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INTRODUCCION

Tanto se ha discutido a lo largo de los afios la importancia de consolidar
una educacion de calidad en el pais, que hoy pareciera una necedad volver al
asunto. Con una larga e intensa historia, en la actualidad en la educacion publica
del pais se ha implementado una nocion de educar, ensefiar y aprender, afiliada
estrechamente al modelo neoliberal actualmente dominante a nivel global. Sin
embargo, no ha dejado de lado la busqueda de un sentimiento de identificacion
nacional en torno al Estado, anclando ahi un elemento de sentido para afianzar
esta idea a todos y cada uno de los mexicanos, sin importar su condicidon social o

cultural.

El conformar un Estado de/con identidad econdémico-politico hoy de corte
capitalista, ha propiciado que los discursos de unidad sean disueltos en una logica
de homogeneidad, que quiere decir: la integracion de todos a lo dominante y el
destino irremediable del olvido de formas de vida singulares ajenas al modelo
dominante. Al conformar una sociedad que se regula bajo la competencia
econOmica, es necesario que cada rincon replique sus postulados para su
correcto funcionamiento. La escuela, una herramienta que inculca la réplica de
practicas apegadas al modelo imperante, sera vista como el medio por excelencia
para instruir a sus participantes a vivir en, desde y para la modernidad neoliberal

capitalista que permea mundialmente.

Considerando, entonces, que lo dicho dibuja la intencidén general de la educacién
en este pais, cabe preguntarse ;Qué sentido tiene para aquellos grupos que antes
de la puesta en marcha de la modernidad ya tenian sus propias formas de vida
completamente distintas al proyecto de modernidad? ;Qué ocurre cuando son

educados?

La educaciéon, en un contexto moderno que aspira a la reproduccion de esta
ideologia y sus practicas, cuando sucede en un entorno indigena o con tradicion

ancestral comunitaria, se encontrara con una serie de problematicas directas con



respecto a la cultura que caracteriza historicamente a esas colectividades.
Podemos partir de una idea sencilla: es practicamente imposible encapsular a los
pueblos originarios en una sola vision, siendo que cada uno, aunque
geograficamente cerca, posee habitos, costumbres, cosmovision y problematicas
efectivamente diferentes, con las implicaciones que eso supone politica y

psicosocialmente, a lo que no puede ser ajeno ningun proceso educativo.

La busqueda por parte del Estado-Naciéon de configurar todas las identidades en
una sola, ha implicado conflictos por muchos afos, que pueden entenderse como
un choque entre culturas, que es el marco general en que este trabajo buscéd
adentrarse para generar lineas comprensivas, en torno a una interrogante
general: ;Qué puede hacerse ante esta disociacion practica? Ante el afan de
integrar a los grupos indigenas al modelo global, las politicas educativas han
implementado en su quehacer estrategias enfocadas en la separacion-fusion de
dos culturas: la moderna y la indigena. Implementando modelos basados en un
primer momento por la aculturaciéon directa a través de la alfabetizacién vy
posteriormente su suavidad reflejada en la tolerancia de la interculturalidad y

multiculturalismo.

Sin embargo, lo cierto es que la modernidad presenta una serie de conflictos con
todo aquello que desborda la su categoria de normal y los vehiculiza
estigmatizando a toda ofredad. ElI Otro, llamase indigena, discapacitado,
homosexual etc., emergen como problemas culturales que hay que erradicar, sea
por la via de la normalizacion o de la aniquilacion incluso, disolviéndolos en ser
diferentes pero iguales a los ideales modernos. Porque solamente lo diferente es

tolerable si compagina al final de todo con las ideas dominantes.

Los pueblos originarios, resultan ser un caso particular e historico. Actores de
multiples historias en que han hecho frente a variados ataques desde el exterior
para lograr su integracién al Estado. Con diversos resultados, esas historias se
siguen presentando y algunas comunidades han podido resistir ante ello y

fortalecer su organizacion interna. Desde luego, actuar en esos términos, a



muchas comunidades les ha costado caro y lo han pagado con condiciones
dificiles para su existencia. Aunque resulte complicado de entender, es posible y
acaso necesario preguntarse ¢como es que a estas alturas existan personas que
vivan en tales “condiciones” de pobreza, rezago tecnoldgico, escaso acceso a

servicios etc.?, y sobre todo ¢ Por qué siguen aferrados a vivir “como viven”?

Quiza los mismos pueblos originarios-indigenas pueden hacer (se) esta misma
pregunta de regreso; ¢Por qué estan tan aferrados a que nos integremos a su
forma de vida? Desde el punto de vista que se contemple, cada forma de vida ha
elaborado formulaciones para su existir que histéricamente han adquirido el
caracter de antagodnicas, aunque ello se haya concretado de diferentes maneras a
lo largo de los anos. Dichas formulaciones surgen ante un contexto diferente, por
lo tanto sus alcances y objetivos son diversos. Esa es la cuestion y acaso la

respuesta: La diferencia.

Desde afuera, todo puede ser interpretado como —ajeno-, si es que no se percibe
algo mas alla de lo que se esta acostumbrado. Estigmatizando desde la
modernidad a los —otros-, por atrasados, pobres e ignorantes, vienen de una
historia desde la que es posible identificar formulaciones propias de una forma
mas de vivir, una forma otra de vivir. Lo cierto, es que buena parte de la historia de
lo moderno, de los modernos, permite suponer que no pretenden conocer al otro si
no es para incorporarlo a su dinamica de vida, en cuanto se convenza de que la

modernidad es la Unica forma de existir.

Ante esto se identifica el problema de privilegiar una forma de vida sobre otra,
pero realmente no se trata de saber qué ideologia es mejor que otra, simplemente
son y lo necesario a rescatar es la nocion desde la diferencia, hacer visible este
concepto y comprender que existen y existiran formas de ver el mundo mas alla de

los preceptos modernos.

El resistir y concebir la legitimidad de esta construccion de la diferencia ha

conllevado a consolidar a la educacion, pese a ser contextos ajenos a su creacion,



como un espacio de conflicto. La compenetracion de los Usos y Costumbres de
los pueblos originarios, debe comprenderse que no corresponde a una simple
interpretacion proveniente de una mirada occidental y empaquetado en libro y sus
textos, sino que son significaciones a la vida que trascienden nuestro

entendimiento: “Se encuentra ligado por fuerzas superiores”.

Si bien, el reflexionar sobre las verdaderas intenciones de la educacion en
contextos como el de los pueblos originarios ha permitido plantearse la presente
investigacion, en su mira esta lograr una comprension mas amplia de este tema.
Admirada por la cosmovision de estos grupos (ya por varios afios) y dada una
experiencia de llevar educacién a una comunidad rural en la Sierra Gorda de
Querétaro, me pregunté ;Qué hace la educacion aqui? Si tienen todo para vivir —
dignamente- ;Qué sentido real tiene? Logrando comprender lo delicado que
puede resultar dar por hecho condiciones que no se han experimentado en carne
propia y sobre todo el impacto que puede tener ir a trabajar con estos grupos solo
por los estigmas que se han creado de ellos. ¢ Es acaso que ellos necesitan de

nuestra “ayuda”?, ¢ Nosotros de ellos?, ; Nos necesitamos ambos?

Concuerdo con Garcia Olivo (2005) en hacer visible esa nostalgia en el observar
el vivir de esos grupos, en calma, pero también la aprehension del Estado
respecto de ella hasta el punto de desintegrarlos al integrarlos. De mi terquedad
por adentrarme en este tema y las diversas cuestiones que ello propicia,
problematizandole desde la Psicologia Social, ha resultado el trabajo que aqui se

presenta.

Al desarrollar el planteamiento inicial, surgio cierta esperanza en mi al corroborar
que efectivamente dentro del alma de esta disciplina habia algunos acercamientos
a estos grupos desde una mirada critica, que trascendia las nociones tipicas de
asistencialismo y réplica de condiciones actuales en la busqueda de la integracion.
Desde ciertas aproximaciones psicolégicas se hace visible la necesaria
interpretacion de la problematica de la educacion desde un enfoque indisciplinado,

permitiendo un acercamiento y proposiciones para comprenderla desde la



generacion de cambios, que no den por supuesta la inevitabilidad de la educacion

integradora en los términos en que hoy tiene lugar.

El interés aqui planteado supone una resignificacion, incluso de quien esto
escribe, y surge desde el esbozo critico que desde diversas conceptualizaciones
se hace de la propia contextualizacién de la educacion a partir del modelo socio-
politico neoliberal. Los elementos que de ella se desprenden, para tratarla a partir
de nociones como: la ofredad, la diferencia, la tolerancia, la ambivalencia, por
ejemplo, resultan en un acercamiento inicial para la problematizacion ante el
sefalamiento de la diferencia, comienza el analisis y el quehacer propio de la

educacioén para erradicarla tal como ahora acontece.

Especificamente hablando de los pueblos originarios desde la nocién de los
otros, se considera importante abordar las implicaciones y formas de destitucion
sobre sus formas tradicionales comunitarias desde la infiltracion de la educacion
dominante. Particularmente desde modelos interculturales, que si bien en una
primera impresion denotan una preferencia por hacer visible las diferencias,
solamente las interpreta como un medio para ser mas tolerante a los “humanos”

ante lo diferente.

Ante la ineficacia que ha resultado en cumplir con los objetivos de integracion y
convivencia respetuosa a partir de los procesos educativos imperantes, emerge la
importancia de trabajar la posibilidad de la resignificacion de los procesos
educativos, que en este trabajo se realizé desde la Psicologia Social Comunitaria,
de corte relacional (Tovar, 2001) en la tradicion latinoamericana, particularmente
en su opcidn por un quehacer a propdsito de una intervencion con grupos
desfavorecidos y a su favor. Esta aproximacion permite centrar nuestro interés en
la dimensidn de la significacidon psicosocial para abordar la problematica vinculada
con la infiltracion del mundo capitalista y neoliberal dominante en la tradicién de

los pueblos originarios: ¢ Educar?, s No educar?, ; Cédmo hacerlo?



Se consideré que partiendo desde los planteamientos de la Psicologia Social
Comunitaria relacional, de su metodologia y objetivos, es posible no solamente
comprender a los pueblos originarios sino plantear(se) cambios en conjunto.
Partiendo de igual forma desde sus antecedentes y bases tedricas, como la
Psicologia de la Liberacion, la Educacion Popular y la Investigacion-Accion-
Participativa, pueden generarse otros procesos de apropiacion y resignificacion de

la educacion que respecto de esos pueblos seria social y politicamente pertinente.

Ante ello, la aspiracion de generar procesos de resistencia, empoderamiento,
transformacion y, por ende, Liberacion, es un horizonte de sentido que guia este
trabajo. La Psicologia Social Comunitaria, abre la posibilidad de trabajar por una
educacién propia y apropiada para la situacion que estan viviendo esos pueblos,
atendiendo las necesidades del mismo, derivadas de una mirada propia y critica,

que parta de los reclamos gestados por las propias comunidades.

Dar con la voz y significacion de lo que tienen que decir los pueblos originarios
sobre educar y el poder de decidir lo que ellos quieren para el crecimiento de sus
comunidades, propiciando una apuesta acompafiante desde los principios de la
referida Psicologia Social, comprometida no solamente con cambios individuales
sino manifestdndose su nocion de la reciprocidad con lo socio-histérico y

realidades construidas colectiva y comunitariamente.

Su compromiso ha llamado la atencion en cuanto esta sostenido en una
apropiaciéon con las comunidades o grupo desfavorecido a un nivel ético-politico,
que no termina en la acumulacion de conocimiento sino en la accién misma, con la
conviccién que otros mundos solo seran posibles desde la voz y la experiencia de
las personas. En este caso particular desde las diferencias y por las
diferencias.



MODERNIDAD Y EDUCACION

1.1 La modernidad y el problema de la diferencia

Si se realiza un esbozo del periodo histérico actual, que es la modernidad,
es posible reflexionar a partir de ella una serie de problematicas a nivel social,
educativo, politico y econdmico, que conducen a un cuestionamiento sobre su

quehacer y consecuencias actuales.

El presente panorama de la realidad social expone ante nosotros problematicas
de discriminacion, exclusion, explotaciéon, competencia, que ameritan reflexion
sobre los porqués de su existencia, en cuanto afectan a la sociedad directamente.
Partiendo del hecho de que las realidades son construidas, es posible considerar
que las problematicas de propias de la modernidad no siempre fueron percibidas
ni elaboradas de la manera en que hoy se realiza y por lo tanto pueden cobrar una

nueva significacion en el presente y por ende para el futuro.

Es sabido que respecto de los problemas contemporaneos existen campafias y
programas sociales que se ocupan de atender sectores de la poblacion que son
discriminados y excluidos, por mencionar algunos se puede referir a los grupos de
diversidad sexual, personas que presenten alguna discapacidad y poblacion
indigena o rural. El enmarcar a estos grupos como excluidos o como los ofros
tiene sentido, en cuanto difieren directamente en sus formas de vida, costumbres y
habitos, del modo dominante de vivir, generando una gran controversia en las
ultimas décadas hasta el punto de convertir dicho tema en problema politico-

social.

La sociedad moderna ha vislumbrado a estos sectores especificos por la
preocupacion que se deriva al percibir su lenta integracion a la misma, sin
embargo, el problema unicamente se ha mantenido por el entramado politico-

social que de ello se desprende y conviene mantener.



Actualmente, la realidad socio-politica ha llegado a tal punto de asfixia, lo que
simplemente nos permite concluir que no es para todos la supervivencia en la
modernidad y sobre todo sefalar que precisamente esa condicion es su objetivo
(Kurnitzky, 1900; Michéa, 2002). Ante la delimitacidén de aquellos a los que aspira
incluir y excluir, nos permite comprender que se ha percibido la realidad desde una
mirada totalitaria, al pensar que las cosas son y siempre deberian ser de una sola
manera, esto ha impedido la construccion de otras maneras de vivir en el marco

de la distincion otros y nosotros.

Ante la instauracion y consolidacion de un modelo econdmico-politico como el
capitalismo (base de la modernidad), la sociedad ha sido contrapuesta ante su
aceptacion y asimilacion forzosa, pues parece que no hay escapatoria. Su relacion
y afectacion directa hacia los otros, lacera su —formas de vida- hasta tal punto de
debilitarlas para lograr su desaparicion, si no existe disposicion para su integracion

a ella.

La aparicion de la modernidad como proyecto global, pretende reconocer su
necesaria consolidacién en cada rincén del mundo, para poder garantizar la
incorporacion de todos en el sistema econdmico del que parte. Sin embargo, en
esta visibn que es planteada por la sociedad moderna, es inevitable no
encontrarse ante un otro, que difiere en concepciones de vida que no

precisamente compagina con su ideologia.

Pero efectivamente el problema no es la existencia de un -otro-, el problema es el
mensaje de imposicion empleado por este proyecto, como la uUnica manera
adecuada de existir: el consumir, y vivir en una realidad dirigida por el
individualismo, mercado y expansionismo economico. Es por ello, que para
entender la consolidacion del proyecto moderno, sera necesario atender

primeramente la problematica de los otros, en cuanto advertido como extranjeros’

! Concepto adjudicado por Bauman (1991) para asignar aquellos que confrontan las nociones de la
modernidad en su diferenciacion cultural directa. En sus palabras queda descrito de la siguiente



y nho enemigos, en palabras de Zygmunt Bauman, ajenos al proyecto anclado en

la I6gica mercantil.

El consumismo, como uno de los ejes centrales de la modernidad, instala
relaciones mercantiles en la sociedad, de tal modo que sea posible ajustar el
ejercicio global del poder politico a los principios de una economia de mercado
(Veiga-Nieto, 2013). Lo que resulta implicito de esto, es la conquista de la libertad
de comercio y por ende la conformacion de alianzas mundiales y nacionales en
torno a esas libertades. A partir de estas concepciones, la modernidad aspira a
conformar una sociedad del consumo que gira en torno a un discurso de paz,

prosperidad y felicidad para sus integrantes (Michéa, 2002).

Por ello, para el correcto funcionamiento de la sociedad moderna se introduce la
nocion de unidad; que implementa la idea de lo “comun” u homogéneo” en término
de nacién,? siendo posible asi crear un sentimiento de nativo en el individuo para
conservar su control y orden social. Haciendo especial hincapié, a partir de esto,

en la resolucion de la problematica que se desprende de la ofredad.

La estructuracion del neoliberalismo en la forma Estado como regulacion politica,
aspira a la homogeneidad de sus individuos, regulados bajo normas y leyes
especificas a las cuales deberan someterse. Bajo esta nociéon de unidad se
consolida una organizacion socio-politica de Estado-Nacion®, que promete la
integracion e infiltracion de la era moderna en un sentido primeramente nacional y

posteriormente global.

manera: “Son la premonicién de ese “tercer elemento”, que no deberia existir. Son los verdaderos
hibridos, los monstruos —no sélo inclasificados, sino inclasificables”. Para mayor informacion
consultar Modernity and Ambivalence (1991).

2 Nacion es entendida como el conjunto de sentimientos de pertenencia que incluye una misma
lengua, costumbres, tradiciones y cultura que cohesiona a una sociedad y la hacen diferente a las
otras naciones.

3 Organizacion politica que consta de un territorio claramente delimitado una poblacién constante y
un gobierno. A cada nacién corresponde una organizacion estatal y a cada Estado es
representante de una sola y homogénea nacién. Los estados nacionales privilegian “la condicion
de nativo” y construyen sus sujetos como “nativos”.
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Bauman (1996) menciona al respecto:

“Ya que el nacionalismo promueve uniformidad, en cuanto se reduce a una religion
de la amistad; el estado nacional obliga a sus subditos a la realizacion de practicas
culturales. La homogeneidad reforzada estatalmente es la practica de la ideologia
nacionalista” pp. 107.

La fragmentacion del mundo en territorios, y conjuntamente su desglose en leyes y
normas que conforma el proyecto Estado-Nacion permite el apogeo del mundo

moderno como unificacion del mundo entero en un solo mercado (Olguin, 2001).
Como es expresado por Cimadamore, Eversole & McNeish (2006):

“El control del territorio ha sido central en la construccién histérica de cualquier
forma de Estado conocida, y generalmente se ejercié expropiando los derechos
histéricos de los habitantes originarios” pp. 24.

Los llamados pueblos originarios, quienes fueron interés central en la presente
tesis, han representado un interrogante en cuanto al como incorporarlos al
proyecto del Estado-Nacidn. La renuencia y resistencia de éstos ante la vision de
que tras la busqueda de su integracion a un proyecto nacional esta lograr la
desaparicion de sus culturas, ha sido de controversia a lo largo de los afios.
México en particular, reconoce constitucionalmente su conformacion pluricultural y
su origen étnico, sin embargo, en la practica aparece como un discurso

demagdgico que enmascara los verdaderos confines politicos.

La concepcidén de una unidad nacional en torno a un Estado-Nacion penetra en
sus individuos la necesidad de identidad, que se hace posible en la asuncion de
un mismo origen; historia comun, habitat, misma lengua, una cultura y religién,
eliminando -por lo menos oscureciendo la multiplicidad cultural en la conformacion
del “mexicano”. El panorama en la actualidad, respecto a la unificacion de culturas
en México, ha implicado una serie de problematicas, al no aceptar las diferencias
efectivas, especificamente respecto de los pueblos originarios (Olguin, 2001;
Pérez, 1996).
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Siendo que el Estado-Nacién extiende sus normas a un territorio antes de contar
con la obediencia de sus subditos; en el caso especifico de las culturas indigenas
estas se ven afectadas por medio de la imposicion de una organizacién social que,
al efectuarse, desacredita y destituye las maneras de vivir originarias (Veiga-
Nieto, 2015).

Ante la aspiracion de consolidar un mercado mundial que obedezca los principios
de libertad de intercambio, sus individuos declarados por derecho soberanos,
pereceran en una sola identidad nacionalista. Es por ello que la nocion de Estado-
Nacién, en sus inicios, tuvo como vision integrar a todos no realmente como
pais mexicano, sino en el objetivo ideal del mercado global. Dicha problematica
surge a partir de esta intencionalidad de “inclusién”, sin comprender el panorama
visto desde los ojos de esos todos. Dentro de esta categoria fodos, encontramos
a los ofros, aquellos que originalmente no perteneces a esa organizacion social,
los cuales resienten todo peso de la ideologia moderna. En este proceso, sin darle
mayor relevancia a su consentimiento u opinion, todos fueron forzados a formar
parte de un proyecto aunque este fuese ajeno a su propia manera de concebir el
mundo. Villoro (1998, citado en Maldonado, 2010), a partir de este sefialamiento,

relata a la modernidad a partir de dos ideas fundamentales:

“El Estado-Nacion es la primera. El Estado-Nacion es una construccién racional
(...) El progreso hacia una cultura conforme a la razén es la segunda idea. Porque
s6lo hay una cultura conforme a la razdn: la occidental, de raices griegas y
cristianas; las demas tiene valor como estadios en evolucion hacia esa cultura
superior” pp. 2

La sociedad moderna es especifica en sus objetivos respecto aquello que
obstaculiza su expansion, como lo son en este caso los pueblos originarios, por
diferir inmediatamente en cuanto a creencias, religion, costumbres y cosmovision.
Al intentar incorporarlos al modelo homogéneo, genera afectaciones de diferente
tipo en ellos, cuando tienen que enfrentarse con los requisitos necesarios para
integrarse, cuya implicacion se encuentra en la destitucion y olvido permanente de

Sus raices.
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Su insercion nacional ha significado inevitablemente la recepcion de influencias, la
asuncion de pautas de comportamiento y la instauracion de intercambios que han
alterado, acaso destruido, las integridades primigenias de las pueblos originarios
(Pérez, 1996). Por lo tanto, la integracion de los pueblos originarios en la
modernidad pretendera reducirlos junto con nosotros los mestizos en una sola
unidad, en este sentido, la practica de una ideologia nacionalista implica el decreto
de reducir o eliminar todas las lealtades y divisiones del pais que puedan detener

el transito hacia la unidad nacional e internacional (Bauman, 1996).

Para la sociedad neoliberal, la homogeneidad en cualquiera de sus titulos, es
crucial en su significaciéon, por su labor que tiene que ver con apaciguar el peso
de la diferencia y por ende conservar el orden social, pero sobre todo en lo

economico.

No es que el otro haya sido un problema de pronto, sino que el otro ha aparecido y
existe en paralelo, a partir de los planteamientos del neoliberalismo. Ante la
presunta aspiracién a una homogeneidad global, simplemente no hay cabida para
la diferencia. Irénico asunto pero de gran peso socio-politico, a partir del cual se
ha conformado una serie de posturas para abordarlo desde un concepto ético-

moral de la humanidad e intereses econdmicos.

La consolidacion del Estado nacional, implicé dotar al mundo de una estructura y
mantener dentro de sus posibilidades el orden en parametros exactos, en donde

anestesiar la ambivalencia® sera sumamente crucial.

En la apuesta de lograr esta hegemonia cultural, se aspira asimilar al ofro en el

modelo neoliberal a la conveniencia de él, siendo tolerantes a la diferencia,

4 Concepto expuesto por Zygmunt Bauman (1991), para hacer explicito el fracaso del lenguaje en
su dimension separadora, es decir, a la posibilidad de referir un objeto o suceso a mas de una
categoria definiéndose como el correlato linglistico especifico del desorden. Hace alusion a todo
aquello a lo que escapa a la normalidad “lo encaja en ninguna clasificaciéon oportuna”. Para mas
informacién Consulte: Bauman (1991). Modernidad y Ambivalencia. Londres, Polity Press.
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enmascarandola en términos de igualdad, es decir, disolver la diferencia en
diversidad (Garcia, 2005).

Lo diferente para la modernidad es intolerable, bien por sus afectaciones
culturales, econdmicas y politicas que sobreviene, supone de una amenaza para
su desarrollo, pero ante su posible apertura a la asimilacion, ha permitido la
integracion de grupos catalogados como diferentes, en cuanto cumplan con la
satisfaccion del modelo neoliberal. Sin embargo, esto unicamente sera posible
afirmando su diferencia; “te acepto pero conservando tu diferencia y bajo tu
catalogacion de diferente, porque me conviene y es necesario para el fomento de

una concepcion de poder” (Bauman, 1996).

Bauman (2000) hace explicita esta idea de la siguiente manera: “(...) ese orden (el
econdmico) llegdé a dominar la totalidad de la vida humana, volviendo irrelevante e
inefectivo todo aspecto de la vida que no contribuyera a su incesante y continua

reproduccion” pp. 4

En tanto los grupos considerados minoria, ya sea grupos indigenas, emigrantes,
minusvalidos etc. queden asimilados y excluidos, como menciona Bauman (2000),
por medio de una estrategia denominada proteofobia que parte de los conceptos
antropoéfago de Levi-Strauss y Antropoémico®, que afirma el desarrollo de una idea
global de exterminio a la diferencia, pues lo otro, distorsiona el calculo de eventos,

debe ser desarmado, suprimido, exiliado fisica 0 mentalmente.

Como técnica de asimilacion y tolerancia ante esta la diferencia se encuentra el
multiculturalismo, que en términos socio-politicos invita a los otros y los mismos a
unirse en uno solo. Es decir, permitir su integraciéon de todo, bajo el discurso del

respeto a las diferencias culturales: ritos, costumbres, vestimenta, lengua etc.

® En tristes tropicos de Claude Lévi-Strauss sostiene que las sociedades primitivas despliegan una
estrategia para conjurar el peligro de los seres “extrafos” (diferentes) muy distinta a la que
empleamos los “civilizados”. Su estrategia seria antropofaga: se comen (asimilan biolégicamente) a
los extrafios. Nosotros, por el contrario, seguiriamos una estrategia antropoémica (del griego
“eméo: vomitar): expelemos a los portadores del peligro, eliminandolos del espacio donde
transcurre la vida ordenada (Bauman, 2000).
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Haciéndonos creer que las diferencias “enriquecen nuestro mundo”, cuando en
realidad por esta via se hace tolerable lo diferente, mas no es aceptado. El
verdadero discurso corresponde a deslegitimar el valor de estas “culturas’
considerandolas inferiores y diferentes, ya que éste proclama de inmediato una

condicidon de subdito que implica una exclusion e inclusion.

Las diferencias son mantenidas, para reafirmar el modelo hegemodnico, siendo que
estas existen a través de unos otros a quienes contraponer el poder. Dentro de la
tolerancia a la diferencia, pueden identificarse un entramado de tacticas politicas
utilizadas a favor de concretar las dicotomias. Una de ellas, bien puede ser el
multiculturalismo, que partiendo desde la concepcién del otro, pretende que éste
acepte su condicion de inferior y asimile el modelo dominante, es decir, se diluya
en él, lo fortalezca al imitarlo como unica forma de vida y sea destinado a su
extincion si se rehusa hacerlo. En términos simples pretende alcanzar la
afirmacién de su superioridad como modelo econémico dominante (Garcia, 2005;
Zizek, 2012). Gliman, 1986 (citado en Bauman, 1996) lo expresa en los siguientes
términos: “Conforme mas te pareces a mi, mas conozco el auténtico valor de mi
poder que tu desearias compartir y mas consciente soy de que tu no eres sino una

limitacion; un intruso” pp. 116

En cuanto a la distincion establecida de sociedad moderna y en el caso especifico
de los pueblos originarios, se entiende que de por medio existe un orden
jerarquico que permite la existencia de las diferencias. Desde esta perspectiva, las
culturas indigenas unicamente pueden ser toleradas bajo la lupa de “extrafio” o
“exdtico, siendo este tipo de categorias permisibles, es decir, las convierte en algo
aceptable hacia los demas a medida que se ajustan a la sociedad dominante,

especificamente para el mercado del consumo (Bauman, 1996; Garcia, 2005).

El ofro tiene sus propias costumbres denominadas extrafas, deja que las
conserve el modelo dominante para recordarle que sélo se ajustan a él, pero no a
la gente normal. La infiltracion de la cultura eurocéntrica, y su percepcion en

términos de un referente global para la conformacion de una hegemonia, lo
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considerado “blanco” no estd marcado sino que se convierte en referente para
medir la diferencia de los otros (Kaltmeier, 2010). Estas tacticas se ubican dentro
de la sociedad neoliberal, al asignar a cada grupo o estrato social una identidad
particular, ya que bajo esta premisa se conforma una sociedad que tiene en
cuenta a cada grupo y le confiere su propio status de victima en virtud de

discriminaciones positivas (Zizek, 2012).

De esta manera, la introduccion del concepto de cultura rescata la identidad de
cada grupo social, permitiendo la legitimizacidn de practicas excluyentes e
interiorizacion en ellos desde la cualidad de inferioridad social. El confirmar vy
difundir las practicas culturales de los otros, no corresponde a un hecho solidario
hacia el ofro, sino mas bien reafirma su segregacion y discriminacion en términos
de folklor. Los pueblos originarios en contraposicion a la cultura dominante, han
sido concebidos bajo un estigma.® El caso del indio—indigena-, este sera sinénimo
de pobreza, atraso e ignorancia y bajo estos preceptos se normaliza la idea de
considerar que “necesitan ayuda por ser los hermanos menos afortunados”
(Navarrete, 2008).

Se considera que las culturas indigenas son tradicionalistas y por ello contrarias al
progreso y la modernidad, a partir de esto se les adjudica sus carencias
econdmicas y sociales. Infiltrandose un discurso que deslegitima a los pueblos
originarios en todos sus ambitos, en otras palabras estos quedan asediados.’
Descubren a partir de esto que sus valores, conocimientos y pautas de accidén son
instrumentos ineficaces de interpretacion de la realidad; formas inadaptadas, poco
productivas y disfuncionales en su contraposicion con la cultura dominante (Pérez,

1996). Sus valores, concretan lo que son y aun en contraposicion del modelo

 Un estigma es concebido como la manera de destacar la diferencia, es decir que en palabras de
Bauman (1996) es descrito como “(...) el limite de la capacidad transformadora de la cultura (...) se
adecua al contenido de inmovilizar al extranjero en su identidad de otro excluido. pp. 106

4 Concepto utilizado por Bauman (2005) en su libro Vida Liquida, en su descripcion del individuo y
su inmersién en la sociedad en términos de individualidad y su reciprocidad dada con la sociedad
de consumo. El individuo queda asediado, en cuanto no tiene escapatoria y debe cumplir con los
criterios de individualidad para evitar ser excluido.
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moderno que pretende instaurarse en sus comunidades, algunos han decidido
perpetuar la existencia de ellos, aunque en su mayoria han decidido dejar su

comunidad para integrarse a las ciudades cercanas.

Es posible delinear la accion institucional en el esboce de estas problematicas
basadas en indicadores de desarrollo social, en muchas ocasiones alejados de la
percepcion misma de la comunidad (economia, educacion, alimentacién, salud
etc.) (Schmelkes, 2011; Diario Oficial, 2014; Hall & Anthony, 2006). Construida en
términos de las dinamicas economicas capitalistas y bajo la estructuracion de
proyectos sociales de desarrollo manipulados por el Estado. Estos proyectos de
desarrollo en ocasiones promueven explicitamente la integracion subordinada de
las economias campesinas e indigenas en condiciones de explotacion, por
ejemplo, en las empresas agro-exportadoras y agroindustriales como proveedoras
de fuerza de trabajo barata o como abastecedora de materias primas baratas
(Larrea, 2010).

El proceso de globalizacion neoliberal ha forzado el transito desde el mundo
campesino-indigena dominado por la produccion agropecuaria y la familia
campesina a un mundo rural en el que predomina el trabajo asalariado; ayudas del
gobierno, donde, los arquetipos de la vida rural indigena han sido reemplazados
por la beneficencia publica, el trabajo precario y la emigracion (Lépez & Pelaez,
2012; Munoz & Vazquez, 2012).

Los territorios indigenas, son sobrevalorados por las instituciones publicas y
empresas privadas a partir de lo que estos pueden aportar econdmicamente, a
partir de esto se inicia el despojo de la poblacién y explotacién de los recursos
naturales. Esto ha acelerado su exclusion y también ha puesto en mayor riesgo su
continuidad cultural e identitaria como pueblos, al ser perjudicados de manera
directa con la expropiacién de sus sitios sagrados, de sus territorios, de los
recursos naturales que algunas de sus regiones tienen y de la destruccion mas

irracional de la que tenga memoria la humanidad: el habitat.
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Hacer visible las diferencias, pertenece a una estrategia politica con la que, en
palabras de Garcia (2005): “Se les marcara con el hierro de su identidad pretérita,
se les atara a sus origenes (...) que arrastraran en adelante como un estigma,
como una senal de derrota socio-econdmica y disponibilidad para una explotacion
sin limites” pp. 96. Es decir, lo ambivalente es el otro, la cara opuesta, degradada,

suprimida, exiliada.

En cuanto a la percepcion calificativa de ser ajenos al sistema dominante, en el
caso de los pueblos originarios, ellos representan una estadia “extranjera”, es
decir, su permanencia como grupos como tal no representa una amenaza en
términos simples. Pero bajo una vision general desde la modernidad su
prevalencia a lo largo plazo podria resultar en un debilitamiento dentro del sistema
econdmico neoliberal, el cual no es conveniente; ante todo el eliminar todo
residuo que no encaje en su reproduccion y desarrollo sera crucial para su
mantenimiento. El irremediable pecado del extranjero es la incompatibilidad entre
su presencia y otras presencias, fundamentalmente con el orden dominante. En el
proyecto de la modernidad, en cuanto a la consolidacion del Estado y su
produccion nacionalista que de esta se deriva, sera primordial eliminar o suprimir

todo aquello que no contribuya al proyecto global.

Ante la afirmacion del proyecto moderno, se hace implicito un decreto liberal de
aceptacion a los pueblos originarios, por medio de la ideologia nacionalista que no
aspira a conservarlas, sino a convertir aquello ambivalente en nativo. Bauman
(1996) menciona al respecto: “La diferencia es algo con lo que se puede vivir,
mientras se crea que la otra parte del mundo es, como nosotros (...) un mundo

s6lo habitado por otros amigos y enemigos sin ningun tipo de hibrido” pp. 99
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1.2Educacion y su objetivo en los pueblos originarios

Ante el afan de continuar la existencia de vida bajo esta ideologia moderna,
la educacion sera la institucion por excelencia para reproducir dicho modelo
dominante. Su intencién estara enfocada no solamente en la reproduccion de
conductas especificas sino también a la replicacion de la cultura homogénea que
se pretendera expandir como proyecto global. La educacidon por si misma
representa la preparacion de los individuos a la sociedad moderna imperante, es
decir, formarse para el mundo econdmico-politico. De esta manera se delinea que
la educacion estara al servicio del orden establecido, adaptando a los individuos al
mundo moderno y el quehacer de las empresas transnacionales. La educacion
instaura una serie de valores como la competencia e individualismo que se
apegan al funcionamiento de la sociedad y seran impuestos como forma educativa

global.

En este sentido la escuela es una institucion de importancia, en cuanto sus
objetivos delineados se enfocan en la satisfaccion de las demandas del
neoliberalismo. Objetivos que se centran en la repeticion y replicacion de un
conocimiento “politicamente aprovechable”, es decir encerrar el pensamiento a
una tendencia acritica. Ya que los saberes reales (criticos) no son de interés para

el sistema al suponer una amenaza para él (Michéa, 1998; Veiga-Nieto, 2015).

Se considera, entonces, que si hay otras ideas existentes a la par del modelo
dominante, es posible contribuir a su colapso; es por ello que la escuela apuesta a
la conservacion de un pensamiento acritico que no cuestione los porqués de las
problematicas sociales actuales y mucho menos reconocer a otras formas de

pensamiento.

Ante este precepto, la educacion, sera considerada una herramienta para lograr
una integracion social, es decir, una sola manera de pensar, sentir, hablar y vivir.
Es posible ubicar bajo esta premisa, una disociacién cultural, en cuanto a los

pueblos originarios, ya que si el objetivo de la escuela es la reproduccion de ideas
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neoliberales, es posible cuestionar § Como lograr una integracion de estos grupos
considerando sus raices comunitarias si difieren directamente a la forma de vida

moderna?

Como ha sido mencionado con anterioridad, la problematica de la diferencia a raiz
de la conformacion del Estado-Nacion, ha planteado la integracion de grupos
como los pueblos originarios en el cumplimiento de conformar una sociedad
homogénea por medio de la educacion. La escuela en un contexto indigena
pretende lograr precisamente la disolucién de la diferencia en diversidad, en otras
palabras afirmar por medio de la educacion el poder del modelo dominante y la
instauracion de una idea ante el hecho de que realmente se necesita en este

espacio para “progresar”.

Ante estas condiciones se permite plantear a la educacion desde un caracter
instrumental cuyo objetivo sera destituir el nucleo comunitario, persiguiendo una
colonizacion cultural que permitira consolidar una historia que afirma una identidad
unica (nacionalista); logrado desde una percepcion de la diversidad que se adorna
con motivos exoéticos e inventarios museisticos. Es aqui donde la educaciéon es
considerada la herramienta por excelencia que ha permitido desarmar en dosis
discretas a los pueblos originarios en todos sus ambitos, en términos de “respeto

y tolerancia” a la diversidad.

Esta técnica tendra como finalidad realmente exterminar la diferencia, ya que por
esencia la escuela homogeniza, difundiendo los valores de la cultura dominante.
Garcia (2005) lo explica de un modo particular en cuanto a la persistencia de la
cultura dominante instaurada sobre otras formas de vida, en términos generales el
objetivo sera el mismo; concretar su disoluciéon: “No impondremos nada a las otras
culturas, pero “propondremos”. Les diremos: esto nos ha ido bien a nosotros,

mirad si a vosotros también os funciona (...)” pp. 48.

El cuestionamiento que se hace a la educacion proviene de la produccién de la
diferencia, en donde a partir de los preceptos de la modernidad, esta cualidad
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tiene un sentido en cuanto a que significa una obstaculizacion para su desarrollo
pleno. Preguntas entorno a ;como erradicarla? o ;qué hacer con ella? seran
cruciales para el modelo dominante, generando una especie de controversia a
partir de los conceptos de tolerancia hacia la “diversidad” y el “multiculturalismo®

que emplea para neutralizar la otredad (Esposito, 2012).

La preocupacion derivada a partir de la consolidacion de un Estado-Nacion,
encuentra su nucleo en los pueblos originarios; ;Qué hacer con ellos? ;Como
integrarlos? La verdadera cuestion radica en la confrontacion de estos grupos con
el objetivo de lograr la desaparicion de su historia conformada en culturas sélidas.
En términos de Vergara (2010): “El reto que enfrentamos como pais es
reconocernos como sociedad pluriétnica y multicultural en un contexto

democratico” pp. 133.

Sin embargo, el verdadero cuestionamiento descansa en la adjudicacién misma
de la diferencia, ¢de donde surge? Y ;quién asigna la diferencia? En palabras de
Corona & Pérez (2010) es expresado de la siguiente manera; “No es porque se es
diferente que se le discrimine, sino al revés, porque se le discrimina, su nombre

etnico adquiere caracteristicas negativas y racistas” pp. 22

El aceptar las diferencias como enriquecimiento cultural, sélo permite hacerlo
desmenuzable, pero es inconcebible delimitar una educacién en estos términos,
en cuanto se desea imponer elementos ajenos al contexto mismo de los pueblos
originarios. Esto se establece con la finalidad de conformar su mantenimiento
politico-social de residuo, que permitira dar vida a los pueblos indigenas en
funcién de su utilidad, es decir, debilitara a las comunidades gradualmente hasta

tal grado que sea permisible el control de estos grupos (Garcia, 2009).

En estos términos la educacién sera un medio para des-componer y re-componer
a las comunidades a su voluntad, dicho de otro modo, previsto un pueblo originario
en términos de manipulacion e intereses politicos, convendra instaurar un modelo

educativo que se centre en perpetuar al proyecto dominante usando discretamente
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los valores de la cultura indigena en cuestion. De este modo la educacion,
especificamente dentro de una comunidad rural o pueblo originario, pretendera
incorporar estos grupos a la sociedad dominante o en otros términos a la unidad
nacional homogenizando y desapareciendo su cultura, siendo este ultimo el

objetivo primordial.

Parece ser que la diferencia es intolerable por atentar contra la ideologia
dominante neoliberal-capitalista, ya que al encontrarse ante —otras- formas de
vida, supone una amenaza a su supervivencia presente y futura. En palabras de
Garcia (2005) es expresado a través de los objetivos educativos de la siguiente
manera:
“La propia escuela, en fin, en ultimo término constituye solo el modo occidental de
organizar la transmisiéon cultural, asegurando de paso los beneficios de una
adaptacion del material humano a las necesidades del aparato productivo y del

orden socio-estatal general, que tiende a globalizarse hoy, aplastando las
restantes formas (...) pp. 42

Ante este hecho, puede decirse que la escuela aporta modelos educativos que
forman a los integrantes de los pueblos originarios a semejanza del
neoliberalismo-capitalismo. Apuntalan sus objetivos a estas comunidades, sin
considerar realmente sus necesidades propias. Por lo tanto sera necesario
contribuir con una nueva propuesta critica que permita cambios dentro de las
mismas comunidades, en dado caso que sea concebible dentro de su cosmovision
y el contexto, partiendo del cuestionamiento central, ¢ cuan necesaria realmente es
la escuela? Ya que podria resultar de una incongruencia el adjudicar
problematicas dentro de estas poblaciones cuando no existen, pero ante todo se
comete un error en un primer momento al concebirlos desde una mirada en la que

“requieren de ayuda”.

Las politicas y procesos de institucionalizacion crean la necesidad de ayudar a los
indigenas, considerando a la educacién el mejor medio para su “progreso”, motivo
por el cual se instaura para despojar a los integrantes de los pueblos originarios de

su cultura.
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En el caso de los pueblos originarios, los objetivos planteados por la cultura
occidental, es su incorporacion y suma forzosa al desarrollo econémico neoliberal,
introduciéndolos a una economia monetarizada y de libre mercado. El objetivo a
cumplir se satisface de encontrar medios para lograr la unidad nacional, por lo que
en términos nacionalistas, la educacion articulara al individuo con la poblacion,
bajo la vision de una cultura uniforme que la reproducira, conservara y repetira
(Veiga-Nieto, 2015).

La relacion directa que media a los pueblos originarios y la educacion occidental
estd comprendida por un instrumento de aculturacion e indigenismo, que
permite la integracidn de estos a la cultura dominante a la par de dar paso a la
pérdida de la suya. La aculturacion nos permite comprender la visidn moderna
ante los pueblos originarios basada en la desacreditacion de estos sin contar con

un verdadero reconocimiento de sus culturas.

La cultura moderna esta impuesta e infiltrada bajo un discurso de “desarrollo” y se
contraponen visiones de vida ambivalentes, ya que el modelo de la modernidad
identificara la cosmovision, religion y cultura de los pueblos originarios carente de
todo valor en términos econdmicos. Por lo que propondra indicadores que haran

ver sus condiciones de vida como inferiores, y de necesaria normalizacion.

Ante la conformacién de escuelas rurales campesinas e indigenas, cabe rescatar
que no se han obtenido los resultados deseados, ya que los programas
implementados si bien descontextualizados, se conforman de tal manera que
excluye la lengua, habitos y costumbres de los pueblos originarios, privilegiando

los intereses del modelo dominante.

Términos como: normalizar, civilizar, des-componer; adquieren relevancia para
visibilizar el proyecto global ante aquello que ha sido clasificado como lo otro. La
educacion occidental siendo precisa en cuanto a sus objetivos, se ha confrontado
con problemas serios, cuando se trata de conformar un plan de estudio que

satisfaga la funcién de “asimilar” e “incorporar” al otro. Especificamente hablando
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de los pueblos originarios, desde la conformacion de una identidad nacional, su

integracion a ella no ha sido llevada satisfactoriamente.

Lo cierto es que el plan de homogeneidad ha significado una confrontacién entre
culturas, aunque visto minuciosamente, realmente la problematica radica en la
violencia de la imposicion. Los pueblos originarios, propios en su conformacion
como grupo, representan centenares de anos de historia que implica costumbres,
habitos, y tradiciones que simplemente no puede disolverse en una idea

dominante.

Ante esto se reconoce la delicadeza que resulta en conformar un modelo
educativo en un contexto indigena, al estar expuestos al riesgo latente de replicar
las practicas del modelo dominante, en cuanto a imposicion y dar por hecho

necesidades que no han sido expresadas por los propios habitantes.

La educacion para lograr este mérito se ha enfrentado a multiples retos, el
principal corresponde a la armonizacidon entre la cultura occidental e indigena.
Retos en cuanto a lograr un puente entre ambos mundos “sin tratar de imponer”
ha conllevado a una ideologia que se respalda bajo valores como el -respeto-y
—tolerancia-, pero realmente solamente ha permitido reafirmar las jerarquias de

poder.

Ya que se reconoce que mas alla de instaurar una educacién en pueblos
originarios, las intenciones no se limitan a esta causa sino realmente destituir y
desintegrarlas a consolidar las practicas de la ideologia neoliberal. Es por ello que
en el siguiente capitulo se discute el alcance de la apuesta educativa moderna
respecto de los pueblos originarios, centrando el impacto que tiene sobre las
formas comunitarias especificas, cuestionando a la educacién misma y la manera

que tiene al imponerse en los pueblos originarios.
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EDUCACION EN LOS PUEBLOS ORIGINARIOS

2.1 Antecedentes

La educacion para el mundo moderno representa una traslacion historica
constante, por lo que ha adquirido diferentes objetivos a lo largo de su historia,
siendo ésta cambiante ante las necesidades politicas y sociales demandadas en
una época particular, aunque continuamente ha sido un pilar fundamental en su

realizacion.

Haciendo referencia especificamente a los pueblos originarios, el concebir
propiamente la educacion dentro de su contexto, nos remite a pensarla desde
eépocas pre-hispanicas, en cuanto ésta correspondia a instruir a los guerreros en el
cumplimiento de un conocimiento que permitiera el avance de sus culturas,
aunque es posible considerar que esta atribucion educativa es una analogia

riesgosa cuando se habla desde la modernidad.

Posteriormente, en la época colonial la educacion fue concebida en un proceso de
evangelizacion y de cambio cultural para lograr la desaparicion de sus costumbres
“‘magicas” y rituales sagrados cuando se dirigia a los pueblos originarios, que les

permitiria civilizarse y propiamente fue concebida una educacion indigena.

Desde entonces, la educacion indigena se ha referido a aquello que se considera
los indios® deben de saber y no a la instruccién que los indios mismos ensefiaron
0 ensefan. Histéricamente su representa una apreciacién ajena de las culturas
mismas. En tanto ella adquiere un caracter serio a través de las transfiguraciones
politicas que sufrié el pais a partir del Porfiriato y Revolucion, la educacion
representaria un medio de avance no solo cultural sino econémico y politico a

partir del paradigma positivista comtiano asumido por las clases dirigentes. La

®La categoria de indio implicd su origen en el siglo XVI para asignar una relacion de inferioridad y
dominio a lo largo del periodo colonial. Su uso actualmente significa una condicién de “ignorante”.
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implementacion de clases multigrado y concorde a una educacién de “clase™, se
pretendia instaurar un plan educativo especifico a cada sector social,
encontrandose con mayor dificultad integrar a las poblaciones geograficamente

lejanas y pertenecientes a algun pueblo originario.

A partir del siglo XX, la educacion estaria enfocada en cumplir con un proyecto
fundado en la necesidad de consolidar el poder y control federal del Estado, en la
aspiracion interna de crear una nacion homogénea; las politicas educativas para
los pueblos originarios comenzaban a consolidarse en un momento de

incertidumbre, y terminaron por ser incongruentes e ineficaces.

El asimilar a los pueblos originarios, significd instaurar la educacion como via
principal para lograr su integracién a la unidad nacional. Ante esta idea particular
de unidad, es decir la idea de un mexicano que incluya al indigena y los otros,
conformo la idea de José Vasconcelos respecto a lograr la homogeneidad por
medio de una raza cosmica. Es decir, declarar el pais mestizo y culturalmente
plural, que significaba el fusionar la herencia espafiola e indigena. Sin embargo, el
discurso bien podria interpretarse como un modo de eliminar la multiplicidad
étnica, por lo que el antropélogo Manuel Gamio consideré que mas alla de lograr
la integracion de los pueblos originarios dentro de la sociedad moderna, era
importante rescatar su especificidad como culturas propias en la consolidacién de
Estado-Nacion (Bertley, S/N).

En cuanto al estado de la educacion y su surgimiento en el contexto socio-politico
posrevolucionario, ésta adquirié caracteristicas especificas en cuanto al apogeo
del desarrollo econdmico que correspondia al trabajo agrario hacia durante la
primera mitad del siglo XX y luego del triunfo de la revolucién. Ante la necesidad
de cubrir esta demanda, la educacioén fue reformulada por Moisés Saenz a partir

de una perspectiva -pragmatica social-, la cual estaria enfocada en lograr la

® Dada la industrializacion porfiriana, en algunas entidades de la republica, se consideré que para
que el pueblo accediera al progreso y elevara su nivel intelectual, moral y estético resultaba
necesario jerarquizar y diferenciar las escuelas en clases.
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integracion de los pueblos originarios por medio del decreto de campesinos
emprendedores, dando asi mayor prioridad a una expansionn econdomica por

medio de la produccién del campo (Bertley, S/N).

La escuela, ideada posteriormente por Narciso Bassols, vendria a concretarse por
medio de un enfoque que no solamente visualizaba la modernizacion del
campesinado, sino también su integracion politica y socioecondmica del pais va a

partir de la inclusion corporativa de los distintos sectores sociales (Bertley, S/N).

En esta misma linea, la escuela socialista, aceptada por Lazaro Cardenas, declara
al Estado como unica instancia de control del proyecto educativo, de este modo la
inclusion corporativa implico la creacion de nuevos departamentos, instancias de
organizacion e instituciones oficiales en representacién de los sectores obrero,

campesino y popular (Bertley, S/N).

La visualizacion de los pueblos indigenas estaria en su incorporacién a la
modernizacidén agraria, vistos como actores potenciales del desarrollo capitalista,
pudiendo ser asi asimilados por la subordinacion de la superestructura ideoldgica
a la estructura econémica. El empeno estatal de configurar la participacion de los
pueblos originarios en el desarrollo politico y econdmico, se concretd a partir del
indigenismo, que abogaba el reconocimiento de la cultura de los indigenas y
superar la aculturacion provocada por la imposicion de modelos educativos ajenos

a la realidad de las comunidades.

El indigenismo, como movimiento politico posrevolucionario, surge a partir de la
preocupacion que resulta de la marginacion de los pueblos originarios y su
necesaria integracion al modelo dominante. Por ello, se instala bajo la
institucionalizacién de la escuela para lograr introducir en las comunidades la
lengua nacional y difundir los elementos basicos de la cultura moderna (Citarella,
1990).

La necesidad fundamentada en los pueblos originarios de aprender el espariol

surge en torno al discurso politico de ventajas accesibles que reclama el hecho de
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que si es adquirido, es posible su integracion pronta a la sociedad nacional y
acreedores de derechos-beneficios que todo ciudadano goza. Los inicios de la
alfabetizacion de la poblacion indigena y la aplicacion de una ensefianza bilingue,
surgen a partir de la implementacion de un modelo estadounidense llamado

“Instituto  Lingiiistico de Verano” "

, cuyo intentdé recae en un proceso de
aculturacion, siendo de principal prioridad la castellanizacion, negando la validez
de las lenguas originarias. En este caso especifico puede resaltarse lo comentado
por Vergara (2010): “En el plazo medio de la escuela sirve, segun ellos, para
“‘progresar” entendiéndose este concepto como la forma de dejar de ser indio. Es
evidente que para la comunidad india la funcion basica de la escuela es la de

ensenar espafol” pp. 231.

El proceso de castellanizacion, en este sentido, resulta un medio que garantiza la
perdida de la lengua originaria y por ende al peso simbdlico que ésta tiene en su
comunidad. La jerarquizacion del espanol por encima de una lengua originaria,
resulta de una imposicion cultural que se manifiesta en la educacion comunitaria
de los 60s y actualmente a través de la diglosia''. En palabras de Hamel & Mufioz
(1981):

“La generalizacién de juicios y prejuicios a través de los discursos publicos, en el

sentido de que las lenguas dominadas serian menos aptas para las necesidades

comunicativas, llegandose a una situacidbn en que las consecuencias de la

subordinacién de una lengua se toman como justificacion para mantener la
discriminacion” pp. 129.

Se considera que la ensefianza de una sola cultura niega la reciprocidad del

proceso de ensefianza o comparticion de otras formas de vida, asumiendo una

10 Programa linglistico aplicado en el pais para la creacion de alfabetos, elaboracién de materiales
didacticos (cartillas de alfabetizacién, diccionarios, gramaticas practicas, material de lectura), para
numerosas lenguas y variantes dialectales indigenas en el proceso de castellanizacion.

" Situacion en la que coexisten dos lenguas en una comunidad de hablantes, de tal forma que, por
gozar una de ellas de mayor prestigio social que la otra, se emplean en ambitos o circunstancias
diferentes (mas familiar una y mas formal la otra).
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orientacién de curriculo complementario y no de una perspectiva transversal y

multidisciplinar.

El Método Swadesh'®, en sus inicios, pretendia generar una relacidon bicultural,
recibiendo aceptacion, en cuanto sus objetivos giraban en torno a la alfabetizacion
de los indigenas en su lengua nativa para garantizar tanto su desarrollo cultural
como el proceso de castellanizacion, pero resulté ineficaz ante la problematica que
corresponde a la defensa identitaria de los pueblos originarios, siendo el elemento

principal su cultura y lengua (Citarella, 1990).

Sin embargo, la educacioén bilinglie representd solo un pretexto para relegar el uso
de las lenguas originarias, pues en la practica se ensefia castellano y, de esta
manera, manifiesta la represion el uso de otras lenguas. En este sentido, De la
Fuente y Aguirre Beltran consideraron que la escuela podia funcionar como
espacio de transicion de las culturas originarias a la —mexicanidad- (civilizacién y
modernidad), si esta se ajustaba a las necesidades indigenas y modernas. Es
decir, se prepararia a las comunidades primeramente en la adaptacion de
escritura y habla del espafol, para su posterior preparacién técnica, que

conduciria al desempeio laboral de obrero o minero.

Sin embargo, en el descontento y los esfuerzos por rescatar su propia cultura, los
pueblos originarios exigieron que esta fuera aceptada en términos igualitarios que
la ideologia moderna, aunque en su estatus actual esto aun no ha sido posible, se

concretd la posibilidad de generar un espacio de dialogo entre culturas.

Con la creacion de la Direccion General de Educacion Indigena (DGEI) en 1978,
como respuesta a las presiones que los maestros y promotores bilinglues
(formados a partir de la institucionalizacion de la educacién indigena) ejercieron

sobre el secretario de educacion, se legitimé el modelo educativo bilinglie

2 Creado por Mauricio Swadesh, se emplea la representacién de situaciones comunicativas

cotidianas, empleandolos como vehiculos para la ensefianza, tanto la lengua materna como la
lengua nacional, aumentando el uso del castellano en la medida en que se adquiria su dominio.



29

bicultural. Este modelo concreta sus bases, en la implementacién de un plan
educativo que estimula el uso de las lenguas nativas coordinado con el espafol,
ademas de promover el uso de las primeras para estimular la horizontalidad. Esto
buscaba fortalecer, principalmente, el sentimiento de pertenencia étnica
revitalizando las lenguas nativas-, asi como la integracion geografica y politica del
pais, via el dominio general del espafiol como segundo idioma que operaba como

una mediacion simbdlica.

La educacion indigena concebida desde la biculturalidad, comprende el esfuerzo
por compaginar dos ideologias diferentes en un modelo educativo, es decir,
revitalizar la cultura propia de los pueblos originarios y los lineamientos de la
educacion occidental. Sin embargo, estaba claro que la sociedad hispano hablante
amenazaban a las sociedades tradicionales indigenas, definidas como culturas
propias. Lo que hace visible, entonces, este modelo educativo bicultural es lograr
el proceso de castellanizacion por medio de las lenguas originarias, siendo un
método eficaz para imponer la cultura dominante de manera rapida; esto,
constituyendo un mecanismo infaliblemente coercitivo para olvidar la lengua

materna (Hernandez, citado en Hamel & Mufioz, 1981).

La practica de una lengua originaria dentro de los pueblos originarios es tanto un
medio de expresion como anclaje de una identidad cultural, por lo que arremeter
contra su existencia a través de la imposicion del espafiol conlleva a una “violencia
civilizadora” (Olguin, 2001). Conservar o no conservar las lenguas, no es una
cuestion que pueda reducirse a asuntos de integracién o asimilacion conforme un
programa educativo ajeno, cuando a partir de esto se determina la evolucion o
extincion de la propia cultura indigena. Hirmas (2008: 31) hace mencién de esta
problematica de la siguiente manera: “(...) La tendencia homogeneizadora del
conocimiento (...) se ha transferido al modo en que se elaboran los textos y
materiales educativos cuyos contenidos (...) consisten comunmente en una
traduccidon del castellano a las lenguas originarias”. Asi, es posible plantear que

propiamente el modelo bicultural implementa el uso de traducciones de textos
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escolares y ejercicios del idioma dominante a la lengua materna, por lo tanto,
puede decirse que realmente no es portadora y transmisora de contenidos

culturalmente diversos (Abram, 2004 citado en Strdbele-Gregor, 2010).

La implementacion de libros de textos bilingles, parece considerar el espariol
como equivalente Iéxico con las lenguas originarias, sin embargo, cada lengua

tiene su particularidad, del cual resulta un error aterrizarla en una sola concepcion.

Aslmismo, el considerar a los pueblos originarios unicamente diferentes respecto a
la variable linguistica, incurre en un error categorico, que desconoce a la cultura
desde el interior de los pueblos originarios. En el marco de México, propiamente
se trata de una situacion de colonialismo interno, que privilegia la lengua y cultura
castellana a costa a las originarias. De esta forma, los pueblos originarios carecen
de instrumentos para ir desarrollando su propia lengua y, desde cada angulo, se
sienten —obligados- a abandonar sus modos tradicionales (Albd, 1995 citado en
Munoz, 2002). La UNESCO (2002: 47) lo refiere a través de la siguiente
declaracion: “Las lenguas (...) sus palabras —y las frases- han dejado de significar
cultura, vida politica, religion y son sustituidas por otros términos que responden

mejor, se piensa en los usos —necesarios- de la vida moderna (...).

Por ejemplo, en las comunidades zapotecas de la Sierra Juarez de Oaxaca no se
encuentra en operacion la educacion “bilingue-bicultural”’, se emplea actualmente,
el llamado método directo: una ensefianza exclusivamente en castellano. Los
curriculos no reservan el menor espacio a la divulgacién de la historia y cultura
zapotecas, excluyendo asi la condicidén indigena. El caso no solo abarca a estas
comunidades sino a varias mas del pais, lo que permite apreciar que
efectivamente la institucion educativa como es percibida actualmente, pretende
destituir a las formas comunitarias legitimas (usos y costumbres, valores y

cosmovision).

El resultado de las politicas educativas para los indigenas en el siglo XX fue

paradgjico, por un lado se avanzé ante el reconocimiento de la diversidad
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linguistica y étnica del pais y del estado de inequidad econdmica, politica y social.
Por otro lado, se avanza en la institucionalizacién de una identidad homogénea y
un modelo de educacién indigena con fisuras, que aboga aun en borrar las
diferencias entre los pueblos, ignorando la diversidad en cuanto a sus
antecedentes, las representaciones culturales y las expectativas que tenian en

torno a la escuela, agudizando asi la inequidad educativa (Bertely, S/N).

Las politicas educativas impuestas en los pueblos originarios, han resultado
fracturadas en cuanto su puesta en practica, ya que actualmente los programas
educativos exigen propuestas que el gobierno no le interesa cubrir por la demanda
que esto implica. La capacitacion de maestros bilingues es complicada por la
distorsidon e incomprensidon que se tiene de las lenguas originarias actualmente, no
existe el presupuesto para enviar maestros siendo necesario rotarlos a lo largo de

un ciclo escolar, asi como de rezagos en materiales e infraestructura.

Ante estas condiciones, la educacidon para los pueblos originarios en el siglo XX
estuvo lejos de asumir su responsabilidad financiera y ética en torno a un proyecto
de nacion pluricultural que asegurara el cumplimiento de los preceptos
constitucionales fundamentales. Las escuelas indigenas han inculcado la
preservacion de las culturas a partir de una nocion museistica y folklorica, que
encierra sus posibilidades de ser concebidos ante el otro moderno, en términos de

igualdad politica y social.

Ante el proceso de emigracién, que resulta de las deficiencias educativas, los
pueblos originarios son integrados a programas convencionales, que generan
multiples problematicas de rendimiento e inclusidén. Estos se auto-perciben en
negativo, en la inexistencia y como residuos de un pasado superado con la
integracion nacional, sintiéndose como extrafios y ajenos a si mismos. Aunque
viven y sobreviven como indigenas actuales y citadinos, no se reconocen en esa
historia y aprenden a ocultar su identidad por verglenza. La ensehanza
convencional, fomenta la pérdida de derecho a ser respetados en sus
particularidades linguisticas, culturales e identitaria; los libros de texto, las
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practicas escolares y la ideologia nacionalista se asocian la diversidad étnica con

un pasado arcaico.

Se comprende que, bajo este enfoque educativo, se considera a la diversidad
cultural como mero recurso que termina por generar un aislamiento cultural,
considerando a la cultura como un todo estatico y cerrado, aspirando concretar

una vision purista de ella.

Las estructuras de Estado en todos los niveles e instancias continuan, por lo
general, operando con esquemas centralistas. Se sigue imponiendo una vision de
desarrollo que excluye la vision indigena en la construccion de los planes
educativos, implantandose programas muchas veces sin consulta con las

comunidades que atienden.

La educacion dentro de una comunidad de rasgos de pueblos originarios, toma
una caracterizacion en cuanto a la nociéon de lograr una homogeneidad
perteneciente al proyecto Estado-Nacion. En sus primeros intentos, esta abogaba
por ser de caracter bicultural que preparaba a sus integrantes a una incorporacion

a la sociedad a través del reconocimiento de una cultura ajena.

Se consideraba bajo este modelo educativo, unicamente importante ensefar el
espanol, y lograr la alfabetizacién con finalidades practicas, sin embargo, ante su
valor —impositivo- e ineficacia este se transformd, en el modelo Intercultural
bilingue-, es decir, el fomento de una cultura de respeto al “otro” y la ensefianza de
su propia lengua. El integrar, y des-componer a los “diferentes” ha sido prioridad
de la educacion desde la conformacidon de una sociedad moderna, en otras
palabras fomenta una nocién de un “nosotros” (como unica verdad) y los “otros”

(como los “extrafios”).

Ante la comprension de la imposibilidad de lograr una destituciéon al menos de
manera repentina en términos culturales, como es el caso es de los pueblos
originarios, se recurre a la inter-culturalidad para apaciguar las diferencias en un

“dialogo amistoso”. Se supone considerar a la diversidad cultural, como el dialogo
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entre lo —distinto- y el establecimiento de canales reciprocos de comunicacion,

aprendizaje y experiencias (Vergara, 2010; Schmelkes, 2001).

En este sentido, la interculturalidad no admite asimetrias, es decir, desigualdades
entre culturas mediadas por el poder, que benefician a un grupo cultural por
encima de otro u otros. Como aspiracion, la interculturalidad forma parte de un
proyecto de nacién (Schmelkes, 2005). Asi la educacion intercultural comprendera
el resultado entre la integracion de las bases del modelo bilingle bicultural y
principios de horizontalidad de intercambio intercultural; reduciendo los conflictos

entre sociedades que se definen a si mismas culturalmente.

Las caracteristicas que conforman al modelo educativo intercultural, segun Hirmas
(2008) & Vergara (2010), son las siguientes:

¢ Resulta de un punto de encuentro entre culturas

e Es expresion articuladora del reconocimiento de la diversidad cultural,

étnica y religiosa

e Permite la comunicacién entre culturas e intercambio de “enriquecimiento

mutuo” y cooperacion
e Cultiva el respeto ante las diferencias
e Comprende y aprecia al “otro”
¢ Reconocimiento lo que se tiene en “comun”
e Permite el cultivo de la cultura propia que garantiza afirmar su identidad.

El conformar una ideologia politica que resalta las “diferencias” como medio de
enriquecimiento cultural y global, parece incorporar a la interculturalidad a través
del discurso educativo, acentuandose particularmente en contextos caracterizados
por condiciones de pobreza, marginalidad o asilamiento social. La interculturalidad
instaurada por medio de la escuela permite comprender al —otro- desde una

perspectiva positiva y de aporte a conformar una identidad nacional.
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En las poblaciones originarias la educacion intercultural persigue el conocimiento y
la valoracion de la cultura propia, asi como el reconocimiento del valor y el respeto
a las otras culturas con las que se comparte el territorio (Schmelkes, 2005).
Jiménez & Calderdon (2010: 172), mencionan al respecto que: “La diversidad
cultural y pluralidad de usos, costumbres, simbolos, cosmovisiones y lenguas son

condiciones fundamentales para garantizar la democracia de una sociedad”.

En estos términos, la diversidad sera considerada fuente de desarrollo, entendido
no solamente respecto de crecimiento econémico, sino también como medio de
acceso a una existencia intelectual afectiva, moral y espiritual satisfactoria
(UNESCO, 2002). EI fomento de estas discriminaciones positivas, encuentran su
origen en “asimilar’ las diferencias bajo un marco de derechos que declara en una
primera instancia la necesidad de la “educacion” y el conservar y difundir la propia

vida cultural de los pueblos originarios.

Ante la declaracion del Informe de 1996 de la Comisién Mundial de la Cultura y
Desarrollo (citado en Sandoval & Montoya, 2013), se afirma que la mayoria de los
gobiernos todavia definen y practican politicas de asimilacién, en cuanto, una
verdadera politica debiese dar la oportunidad a los pueblos originarios en
preservar sus lenguas. Es por ello que el periodo marcado entre 2003-2012,
constituye la “Década de la Educacién Inclusiva” en México, lo cual significo el
inicio del proceso de “obligatoriedad” de la inclusion; aunque anteriormente desde
los afos 70 a los 90, estas politicas fueron instauradas sin conseguir lograr las

metas planteadas.

Uno de los resultados de esta historia, en la afirmacion historica de su condicién
del otro, es que los pueblos originarios se adjudican sus fracasos por su falta de
integracion al proyecto moderno Estado-Nacion. En este sentido, la educacion
realmente tiene la funcion de eliminar y de convencer a los pueblos originarios que

son culpables de su propia eliminacién (Bourdieu, 2001 citado en Kaltmeier, 2010).
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En este sentido, conviene a la clase politica y al capital nacional “reformar”, “re-
funcionalizar”; disminuir la autonomia de los pueblos originarios para llevarlos a la
orbita de la regulacién estatal, para hacerlos depender de fuerzas externas. Esto
con el objetivo de rentabilizar mejor las inversiones vy, llegado el caso, lograr que
admita su propia ,desaparicion®. Tal es el caso de los yalaltecos de la sierra
zapoteca del Estado de Oaxaca, fendmenos que la crisis econdmica ha
provocado y de la participacion de la escuela como institucidn que no asume la
defensa de la identidad de los indigenas, sino mas bien prepara a las nuevas
generaciones para pensar diferente, y auspicia la emigracion en busca del éxito

personal a través de la educacion (Garcia, 2005)

2.2 Educacion comunitaria y occidental

Considerando el hecho de ubicar socio-histéricamente el alcance de la
educacién actual en el pais, en esta en particular se enmarcan una serie de
objetivos clave apoyados en la replicacion de un modelo econdémico capitalista,
que difiere en directo con la cosmovisiéon indigena. En el empefo de concebir a la
educacion occidental como unica forma de conocimiento, esta intercepta a las

formas tradicionales comunitarias de conocer.

Ante la percepcioén de los pueblos originarios en una conformacién —comunitaria-,
que hace referencia al conjunto de personas que viven una vida en comun
conforme a la construccion de costumbres, habitos, cosmovisién, lengua,
vestimenta etc. Una comunidad, se concreta, entonces, por consolidar una
identidad a sus miembros de manera personal y colectivamente segun Diaz

Gbémez 2001 (citado en Navarrete) a partir de lo siguiente:

- Concepcion de la Tierra, como Madre y como territorio
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- El consenso en asamblea para la toma de decisiones (Sistemas de Cargo y
Consejo de Ancianos)™

- El servicio gratuito, como ejercicio de autoridad

- El trabajo colectivo, como un acto de recreacion

- Los ritos y ceremonias, como expresion del don comunal

La cosmovisidn construida en comunidad a partir de la relevancia otorgada a la
tierra, implica el pilar fundamental de vivir en ella, puesto que de la tierra es
posible alimentarse, crea vinculos con los demas, pero sobre todo fomenta la
pertenencia e identidad en sus integrantes. Creando asi, una nocion que anhela la
armonia entre sociedad y naturaleza, partiendo del hecho que “no es posible
existir sin la tierra”. La importancia de respetar y venerarla a través de las
tradiciones propias de cada pueblo originario, va mas alla de las ideas
occidentales. Para los pueblos originarios, esto representa su manera de
relacionarse con su entorno de manera espiritual, social y politicamente; es parte

de su cosmovision.

Vivir en comunidad, significa, entonces, construir y apelar por el bienestar de una
colectividad, partiendo de la nocidon que “uno son todos y todos son uno”. El
avance dentro de los pueblos originarios dependera del trabajo realizado en
conjunto, asi como de las estrategias realizadas para sobrellevar Ilas
problematicas. Siendo el apoyo de unos con otros, la base primordial de vivir en
comunidad, el apoyar un vecino “sin recibir nada a cambio”, enriquece la idea de

servir para crecer juntos y fomentar el —bien comun-.

'3 En muchas comunidades el consejo de ancianos, o de principales, tiene una autoridad suprema.
Por lo general esta integrado por las personas, casi exclusivamente varones, que han ocupado los
cargos mas elevados del sistema de cargos, por lo que suelen ser de edad avanzada y tienen un
gran prestigio en la comunidad.
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Ante su contraposicién con el modelo dominante, estas formas de vida difieren
directamente con lo que se desea replicar a los pueblos originarios, y uno de los
obstaculos es esta concepcion de comunidad. Lo que se pretende infiltrar a modo
de educacidon en este ambito encuentra sentido en la posicion individualista a la
que se aspira, la repeticion de un conocimiento fragmentado y el fomento a la

competencia y evaluacion continua.

Los planes y programas han sido y son de caracter nacional, sin tener en cuenta el
medio ambiente regional- étnico, su origen social, cultural y linguistico; bajo esta
perspectiva, la pedagogia utilizada es la establecida por el sistema educativo
formal, sin ninguna referencia a las formas tradicionales de los indigenas
(Sandoval & Montoya, 2013) En este sentido, Garcia (2005) expone a partir de su
texto “La Bala y el Holocausto”, una serie de disociaciones entre la formulacion de

la educacion occidental y propiamente indigena:

1) La consolidacion de un curriculo que se sustenta en percibir la educacion
impartida en un aula, con tiempos estrictos, y que corresponda a un
curriculo en pro a cumplir objetivos, etc. En los pueblos originarios esto se

realiza sin tantos formalismos sino en el mero acto cotidiano.

2) Percepcion fragmentada de la realidad en contraposicion a las

concepciones globales que integran a los pueblos originarios.

3) Necesaria aparicion del maestro y material de texto en los planes
educativos occidentales y la carencia de esto propiamente en la “educacion

comunitaria indigena”, ya que todos son educadores.

4) Importancia de la colaboracion de tareas “colectivas” y representacion de
ritos, danzas que reafirman el sentido de identidad comunitaria, en

contraposicion al curriculo formal.
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5) Educacion como forma de vida para y con el pueblo dada a través de la

vida cotidiana (guelaguetza y tequio)'.

6) Educacion comunitaria para y por los cargos de politicos, educacion como
medio y no fin (uso educativo de la democracia), la educacion occidental
prepara a sus estudiantes para la reproduccion de un orden politico (no

educa por si mismo).

En el marco de la modernidad en marcha, la superacion de lo local aparece como
una obligacién para el desarrollo. No pudiendo comprender la otredad del
indigena, el modelo moderno quisiera borrarlo del mapa con todo y su arraigo a lo
local; sabe que para difuminarlo, desaparecerlo, basta con arrancarlo de su
comunidad, separarlo de su tierra; esto precisamente es lo que procura, todos los

dias, con sus curriculos interculturales y multiculturales.

Los conocimientos generados en comunidad, si bien de origen “popular’, son
desechados ante su contraposicion al modelo racional de conocer. En otras
palabras; los rituales, ceremonias, tradiciones, conllevados por los pueblos
originarios, resultan totalmente irracionales y de necesaria desaparicion desde la
l6gica del saber moderno, y su conservacién responde mas a la idea de
permanencia folklérica-turistica que como una legitima fuente de saber. No
obstante todo, lo cierto es que estas costumbres confieren un sentido de identidad
a sus integrantes, compenetrando una serie de relaciones complicadas con su

entorno y con ellos mismos, que la simple educacion no podra destituir con

"En México se conoce como tequio a la faena o trabajo colectivo no remunerado que todo vecino
de un pueblo debe a su comunidad. Es una costumbre prehispanica que con diversos matices
continda arraigada en varias zonas de este pais Sistema de cooperacion mutua que mantienen los
vecinos de un lugar, especialmente en las cosechas o en la construccién de viviendas; es
tradicional entre los indigenas del estado de Oaxaca. El tequio y la gozona aparecen como
vectores de la igualdad y de la cooperacién entre iguales; ensanchan el ambito de la ayuda mutua
en detrimento del contrato y del salario.
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ensefar la cultura occidental, aunque constantemente la desdibuja en su fuerza

social.

Cabe destacar que la educacion dentro de los pueblos originarios, no existia
como tal, sino el conocimiento era dado a partir del quehacer cotidiano. Esta
cobraba sentido en la interaccion con otros, a partir de la resolucion de conflictos,
el dialogo para llegar a acuerdos dados en las Asambleas a partir de la
intervencién de “autoridades tradicionales” y los “Ancianos”. El aprendizaje es
transmitido de manera oral, a través de la expresién de mitos y leyendas,
retomados como sabiduria popular transmitida de generacion en generacion. Es
por eso que el conocimiento tiene un sentido de —colectividad- y de relacion
directa con la constitucidn politica de la misma para el desarrollo de y para su

comunidad.

2.3 Problematicas en asimilar las diferencias

Ante la tensidn que implica la “diversidad cultural” respecto a estas formas
comunitarias tradicionales y la necesidad de decretar una sola vision mundial, el
Estado ha configurado en su proceder una —politica asimilacionista-, si bien
diferente a los modos de intervencidon violentos, pero con el mismo poder
simbdlico de imposicion. Se considera diferente el aceptar las “diferencias” y
“asimilarlas”, ya que el objetivo multicultural e intercultural parte del hecho que las
“diferencias” es algo con lo que se puede vivir, mientras esto sea de beneficio
economico-politico. Bajo esta logica se instaura la educacion intercultural basada
en el multiculturalismo en cuanto acepta la diversidad como lo “natural”’, siendo
posible el cultivar la tolerancia y respeto ante las diferencias y por ende es posible
la coexistencia entre culturas distintas (Corona & Pérez, 2010). La politica
asimilacionista acepta al otro como un “legitimo otro” que conviene y se recrea

precisamente desde este marco inter y multi.
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La interculturalidad, representa el discurso politico de integracién, y nace con el
fin de establecer y comprender las diferencias que el mismo Estado ha producido.
Sin embargo, las consecuencias de lograr una hegemonia, recaen en su propio
discurso paradojico y una utopia inconcebible antropolégicamente; siendo que las
diferencias culturales es un discurso que nutre la misma raiz del problema
(Michéa, 2002).

En contraposicion al modelo bicultural que instauré una educacion formal
desvinculada de la realidad indigena, la educacién percibida desde el
interculturalismo integra las tradiciones, ritos y conocimientos de los pueblos
originarios desde una mirada occidental, perdiendo su sentido original al formar

parte de los programas educativos.

En este caso, la cosmogonia indigena queda disecada en meros “contenidos”,
“‘informaciones” y “curiosidades, la educacién indigena, corre el riesgo de
favorecer un “enclaustramiento cultural” que idealiza los —pueblos originarios- en el
sentido de encapsular su cultura e identidad en términos estaticos. Bajo esta
perspectiva, los procesos interculturales devaluan las “otras formas de saberes” de
los pueblos originarios, colocando a estos en una situacion neocolonial ejercida

por el mismo Estado-Nacion.

Se considera que la educacion intercultural, si bien resulta de un cambio en la
percepcion de las “diferencias” en el plano educativo pretende, sin embargo,
recrearse en considerar la legitimidad de estas y conservarlas, es decir, parte de
un postulado que descansa en fomentar dicotomias de poder. Se recrea en la
nocion de integracion bajo la visidn de minorias que termina por destituir el valor
esencial de las comunidades o pueblos originarios por considerarlas un obstaculo
para el desarrollo de la —modernidad-. En este caso, la interculturalidad contempla
este postulado como medio para reafirmar la dinamica social global (Bartolomé,
2006 citado en Giebeler, 2010).
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Aunque se aboga en sus planes educativos, preservar y difundir la cultura de
origen resulta contradictorio, puesto que es casi imposible compaginar dos
ideologias sin imponer una sobre otra. Desde la nocién de —asimilar- e —integrar-
se considera que existe una cultura legitima y —otras- ilegitimas, por lo que la
escuela tratara de inculcar valores que no proceden propiamente de los pueblos
originarios. En este enfoque supone siempre la renuncia de la cultura indigena
para adoptar la dominante, el papel de la educacion para cumplir esta meta,
equivale a lograr afirmar una identidad nacionalista que en términos reales

significa efectivamente “destituir a este otro”.

Bajo esta perspectiva es posible ubicar las definiciones deterministas en la
ideologia neoliberal que aspira a la integracion mundial, donde resulta importante
cuestiona cdmo y con qué propdsito se construyen y usan términos como
etnicidad, minorias o mayorias nacionales (Strobele-Gregor, 2010). Como
objetivos centrales, entonces la escuela sera percibida para trabajar bajo un
proceso que sepulta la identidad propia de los pueblos originarios y prepara a sus
integrantes para desconectarse de su comunidad, los valores comunitarios seran

sustituidos por los valores y principios occidentales (Garcia, 2009).

La educacion representa, bajo esta ldgica, entonces, la imposicion de una
determinada cultura, es por ello que el respeto a la —diferencia-, es sdélo un
postulado demagogico que oculta el —exterminio- de la alteridad. En este caso se
trata de procesos “étnicos” y no realmente de procesos para interrelacionarse

entre culturas.

Entonces, a partir de la educacion son desvalorizadas las culturas indigenas,
encontrandose presionados por la discriminacion cultural, conduciendo a la
enajenacion o negacion de la cultura de origen, en aparente contraposicion al
decreto del Estado nacional, en que se declara constitucionalmente en los Art. 2 'y
4, el reconocimiento de una sociedad mexicana constituida pluriculturalmente y de

composicidn sustentada en los pueblos originarios.
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Esta historia no ha estado exenta de intervenciones violentas, incluso masacres
de por medio, siempre asociadas a la apuesta de concebir a la sociedad en
términos humanitarios -en una idea unilateral de humanidad-, se pretendié dar a
conocer una educacion que resolveria la demanda indigena de primera instancia;
defender sus intereses y en segunda preservar su legado cultural. Sin embargo,
ante la falta de percepcion de las diferencias desde su legitimidad, es inconcebible
una apropiacion de dos culturas, ya que terminara privilegiando sobre todo modelo

educativo occidental y sus intereses.

En todo caso, esa integracién no podria concebirse en términos de respeto a la
diferencia y su posibilidad de permanencia como tal. En este sentido la educacion
es empleada como una estrategia de integracion al proyecto Estado y no una
contribucion a la emancipacién de los pueblos originarios o enfoque de inclusién,
como es relatado en los discursos nacionalistas y respeto por las —raices

mexicanas-.

La fraccion VIl del Articulo 4° Constitucional, a la letra dice:

La Federacion, los estados y los municipios deberan, en el ambito de sus
respectivas competencias y con el concurso de los pueblos indigenas, promover
su desarrollo equitativo y sustentable y la educacion bilinglie e intercultural.
Asimismo, deberan impulsar el respeto y conocimiento de las diversas culturas
existentes en la nacién y combatir toda forma de discriminacion.

Los preceptos politicos creen cubrir esta demanda a través de la consolidacion de
instituciones que abogan por los derechos e intereses de las comunidades
indigenas, como CONAFE (Consejo Nacional de Fomento Educativo) y CDI
(Comision Nacional para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas), pero fracasan en

el cumplimiento de su vision y mision.
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A partir de la traslacion historica de la educacion indigena que comprende en un
primer momento en afrontar a la diversidad como problema educativo y de
desarrollo social. La percepciéon de las lenguas y culturas indigenas como un
obstaculo fue flexible ante la permisiébn de dar acceso a la educacién y
comunicacién, mediante estrategias bilingies que representd la transicion al
mundo e idioma hispanicos. En consecuencia, la reivindicacion de la educacion
bilingle a nocion bicultural, significé resolver la problematica de la diversidad,
atendiendo a esta como un recurso. Al permitir el acceso a las mayorias a la
educacion y al desarrollo industrial, se intentdé potenciar el capital humano a partir
de su cultura. Sin embargo, dicha nocion fracasé en el poco conocimiento que se
tenia respecto a los pueblos originarios cayendo nuevamente en una vision

unilateral de las culturas.

Si los pueblos originarios constituyeran un grupo homogéneo, seria relativamente
facil establecer estrechas relaciones, pero el problema se intensifica respecto a lo
que se ha mencionado; las culturas indigenas de México son diversas, diversas
desde el punto de vista étnico, en el grado evolutivo y posibilidades culturales. El
problema que surge ante los modelos educativos es su caracter unilateral y

homogeneizante, que intenta simplificar a estas culturas en una sola.

Lo cierto es que es indispensable estudiar separadamente a cada poblacion
indigena, en una forma integral, es decir, en todos sus aspectos, en todas sus
manifestaciones econdémicas y sociales, para determinar con exactitud qué es lo
que requiere cada una. Sin embrago, nada garantiza que la poblacién indigena se
apropie de los cambios juridicos e institucionales favorables a la construccion y
participacion en una sociedad multicultural plural, debido a que perciben
convergencias entre las reformas constitucionales y el neo indigenismo del Estado
con el ajuste econdmico, la apertura neoliberal y los costos econdmicos y sociales

que estos provocan (Mufioz, 2002).

Los tiempos politicos actuales en Latinoamérica y especificamente en México,
indican que esta negociacidn sera prolongada y no estara desprovista de
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condicionamientos ideoldgicos y de un temor a supuestos privilegios diferenciales.
Por tanto, la apertura y el pluralismo de las politicas publicas culturales vy
educativas, a corto plazo, dependeran mas bien de negociaciones politicas que de

razones educativas (calidad, equidad, pertenencia).

La educacién indigena, enfrenta actualmente retos no unicamente en la
consolidacion de un programa educativo que abarque las diferencias sino también
el enfrentar viejas problematicas no resueltas. Actualmente, se ha creado la ilusion
de que desaparecen los viejos problemas por el simple hecho de operar con
nuevas categorias y modelos educativos Pero poco importa la estrategia
metodolodgica, la opcion pedagogica o la orientacion de la politica cultural, si todo
ello cristaliza en la Escuela, si todo ello pasa por el afan escolarizador. El
problema verdadero recae en la destitucién e imposicion de ideas modernas por

encima de las propias formas culturales (especificas) de los pueblos originarios.

El fracaso de formas educativas, como la intercultural, ahondara en su propio
circulo de confusiones y falta de consenso por no concebir a los —otros- como
legitimos, dejarse de pretensiones de modificar o resquebrajarlos seran un medio
para progresar en esta problematica ya suscitada desde varios afios en México.
Ante la particularidad que supone comprender la educacién dentro de los pueblos
originarios, se ha generado una serie de cuestionamientos en torno a ella, siendo
la principal respecto a la esencia y objetivos que pretende lograr. Ante esto, se ha
comprendido que la educacion, adquiere diferentes significados ante el contexto

en donde sea ubicada y el proceso historico particular de la cual se nutre.

Por lo dicho, puede concluirse que no han podido mejorar las condiciones
—indigenas- sino mas bien se han vuelto mas complicadas mediante la expansién
del acceso a la educacion, si de la conservaciéon de sus tradiciones se trata, pues
la educacién ha operado como un medio “impositivo” por el que se ha infiltrado el
mundo occidental, y en ese ambito no ha podido consolidarse como un medio de

progreso indigena. La frustracidn generada ante la imposibilidad de lograr
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compaginar dos ideologias diferentes, seguira presentandose en cuanto no se

perciban legitimamente otras “formas de vida”.

Mas alla de restar valor a la educacion occidental en si misma, es necesario
problematizar su afan integrador-asimilacionista y la pretension de anclarle a un
medio que difiere en todo su bagaje cultural a costa de cualquier cosa,
convirtiéndola en una apuesta perversa y violenta respecto de las tradiciones de

los pueblos originarios.

Quiza la solucion a la formacién para la vida de los pueblos originarios no sea la
educacién como se concibe actualmente; quiza los cuestionamientos deben partir
desde otra mirada, una que se aleje de imposiciones y de verdades absolutas. La
discusién de fomentar o no una educacién indigena nos ha conducido a este
escrito, y ante ello se expresa la posibilidad de pensar -alternativas- que encajen
y tengan sentido social para los pueblos originarios. Una otra mirada supone
desprenderse de las verdades que postulan el mundo occidental, su dinamica y

su educacion.

Ante esta propuesta se hace alusidbn a la Psicologia Social Comunitaria y su
potencial contribuciéon al desarrollo de re-significaciones y mejoramiento ante la
propia concepcion de la educacibn y su fuerza para aproximarse
constructivamente a la condicion indigena. En el siguiente capitulo se abordara
sobre esta cuestion, poniendo en consideracion las bases tedricas de la Psicologia
Comunitaria, que incluye a la educacion libre y popular, la importancia de la
comunidad, trabajo comunitario y sobre todo la relevancia sustancial de generar

cambios desde los integrantes mismos.
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PSICOLOGIA SOCIAL COMUNITARIA

3.1 Antecedentes de la Psicologia Social Comunitaria

Como propuesta al presente trabajo, se considera que la Psicologia Social
Comunitaria (PSC) dada su relacion interdisciplinaria, permite vislumbrar
herramientas que conllevan a cambios individuales y por ende sociales que se han
hecho necesarios en el contexto politico actual. Su traslacion histérica aspira por
una disciplina flexible a la produccion de conocimiento que bien, tiene la
intencionalidad de resolver problematicas a nivel comunitario, como puede ser la

educacion.

Se considera que su quehacer en el ambito educativo propiamente dentro de los
pueblos originarios, es posible dado su planteamiento desde sus objetivos de
generar transformaciones y resolver problemas desde el propio seno comunitario;
partiendo desde sus bases tedricas como puede ser; la educacién popular, la
psicologia de la liberacidn, el sentido de la comunidad y el trabajo colectivo, que

dan alcance para trabajar en los procesos de intervencion desde la PSC.

El concebir otras maneras de organizacion en grupo (histéricamente hablando) y
de hacer “educacion” propiamente desde el mismo seno comunitario, es planteado
como necesario para el rescate de las redes de colectividad, que permiten
cambios de raiz. Considerando las implicaciones politicas de la educacién, que
replica la légica neoliberal, su cuestionamiento internamente desde la PSC
implicara no solamente cambios en este ambito sino en la estructura misma de la

comunidad en beneficio de su crecimiento.

Los elementos constitutivos de la PSC, que inspiran a la transformacion a través

de la critica y cuestionamiento, si bien, surgen ante un contexto de cambios socio-
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politicos que sobresalta la necesidad de mirar hacia los grupos en situaciones

vulnerables, y proponer cambios ante las problematicas comunitarias.

Alrededor de los afios 50 esta preocupacion se encontraba latente en desarrollos
comunitarios interdisciplinarios, en los cuales estan presentes las caracteristicas
que definirian posteriormente a la PSC, al igual que una particular estrategia
metodoldgica basada en la investigacion-accion, orientada hacia el cambio social y

la concientizacion micro, meso y macro de las comunidades (Marin, 1980).

El enfrentamiento a una serie de problemas que surgen del subdesarrollo de
Ameérica Latina y la dependencia de los paises que integran la region, permite asi
mismo la ampliacion de la Psicologia Social a su aplicacién a las comunidades
desfavorecidas socio-politicamente. Y aunque en Norteamérica, ya existia un
planteamiento de la Psicologia comunitaria, su orientacién predominaba hacia una
psicologia para la Salud Mental Comunitaria o bien, como una rama de la

Psicologia Clinica.

En América Latina la psicologia comunitaria, surge a partir de las
disconformidades dadas con la psicologia social que situaba bajo una percepcion
fragmentaria e individualista la solucion de problemas de indole social. Las
condiciones de vida y la necesidad de los grupos socialmente considerados
vulnerables generaron una urgencia para producir cambios y soluciones que
desde la psicologia no era suficientes. Tal planteamiento suponia para el
psicologo, el enfrentamiento de la problematica con una vision distinta: la de
diagnosticar en funcion de una globalidad y junto con esa vision, se plantearia una

redefinicion del sujeto psicoldgico en la relacion (Montero, 1984).

Es por ello, que a partir de los afios setenta se concreta un modelo alternativo de
intervencion que considera principalmente los aspectos positivos y recursos de las

comunidades, buscando su desarrollo, centrandose en el origen de la accion.
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Los miembros de las comunidades dejaban de ser considerados como sujetos
pasivos de la actividad diagnostica de los psicdlogos, para ser percibidos como
actores sociales (constructores de su realidad) (Tovar, 2001). Por lo que se busca
generar una metodologia basada en la accién y la participacion, que sea una
respuesta alternativa a los modos convencionales de estudiar esos grupos
sociales especificos que son las comunidades. En este sentido, el énfasis estara
enfocado en la comunidad misma y no en el fortalecimiento de las instituciones
(Montero, 2011).

En sus inicios la PSC analizé los procesos psicosociales que conducen a las
transformaciones sociales, ambientales y personales requeridos para satisfacer
las necesidades comunitarias y fomentar el desarrollo de la comunidad. Asi
también, aquellos procesos que pudiesen estar bloqueando y disminuyendo esos
esfuerzos.

Ya que las personas que se encuentran ante circunstancias socioeconomicas y
politicas adversas, aprenden a no confiar en sus propios esfuerzos y esperar que
otros hagan lo que se tiene que hacer. Mas aun, surge la creencia que un otro
(p-€j. el gobierno), tendran el control de las circunstancias, frente a la impotencia y
la debilidad de las personas. A esta circunstancia se sefala que la pasividad, la
desesperanza y la externalidad no son la causa, sino la consecuencia de ciertas

condiciones sociopoliticas (Montero, 1984)

Ante estos postulados la PSC, comienza a construirse teéricamente a partir de
varios campos disciplinarios para la interpretacién de su accion, para comprender
lo que tenia ante si. Esta comprension-interpretacion-teorizacion propia no surge

completa una vez, sino se construye en la praxis.

En sus inicios es posible ubicar teorias de la Tension Social (Dohrenwend)

complementadas con elementos provenientes del interaccionismo simbdlico y de
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la tendencia hacia una Psicologia Ecologica Transaccional (Newbrough vy
Christenfeld). Asi como postulados explicativos del conductismo de base
neoconductual, como las nociones de externalidad e internalidad que llevan a la
creacion del constructo del foco de control (Rotter); el paradigma de la
Desesperanza Aprendida (Seligman); las explicaciones del Bienestar Maximo
(Foster); las de origen psicoanalitico como la teoria de la personalidad autoritaria
(Adorno y otros). Todas estas comprenden una nocién comun que hace referencia
al control y poder sobre las consecuencias de los propios actos. Asi como
también, las teorias de la alineacion, la teoria latinoamericana de la Dependencia,
aparecen como explicaciones fundamentales de base que subyacen otra
interpretacion de la conducta (Montero, 2011).

Primordialmente, las ideas de Marx, comprenden la base y consolidacion de la
psicologia comunitaria latinoamericana, especialmente las ideas de los
Manuscritos econdémico-filosoficos de 1844 y 1848. Dicha teoria permitid
comprender los problemas comunitarios en el plano de la totalidad econdmica,
social, politica en la que se producen, superando la tendencia psicologista de

descontextualizacion.

Junto a estas ideas se ubican las aportadas por socidlogos latinoamericanos
influenciados por las ideas marxianas, entre las que se encuentran; la teoria de la
dependencia (Cardoso y Faletto, 1978), la teologia de la liberacion (Martin Baro,
1986), el movimiento de la llamada sociologia militante o ciencia social critica, en
la cual los trabajos de Fals Borda (1985) y Molano (1979) renovaron la
perspectiva ante investigadores e inventores sociales, para el desarrollo de
métodos, ente los cuales esta la transformacion participativa de la investigaciéon

accion (que sera descrita con mayor detenimiento mas adelante) (Montero, 2011).

Por ultimo, asi mismo la educacion popular postulada por Paulo Freiré, comprende
un peso relevante dentro de la PSC, por sus cambios hacia nuevas formas de

intervencidén social, mediadas y efectuadas por y con la comunidad, siendo



50

importante asi, un papel activo de los integrantes. Haciendo estos, actores de su
propia transformacion, en control de sus circunstancias de vida y del rumbo de su
accion. Esta corriente liberadora constituyé una importante contribucion al crear
conceptos, técnicas apegadas a conformar una desideologizacién, concientizacién

y liberacion.

3.2 Objetivos de la Psicologia Social Comunitaria

El objeto fundamental de esa practica destinada al desarrollo de la
participacion comunitaria, consiste en la movilizacion de un grupo particular (una
comunidad), para el enfrentamiento y solucion de sus problemas, los cuales a
través de la intervenciéon de agentes de cambio, percibira en sus dimensiones

reales y en sus relaciones con el medio en que se presentan. (Montero, 2004).

El delineamiento de sus antecedentes historicos, permiten centrar los objetivos
de la PSC en cuanto aspira a empoderar, transformar y liberar los integrantes de
las comunidades desde sus necesidades y situacion social, econémica y politica
actual. En cuanto a su conformacion tedrica-fenomenoldgica, por lo tanto,
reafirma esta idea concibiendo a los integrantes de la comunidad, como individuos
participantes que permiten su dinamica a través de las practicas que dan sentido a
la misma. Reconoce por lo tanto, un papel activo de sus miembros, que significan
sus realidades de modos particulares, en tanto esto, se considera que es posible
conocer la organizacién interna de la comunidad desde los individuos que la
conforman. En este sentido la PSC, se interesa por reconocer el caracter subjetivo
que deriva de la consolidacion de las comunidades propiamente y su ejemplo
utilizado para generar cambios desde el mismo individuo y por consiguiente
colectivamente. En tanto, que la subjetividad nos indica la relatividad de las
realidades; la construccion de significaciones de su entorno y como este se
apropia de ellas, da sentido a la reproduccion y conformacion de ciertas practicas

dentro de la comunidad.
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La relacion reciproca entre comunidad e integrantes se disuelve en uno solo, ya
que resultan del producto de una relacion bidireccional en cuanto que cada uno
significa al otro simbdlicamente y existen per se dé si. De este modo, el contexto
social es comprendido como expresion particular de la subjetividad, suscitandose
una mediacion entre el proceso societal general y la vida de los individuos reales,
ya que esta interpretacién concilia el analisis desde la sociedad para retomar a la

—individualidad concreta-.

El mundo social se concibe esencialmente como un mundo relacional e
intersubjetivo que se representa en un conjunto de normas, patrones y cédigos
que cada grupo humano construye en tanto su cultura, y que se expresa

fundamentalmente en el lenguaje.

El interés radica en acceder al mundo de los significados de los —otros-, desde una
perspectiva psicosocial, que recupera, la posicion de los individuos como
productores a través de una realidad socio-historica en cambio. El hombre y las
diferentes formas y niveles en que su subjetividad se expresa, se entiende en su
caracter de producto de tales condiciones sociales, concretas historicas y

especificas (Tovar, 2001).

En la condicidon de ser-social del individuo y la capacidad simbdlica de dar sentido
a sus comunidades, es posible a partir de un interaccionismo simbdlico, en donde
la realidad se construye a partir de la interaccion con el medio y la apropiacién
individual de los simbolos: “La accion solo es social si esta dotada de significacion
para quién la ejecuta” (Sociologia del acto de Weber). Considerando la definiciéon
de la realidad como social, que se construye en la interaccion, de la cual emerge
una realidad simbdlica; puede decirse entonces, que el mundo social se concibe

esencialmente como un mundo relacional e intersubjetivo que se representa.
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De este interaccionismo simbdlico se consideran tres pilares fundamentales:
e Los seres humanos actuan hacia las cosas en base al significado que éstas
tienen para ellos.
e El significado de tales cosas emerge de la interaccion social que uno tiene
con los demas.
e Estos significados se modifican por medio de un proceso de interpretacion

que utilizan las personas en su interaccion reciproca (Tovar, 2001).

Entonces, de esta manera la PSC encuentra tedricamente dos intereses
esenciales en su estudio de las comunidades:

1. Aquellas contribuciones que parten de considerar al hombre como realidad
abierta, acentuando el papel de los marcos sociales, estructurantes de
estas relaciones

2. Aquellas contribuciones que se centran en los objetivos de la disciplina, en

su significacion interventiva y promotora de cambios (Tovar, 2001).

La PSC, buscara significar y resignificar las imagenes, representaciones vy
vivencias compartidas en torno al sentido psicolégico que las relaciones y
practicas cotidianas revisten para sus miembros, las que se configuran a lo largo

de la historia individual y como grupo social.

En este sentido, con base a lo anterior, concretamente la PSC puede definirse de
la siguiente manera segun Tovar (2001): “El campo conceptual y académico
centrado en el analisis y modificacion de los sistemas sociales y en la
conformacién de las cuestiones sociales desde el punto de vista de la psicologia”
pp.97

El campo de la PSC, estara dado por el estudio de la subjetividad que se genera y
desarrolla en el nivel de insercidén social concreto que la comunidad constituye; lo

que se reducira en estudiar a esta unidad social a partir del sentido psicoldgico.
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Esta practica vendra dada por la finalidad de introducir cambios dirigidos a
desarrollar la capacidad en los individuos y grupos que a la comunidad constituyen
orientados hacia objetivos definidos por intereses y necesidades propios. En
este sentido, la PSC, estara interesada en ocuparse del bienestar de las

comunidades dentro del orden social mas amplio.

Cuando se define el objeto de estudio de la disciplina, ésta se precisa en un
abordaje que plantea el estudio de la subjetividad configurada incluida su
expresion individual- en el nivel de mediacion psicosocial especifico que es la
comunidad. La subjetividad no tiene valor si se le analiza de forma abstracta,
aislada de las dinamicas en que se conforma y fuera de una logica sistémica que
le confiere un lugar en la regulacion y representacion de las relaciones cotidianas

donde se construye.

Gergen, uno de los principales impulsores de la corriente socio-construccionista,
coincidira con la psicologia comunitaria en muchos aspectos de base
principalmente en asumir la comunidad como una totalidad en la cual se da una
transformacién social a partir de la vida diaria y la concepcion del ser humano

como actor y constructor de su realidad.

Se considera, entonces, que toda transformacion debe serlo tanto en el ambito
social e individual, ya que las soluciones no tendra real efecto sobre la comunidad
si no involucran la participacion de los individuos a los que van dirigidas.

Una comunidad, tiene el siguiente significado segun Rappaport, (1977 citado en
Tovar, 2001):

“Un grupo social que comparte caracteristicas e intereses comunes y que es
percibido o se percibe a si mismo como distinto en algun sentido a la sociedad en
la cual existe (...) constituyéndose en torno a vinculos econdmicos, politicos y
sociales en relacion a la actividad vital de la poblacién que compone”. pp. 97
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De esto se conforma un sentido de comunidad que significa a esta misma, como
un espacio de construccion de determinadas identidades de pertenencia, lo que
implica el compartir en algun grado cierto universo simbodlico y de naturaleza
afectiva que es comun a sus miembros. Bajo estos lineamientos, una comunidad
se identificara por aspirar a conformar una membresia entre todos, satisfaciendo
las necesidades personales y colectivas, permitiendo asi una conexion emocional

compartida.

Se considera que dentro de la comunidad misma surge la conformacion de
significaciones, relevantes en la constitucion propiamente de la subjetividad
individual y colectiva. Es por ello que se considera a la comunidad en un nivel de
insercion concreto, entendiéndose como proceso instituyente de la subjetividad en

donde se genera, desarrolla y expresa.

Crucialmente para la PSC, la comunidad sera el espacio instituido e instituyente
de la subjetividad de los participantes que la integran, ya que se recupera la
relacion de reciprocidad crucial para entender la naturaleza construida de las
comunidades y por lo tanto la posibilidad de generar cambios sobre ella desde el
sujeto-individual (subjetividad). Su logica de interpretacion desde su
experimentacion, vivencia, construccion y deconstruccion permite percibir a la
comunidad desde una vision psicosocial, vislumbrandose como disciplina que

aspira a lograr transformaciones dentro de la misma.

Las configuraciones subjetivas que constituyen el objeto de estudio de la PSC,
tienen la facultad de definir a sus integrantes respecto a la pertenencia social que
la comunidad representa; son espacio de construccion de las identidades de sus
integrantes. Esto quiere decir que se revaloriza a la historia individual para llegar a

comprender esta trama social.
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La PSC se conformara de tres elementos constitutivos:

1) Rescata la subjetividad en sus diferentes formas de expresion como unidad
basica de estudio

2) Dimensiona esa subjetividad en una perspectiva histérico-concreta
especifica, lo que hace comprenderla como sistema abierto y en desarrollo,
cuyas coordenadas de tiempo y espacio estan en la cotidianeidad que la
comunidad representa.

3) Concibe a esa subjetividad configurada en su diversidad y singularidad
(Tovar, 2001).

La comunidad, significara para la Psicologia Social, el espacio de conformacion y
desarrollo de una subjetividad social, pero, no supraindividual, que se construye
alrededor de procesos relacionales de las practicas cotidianas de sus miembros,
aunque, ya que su esencia no es el construir una interaccion sino una
construccion subjetiva, ideal e interna.

Las comunidades, interaccionan en torno a esferas de su vida cotidiana,
constituyendo el segmento objetivo de su modo de vida concreto, el que tiende a
nuclearlo. Ahora bien, la caracterizacién de estas esferas vitales y la consideracion
de su caracter determinante, interjuega en el analisis de la PSC, por no constituye

el objeto de estudio en si.

Al psicologo social comunitario le interesa la representacion subjetiva que la
poblacion de la comunidad tiene de ese modo de vida cotidiana: cémo lo esta
vivenciando, como lo conceptua, qué conflictos percibe y en que potencialidades
de desarrollo se valora. Asi como también, el comprender esto, sera posible lograr
una autogestion para que los individuos produzcan y controlen los cambios en su
ambiente inmediato (Montero, 2004; Tovar, 2001). Actuando sobre los individuos,
como agente de cambio, el psicdlogo en la comunidad inducira la toma de
conciencia, la identificacion de problemas y necesidades, la eleccion de vias de
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accion, la toma de decisiones y con ellos el cambio en la relacion individuo-

ambiente, con la transformacion de este ultimo.

Por lo tanto, en cuanto interesa el penetrar en la esencia de las subjetividades
como medio de la representacion simbdlica de las comunidades y como son

significadas las problematicas, la PSC le interesara en términos concretos por:

1) El estudio de las dimensiones simbdlicas propias de los grupos humanos,
redimensionarlos en el marco de una cultura determinada y a concebirlos
como procesos poseedores de una historia y potencialidad de desarrollo.

2) Trabajar en una dimension tridimensional que incluye la singularidad
individual, los contextos especificos de su construccion y el nivel marco
estructural.

3) Estudiar a la comunidad como construccién y espacio psicosocial (Tovar,
2001).

En otras palabras, la investigacion psicosocial trata de elaborar estrategias de
acceso al mundo de los significados de los otros, desde la posicién de ellos
mismos. De esta manera, su intencionalidad fenomenoldgica, tiene sentido a partir
de las interacciones del sujeto individual con el otro en las construcciones
subjetivas y colectivas. La aproximacion al conocimiento psicosocial que de esta
forma se fundamenta, se interesa en el contexto social de los significados en que

el sujeto se involucra.

El objetivo ultimo de la PSC sera lograr no sélo un cambio psicolégico en las
personas, sino ademas, el afectar su entorno proximo (comunidad) y con él las
relaciones individuo-grupo y grupo-sociedad. Generar cambios tanto cuantitativos
como cualitativos que colocaran esas relaciones en un nuevo nivel. Es decir, se
producira un movimiento transformador en dos sentidos; el individuo al producir

cambios en €l mismo produce cambios en su ambiente y viceversa, planteando
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asi, el desarrollo en una relacion dialéctica de transformaciones mutuas. En esta
linea, su concepcion metodoldgica se interesa por la naturaleza del propio proceso
de la obtencién de conocimiento para guiar la practica y conllevar a la modificacion

de una realidad dada como parte del mismo proceso investigativo.

Al interesarse el psicélogo social por lo singular-individual, en la medida que este
nivel es comprendido como expresion particular de lo social-general, en
contraposicion a la postura positivista de la cual se desprende; su apertura
metodoldgica de igual forma se adapta a la nueva concepcion de la PSC).
Partiendo desde las ciencias sociales sus formas metodoldgicas, siendo flexibles
ante su deconstruccion tedrica, abogara por consolidarse en torno a un enfoque
sistémico y construccionista, empleando metodologias cualitativas y un analisis
holistico de las situaciones problemas, asi como su interés persistente en la

investigacion y produccién de procesos de cambio y desarrollo.

3.3 Metodologia de la Psicologia Social Comunitaria

Como principales opciones metodoldgicas en la PSC se ubican las siguientes,

segun (Tovar, 2001):

e Investigacion-accién (Investigacién participativa):

Tendra como eje central la participacion de la poblacion en el propio proceso
investigativo, derivados de un problema practico siendo el objetivo principal dar
una solucion a éste. Esta es concebida como un proceso de conocer y actuar,
donde la poblacion implicada profundiza sobre el conocimiento sobre la realidad
particular y se involucra en un cambio en su beneficio. Se define por otra parte,
como un proceso colectivo de aprendizaje, donde la comunidad tiene el control del

mismo.
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Ademas esta estrategia metodologica se fundamenta en una relacion de
comunicaciéon horizontal entre los participantes, lo que resulta encuadrado
operativamente en el trabajo de grupo y en los métodos de educacion no formal
(p.€j. La educacion popular). En este sentido, sera crucial la participacion de cada
uno de los integrantes, en cuanto la comunicacion posibilitara el proceso critico y

transformador en funcidén de sus propias necesidades y recursos.

Se plantea que al aumentar el grado de participacién de los sujetos involucrados,
la investigacion deviene enriquecida, al incorporar la representacion de las
personas y grupos en el analisis, siendo esto su caracter cientifico (Vio Grossi,
1981 citado en Tovar, 2001). A continuacion se sefialan diferentes herramientas

de investigacion:

e Metodologia contextualista:

Esta metodologia destaca, el caracter procesal de la investigacidon; entendiendo
que el conocimiento se deriva de la interaccidn entre investigador e investigado,
esta ultima considerada marco de la construccidén de significados. Implica
colaboracion en la que hay genuino compromiso, involucramiento y
reconocimiento tanto por la autonomia de los participantes como por el producto
potencialmente trascendente que resulta de esta relacidon y no unicamente del

contexto mismo.
e Investigacion naturalista:

Su objetivo, esencialmente, es la comprensidn del significado que los participantes
confieren a sus experiencias; considera que estas realidades son multiples, tienen
un caracter construido y no son fragmentables. Considera al ser humano como
instrumento de investigacion basada en la indagacién fenomenoldgica y estudio de

campo.
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La investigacién s6lo se considera valida si se lleva a cabo en los propios
contextos naturales donde los fendmenos ocurren, ya que las realidades como un
todo no son comprensibles aisladas de estos contextos. Su disefio denominado
emergente, permite su flexibilidad ante la comprensién del fenbmeno en estudio,
siendo esta adaptable segun la interaccion entre el investigador y el participante,

desligandose de métodos deterministas.
e Investigacion etnogréfica:

La etnografia describe y reconstruye el estilo de vida de un grupo de personas en
convivencia, siendo de su interés la interaccion que emerge de las partes
involucradas en el proceso de investigacion. Esta interaccién es concebida en
términos linguisticos, a partir del lenguaje tomado como comunicacién o como
representacion cognitiva de una cultura. El énfasis en la construccion de
significados por parte de grupos humanos como realidades a penetrar desde
adentro, son proyecciones de interés para estudios que como los propios de la
PSC, las cuales, se plantean definir a la comunidad desde las perspectivas de sus

miembros para facilitar cambios a su interior.
e Metodologia configuracional:

En el marco metodologico configuracional se redimensiona el lugar de la
comunicacion como recurso para comprender la subjetividad comunitaria.
Redimensionando el proceso comunicativo como importante medio en el estudio
de la subjetividad, pasando de una concepcion epistemoloégica basada en la

relacion sujeto-objeto a una concepcion basada en la relacion sujeto-sujeto.

El diagndstico es un recurso empleado, para llegar a determinar las
esencialidades definidoras de las configuraciones subjetivas que se abordan. El
marco interpretativo debe ser construido a partir de la aproximacion histérico-

concreta, el sistema de significaciones y de interpretaciones.
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Los objetivos investigativos se construyen en término de una situacién problema
concreta, descrita desde el punto de vista de sus participantes, la cual se
operacionaliza a partir de la categoria de necesidad. Una necesidad se define en
un sentido carencial, en tanto son requerimientos del individuo con respecto a su
medio ambiente, ésta deviene en un criterio valorativo del sentido subjetivo de un

momento histoérico dado y de los cambios sociales que le definen.

Esta forma de abordaje desde la expresion de la necesidad por los integrantes de
las comunidades, propicia que estos se involucren en procesos participativos en
diferentes modalidades y niveles de participacion, asi como su motivacion para la
propia investigacion y sobre todo para la introduccidn de cambios de orden

interventivo.

Su valor metodolégico en torno a la necesidad nuclea multiples formaciones
subjetivas, indicadoras de la calidad de lo cotidiano en que el sujeto se representa
y vivencia, por lo que la indagacion de la necesidad conduce a profundizar en
dinamicas del orden de las creencias, valores, estereotipos, normas, sentimientos

que caracterizan a la configuracién subjetiva como una totalidad.

Las necesidades constituyen formaciones de esta naturaleza, intrinsecamente
portadoras de una contradiccion entre lo que se carece y el proyecto o anticipacion
de satisfaccion. Estas se consideran poseedoras de un alto valor diagndstico y, a
su vez abren el camino de la intervencién en la comunidad, al legitimar el lugar del

sujeto investigado. Este sujeto es asi integrado como sujeto activo.

La concepcion sistémica en que se analizan las necesidades comunitarias y a
todas las configuraciones subjetivas que a ellas se asocian, no se paraliza en el
polo carencial de la necesidad, también integra la percepcion que sus portadores
tienen -como individuos y como grupo social- de sus propios recursos y

potencialidades para jugar un papel activo en su satisfaccion. Por ende, el rol del
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psicologo comunitario estara enfocado en fungir como un agente de cambio y ese
rol estara ligado a aspectos de deteccidn de potencialidades y cambio en los
modos de enfrentar, interpretar y reaccionar ante las realidades. Teniendo como
principal objetivo, el lograr que la comunidad puesta a intervencion adquiera
conciencia de su situacidon y sus necesidades y asuma el proyecto de su

transformacion y control de su actividad.

3.4 Resignificaciéon de la educacion

El psicélogo social comunitario contribuye, entonces, a la co-comprension y
reflexion critica de las condiciones de la comunidad y facilita procesos que
favorezcan su transformacion. El valor de reciprocidad que acompafa a la accion
reflexionada, incide también en la resignificacion de éste acerca de si mismos y su

desempefio comunitario (Wiesenfeld, 2014).

Ante el esboce de los antecedentes, objetivos y comprensién de la PSC que han
permitido exponer en términos generales a esta disciplina, se desglosara a
continuacion el sentido dado a la proposicién inicial del presente escrito; que gira
en torno a la resignificacon de la educacién en los pueblos originarios a partir de la
PSC. Dentro de todas las bases tedricas que comprenden esta propuesta
psicologica, es posible extraer tres, que tienen sentido al abordar la educacion
desde otra postura en miras de un potencial para el cambio; estas son: la
Educaciéon Popular Liberadora (EL) (Paulo Freire), la Psicologia de la Liberacion
(PL) (Martin-Baro) y la Investigacion Accion Participativa (IAP) (Fals Borda). Su
integracion tedrica y metodolégica a la PSC, han permitido caracterizar su
flexibilidad y compromiso ante las causas sociales, por lo que se ha pretendido
partir de ellas, generando una propuesta que si bien, sea una —posibilidad- en el

trabajo con las comunidades en el ambito educativo.
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Pero, ¢Realmente es preciso seguir abogando por una “educacion” para los
pueblos originarios? Lejos de profundizar sobre los mismos postulados y modelos
educativos, se considera que la raiz a todo esta problematica es el concepto de
educacion y cémo se ha significado hasta el momento. Dado su caracter
impositivo y universal, la educacion, realmente no ha podido consolidarse
exitosamente dentro de los pueblos originarios, y remite a considerar que la
educacion occidental no es su educacion por desprenderse de sus propias
necesidades y demandas. La necedad politica de instaurar programas de
asistencia social y la educacion misma, nos permite vislumbrar una serie de

significaciones a la vida indigena que provienen desde una mirada occidental.

Ante esto, se considera que el conocimiento educativo externo, surge en un
contexto especifico que no puede generalizarse de manera global sin infringir en
otras formas culturales. El caracter de pretender consolidar una forma de vida
sobre ofra, es el principal problema a atender. Por ello, puede reflexionarse que la
educacion desde siempre ha sido un devenir de decisiones infundadas por un
modelo politico homogéneo, cuyos planteamientos e intenciones deciden lo que
debe ser la educacioén sin recurrir a la concepcion de quienes educan, ni pensar
que la respuesta se encuentra en los sujetos portadores de una cultura a quienes

se estan educando.

A manera de opinién Rincdén (2015) enuncia lo siguiente: “El sentido de nuestra
existencia es diferente al sentido de la existencia de estos sujetos, pues al no
disponerse a conocerlo se carece de entendimiento para interpretarlo vy
comprender el mundo de su vida (...)" pp. 198 Los pueblos originarios, conciben
sus procesos de conocimiento como medio de enriquecimiento y mejora para sus
comunidades, lo cual significa un proceso formativo para la vida, constituyéndose
en los escenarios de la vida cotidiana, lejos de libros, examenes y aulas. Esta

conceptualizacion de comunidad, aspira a consolidar una “vida buena” para todos
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sus integrantes, bajo la nocidn de paz; que aspira a vivir en armonia con el

entorno y con los demas (Diez & de Parres, S/N)

Lo cierto es que la transformacién de estas formas comunitarias por curriculos
occidentales, apunta al desmantelamiento de las mismas, siendo este el fin
principal. Ya que los valores fomentados en la comunidad, como el apoyo entre los
miembros, la autodeterminacion, la auto sustentabilidad, ocasiona en el proyecto

neoliberal la necesidad de lograr su erradicaciéon para seguir dominando.

La educacion que nace de la comunidad, atiende la realidad interna de ésta, y no
pretende juzgar a otras formas. La indefensién ante la falsa promesa de la
educacion occidental, ha consolidado en su formacién histérica a crear
resistencias sociales y recurrir precisamente a la educacion formal e informal en
un sentido de “defensa ante el intruso”, en algunos casos. O bien, decidir
colectivamente sobre su instalacion, si ésta tiene sentido para el avance a nivel

comunitario.

Ante este sefialamiento es importante reflexionar sobre los métodos occidentales
que son impartidos en los pueblos originarios, y el reto frente a estas formas
tradicionales que, si bien, “integradas” en el programa de estudios, no
compenetran realmente en la esencia de vivir en comunidad, pues la unidad en los
pueblos originarios no se somete a los clasicos indicadores sociales, sino que
comprende una estructuracion politica, religiosa, social y linguistica compleja.

Las principales problematicas a vencer resultan de la imposicion de la propia
concepcion de escuela y los procesos de aculturacion que incita. En este sentido
la practica educativa hegemonica representa un foco importante de estancamiento
al promover una pedagogia excluyente. Para ello, como se ha referido a lo largo
de esta tesis, que se hace creer a los pobladores indigenas que sus formas de
afrontar la vida son ineficaces y que requieren por ende, de una ayuda externa

(p-€j., la escuela), facilitando en términos socio-politicos la desaparicion y control
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de los pueblos originarios. Lees (citado en Garcia, 2005) menciona al respecto
que: “Buscar fuera de si misma (comunidad) soluciones para problemas internos,
permite la eliminacion de las funciones de la organizacién tradicional’ pp.
12.

3.4.1 Psicologia de la Liberacion

Desde la Psicologia de la Liberacién (EL) (soporte tedrico de la EPL),
Martin-Baro, hace especial hincapié en la nocién de la opresién como factor que
ha impedido conllevar a cambios de raiz. La cultura dominante implanta formas de
vidas especificas que pretenden ser replicadas y genera en los pueblos originarios
una nocion de normalidad, de la cual se apropian los pueblos y pueden replicar
sin cuestionamiento alguno. Bajo una nocién de ignorancia e inferioridad, las
formas dominantes hacen “creer” a los habitantes que estan desprovistos de una
historia o sentido de ser en el actual mundo moderno; ya que la opresion

economica, politica, material, social e ideoldgica implica una opresion psicoldgica.

De esta manera, se desconoce a estos grupos de su particularidad, colocandolos
en una condicién de inferioridad apropiada por los mismos pueblos originarios
(segun su particularidad). Lo propuesto por la Psicologia de la Liberacion,
comprende en un primer momento develar los dispositivos ideologicos que
someten y controlan a las comunidades (proceso de concientizacidén) y en un
segundo momento, construir en doble sentido (psicélogo y comunitario) un saber
sobre si mismos que les plantee la tarea de transformar sus propias realidades a
través de dos procesos propuestos por Bard: recuperacion de la memoria histérica

y desideologizacion de practicas naturalizadas (Ratner, 2015; Barrero, 2015)

Como praxis que conlleva a la liberacion, se considera que es preciso un proceso
de concientizacion, como pieza clave en los procesos de organizacion y cambios

comunitarios. Si bien hay la posibilidad de que no puedan liberarse, en cuanto no
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haya sido significado por los propios pueblos; es por ello que Baré acusa al poder
dominante de inculcar mentiras sociales que oscurecen la posibilidad de generar
cambios por ellos mismos. La dependencia hacia otros para la solucién interna de
los problemas comunitarios, conlleva a una paralisis individual y social que deja a

los pueblos estaticos.

El provocar una conciencia individual y colectiva dentro de los pueblos originarios
en torno a la discriminacion y desplazamiento cultural ejercido sobre ellos, debe
partir del analisis y critica al modelo socio politico imperante: neoliberalismo.
Comprendiendo que de este mismo surge el problema de la opresién, el provocar
conciencia sobre esta nocion y su efecto sobre los propios indigenas, permitira
percibir desde otra perspectiva sus problematicas. Ya que no puede existir una
liberacion o resignificacion si no se es consciente de su presente. Fals Borda
(citado en Ocampo, 2009) recalca la importancia de la recuperacion histérica de la
siguiente manera: “Es necesario la revaluacion de lo “propio” en nuestras fuentes
culturales (...) porque lo que es propio tiene una profunda razon de ser y de ello

puede depender nuestra supervivencia” pp. 26.

A partir de una nueva conciencia politica y social sera posible visualizar un nuevo
futuro historico que es la liberacion. Esto visibiliza la necesidad de una
recuperacion de la memoria histérica de los grupos comunitarios, en el afan de
otorgar armas intelectuales y politicas para defender sus intereses con base a la
concientizacién de lo que fue, es y sera. La distorsion historica de eventos
relevantes como: revoluciones, movimientos etc., por parte del Estado para el
cumplimiento de fines politicos de sumision, ha permitido el reforzamiento de una

realidad acabada sin posibilidad de realizar algun cambio.

Ante esta realidad de absolutismo conveniente para el poder, junto con la
recuperacion de la memoria histérica es de especial importancia desideologizar a

través del cuestionamiento las practicas naturalizadas y desvirtuar el
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mantenimiento de las estructuras de explotacion, ya que: “Todo poder que
controla, domina u oprime va creando formas particulares de resistencia”. (Burton,
2004; Mejia 2011).

Martin-Bar6 (1994, citado en Ratner, 2015) lo hace explicito a través del siguiente
fragmento: “El pueblo debe tomar su propio destino, tomar las riendas de sus
vidas, un movimiento que demanda superar a la falsa conciencia y lograr una
comprension critica de si mismos como también de su mundo y donde estan ellos”
pp. 57

Pero, lo cierto es que realmente la historia de las comunidades ha sido
desvalorizada al ser significada como un simple pasado enterrado y poco se ha
trabajado para rescatar la relevancia de ésta como herramienta de transformacion
comunitaria. Si una comunidad puede acceder a eventos en donde sus
antepasados conllevaron luchas para su emancipacion, puede que estos se
inspiren en esos actos para estimular acciones revolucionarias en el presente. Sin
embargo, la memoria de la comunidad sobre su historia no es necesariamente la
memoria histérica de lo que ocurrid histéricamente. Siendo que recobrar la
memoria histérica no es recordar a los oprimidos las memorias olvidadas, sino,
mas bien los datos objetivos sobre la experiencia que se debe suministrar al
pueblo para ayudarlo a articular una nueva y verdadera conciencia de la vida
social (Fals-Borda, 2012; Barrero, 2015; Ratner, 2015).

Es decir, ante este proceso, es necesaria una recuperacion-re-construccion-
concientizacién; reconocer lo vivido no sélo como mero dato histérico sino lo que
significd y puede significar en el presente, en la aspiracion de un trabajo politico
colectivo (Fals-Borda, 2012). En este sentido y parafraseando a Martin-Bar¢; “La
verdad de la mayoria popular no se la debe hallar sino hacer, se trata de rescatar

aquellos aspectos que sirvieron ayer y que serviran hoy para la liberacion”. Dando



67

pauta a descubrir no solamente las raices de lo que son, sino también lo que

pueden llegar a ser consolidando un nuevo saber social-politico.

La apropiacion historica de las comunidades implica un afianzamiento con su
origen y empodera para ejercer transformaciones para su defensa ante formas de
poder ajenas como puede ser la educacién. Aunque el proceso implica un ritmo
propio, la concientizacién permitira una praxis enfocada al cambio. La
adjudicacion de valores sobre los pueblos originarios, ha estigmatizado su
existencia en meros términos que juzgan una realidad de retraso e ignorancia, sin
embargo, causa cierto impetu el considerar el que hayan coexistido por tantos

siglos hasta la fecha.

Navarrete (2008) puntualiza su perspectiva diciendo lo siguiente: “Ser indigena no
ha significado aferrarse al pasado sino saber armonizar el cambio con la

continuidad, la fidelidad a las tradiciones con la capacidad de adaptacién” pp. 12

Si bien adaptados a nuevas circunstancias, la realidad que viven cambia socio-
histéricamente y ciertamente no se hablan de realidades estaticas sino de una
constante transformacion interna y externa. Ante la accion de los participantes se
decide en conjunto lo mejor para el crecimiento de sus comunidades. Esta es
posible de ser rescatada desde una posicion interna del “psicélogo”, hablando
desde la Psicologia de la Liberacion, recalcando una necesaria postura desde un
compromiso ético-politico con la comunidad, que corresponda a sus intereses,
para resolucion de problematicas desde una posicidn critica y propositiva (Martin-
Baro, 2015).

Dado que la superacion de las problematicas es dada en conjunto con el
“‘investigador” e “investigado”, no sélo se genera conocimientos sino cambios, esto
ultimo como finalidad prioritaria de la PSC. Como es sefalado por Mejia (2011):

“Lo mas importante es el proceso y la manera como los diferentes participantes se
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involucran en una accién que es grupal y social en su dinamica y en sus

resultados” pp. 137

3.4.2 Investigacion-Accion-Participativa

Es por ello la relevancia en la proposicidén de hacer énfasis en la union
entre estos postulados tedricos con la Investigacion Accion Participativa (IAP) de
Fals Borda, que precisamente sostiene la relevancia de la participacion activa del
investigador e investigado en una relacion horizontal (sujeto-sujeto) que en

conjunto crean una fuerza de transformacién propia y social.

Es desde la accion que es posible conllevar una reflexion y cambios como parte
de un ciclo repetitivo, que dirige en un primer momento a cambios desde un
enfoque interventivo y después por los propios integrantes de las comunidades.
En el reconocimiento de su independencia y capacidad de solucionar sus propias
problematicas sin la intervenciéon del Estado u otro elemento externo (Colmenares,
2012).

La nocion de reflexidn-accion-reflexion, recapitula los elementos fundamentales de
la teoria de la Liberacion que son el trabajo en colectivo, aplicacion de
conocimiento del cual surge para los grupos y concientizacion del trabajo llevado a
acabo (Dobles, 2015)

Fue de relevancia para Martin Baro y Fals Borda, considerar como eje central a
las propias comunidades, siendo que lo recabado en términos de conocimiento
tenia sentido en cuanto éste estaba al servicio de los intereses de las clases y

grupos mayoritarios explotados.
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Haciendo alusion a la ciencia positivista y su intencionalidad, Fals-Borda (2012)

propone ante ello lo siguiente:

“La utilizaciéon del método cientifico para describir, analizar y aplicar el
conocimiento para transformar la sociedad, trastocar la estructura de poder y de
clases que condiciona esa transformacién y poner en marcha todas las medidas
conducentes a asegurar una satisfacciéon mas amplia y real del pueblo” pp. 149

Dada su relacion en la resignificacion de la educacién para los pueblos originarios,
la labor investigativa realizada por la PSC como con la labor pedagdgica de
construccion de conocimiento, desde la IAP y la PL, se reconocen a los sujetos
como creadores de sus procesos sociales, reuniéndose dichas disciplinas para la

busqueda y consolidacion de propuestas transformativas.

Entonces, como objetivo primordial la IAP y la PL, cuya metodologia esta centrada
en el transformacion de los sujetos que a su vez transforman su propia realidad de
modo critico conforman una “Pedagogia de la transformacion”, como es propuesta
por Paulo Freire (Calderén & Lépez, 2016). En lo que respecta a la importancia de
rescatar las formas alternativas de la educacién, recae en hacer visible la nocién
de poder ser participes de la modernidad desde una postura legitima. En cuanto
se es consciente de la realidad, que es posible por la accion del individuo sobre
esta y viceversa, sera posible generar la agentividad abordada por la Educacion

Popular.

3.4.3 Educacion Popular Liberadora

La PSC, integra a la Educacion Popular Liberadora (EPL), como una de sus
bases tedricas, en cuanto ambas aspiran a conformar la transformacion de la
realidad en contextos comunitarios o minoritarios. Tanto la primera apuesta desde
la psicologia una resignificacon desde los integrantes ante las problematicas

dadas en su comunidad y la segunda propone un método educativo plausible a
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considerar ante las concepciones dominantes de la educacion. La PSC, retoma los
postulados de la EPL, pues se apoya de ella para cumplir sus objetivos
planteados, que recaen en el empoderamiento de Ilas comunidades
desfavorecidas. Considerando a la educacion una base para la replicacion o bien,
medio de transformacion de una forma de vida particular o modelo socio-politico
especifico. Se basa en las propuestas de la Educacién Liberadora (EL) de Paulo
Freire, haciendo frente a la educacién acritica, éste propone una practica
problematizadora- concientizadora, que ayuda a las comunidades a superar la
dominacion que sufre y lo haga sujeto de su historia. Concibiendo a la educacion
dentro de un marco de conflicto y lucha social que implique su situacion a un nivel
politico y no meramente instrumental. La EPL implica una opcion ética, politica y
pedagdgica para transformar la actual sociedad que parte del saber y la cultura de

los habitantes y se orienta a empoderarlos (Mejia, 2011).

Ante esto, se considera que la educacion debe atender las acciones, exigencias
y demandas de cada sociedad especifica, y, dentro de ésta, con el tiempo y
espacio en que se realiza; factor que no ha sido considerado hasta el momento en

la implementacién de programas educativos.

La Educacion Popular, puede explicitarse como una pedagogia consolidada para
construir una concepcién educativa que trabaja desde los intereses de los grupos
comunitarios, a través de la construccion de un poder popular cuyas metodologias
no se reducen a la esfera del conocimiento sino que éstas sean enfocadas a
reconocer los saberes populares, visibilizandolos como formas de saber de lucha y
resistencia (Martin-Baro, 2006; Fals-Borda 2012; Mejia, 2011).

La educacion, vista desde la alternativa de EPL considera su intervencion a partir
de la concientizacién de la propia individualidad de los grupos originarios y
conformacién de un grupo social. Desde una nocién politica, ésta tiene como

objetivos primordiales; 1) La recreacion de los paradigmas que plantean que otro
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mundo es posible, y 2) Revocar las condiciones de injusticia e inequidad que

pueden vivirse en las comunidades (Mejia, 2011).

Es precisamente lo aludido por La Psicologia de Liberacion y el Pensamiento
Bourdiano, en su énfasis de consolidar un conocimiento critico de la realidad que
aspire mas alla de acumular conocimiento. Un conocimiento que esté
comprometido a ser de utilidad para generar soluciones a los problemas sociales
actuales. La EPL se dirige a dotar de un pensamiento y un conocimiento critico
alternativo, que les confiera el poder a los pueblos originarios, en este caso, para
ser sujetos de esa transformacién que reordene la sociedad con miras al bien
comun. Ya que desde un pensamiento de la liberacion se lee la realidad para

transformarla, no simplemente para aprehenderla o conocerla.

La verdadera manera de aprendizaje para los pueblos originarios, se encuentra
dentro de su mismo contexto, siendo que ésta debe surgir de ella misma, en justa
valorizacion para revelar los mecanismos de dominacion y contradicciones
existentes de la sociedad. (Ocampo, 2009). Desde la nocion de un fortalecimiento
interno a través de la educacion, permitira conformar redes entre sus integrantes;
la unién comunitaria no sélo conllevara a cambios en ésta misma sino en su
posterioridad a otros niveles sociales.

Si bien, como es interpretado por la PSC, cuando refiere a la subjetividad
configurada por el contexto socio-cultural y viceversa; “Los micro procesos
siempre deben ser interpretados como relacionados esencialmente con macro

procesos mas fundamentales” (Martin-Baro, 2015).

Concebir a la educacion desde una nocion politica, significara que su relevancia y
su replicacion implica una serie de consecuencias en todos los ambitos de
desarrollo de los pueblos originarios. Cuando ésta proviene desde su propio
contexto, implica empoderar a sus integrantes para hacer frente a formas

dominantes de existencia a través del reconocimiento propio de su cultura entre



72

los propios integrantes, la comunidad, y posteriormente a un nivel nacional y

mundial.

Los sectores populares de América Latina reconocen que uno de los mas
importantes aportes que les ha hecho la educacion popular es la recuperacion,
reconocimiento y afirmacion de su identidad permitiendo asi, el reconocimiento
social a sus condiciones y luchas. Este proceso permite las bases para el
empoderamiento, como construccion de los grupos y los sujetos, y no como

capacidad dada por otros.

El proceso educativo, cultural y pedagdgico no se queda en una participacion de
tipo didactica o de dinamicas de grupos, sino que convierte a los habitantes de las
comunidades en actores sociales capaces de decidir sobre su vida colectiva,
construyendo su campo publico popular para colocar alli sus intereses. Por ello, la
educaciéon popular propone una educacion integral critica y creativa, como punto

de partida la realidad.

Ante lo que ha sido mencionado, las caracteristicas que conforman a la EPL
pueden concebirse desde una Pedagogia del conflicto, en el sentido que por
medio de la problematizacién y cuestionamiento de su realidad actual, es posible
concebir una apuesta educativa que se construye a partir de la participacion de
todos sus miembros. “Aprender a cambiar en medio del cambio”, asienta la idea
de concebir la pedagogia del conflicto como un aprendizaje que se encuentra en
una formacion constante, en cuanto, el sujeto se apropia de la realidad misma
puede actuar sobre ella, para asi conllevar a un proceso de cambio. Zonta (2010
citado en Dobles, 2015) menciona al respecto lo siguiente: “El desarrollo de la
comunidad debe ser visto no como un fin en si mismo, sino una etapa para otras

luchas, entre ellas la lucha por el poder colectivo” pp. 131
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El aprendizaje en la educacion popular construye una relacion individuo- realidad
que configura una autoconciencia y una apropiacion de estructuras de accion que
le abren a cada actor-sujeto posibilidades de ejercer practicas transformadoras. A
través de la nocion de concebir el aprendizaje como un proceso en construccion,
se considera que éste implica una problematizacién constante sobre la realidad
misma, pero, ante todo la manera en que esto modifica al individuo mismo
subjetivamente. Es por ello que esta mediacion se construye a partir de la manera
en que se esta en el mundo y en relacién con todas las cosas, comprendiendo un
aprendizaje reconstructivo en dénde los participantes deconstruyen y reconstruyen

su realidad.

Recordando, la importancia que comprende la accion como postulado principal de
la EPL, esta alternativa educativa aboga para que sus participantes como actores,
hagan uso de los saberes obtenidos en la practica critica y trasladarlos a la
resolucion de problematicas. Ante esto, el conocimiento pretende empoderar a sus
participantes, para consolidar sus propias formas de vida como una alternativa no

sélo educativa sino social y politica.

Mejia (2011) lo expresa en términos de cambio que queda descrito de la siguiente

manera:

“(...) La educaciéon popular construye los gérmenes de rebeldia, haciéndose
consciente de que ella por si sola no cambia el mundo, ya que necesita de la
accién de muchos otros procesos para lograr esa transformacion, pero también
ella se hace consciente de que si la educaciéon no cambia en una perspectiva
transformadora, el mundo no va a cambiar (...) pp. 170

Ya que es por medio del conflicto, en donde es posible crear cambios propiamente
en las comunidades desde las diferencias, partiendo desde la EPL, es entonces
una alternativa que busca la negociacion cultural a nivel micro, meso y macro.
Como negociacion, se apuesta al didlogo con otras disciplinas y modelos

educativos para conseguir la evolucion del mismo. La EPL permite la construccion
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desde la deconstruccién-construcciéon del conocimiento, haciendo asi de la
pedagogia un hecho politico-cultural que visibiliza la existencia de saberes que no

se mueven en la logica formal del llamado “conocimiento universal’.

Al divulgarse, la ideologia moderna dentro de las comunidades, surgié el
resquebrajamiento de ellas, ante la desacreditacion de sus formas de vida,
pretendido de esta manera su destitucion. Es por ello que la EPL, reconoce las
diferentes formas de conocer y actuar sobre el entorno, siendo uno de ellas, el
saber popular. Ante su desvaloracién frente al modelo global, era necesario
plantear nuevas alternativas que se enfocaran a concebir otras formas de vida a

un nivel legitimo frente al modelo neoliberal.

Mariategui (S/N, citado en Mejia, 2011) definira esta caracteristica de la EPL a
partir de la concepcion del saber popular que se caracteriza de la siguiente

manera:

‘(...) La existencia de los saberes populares, los cuales cuentan con una
racionalidad y una loégica propia generada por sus contextos de produccion, va a
permitir explicar el mundo diferenciandolo de los procesos del conocimiento propio
de la episteme de la modernidad (...)” pp. 129

Surge la negociacion cultural, para aportar cambios en este aspecto, ya que
apelando a concebir los saberes comunitarios como legitimos, estos podran ser
negociados ante otras perspectivas, con el afan de enriquecer dicha postura y
conformar un consenso colectivo de propuestas. En este sentido, la EPL busca
crear nexos entre las formas de conocimiento formalizado y comun, haciendo
especial hincapié en dar a conocer otras formas de vida y educacién.Con el fin de
construir colectivamente nuevos conocimientos y practicas sociales, la EPL, aspira
segun Mejia (2011), a la aplicacion seria de la interculturalidad como proceso
necesario para lograr la negociaciéon cultural, ya que esta aspira a construir un
mundo sin exclusion visibilizando las voces y las condiciones de los oprimidos

declamando la existencia de otras epistemes. Se orienta a desarrollar mediante
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procesos dialdgicos, la capacidad de leer la realidad, decir la propia palabra y
escribir la historia de la liberacion personal y comunitaria.

La negociacion cultural, puede asimilarse al concepto de entreculturalidad
propuesto por Sarah Berkin '°, que alude precisamente al establecimiento de
espacios en donde sea posible el didlogo entre los diferentes desde el
posicionamiento de una forma -legitima de vida-. La intencion de traer a dialogo
temas de interés discutible como puede ser la educacion, su percepcion desde
una negociacion cultural, apuesta por hacer visible las diferencias como medio

para lograr acuerdos con los —otros- para convivir.

A partir de este proceso, es por el cual se busca permitir igualdad en
oportunidades y no en condiciones-, en particular para con los pueblos originarios.
El generar espacios de dialogo desde una condicion legitima, que apremia no el
respeto a las “diferencias” sino al rescate mismo de estas. El eje que define al
proyecto desde la EPL y la entreculturalidad es “enunciar lo propio y desde el lugar

propio”.

La EPL aspira, entonces, a conformar y transmitir esta concepcion de ensefanza
como alternativas posibles, que no solo abogan por cubrir demandas en la
comunidad sino vislumbre el reconocimiento de otras culturas. A parte de los
posicionamientos de “respeto” y “tolerancia”, en este caso, se espera hacer visible
una educacidén desde la diferencia, puesto que se aspira a generar nuevas
condiciones en donde la manera de percibir a los demas sea a partir del
enriquecimiento y aportaciéon cultural, superando los estigmas sociales de
jerarquias. Se decreta la necesidad de argumentar distante a las ideas que

conciben la diferencia como un proceso de respeto al —otro-, se insiste en aportar

"> Consultar trabajo “Entre Voces” (Fragmentos de educacién “entrecultural”), 2007 Universidad de
Guadalajara Vol. 1y 2.
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hacia una nocion que integre las —diferencias- cuestionando a los procesos

discriminatorios.

Los grupos originarios, sefialadas como culturas diferentes, con cosmovisiones y
epistemes propias, han permitido la emergencia de una -educacién propia-, que
relee las claves pedagogicas de Occidente. El “buen vivir” ha sido recuperado de
estas culturas y colocado como parte de la alternativa desde los grupos originarios
a la mirada eurocéntrica, esta idea sera clave para mostrar el estar frente a dos
cosmovisiones que necesitan realizar una negociacién cultural para construir

mundos.

Como ejemplo practico, se proporciona el quehacer educativo significado dentro
de la comunidad indigena —wixarika-, cuyo objetivo se centra principalmente en la
conservacion y rescate de su cultura, considerando al mismo tiempo, el cuidado
de la naturaleza y el entorno. Esto externado a la Asociacion Jalisciense de Apoyo
a Grupos Indigenas (AJAGI), la urgencia por generar una propuesta educativa que
promoviera la cultura local y ofreciera respuesta a los intereses y necesidades
comunitarios. Esto situa en el centro la cultura wixarika, promoviendo en su

comunidad; la afirmacion de su lengua, costumbres y formas de organizacion.

Las comunidades en muchas ocasiones gestionan sus propios métodos
educativos para la creacién, refundacion o reorientacion de algun centro educativo
sustentado en la revitalizacién de la cultura y la lengua materna. Reforzandose
entre si, por medio de la integracion a redes o el establecimiento de alianzas. Ante
el afan de concebir otras realidades educativas, ademas de la occidental, se
considera que la educacion comunitaria permite vislumbrar estas posibles
alternativas, no con el interés de destituir la enseflanza occidental, sino en su

posibilidad de resignificarla en el proceso de intercambio cultural.
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Dando justo valor a ambas perspectivas de concebir a la educacién, existe la
posibilidad de aspirar a otros mundos, desde las —diferencias-, revelando y
visibilizando otras fuentes de conocimientos si bien, no reconocidas desde una
enunciacion epistemologica, pero si de una concepcion ontolégica que puede
aportar en un futuro proximo a la educacion, la superacidon de una teoria
tradicional.

Valorar otras formas distintas de pensar sobre los fendmenos presentes en el
mundo permitird cuestionar la cuestion de que el logos europeizante y la ciencia
proveniente de otras latitudes, sea la mas pertinente para educar a sujetos con un

sentido de vida y modos de vida inéditos.

La PSC afianza estos sefialamientos para cumplir su objetivo de generar cambios
sociales dentro de las comunidades, en cuanto a la -resignificacion de la
educacion- en estos grupos. Se comprende que, una resignificacion, a raiz de lo
abordado, implica no solamente percibir desde otra postura a la educacion sino el
comprender su entramado politico y social que compete. Las formas comunitarias,
concebidas desde su nucleo como —saber popular- o —educacion comunitaria-,
surgen para hacer un posicionamiento frente a las formas de dominancia
culturales. El desplazamiento de estos grupos ha permitido en algunos, crear
resistencias por medio del saber para hacer frente a la pérdida de sus costumbres,

adaptandose a los cambios provenientes del exterior.

En cuanto a resignificar refiere, parte de la critica ante las formas de opresién y las
alternativas dadas para crear una postura que resalte a las —diferencias- y su
empoderamiento comunitario. La educacion medio por excelencia para lograr el
resquebrajamiento de los pueblos originarios ha implicado en su transicidon
histérica diversos modos de afrontamiento y sometimiento; si bien los
movimientos y revoluciones resaltan la memoria de una colectividad que puede
generar cambios y deben ser —revividos-. Lo importante es recapitular cuales son

los posibles campos de accion frente a formas —dominantes- de existir y en esta
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percepcion que puede hacerse para cobrar conciencia de estas formas desde el

ejemplo de la educacion.

Es por ello que la intencion de la presente tesis no implica la sobreposicion de una
forma educativa sobre otra, se reconoce que ambas coexisten por medio de la
otra; el punto a rescatar es el impacto dado de las maneras dominantes de ejercer
esta practica de —educar- y su pretension de formar parte de culturas sin el
consentimiento de éstas. Rescatar lo que implica la educacion en los pueblos
originarios, pero sobre todo el dar cuenta de sus propias formas de
aprendizaje, significado desde el “bien vivir’. En si, la intencion es hacer visible
las —diferencias- desde una mirada de la psicologia, enfocada hacia otras
necesidades, hacer hincapié en su rol de generar trasformaciones a nivel colectivo
y en pro de cambios sociales. Es decir, se habla sobre lo que ha sido desplazado
sin la oportunidad de conocerlo realmente desde la esencia de ellos mismos.

Pues como sefiala Fals-Borda:

“La maquinaria imperialista es demasiado fuerte para que no pueda resistir los
ataques externos, aquellos que provienen de su periférico; pero es vulnerable

desde el interior”
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CONCLUSIONES

El interés de por una aproximacion critica y propositiva respecto de la
educacion ubicada especificamente en el ambito de los —pueblos originarios-, me
llevd a reflexionar, en un inicio, respecto de la importancia de concebir una
educacidén que sea contextualizada y tenga sentido en el marco de los llamados
Usos y Costumbres de estos pueblos. El proceso reflexivo, fue tomando sentido y
direccionalidad hacia la consideracion de que el cuestionamiento debe girar en
torno a la abstraccion que se ha hecho de la idea de educar, de tal suerte que se
asume que, al margen de sus rasgos especificos si algo se llama educacioén vy,

ademas, la impulsa el Estado, ha de ser un bien incuestionable.

La breve revision historica de la educacion del Estado moderno, en México
particularmente, permitid comprender su caracter historico. Esto permitié entender
a la educacion en tanto una expresion particular de consolidacion de intereses
especificos, vinculados estrechamente a las practicas de un modelo
homogeneizante, hoy de corte neoliberal-capitalista, afirmando con ello la idea que
esta educacion solo tiene sentido desde esta logica y precisamente se mantiene
en cuanto significa lograr el control y reafirmacién de su ideologia respecto de

cualquier tipo de poblacion.

La reflexion planteada, permitié llegar a un cuestionamiento mas puntual: ;Qué
sentido tiene la educacion moderna, de Estado, en contextos ajenos como los
pueblos originarios? Entendiendo que lo tiene desde la logica liberal moderna de
erradicar las diferencias y lograr la “integracion” de estos pueblos en el proyecto
Estado-Nacion, y que la escuela, sera un buen medio para lograrlo, el
cuestionamiento considera que, aun en su larga trayectoria de instauracion, ella no
ha tenido el éxito deseado, ademas de que diferentes pueblos aun buscan una

reivindicacién de su historia y tradicion.
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La busqueda de una posible respuesta a la cuestion, llevo a considerar el modelo
intercultural y su fomento a una tolerancia y respeto a las diferencias, advirtiendo
que tal esfuerzo tampoco ha permitido avances significativos, acaso asociado a su
planteamiento de incorporaciéon de lo moderno como el referente intercultural. Sin
embargo, cabe preguntarse: ;Qué no ha estado permitiendo que la educacion
avance en y para estos pueblos? Si bien, su intencionalidad de prosperidad y
respeto a las practicas indigenas es discursivamente planteado, es posible
considerar, a la luz de lo expuesto, que se ha quedado limitada en su comprension
global de estos pueblos en torno de sus reivindicaciones, quiza asumiendo que es
un bien el integrarse en alguna medida. Lo cierto es que estos grupos son
multidiversos entre si y se comente un grave error en conceptualizarlos en una

sola definicion y seguir actuando en torno a tal idea.

Entonces, ¢ Realmente se ha acercado la educacién en comprender los contextos
indigenas? Limitadamente, si. En la aspiracién a educar, se ha fracasado, aunque
desde la vision oficial se resalten avances cuantitativos al respecto. Por los
factores culturales (costumbres, habitos, lengua, cosmovision etc.) propios de
estos pueblos, a final de todo la tarea de educar no resulta ser de facil solucion. La
ensefanza de un curriculo occidental, ha quedado en un proyecto a medias, aun
con todos los esfuerzos para su implementacion en diferentes momentos (desde
luego, el fracaso incluye cuestiones de presupuesto o diferenciado interés
gubernamental, segun las épocas). ;Qué hacer con estos grupos? ¢Como

hacerlos parte de la sociedad sin desarraigarles? s Educar o no educar?

Se considera la premisa principal a considerar. Si antes del apogeo de la
modernidad no habia una significacién como tal en pueblos originarios, vendria a
concluirse que, efectivamente, la educacién resulta de una imposicion cultural,
politica y econdmica. Aunque algunos pueblos, ya la hayan considerado un medio
de empoderamiento y resolucion politica.
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En tanto, desde la apuesta por resignificar a la educacion, se considera que
resultaria fundamental en un primer momento detenernos, cuestionar y realmente
resquebrajar todas las —raices- de esta institucion. Si bien, como es propuesto,
aspirar por una educacion que surja del mismo contexto y fomente la tradiciones y
costumbres de las comunidades aparece como una via conceptualmente viable,
es preciso considerar las condiciones imperantes: ;Realmente sera posible

realizar cambios desde el mismo concepto de educacion? Considero, que no.

Recordando lo expresado por Wolcott (1974) en su descripcion de los procesos de
aculturacion ocasionada por la escuela y su afirmacion del “maestro como
enemigo”, asi como lo hace explicito el Maestro Garcia-Olivo, (2005) es posible
afirmar que no sera posible concebir otras alternativas si se ahonda sobre la

misma légica de educacion, al final de todo “sera lo mismo”.

El resignificar, supone actuar con miras hacia la realizacién de algo diferente a lo
ya propuesto y en marcha. El dar cuenta que hasta el momento la educacion ha
significado sobre su intencion la destitucion de los pueblos originarios, debe ser
elaborado desde los —propios- integrantes de esos pueblos. Si bien, estos se han
apropiado de distintas maneras de proyecto modernizador, cada uno tiene
significaciones particulares a nivel comunitario que han de ser puestas en

cuestion.

Resulta importante sefialar en esta via, el impacto dado desde la —imposicién- a
las —diferencias- que en efecto se realiza al educar. Es impuesta externamente a
los pueblos originarios una forma de vida ajena que obliga dejar la suya, por el
proceso de desvalorizacion que resulta ante las condiciones imperantes el seguir
actuando como pueblo originario. Por ello, un eje de cuestionamiento y critica
debe enfocarse al concepto de la —diferencia-, para desde aqui considerar
cambios de concientizacidn en los procesos de educacion y toda la organizacion

comunitaria en si. Se considera una -posibilidad- potencial, si se realizara un
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proceso de visibilizacién de las —diferencias- como se ha mencionado, desde la
—legitimidad-, es decir, antes de concebir un dialogo o intercambio, es importante
hacer consciente la importancia efectiva que contiene el ser otro efectivamente
diferente. Lo otro desde una forma de vida propia, que no sea asimilada a la forma

dominante en el Estado mexicano.

Quiza a través de esta visibilizacion, la educacién cobre otras significaciones
interna y externamente, a las comunidades. Educacion sin ser educacion, es decir,
sino como el proceso de alcanzar libertad, que reafirme condiciones de vida de

acuerdo a su pasado para su presente-futuro en la diferencia.

Los pueblos originarios, han sido percibidos desde la modernidad por —resistirse a
integrarse-, como un problema. La apuesta modernizadora arremete como un
choque cultural ante ellos, por visibilizar las diferencias efectivas y el trato desigual
que se genera. Nociones como integracion y homogeneidad, ofrecen una vision
cuadrada de la diversidad, encapsulandola en una sola. Es por ello, que es preciso
deslindarse de esta misma concepcion global y comenzar a reconocer a los

pueblos desde lo que -son- desde, para y en su comunidad.

Dados los estadios para aspirar a una liberacidn, como es propuesto por la
Psicologia Social Comunitaria, se considera necesario el reconocimiento de las
—diferencias- como postura politica, dada la resistencia irénica de la modernidad
en aceptarlas. Como elemento de partida se propone: Aceptacion, sin miras de
una intencionalidad adicional y por ende a la par del trabajo de fortalecimiento,
empoderamiento y resistencia comunitaria. Logrando por medio de esto, el rescate
a factores esenciales para crear mundos en “conjunto” como; el trabajo con y para

el crecimiento de todos, relacién ambiente-humano en equilibrio, intercambio etc.

Si bien, haciendo valer una funcion de la Psicologia Social Comunitaria, en tanto

uno de sus postulados incluye la comprension significacion y resignificacion dado
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su caracter —construccionista- de las realidades, esta puede coadyuvar a cambios
graduales tanto en lo individual como en lo comunitario. Cambios que surgen de la
necesidad de resolver conflictos y lograr el desarrollo dentro de sus pueblos. El
verdadero sentido que tiene mencionar a la Psicologia Social Comunitaria en este
proceso, surge de su posicion en interesarse por grupos vulnerables y su afan de
aportarles herramientas para su progreso en sus propios términos comunitarios

que a su vez visibilice, como se ha mencionado, a otras formas de existencia.

La educacion (resignificada), si bien, desde una nocion —popular-, puede permitir a
los integrantes de los pueblos originarios fortalecer su organizacion interna,
significando a su vez los cambios, no implica pretender un enclaustramiento socio-

historico.

Dialogar los cambios con otros, puede ser una via, en cuanto esto no sea posible,
visibilizar por el momento lo -diferente-, no por las formas acostumbradas en
concebir a la educacion sino desde procesos propios de existir. Visibilizar la
legitimidad en oportunidades efectivas para su diferencia en donde, acaso lo mas
importante, es —que ellos decidan lo mejor para sus comunidades-: posibilitar
procesos de vinculacidn con la modernidad legitimos, sin forzar en la

homogeneidad.

Aspirar por dejar —ser-, es el anhelo...
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