar competencias y conocimientos en
ambas lenguas, se encontré que los alumnos de las escuelas del proyecto llegaron a un dominio
significativamente mas alto de la lectura y la escritura en ambas lenguas, del nivel logrado en
escuelas castellanizadoras.

Durante la segunda etapa (2003-2005) se realizé el ensayo y la puesta en practica de los
fundamentos de un curriculo de EIB, basado principalmente en el fortalecimiento pedagégico-
didactico, en la lectoescritura en lengua indigena y en la ensefianza del espafiol como segunda
lengua. El resultado mas relevante de este periodo consistié en el éxito de los talleres, “en el micro-
nivel de la planeacién de clases o wunidades semanales y las practicas pedagogicas
correspondientes” (Hamel, 2010: 118), pero hacia falta una vinculacién con un plan curricular
global que no existia de manera explicita.

Finalmente, la tercera etapa se centré en el ajuste al disefio curricular y la elaboracion de
programas de lenguas desde la EIB. La idea era disefar y poner en practica un programa de
ensefnanza de las competencias y contenidos curriculares “oficiales”, desde un curriculo tendiente a
lograr “el desarrollo de las lenguas a través de los contenidos curriculares, que ya no enseia las
lenguas como materias separadas” (Hamel, 2010: 119).

De este modo puede apreciarse que constituye un proyecto de amplio alcance que incide en
cambios culturales para ambas comunidades y cuya repercusion en Michoacan es importante,
tanto que uno de los profesores que colabor6 con Hamel desde el inicio del proyecto se convierte en

director de Educacion Indigena estatal durante el periodo 2008-2011. Por todo lo antes dicho,
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constituye un ejemplo concreto de como puede llevarse a la practica la EiB, generando practicas
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educadoras en varios actores y propiciando que en el futuro la experiencia lleve a replantear el
modelo educativo desde la singularidad de cada comunidad.

Otros grupos, como el de Uarhi (término que significa “mujer”, en purépecha) desarrollaron
materiales educativos propios (tarjetas de palabras para apoyo a alfabetizacién de nifios y adultos,
y para interesados en la lengua), o desde el CIESASse construyeron materiales en mazahua (CIESAS,
2011). Estos esfuerzos, aunque hay otros, se orientan a tener materiales para leer y para aprender a
leer, asi como para crear un ambiente alfabetizador mas propicio, y desde luego para recuperar y
mantener la lengua y la cultura en aquellos contextos en los que existen pocos hablantes.

La educacion que se vive hoy en las comunidades indigenas, ya sea en Colola, Cheran
Atzicurin, San Felipe de los Alzati o en Curunguro, se caracteriza por la posibilidad de lograr que los
procesos cognitivos de los nifios al relacionarse con la informacién de otros contextos, les permita
pensar uno propio, les permita también volverse aprendices mas competentes, usuarios de las dos
lenguas escritas con las que conviven, asi como para redimensionar el ser parte de dos o mas
culturas, y del mundo. Si bien los suefios de esos nifios pueden relacionarse con ese contexto
inmediato, habra algunos que suefien con trascenderlo y ser parte del mundo. De ahi que la escuela
no debe propiciar s6lo aprendizajes para la escuela, sino para la vida. Valorar la cultura de estos
nifios y nifias y la de sus familias es una tarea ineludible de la escuela. Si los investigadores y
educadores no son capaces de orientar su labor hacia esa posibilidad sera necesario hacer un alto y
repensar en qué medida la escuela sigue formando parte del grupo de instituciones que propician la
exclusion de estos grupos originarios.

Profesores, directivos, padres de familia e investigadores relacionados con este tema, en
conjunto con los tomadores de decisiones pueden reorientar la formacién en la educacién basica y
en la universitaria, ya que si se forman buenos profesores y profesionistas innovadores (con el plus
de que se han constituido como sujetos desde dos visiones del mundo, que comparten raices
comunes y que hoy son parte de un nosotros cada vez mas colorido), seremos capaces de apoyar un
mejor desarrollo y mejores aprendizajes en todos los nifos. Estas acciones conjuntas permitiran
lograr que la educacién indigena en Michoacan y en toda la Republica no sea una formacion
castellanizadora con un nombre distinto.

Como planteaba hace diez afios José del Val (2001), se requiere algo mas que asistencia social

para la definicién de programas para la poblacién indigena, y ante todo es fundamental que, “sin
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dejar de atender el rezago”, pueda partirse de lo que si es posible en esos contextos, potenciando

los recursos e implicando a todos los actores.
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