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1) Introduccion

Desde mediados de la década de los setenta se ha acelerado un proceso de emergencia indigena
en toda América Latina, que se ha expresado en una lucha por el reconocimiento al interior de
cada uno de los Estados Nacionales, y por un conjunto de reivindicaciones. En varios paises de
la region, esto ha significado fuertes conflictos y nuevas leyes y reformas constitucionales donde
se garantizan los derechos indigenas. Es por eso que se habla de una nueva politica indigenista
en el continente. Dentro de este marco, la reivindicacion de una educacién intercultural bilingiie
para los distintos pueblos indigenas aparece como central para la construccion de una sociedad

pluricultural y multilingfie.

A principios del siglo XX en América Latina, con la consolidacion de los Estados Nacionales,
se impone un orden hegemonico criollo, a través de una educacion homogeneizante que
desconoce las diversas culturas existentes, mediante la implementacion de escuelas publicas en

las poblaciones indigenas.

Esta postura asimilacionista establece una relacion asimétrica entre el uso de las lenguas
indigenas y del castellano, por lo que las lenguas indigenas se remitieron exclusivamente a un
uso en contextos informales e intimos, imponiéndose el castellano como el idioma formal e

institucional de los pueblos.

El contexto educativo de castellanizacion de la educacion ha girado en torno a la
reproduccion del orden hegemonico criollo como una forma de uniformizacion lingtistico

cultural implementada a través de la conformacion de los Estados Nacionales.

Por otra parte, la estigmatizacion de los indigenas como ciudadanos de segunda clase nos
sitta frente a un proceso de exclusion de las diversidades culturales, generando una
incapacidad por parte de la educacién chilena de considerar experiencias, saberes y

conocimientos de los educandos indigenas.



Después de quinientos afios de colonizacidn, surgen diversas experiencias de emergencia
indigena como forma de reivindicar su cultura y su lengua, apelando a la reparacién de la deuda
historica por parte de los Estados Nacionales, siendo uno de los principales bastiones de lucha la
conformacion de una educacion intercultural bilinglie como propuesta educativa destinada a

generar una transformacion radical del sistema educativo imperante.

La educacion intercultural bilingiie es percibida como un nuevo enfoque pedagégico de
revalorizacion y rescate de las culturas indigenas, como un modo de convivencia entre las
diferentes culturas, dentro de una ldgica de una sociedad pluralista que aspira hacia la busqueda

de un dialogo entre ellas.

Desde esta perspectiva, el refuerzo de la identidad de los distintos grupos indigenas pasa
necesariamente por el poder de la lengua como instrumento hacia un proyecto de cambio social,

ya que su uso obliga a explicitar la identidad étnica.

Por otra parte, nos encontramos con una educaciéon profundamente eurocéntrica, y por ende
etnocéntrica y xenofobica, con un fuerte sesgo de autoritarismo, que ha limitado el

desenvolvimiento de la mayoria de los alumnos indigenas.

En este contexto, la educacion intercultural bilingiie se plantea primeramente el fortalecimiento
de lo propio, del mundo indigena en este caso, para luego integrar la participacion activa de

ambas culturas, tanto de la indigena como de la no indigena, en la comprension de la realidad.

Desgraciadamente, todavia en las salas de clase podemos observar situaciones donde prevalece
una lengua sobre otra, el castellano, estableciendo una fuerte presion social e estigmatizacion de

la lengua indigena como un idioma retrégado, rural, de minorias.

La interculturalidad ha sido un concepto que incluye la problematica indigena desde un

contexto histérico de desarrollo de los pueblos indigenas en espacios nacionales, donde la



escuela ha sido la institucidn por excelencia para la asimilacién y el desaprendizaje a través

de la integracién al Estado Chileno.

Por lo tanto, la EIB surge como una alternativa al mestizaje uniformizador desde una
interculturalidad vivida dentro de un contexto de intercambio, de apropiaciéon, y de

subalternidad.

La educacion intercultural bilingiie se basa en la tolerancia, el respeto, el reconocimiento de
las diferencias desde un reavivamiento étnico que esta en directa relacion a la existencia de
lenguas y culturas criollas frente a lenguas y culturas indigenas, apelando a un respeto mutuo

entre culturas.



2) Antecedentes

Una de las primeras experiencias en torno a la institucionalizacion de la EIB en la Primera
Region, fue un proyecto de la OEA (Organizacién de Estados Americanos) ejecutado por la
Universidad de Tarapacd en Arica durante 1988 y 1989, bajo la direccion del académico
German Gonzalez. Este proyecto es uno de los primeros trabajos sistematizados por una
Universidad en torno al tema indigena, siendo uno de sus principales productos la Coleccion de

Curriculum Aymara.

Posteriormente, diversas ONG’s comenzaron a trabajar en torno a la elaboracion de una
educacion mas pertinente para las comunidades indigenas, destacdndose en Iquique el TER
(Taller de Estudios Regionales), con el proyecto denominado "Proyecto Educativo Intercultural”
(1988), donde se comenzaron a elaborar los contenidos fundamentales para una educacion

intercultural.

En Arica e Iquique, diversas organizaciones relacionadas al ambito indigena y a la
retvindicacion de una educacion indigena, como las organizaciones Pacha Aru, Aymarmarka, y
el Centro Cultural Aymara, colaboran en la consolidacién de programas educativos para las

comunidades aymaras.

A fines de los afios ochenta, un hito de gran importancia en cuanto al proceso de emergencia
indigena, es la realizacion de un Encuentro Nacional Indigena, realizado en Nueva Imperial,
con el candidato presidencial de la Concertacion, Patricio Aylwin. Los representantes de las
organizaciones indigenas se comprometian a apoyar los esfuerzos del futuro gobierno en
favor de la democratizacion del pais y a canalizar sus demandas a través de los mecanismos
contemplados en el programa de la Concertacion; en tanto Patricio Aylwin se comprometia a
instar por el reconocimiento constitucional de los pueblos indigenas, a la creacidn por ley de

una Corporacion Nacional de Desarrollo Indigena, y a la creacién de una Comisién Especial
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de Pueblos Indigenas con participacion de los distintos pueblos para estudiar una nueva

legislacion sobre la materia.

Asumido el gobierno de la Concertacidn, éste dictd, con fecha 27 de mayo de 1990, un
decreto supremo (N° 30) mediante el cual cred la Comisidén Especial de Pueblos Indigenas
(CEPI) con el objeto de que esta entidad asumiera la coordinacion de las politicas del Estado

en el ambito indigena y elaborase un proyecto de legislacion para sus pueblos y comunidades.

La funcidén general que el decreto asignaba a esta Comision era la de asesorar al Presidente de
la Republica en la determinacién de las politicas de gobierno respecto de los pueblos
indigenas vy, en particular, en lo concerniente a su desarrollo econdmico, social y cultural y al

fortalecimiento de su participacion en la comunidad nacional.

Entre las tareas desarrolladas por esta entidad durante su existencia hasta septiembre de 1993
cabe destacar la elaboracidn, con la participacién de las organizaciones indigenas, de un
proyecto de legislacion para el reconocimiento de los derechos de los pueblos indigenas del

pais por el Estado, derivando en lo que hoy conocemos como la Ley Indigena.

La dictacién de la Ley indigena nimero 19.253 (1993), legitimé juridicamente la Cultura y
Educacion Indigena, mediante el reconocimiento, respeto y proteccion de las culturas indigenas

contemplado en él articulo 28:

a) El uso y conservacion de los idiomas indigenas, junto al espafiol en las areas de alta densidad

indigena.

b) El establecimiento en el sistema educativo nacional de una unidad programatica que posibilite
a los educandos acceder a un conocimiento adecuado de las culturas e idiomas indigenas y que

los capacite para valorarlas positivamente.

¢) La promocion y el establecimiento de cétedras de historia, cultura e idiomas indigenas en la

enseflanza superior.



Por otra parte, en cuanto a la Educacion Indigena, en las areas de alta densidad indigena se
desarrollara un sistema de EIB "a fin de preparar a los educandos indigenas para desenvolverse
en forma adecuada tanto en su sociedad de origen como en la sociedad global." (parrafo dos)

Asi, entre los aflos 95 y 97 se crea una unidad especializada en EIB dentro del Programa de

Basica Rural del MINEDUC.

Se empiezan a ejecutar diversas capacitaciones a supervisores y empleados publicos para
sensibilizarlos ante la tematica indigena, realizandose talleres de lenguaje, de difusion de la

cosmovision aymara, de contenidos culturales aymara, entre otras actividades.

Como experiencias previas a la implementacion formal del Programa de EIB en el MINEDUC,

podemos sefialar un conjunto de jardines infantiles, escuelas y liceos:
a) Liceo C-12 de Pozo Almonte (1998-1999): "Apoyo a Experiencias de EIB en las Provincias
de Iquique", ejecutado por Emana y financiado por CONADI. Temas : cosmovision andina,

lengua aymara, metodologia de EIB, la EIB y la reforma educativa.

b) Jardines étnicos: 1992, JUNJI (Junta Nacional de Jardines Infantiles); capacitacion

educadores, auxiliares y funcionarios en lengua y cultura aymara.

¢) Jardin Infantil Aymara Ayrampito: experiencia piloto en la implementacién de la EIB en la

comuna de Arica.

d) Escuelas en EIB en la comuna de General Lagos: Visviri, Chujlluta y de Alcérreca.

e) Instituto Agricola Kusayapu: primera escuela técnico-agricola para nifios y jovenes aymaras

ubicado en el pueblo de Pachica, comuna de Huara.



3) Planteamiento del problema

En los afos noventa las organizaciones indigenas exigen tanto al Estado como a la sociedad en
su conjunto, que los reconozcan como pueblos indigenas, constituyendo en la practica una lucha
por una serie de derechos indigenas, como la autonomia, la autodeterminacion, los derechos

territoriales, entre otros.

El resurgimiento de lo étnico en América Latina estd vinculado con la reelaboracion de un
discurso indigena arraigado fuertemente en una suerte de “panindigenismo”, bajo un nuevo
lenguaje que articula una serie de demandas comunes por todo el continente, como por ejemplo

el advenimiento de una educacion indigena para y de los indigenas.

En Chile especificamente, la participacion indigena en instancias institucionales se encuentra
relacionada con la conformacion de organizaciones desde el Estado, como la CEPI en los
ochenta y actualmente la CONADI (Corporacién Nacional de Desarrollo Indigena), por lo que
podemos hablar de la conformacién de un “neoindigenismo”, que surge desde el Estado para la
elaboracion de multiples propuestas, como la ley indigena, contando con una mayo1

participacion de los pueblos indigenas.
Una de las principales demandas de las organizaciones indigenas nacionales serd la
implementacion de una educacién adecuada a la realidad de los alumnos indigenas,

fundamentalmente en el ambito rural, surgiendo programas en Educacion Intercultural Bilingiie.

Pregunta de investigacion

La educacion Intercultural Bilingiie constituye una de las principales herramientas de lucha para
la reivindicacion de una educacion pertinente de los pueblos indigenas en torno al contexto en

que se encuentran, tanto en al &mbito rural como urbano,.
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Desde esta perspectiva, {Codmo los diversos actores educativos estan concibiendo la Educacion

Intercultural Bilingiie en la primera region de Chile?

Justificacién e importancia

Esta investigacion se centra en un analisis comparativo entre las diferentes posturas que existen
en torno a la EIB, para dilucidar una suerte de lineamiento comuin que posibilite la elaboracién
de una planificacién regional en EIB, considerando similitudes y divergencias entre quienes

integran la comunidad educativa.

La comunidad educativa constituye el eje central para la articulacion de politicas en EIB,
incluyendo tanto docentes, familia como comunidad local en el proceso de enseflanza —
aprendizaje de nifos y nifias, por lo que se plantea una nueva vision en la implementacion de
una educacion formal, la participacion de quienes conviven cotidianamente con los educandos,

la familia y su comunidad de referencia.

Por otra parte, esta investigacidén pretende integrar la voz de quienes constantemente han sido
excluidos en la elaboracion de politicas educativas, los nifios y sus familias, a través de visitas a

las comunidades aymaras que cuenten con Programas en EIB.



4) Objetivos

General

e Diagnosticar la situacion de las politicas generales en cuanto a la planificacién de la

Educacion Intercultural Bilingiie en la Primera Regidn.

Especificos

o Identificar las distintas visiones de los actores educativos (comunidad, escuela y familia)

en cuanto a la EIB en la primera region.
e Describir y analizar las principales concepciones y demandas acerca de la lengua

aymara y de la EIB por parte de las organizaciones, lideres y comunidades indigenas

de la Region.

12



5) Metodologia

Método v técnicas

Esta investigacion se enmarca dentro de lo que fue la realizacion de la practica profesional
durante los meses de Enero, Febrero y Marzo del 2002, en el Instituto de Estudios Andinos
Isluga, de la Universidad Arturo Prat, sede Iquique, y mi participacion posterior en el “Programa
de Revitalizacién y fortalecimiento de la lengua aymara” dentro del mismo Instituto durante

todo el 2002 hasta Marzo del 2003.

Esta Tesis es un estudio cualitativo, de observacidn participante, involucrandome activamente
con los actores de estudio mediante la participacién en talleres comunales y jornadas de
evaluacion. Por otra parte, se realizaron entrevistas en profundidad sobre la percepcidén que se

tiene en torno de la EIB a profesores, alumnos y dirigentes aymaras.

Para analizar los proyectos y programas en EIB se consideraron los comprendidos entre 1999 y
el 2002, incluyendo un analisis de la primera fase de ejecucion del Programa Origenes en la
Primera Regidn, de socializacién de la EIB y reelaboracion de los PEI (Proyectos de Educacion

Institucionales) .
Finalmente se incluyeron los resultados de tres de los Talleres comunales sobre planificacion

lingiiistica para la revitalizacion de la lengua aymara, desarrollados en cuatro comunas de la

provincia de Iquique, realizados por el Instituto de Estudios Andinos Isluga.
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6) Marco tedrico

Como antecedentes generales en cuanto al ambito de la Educacién Intercultural Bilingiie se
consideraron dos perspectivas, por una parte se vio el desarrollo general de la educacion
indigena en Latinoamérica desde la experiencia mexicana, y especificamente el desarrollo de la
EIB en Chile, y por otro lado se rescataron las corrientes mas criticas dentro de la teoria
educativa, la educacion popular y la pedagogia critica, para posteriormente realizar un analisis

bajo estas diversas perspectivas educativas.

6.1.Antecedentes

La educacion popular (Paulo Freire)

La educacion popular constituye uno de los principales legados de los afios 60 en cuanto a la
articulacion de un proyecto educativo liberador mediante la lucha por profundas
transformaciones sociales. Su principal mentor y exponente, Paulo Freire, apelara
constantemente a la necesidad de un trabajo conjunto entre comunidad y escuela, mediante una
educacion contextualizada al ambito de lo local, que fortalezca la identificacion de la familia con
la escuela, permitiendo asi una planificacion conjunta del tipo de educacion a impartir segin

cada realidad sociocultural.

Dentro de la concepcion de educacion popular, Paulo Freire considera fundamental analizar la
importancia de la “concienciacion” de los educandos.

Este concepto se refiere al proceso donde los sujetos alcanzan una creciente conciencia de la
realidad sociocultural que da forma a sus vidas, como de su capacidad de transformar dicha

realidad mediante una reflexion critica (Freire; 1990).

El proceso de conocimiento implica, por ende, una unidad constante entre la accién y la

reflexién en torno de la realidad.

La educacion escolar formal posee una vision restringida del conocimiento, siendo una prictica

educativa basada unicamente en un acto de transferencia. Los educadores son los poseedores del

14



conocimiento, mientras que los educandos son entes pasivos y vacios que deben ser

domesticados.

“La educacion de caracter liberador es un proceso mediante el cual el educador invita a los
educandos a reconocer y descubrir criticamente la realidad. La domesticacion trata de impartir
una falsa conciencia a los educandos, que redunde en una facil adaptacion a su realidad,
mientras que una practica liberadora no puede reducirse a un intento, por parte del educador,

de imponer libertad a los educandos.” (Freire, 1990: 116)

Una de las diferencias radicales entre la educacion entendida como una tarea de dominacién y la
educacion entendida como tarea humanista y liberadora es que la primera es netamente un acto
de transferencia de conocimiento, reduciendo la educacién a una situacion donde el educador es
visto como “el que sabe” y transfiere sus conocimientos al educando, mientras que la segunda
constituye un acto de conocimiento donde el educando pasa a ser un agente activo en el proceso

de ensefianza — aprendizaje.

En este sentido, la escolaridad juega uno de los roles fundamentales dentro de los mecanismos
de reproduccién del control social, ya que permite el traspaso de los patrones culturales del
grupo dominante, por lo que la educaciéon formal ha consistido principalmente en un proceso de

adaptacion del educando a las condiciones socio-culturales existentes.

Pensar la educacion separada de la politica, del poder que la constituye, puede resultar riesgoso,
ya que nos lleva a separar la educacion del mundo en que se forja, reduciéndola a un mundo de
valores abstractos o de técnicas de comportamiento. No es la educacion la que da forma a la
sociedad, sino la sociedad la que formula sus propias normas en la creacion de una educacion

que sustente la vision de mundo preponderante.



La pedagogia critica

La teoria de la pedagogia critica remite a un proceso de cuestionamiento de la educacion formal
tanto desde la Educacion como desde las Ciencias Sociales, constituyéndose, de igual forma que

la Educacion Popular, en un proyecto de liberacion del educando.

La pedagogia critica se ha situado ante todo, como una practica de liberacidn,
comprometiéndose con la realizacién de la autodeterminacion y la creatividad social de los
sujetos que participan en el proceso de enseflanza — aprendizaje. Desde esta vision, existe una
esperanza colectiva en la autotransformacion y la transformacion social a partir de la

autorrealizacién de las personas.

La pedagogia critica presenta la realidad del aula como un proceso socialmente construido,
determinado histéricamente y mediado por relaciones institucionalizadas de clase, género, raza y
poder. El aula es un espacio de conflicto cultural donde se entrelazan una multiplicidad de
discursos en una constante lucha por la dominacioén, siendo la escuela un espacio regido por un

conjunto de reglas y practicas regulatorias.

Por lo general, las escuelas han sido percibidas como lugares desprovistos de ambigiiedades y
conflictos, sin rasgos de lucha ni de actividades contestatarias, donde no se visualiza la
construccion de las diferentes identidades y subjetividades de los alumnos segun las condiciones

en que viven y participan del proceso educativo.

“.. la vida escolar debe considerar como una pluralidad de discursos y luchas en conflicto, un
terreno en el que confluyen la cultura del aula y de la calle, y en el que los maestros, estudiantes
y autoridades administrativas aceptan, negocian y a veces rechazan la manera en que las

experiencias y prdcticas escolares son denominadas y llevadas a cabo.” (McLaren; 1998: 32)

Para muchos pensadores criticos se debe enfatizar la construccién social y politica de la
supremacia hegemonica de la cultura dominante en la educacién formal, mas que situar el

analisis en la importancia de la diversidad y la integracion. El modelo educativo del sistema
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dominante debe ser percibido como una ideologia con aspectos politicos, sociales e historicos
propios, por lo que no se discriminaria por el s6lo hecho de ser diferente, sino mas bien por la
naturalizacion de las diferencias, ubicando jerarquicamente a los sujetos como superiores 0O
inferiores, actuando éstos primeros como autoridad universalizante, negando la accién y la voz

de los Otros en nombre de la civilizacion y la modernidad.

“Dentro del llamado a la diversidad existe poco reconocimiento de, menos aun un compromiso
complejo con los procesos por los cuales la diferencia racializada se basa en ciertas economias
morales, taxonomias representacionales, relaciones sociales de produccion y consumo

dominantes, y la division social del trabajo existente.” (Ibid: 145)

La educacion formal, segin Henry Giroux, no reconoce el conjunto de relaciones existentes
entre la institucion escolar y las instituciones politicas y econdémicas, entre conocimiento escolar
y control social, siendo partidario de develar los mensajes ideoldgicos implicitos tanto en el
curriculum como en las relaciones sociales dadas en el aula, situandolos dentro de un contexto

sociopolitico especifico.

“Las escuelas ejercen de hecho formas de regulacion politica y moral que estan intimamente

relacionadas con tecnologias de poder que producen asimetrias.” (Giroux, 1997: 136)

En este sentido, es fundamental comprender las normas, valores y creencias que se transmiten al
estudiante a través tanto del contenido formal como de las relaciones sociales en el ambito

escolar, como curriculum oculto.

Un enfoque critico del cambio educativo debe analizar las contradicciones existentes entre este
curriculum oculto y el curriculum oficial de la escuela, especialmente en la forma de seleccionar
y organizar los contenidos. Se trata mas que nada, de considerar las implicaciones 1deologicas

que estructuran la vision de mundo de los educandos.

“Mds especificamente, las escuelas establecen las condiciones bajo las cuales algunos
individuos y grupos definen términos de acuerdo con los cuales otros viven, resisten, se afirman

y participan en la construccion de sus propias identidades y subjetividades.” (Ibid: 136)
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Por lo general, en las escuelas de corte tradicional, cualquier tipo de orientacion comunitaria en
el curriculum existe sélo formalmente y no en lo sustancial.

La pedagogia critica se plantea el fortalecimiento y la promocién de formas democraticas y
criticas de participacion e interrelacion entre alumnos y profesores, desarrollando en el
estudiantado la autoestima, la solidaridad, la cooperacion y la responsabilidad social a través del

trabajo en grupo y de una aprendizaje y apoyo mutuo.

“Asi pues, es necesario integrar conciencia critica, procesos sociales y prdctica social, de tal
modo que los estudiantes tomen clara conciencia no solo de como actuan las fuerzas de control

social, sino también de como es posible sobreponerse a ellas.” (Girouz, 1997: 79)

Las escuelas, por lo tanto, son lugares de lucha, de produccién y reproduccién cultural, encarnan
representaciones y practicas sociales que limitan o posibilitan el actuar de los estudiantes, siendo

uno de los elementos principales en la construccion de la experiencia el lenguaje.

“FEn este caso, el lenguaje se entrecruza con el poder en el sentido de que una forma lingiiistica
particular es utilizada en las escuelas para legitimar y estructurar las ideologias y los modos de

vida de grupos especificos.” (Ibid: 149)

Para la pedagogia critica es necesario que tanto alumnos como profesores sean vistos como
sujetos transformadores, que sean capaces de cuestionar los intereses institucionales y las
practicas cotidianas que se reproducen en las escuelas, analizando el poder como un proceso

activo dentro de la organizacién de la realidad sociocultural.

“El poder se convierte asi en una forma de produccion cultural, que conecta accion y estructura
a través de las formas que adoptan las representaciones publicas y privadas al organizarse y

estructurarse concretamente dentro de las escuelas.” (Ibid: 151)

Las escuelas responden a construcciones historicas y sociales de modalidades escogidas para
construir condiciones objetivas dentro de las cuales funcionen, vinculando la educacién con los

discursos de produccidn.
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Tales discursos ofrecen un analisis de las condiciones en que trabaja la gente, y la importancia

politica de éstas, lo que nos permite comprender las estructuras ideologicas y materiales como

practicas e intereses que legitiman representaciones sociales.

En un término mas especifico, el discurso de produccion tiene que complementarse con estudios
de formas textuales, como operan dentro de las escuelas formas culturales, destruyendo la idea
de que los medios de representacion en los textos son mecanismos neutrales de transmision de

conocimento.

Tanto los educandos como los profesores significan sus vidas a través de complejas formas

histéricas, culturales y politicas que encarnan y a la vez autoproducen.

6.2. La educacién indigena

La historia de la educacion indigena en América Latina

La cuestion indigena en América Latina esta intimamente ligada con el conflicto entre el
Estado y los pueblos indigenas, en cuanto a la exclusion e implementacion de politicas de
asimilacion de los mismos.

La educacion ha sido la institucion por excelencia que ha propiciado la asimilacion y
homogenizacién de los indigenas mediante un desaprendizaje de sus propias expresiones

culturales.

Este hecho supone al mismo tiempo una apropiacion y adopcion de elementos culturales
ajenos, desarrollando una cultura en un contexto de intercambio permanente, aunque en

ambitos de subalternidad.

La lucha por el reconocimiento de practicas y experiencias culturales diversas, respecto del
acceso a la educacién, se da en un periodo historico, la conformacion de los Estados
Nacionales, donde la invisibilidad del indigena se hizo evidente ya que cualquier

consideracidn de las diferencias pondria en juego la unidad nacional.
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Debido a tal situacion, surge la educacion bilingiie de transicidn, la cual recurria al uso
transitorio de un idioma indigena para facilitar la integracién del indigena a la sociedad

mayor, negando la existencia de referentes culturales diferenciados.

A partir de 1970, con la emergencia de la reivindicacion étnica, surge un nuevo modelo de
educacion bilingiie, el aditivo, que posibilita el mantenimiento de la lengua materna de los
educandos y el desarrollo al mismo tiempo del idioma oficial, propiciando la ensefianza en

los dos idiomas.

Desde los 80, surge la necesidad de trascender en la aplicacion de una educacion pertinente
en el plano lingiiistico, y de modificar planes y programas de estudio. Esta nueva perspectiva
plantea una modificacion radical del curriculum escolar, convirtiéndose en un modelo de

educacion intercultural bilingtie (EIB).

La experiencia Mexicana

Para entender las caracteristicas del indigenismo contemporaneo, y su vinculacién con la
educacién indigena, es necesario vincularlo con la Revolucion Mexicana de 1910, la cual
mediante una politica fuertemente asimilacionista, recupera la imagen del indigena en la

formacion de la identidad nacional.

“El indigenismo mexicano nace, por tanto, dentro del proceso revolucionario y desde el
principio hace hincapié en la educacion. En esos anos la escuela era considerada como e
instrumento mdas adecuado para asimilar a los dos millones de indios en el seno de la familia
mexicana: para hacerlos pensar y sentir en Espaiiol: para incorporarlos en el tipo de

civilizacion que constituye la nacionalidad mexicana.” (Chiodi, 1990: 15)

A la escuela se le asigna la funcién de introducir la lengua nacional, dandole a México un

idioma universal y moderno.
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Estamos ante un modelo ideologico de Estado Nacion orientado hacia la cultura occidental, en
el cual las culturas indigenas son integradas en forma subordinada, constituyendo una

“ciudadania” dentro de una cultura uinica y homogénea, la mexicana.

Segun las propias palabras de Aguirre Beltran, critico del indigenismo
“El indigenismo desde su nacimiento, como adelante se pone en claro, es una teoria y una
practica del no-indio respecto al indio. Busca la convivencia con el indio, es cierto, pero desde

la perspectiva de la sociedad mayor.” (Ibid: 17)

El indio y su cultura son vistos como parte de un pasado glorioso de grandes epopeyas, pero en
cambio en la actualidad se transforma en un objeto de asistencia. Se expropia a los pueblos
indigenas los simbolos que le proporcionaron identidad por medio de su idealizaciéon e

incorporacion a la identidad nacional.

Una de las primeras figuras del indigenismo mexicano es Manuel Gamio, quien después de
haber estudiado Arqueologia y Antropologia en la Universidad de Columbia, bajo la direccion
de Frank Boas, es nombrado como director de la Direccion de Antropologia de México,
representando en 1940 a la delegacion mexicana en el Primer Congreso Indigenista en

Péztcuaro. Luego fue nombrado como primer director del Instituto Nacional Indigenista.

Para este intelectual, la identidad del indio debe ser salvada a través de su integracion y no de su
asimilacion a la comunidad nacional, a través de un proceso de mestizaje entre cultura indigena

y criolla, donde lo indigena no se pierda sino que se integre.

Manuel Gamio marca una €época del indigenismo, contribuyendo a una definiciéon mas amplia
dei concepto de indio, operacionalizando esta nocién en base a una serie de indicadores,
separando el concepto indigena de campesino, construyendo lo indigena en la existencia de

poblaciones herederas de culturas preexistentes.

En 1936 el presidente Lazaro Cérdenas crea el departamento Auténomo de Asuntos Indigenas.
Al mismo tiempo, nacen la escuela Nacional de Antropologia e Historia y el Instituto de

Antropologia. Ademds, promueve la realizacién de un evento que serd uno de los hitos
21



fundamentales del indigenismo latinoamericano, el primer Congreso Indigenista Interamericano
en Paztcuaro (1940), invitando a todos los paises americanos a discutir sobre los problemas de

las poblaciones indigenas del continente.

Una de las principales resoluciones fue considerar “/a cultura, la personalidad del educando y

respetar la sensibilidad, la dignidad y los intereses morales de los indigenas en la difusion de la

escolaridad formal.” (ibid: 20)

A consecuencia de este congreso en 1941 se crea el Instituto Indigenista Interamericano.
En 1948 nace también el Instituto Nacional Indigenista como organismo descentralizado del

poder ejecutivo que proporciona asistencia multiple a los pobladores indigenas.

En las décadas del 50 y 60, el indigenismo mexicano fue invadido en todas sus esferas por el
Estado y el Partido Revolucionario Institucional en el poder (PRI), a través de la incorporacion
de instituciones estatales y la imposicion de un nacionalismo populista.

El estudio de la Antropologia adquiere mas importancia, como elemento central de la practica

indigenista y de la busqueda de identidad nacional del Estado Mexicano.

En cuanto al ambito educativo, se vio la necesidad de asimilar al indio a través de métodos
directos para lograr una uniformizacién de la Nacién. Se postuld la necesidad de utilizar las
lenguas nativas en el proceso didactico para mejorar el manejo del castellano a través de un

sistema bilingtie.

En estos afios se crean los centros Coordinadores Indigenistas como focos de desarrollo en zonas
interétnicas, en donde campesinos e indigenas interactuaban, como una forma de influir sobre el
territorio intercultural cercano analizando los problemas que conllevaba la modernizacion de

México.

En 1951lel INI (Instituto Nacional Indigenista) comienza a seleccionar jovenes indigenas
denominados promotores, los que posteriormente formaran parte de maestros y promotores

bilingiies, quienes se encargaran de traducir a las comunidades el mensaje indigenista.
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A medida que se iban alejando de sus comunidades de origen, fueron adquiriendo una cierta
ambigliedad respecto a sus referentes culturales, convirtiéndose en muchos casos en una suerte

de burocracia indigena de pequefios nucleos privilegiados.

En este mismo periodo, comienzan a difundirse diversos trabajos lingiiisticos conjugando la
reflexion tedrica sobre la lengua con la elaboracién de propuestas para la resolucion de
problemas especificos. Se destaca el problema de la escritura de lenguas orales, reafirmar.do la
importancia del uso de la lengua materna en la ensefianza del espafiol a la poblacién indigena.
Con este fin se diseflan diversos métodos para la ensefianza del castellano como segunda

lengua.

En los afios 70, grupos de estudiantes e intelectuales denuncian abiertamente que las promesas

sociales de la revolucion habian sido desatendidas por los gobiernos mexicanos.

“El indigenismo como aparato ideologico, del estado, se quiebra. surgen nuevos movimientos,
organizaciones y tendencias que propugnan una refundacion total del concepto de
nacionalidad, basada en el reconocimiento de la pluralidad étnica, lingiiistica y cultural de los

mexicanos.” (Ibid: 30)

Surge una nueva corriente del indigenismo contemporaneo, siendo uno de sus principales
representantes Guillermo Bonfil Batalla. Se plantea la necesidad de abordar la relacion indigena
— mestiza en términos socioecondmicos y politicos, asociandose al indio con la clase campesina

y al problema de la tierra bajo la explotacidn capitalista.

La educacion para indigenas asume una nueva perspectiva que empieza a definirse como una
educacion bilingiie — bicultural. Se pretende el rescate y la difusion del patrimonio cultural

indigena y del uso de las lenguas nativas como revalorizacion del proyecto cultural indigena.

Los maestros indigenas reclamaran su participacion en instancias institucionales, por lo que el
Estado alienta la realizacién de eventos para el desarrollo de la educacion indigena. En 1975 los
maestros indigenas son participes del Congreso Nacional de Pueblos Indigenas en Paztcuaro,

planteandose la cuestion educativa dentro de una perspectiva descolonizadora y liberadora.
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La Educacion Bilingiie Bicultural enfatiza el caracter social y oral de la transmisiéon de los
conocimientos, fomentando la cultura indigena en particular y después los valores universales de
las otras culturas mediante la adquisicion de una conciencia cultural y una ensefianza

regionalizada.

Con la institucionalizacion de la Educacion Bilingtie Bicultural por parte del Estado, se produjo
un proceso complejo que afectd a los maestros indigenas bilingiies, ya que en su cotidianidad
siguieron reproduciendo una deslegitimizacion de las culturas indigenas, producto de su
asimilacion al proyecto nacional de supremacia de lo mexicano sobre lo indigena, lo que
posteriormente produjo un quiebre con su comunidad materna, y a su vez con la sociedad
nacional, ya que el maestro experimentaba la discriminacion de ser indio, optando por la

absorcidn de patrones culturales propios de la cultura hegemonica.

La politica implementada por el indigenismo mexicano no implicd un cambio en las condiciones
materiales de la poblacién indigena. Mas bien éstas se agravaron debido a las crisis posteriores

que ira viviendo el pais.

En 1978 se crea la direccion general de Educacion Indigena, finalizando un proceso de
institucionalizacion de la educacién para las poblaciones indigenas dentro del marco del

indigenismo.

Podemos decir entonces que el Indigenismo surge como consecuencia de la instauracion de los
Estados Nacionales en América Latina, bajo la idea de una comunidad nacional homogénea,
siendo una vertiente politico-cultural con un basamento en la educacién para la conformacion
de una identidad latinoamericana desde la perspectiva de un ciudadano desvinculado de su

identidad particular, la indigena.

En este contexto, la educacién remite a un proyecto civilizatorio desde el Estado Mexicano de
integracion a la sociedad mayor del indigena en tanto ciudadano. Por medio de la integracion y
preservacion del indigena, y del rescate de tradiciones culturales se pretende manifestar el

caracter mestizo y nacionalista del continente.
24



Indigenismo v/s indianismo

Como se ha podido observar a través de la experiencia mexicana, el indigenismo tiende a
proteger la poblacién indigena y a defenderla de las injusticias que es victima, haciendo valer las

cualidades o atributos que se le reconocen. (Henn Favre: 1999)

En cuanto a las demandas indigenas, en los afios 60 la principal exigencia eran ‘“‘recursos”,
siendo la tierra el eje central de reivindicacion, asociandose al indigena con el campesinado.
Por lo tanto podemos decir que el indigenismo es una concepcidn paternalista y asistencialista

de la cuestion indigena, que tiende a su burocratizacidn.

A partir de los ochenta, ante el quiebre de la ideologia del Estado populista, la integracion de los
indigenas a los centros urbanos es notoriamente limitada, por lo que el indigenismo pierde toda
funcionalidad en cuanto a “asimilar” al indio a la sociedad mayor. Han perdido su condicion de
campesinos y de indios, solo se definen por lo que ya no son, surgiendo en este contexto un
conjunto de organizaciones indianistas que otorgaran un nuevo sentido a las demandas

indigenas.

“En realidad, el actual resurgimiento de la indianidad es la manifestacion latinoamericana de
ese reconocimiento étnico que acompania, en escala internacional, el proceso de
mundializacion. Esta ligado al agotamiento del modelo nacional de desarrollo y a la quiebra
del Estado intervencionista y asistencialista que implica. El paso del indigenismo al indianismo
corresponde al final de la era populista y a la entrada de América Latina en una nueva edad

liberal. "(Favre; 1999: 126-127)

En este nuevo escenario, el reconocimiento de los pueblos indigenas se vuelve una cuestion
fundamental en cuanto a la capacidad de accién colectiva. Se trata de que la sociedad en general
reconozca que existen diversos pueblos en una misma Nacidn, siendo una demanda por una
sociedad multiétnica, multicultural a partir de un nuevo discurso identitario, donde tradicion y
modernidad dialogan y convergen en la superposicion y reinvencion de diversos elementos

culturales.
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“Es una identidad que permite construir un puente entre las culturas tradicionales, que son las

que saben y las culturas indigenas urbanas que son las que recuerdan.” (Bengoa; 2000. 129)

Esta nueva vida del indigena en las ciudades y en un mundo globalizado exige reelaboraciones
por medio de préstamos culturales y superposicion de elementos, como una forma de reapropiar
y reconstruir un futuro en torno muchas veces de un pasado idealizado, para asi dialogar con la

sociedad mayor mirandose a si mismos.

El discurso de la “emergencia” indigena esta fuertemente marcado por elementos comunes entre
uno y otro pueblo, debido principalmente a la combinacion de demandas dadas por el frecuente
contacto entre diversas culturas. Emerge un nuevo lenguaje lleno de palabras como

2% ¢

“autonomia”, “derechos territoriales”, “educacion intercultural bilingiie”, entre otras.
2 2 b

“En el campo, en las comunidades rurales, los indigenas en los anos sesenta y setenta no
hablaban de autonomia. Hablaban de desarrollo, de construccion de caminos, escuelas, de
integracion a la sociedad global. En las ciudades, en las organizaciones urbanas, en las
organizaciones de migrantes, en las universidades también, los indigenas comenzaron a hablar
de derechos indigenas, de autonomia, de control politico, de participacion en la vida politica
nacional, de sociedades multiétnicas, de multiculturalidad, de educacion multicultural, de
territorios indigenas, de derechos territoriales, de patrimonio cultural, en fin, de derechos

colectivos.” (Ibid: 146)

Por lo tanto el Indianismo constituye un discurso organizado y generado por los propios
indigenas en defensa de sus derechos, naciendo como critica al paternalismo indigenista.

Implica una reflexion critica, una participacion activa que ird conformando un cuerpo de
organizaciones que afirman la especificidad de los pueblos indigenas, rechazando la asimilacion

y la occidentalizacidn.

El indianismo pone en cuestion las nociones de Estado-Nacién y de mestizaje, gatillando el
reconocimiento de multiples identidades étnicas y el surgimiento de movimientos sociales

indigenas mediante la reapropiacién del 1éxico “pueblos indigenas” como autodefinicion, y la
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reivindicacion de una serie de derechos propios, destacandose la  consolidacién de una

Educacion Indigena.

6.3. Modelos de Educacién Cultural

La educacion ha sido la institucion fundamental para la asimilacion de los pueblos indigenas en
América Latina, al modelo de Estado Nacién, donde los alumnos son educados para
desenvolverse como ciudadanos.

Dentro este contexto los distintos modelos de educacion multicultural han oscilado desde la
mantencion de la cultura hegemonica de una sociedad determinada hasta la consolidacion de una
educacién que opte por lo intercultural como una forma de valorar y respetar la diversidad

cultural.

Educar para la asimilacion cultural

Este modelo plantea la incompatibilidad de las diferentes culturas en un mismo contexto social,
por lo que impone como pauta de comparacion la cultura dominante. Es una forma de
intervencion educativa orientada hacia la homogenizacion de las personas, siendo el modelo por
excelencia para la chilenizacién de las comunidades aymaras.

Ante todo, el modelo de asimilacion cultural se plantea educar para igualar a nifios culturalmente
diferentes. Por tal motivo se intenta aumentar la compatibilidad entre la escuela y el hogar,
potenciando el éxito académico mediante el cambio de los educandos, de su lengua y las pautas
de sus padres para la crianza. Nos encontramos ante una patologizacion del ambiente familiar. A
su vez, dentro de este modelo podemos situar la teoria del “capital humano”, que concibe la
educaciéon como una forma de inversion donde el individuo adquiere destrezas y conocimientos

que se pueden convertir en ingresos cuando son usados para obtener un empleo.

La educacion segregacionista

Este modelo se fundamenta en la segregacion del alumnado indigena del resto del alumnado
nacional. Postula que los educandos indigenas no pueden convivir con el alumnado general

ya que perjudicarian la formacion de este ultimo, ya que quienes proceden de otros medios
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culturales al dominante influirian en el rendimiento general de un curso, bajando su nivel. Por
ejemplo, la presencia en Canada y EEUU de escuelas unicamente para educandos
afroamericanos, reflejan la aplicacion extrema de este modelo.

Otra forma de aplicar este modelo ha sido mediante la separacion del alumnado indigena de

modo permanente en grupos o en clases distintas segun sus condiciones socioculturales.

Modelo del pluralismo cultural

Este enfoque concibe a la escuela como una herramienta del pluralismo cultural, fomentando la
mantencion de las costumbres y tradiciones, para asi reproducir la diversidad.

En este modelo se trata de consolidar una conciencia de la identidad de las minorias y el
reconocimiento de sus costumbres y tradiciones. En muchos casos, al igual que en el modelo
segregacionista, se apela a la creacion de cursos especificos y de escuelas separadas, por lo que
sigue siendo una alternativa educativa segregacionista, que separa el alumno indigena del

alumno de la cultura dominante.

Por otra parte, también podemos observar que se pone énfasis en el vestido, las costumbres, la
comida, la artesania, mas que en los significados profundos de la cultura, tratando las diferencias

culturales de manera superficial y exdtica.

En este modelo, la escuela deberia preservar y extender el pluralismo cultural mediante la

Interaccion de distintas culturas.

La educacion bicultural

La educaciéon bicultural pretende generar la competencia en dos culturas partiendo del
supuesto de que la tinica forma de integrar a los educandos de otras culturas es produciendo
sujetos competentes en dos situaciones diferentes.

La cultura nativa deberia mantenerse y preservarse, y la cultura dominante deberia adquirirse
como una alternativa o una segunda cultura, siendo la lengua el instrumento por excelencia

de puente entre estas dos culturas.
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La educacion multicultural

En América Latina, la nociéon de multiculturalidad refleja una realidad, la heterogeneidad
tanto lingiiistica como cultural de un continente, por lo que lo multicultural habla de lo que

es, de presencias diversas, de culturas con contenidos especificos.

En cambio en EEUU esta nocién ha sido asumida para garantizar los derechos civiles ce los
“diferentes”, haciendo alusion a las poblaciones de migrantes, y no de sus pueblos indigenas,
apareciendo la educacion multicultural para garantizar la reproduccién de la
multiculturalidad, y a su vez, para facilitar un cruce de fronteras en beneficio de la sociedad

global.

El multiculturalismo reconoce que el conocimiento occidental puede ser cuestionado,
abriendo la posibilidad de incorporar en el curriculum oficial practicas sociales y culturales
diversas, promoviendo la superacion de la discriminacion mediante la tolerancia y el respeto
por las diferencias sociales y culturales. Pero al enfatizar las diferencias, pierde de vista el
contenido étnico historico y la perspectiva anticolonial, ya que se situa desde un
cuestionamiento de la construccion del conocimiento y no de las condiciones histéricas de

dominacion cultural.

Por lo tanto podemos decir que el multiculturalismo se sitia como el conocimiento, la
valoracion, el respeto y la comprension de las diferencias entre culturas, y no necesariamente
como una educacion para la transformacion y la reconstruccion social desde la vivencia de las

diferencias.

La educacion antirracista

Este tipo de educacion se vincula con la denuncia de las injusticias y las desigualdades
provocadas por la asimetria cultural, teniendo como mision crear las condiciones para la

existencia de una sociedad justa y democratica. Tal modelo restringia el racismo a un problema
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de actitudes, dejando de lado la raiz econdmica, politica y educativa en la reproduccion de la
discriminacion.

Actualmente podemos encontrar escuelas que se fundamentan en una educacidn antirracista
sobre la base de un analisis del conflicto, siendo la educacion puesta al servicio de la liberacion
de los oprimidos y la eliminacion de las discriminaciones institucionales a través de la

promocion de la accidn politica.

La educacion intercultural bilingiie

El concepto de interculturalidad:

El concepto de interculturalidad debe ser entendido como "un enfoque relacionado con la
gestion de la diversidad cultural" (Chiodi, pag. 12).

La interculturalidad se vincula con la capacidad de reconocer las diferencias, fomentando una
actitud de respeto hacia las diversas culturas, siendo la escuela un agente de socializacion que

favorece la apertura hacia la diversidad.

"Solo una actitud intercultural permite conocer, respetar y defender la igualdad de derechos
esenciales de todas las personas, sin distincion de etnia. Esto se liga también al desarrollo de

una conciencia democratica, que valida el aporte de todos." (Fernandez; Marka, 1999: 6)

El concepto de interculturalidad remite a un conjunto de principios: la aceptacion de la alteridad,
la conciencia de ser distintos, el respeto mutuo, el abandono del autoritarismo mediante la
construccion de una relacion dialogica entre los distintos actores; el fomento de la comunicacién

y la flexibilidad en las relaciones sociales entre el mundo "occidental” y los pueblos indigenas.

"Se debe entender como interculturalidad al respeto y reconocimiento mutuo de las diferencias,
a la aceptacion del otro como legitimo otro en la convivencia, al didlogo respetuoso y
permanente, la comunicacion y la negociacion para la busqueda del bien comun." (Canulef,

1998: 206)
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Podemos decir que este modelo educativo remite a una educacion pertinente, a través del rescate
de la lengua, la interaccion y el didlogo de las diversas culturas existentes, como de la
singularidad de la cultura indigena, llevando al alumno a reflexionar sobre su realidad mas

cercana.

"En otras palabras, una escuela intercultural promueve un sistema de pensamiento y
procedimientos de categorizacion abiertos y flexibles, una mentalidad disponible ante la

diferencia y favorable al acercamiento a otros horizontes culturales.” (op. cit: 64)

El interculturalismo es un término que nos involucra a todos, como participes de una sociedad

multicultural.

La educacion intercultural se fundamenta en la identidad, fomentando un proceso de
identificacion de los sujetos con la autoconciencia, autoestima y autodeterminacion de ser un
pueblo indigena, siendo una educacidén liberadora y comunitaria, que implica el didlogo, la

mutua comprension y valoracién entre grupos sociales con diferentes culturas.

“En rigor, la EIB no tiene que ver con un area geogrdfica, con un sector especifico de
escuelas o con un nivel educativo, sino que cruza todo el sistema desde el preescolar hasta la

educacion superior, desde el campo hasta las ciudades, desde lo pedagdgico en aula hasta la

formacion docente.” (Chiodi; 1998 46)

La interculturalidad debe ser entendida como un proceso a alcanzar, por construir entre todos,
como continua relacion de alteridad bajo la convivencia de culturas en su diferencia, siendo una
tarea politica para el ejercicio pleno de los derechos y las obligaciones de todas las personas, y

no exclusivamente de los pueblos indigenas.
"La interculturalidad, rebasa lo étnico puesto que interpela a toda la sociedad en su conjunto,

pues implica la interrelacion, la interaccion dialogica de diversos y diferentes actores sociales.”

(Guerrero, 1999: 14)
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El lugar de la interculturalidad, mas alla de ser una realidad objetiva, es un proyecto por
construir de didlogo entre las distintas culturas, para fortalecer la justicia y la solidaridad en las

relaciones interculturales.

"El valorar y disponer simultdneamente al conocimiento cientifico e indigena, no constituye en
st mismo, un acto de interculturalidad. Lo que le daria ese caracter, es la generacion de
perspectivas que los articulen, digamos, un nuevo tipo de conocimiento, por eso lo planteamos

como un espacio por construir.” (Morales, 1998: 72)

Orientaciones y principios de la EIB:

El principio fundamental de la EIB es el derecho y la aceptacién de la diferencia cultural,
favoreciendo una relacion dialdgica y equitativa entre las culturas. Se incita al nifio a descubrir
la diferencia en su propia sociedad y a reconocer lo propio en otras sociedades, dando cuenta del

caracter relacional de las culturas.

Se trata de valorizar la cultura dando acogida pedagdgica a la identidad, por medio de la
descentralizacion, flexibilidad y pertinencia de la educacion en torno, por ejemplo, a la

vinculacion de la ciencia universal con los saberes locales.

Una de las principales orientaciones de la EIB es incorporar la diferencia como una constante en
la vida contemporanea, para aportar hacia un conocimiento y un respeto mutuo, donde se

legitime al nifio desde su especificidad cultural.

Los conocimientos, principios, valores y practicas sociales indigenas son parte integrante del
sistema de educacidn intercultural bilingiie, facilitando el acceso al conocimiento de los pueblos
e integrando aspectos psicoldgicos, culturales, académicos y sociales en funcion de las

necesidades reales de los alumnos.

La EIB debe poseer un caracter practico y permanente en el aprender, contextualizando el
ambito en que se aplicara el programa. Y a su vez, debe favorecer el caracter democratico del

saber.
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"Es en realidad una propuesta pedagdgica cuyo fundamento es el derecho de los pueblos
indigenas de contar con posibilidades de desarrollo y liberacion que hasta ahora les han sido

negadas por los Estados Nacionales." (Carnulef, 1998: 232)

Nos encontramos ante un proceso de emancipacion de los pueblos indigenas con la inclusion de
los requerimientos de la sociedad de pertenencia de los nifios, lo que nos permite comprer.der la
pluralidad de expresiones y opciones de vida diferentes, confrontandonos con la diferencia como

un hecho normal.

Para facilitar una mejor comprensién de lo que es la EIB, debemos sefialar que sus principales
ejes son: la pedagogia, la interculturalidad y el bilingiiismo (estos dos ultimos conceptos han

sido trabajos durante la investigacion).

La pedagogia en EIB se basa en un proceso de ensefianza-aprendizaje, donde los propios niflos
son los actores protagonicos en la construccion del conocimiento, desde la valoracidn de su

propia experiencia de vida segun los saberes de su cultura.

En este sentido, la EIB debe facilitar el abrir espacios de creatividad pedagdgica, para construir
un proyecto que pase de una situacion de exclusién a otra de inclusion social, siendo sus

principales ventajas:

» articular ¢jes de la educacidn : familia, escuela y comunidad

» formar personas capaces de vivir en un mundo marcado por la diversidad cultural

= formar personas mas abiertas, mas humanas, con mejor autoestima, capaces de reconocer la
existencia de otros distintos de si mimos y valorar esa diferencia en forma positiva

» ampliar los espacios culturales del nifio, incorporando visiones, conceptualizaciones y
racionalidades complementarias y distintas

» fomentar conductas mas tolerantes, reflexivo, con espiritu critico, respetuoso de la
diversidad, libre y participativo.

= fomentar la libertad de pensamiento y accién y la constitucion de un espiritu de igualdad

social y solidaridad democratica
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* facilitar el desarrollo de la facultad del lenguaje y la comunicacién mediante las
posibilidades de hablar, escuchar, leer y escribir de los educandos en dos o mas lenguas.

* vincular las actividades didacticas con el entorno del nifio : sus intereses, necesidades y
problemas.

* no fragmentar los saberes en ambitos de especializacion, tiempo y espacio, sino
interrelacionar las diferentes areas de conocimiento en forma simultanea, enfatizando al

aprendizaje mas que la ensefianza. (Caiiulef, 1996: documento analogo)

La construccion del conocimiento escolarizado gira en torno a una tension entre autonomia y
control, oralidad y escritura, siendo un lugar de transmision de distintos saberes que refuerzan la

1dentidad de un grupo social.

Ante la presencia de nifios indigenas, muchos profesores intentan verlos y tratarlos como si
fuesen iguales a los nifios no indigenas, anulando las diferencias culturales como politica de

asimilacidn a una ensefianza supuestamente igualitaria.

Fundamentos:

La educacion intercultural bilingiie es un modelo educativo que surge como respuesta a la
reivindicacion de los pueblos indigenas, que integra diversas realidades culturales, promoviendo
una educacion de revalorizacion, rescate de la cultura indigena, con el reforzamiento de la

identidad, a través de la permanencia de elementos de la tradicion cultural.

"La educacion intercultural bilingiie debe tender al rescate, valoracion y difusion de la filosofia
de cada pueblo indigena expresada en su rica tradicion de conocimientos, principios morales

valores éticos, ritualidad y usos sociales.” (Cariulef, 1998: 209)

La EIB es una propuesta para los Pueblos Indigenas articulado en Chile desde el Estado,
siendo los mas interesados en el desarrollo de este modelo pedagdgico los propios indigenas,
enmarcado dentro de nuevas formas de convivencia basadas en la reciprocidad, el didlogo y

la interaccion entre culturas.
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Nos enfrentamos con una practica educativa ligada a la pertinencia de los aprendizajes para la
comprension de la diversidad cultural, como una bisqueda y una aceptacion del otro como

legitimo en la convivencia, ampliando nuestros horizontes culturales.

Por lo tanto, podemos decir que la educacion intercultural bilingiie es, ante todo, un proceso que
parte de la realidad observable, contemplando las multiples relaciones con los diferentes
mundos, siendo fundamental integrar a todos los actores sociales para la consolidacion ce una

sociedad pluricultural.

Desde la vision indigena, la EIB es un modo de convivencia entre las distintas culturas, que
contribuye a mejorar la calidad y la equidad de la educacion mediante la difusion del

conocimiento y la valoracién de los pueblos indigenas.

"En la concepcion indigena la educacion intercultural bilingiie es una propuesta educativa
pertinente a la realidad socio-cultural de los nirios indigenas y mds adecuada a las aspiraciones
de desarrollo y liberacion de los pueblos que permite acercar mas la enserianza a la realidad, el
aprendizaje a la prdctica, la humanidad a las salas de clase y la naturaleza a nuestras

conciencias.” (Canulef, 1998: 202)

Se posibilita el acceso igualitario al conocimiento escolarizado, fortaleciendo el derecho a la
participacion politica, a la recreacion, a la autodeterminacion y la autonomia, sobre la base de la
reciprocidad, el respeto y el redescubrimiento mutuo entre culturas, para la comprension de una

realidad compartida, generando un efecto movilizador en las poblaciones indigenas.

"Una educacion que en el contexto de sociedades que han interactuado hasta ahora mediante
relaciones de imposicion-subordinacion pretende potenciar una conciencia donde la alteridad y
diversidad guien el comportamiento de estos actores mds alld del espacio institucional de la
escuela, proyectandose a los dominios politicos, sociales y economicos que son vitales para que

la cultura de un pueblo permanezca y se proyecte en la historia." (ibid; 235)

La EIB incorpora en el proceso educativo la lengua y la cultura del educando indigena, siendo

un modelo que asume las distintas lenguas y culturas que coexisten en un mundo pluricultural,
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revalorizando al indigena mediante la construccion de una imagen positiva del nifo,

promoviendo la identidad, la conciencia histdrica y el reconocimiento de su cultura.

En la declaracion del Segundo Congreso Latinoamericano de Educacion Intercultural
Bilingiie, realizado en Santa Cruz de la Sierra, Bolivia, del 11 al 15 de noviembre de 1996,
los planteamientos expuestos por los distintos participantes aclaran la visién desde los

pueblos indigenas en torno a la EIB. Estos plantearon:

* Laeducacion debe orientarse hacia la construccion de sociedades pluriculturales y

multilingiies.

= Lanecesidad de asumir una mayor participacion de las organizaciones y los
representantes de los pueblos en la formulacion, ejecucion y evaluacion en programas de

EIB.

» Lareformulacion de las politicas de comunicacion y los criterios de elaboracion de los
programas deben propiciar la ampliacion del horizonte intercultural y multilingiie de los
pueblos.

* Propiciar la transicion del uso declarativo de las lenguas y culturas en la escuela hacia una
verdadera articulacion de procesos pedagdgicos que potencien aprendizajes significativos,
creativos.

* Aprovechar la EIB como un instrumento para el fortalecimiento del proceso de

construccidn de la autonomia y la autodeterminacion de nuestros pueblos.

Segun esta vision, las condiciones y las actitudes del educador intercultural deben regirse por:

Primera actitud: su compromiso con las causas de su pueblo.
Se considera como condicion esencial en el docente intercultural bilingilie su compromiso con
las causas de su pueblo en la defensa de su dignidad: derecho a la identidad cultural, al

territorio, a la gestion de sus recursos con autonomia.

Segunda actitud: la tolerancia activa y la estimacion de lo diferente.
La principal actitud del docente deberia ser el de la comprensién; se trata de una manera de

ser y de actuar habitualmente.
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Tercera actitud: la apertura al mundo.

Al mismo tiempo que arraigado en la tradicion de su cultura, el docente intercultural debera
ser ablerto a las innovaciones. Esta actitud es la unica que puede garantizar la formacion de
las nuevas generaciones como pueblos capaces de ejercer su autonomia en los tiempos

nuevos.
Por lo tanto, las aptitudes esenciales del educador son:

= competencia profesional con capacitacion constante
* la capacidad de investigacion y mejoramiento a partir de la experiencia reflexionada
* ¢l dominio de la lengua materna de sus educandos y de la segunda lengua, que es la

lengua comin a todos los ciudadanos

Entonces diremos que la educacién intercultural bilingiie es un modelo pedagogico que utiliza
las dos lenguas como medio de ensefianza, siendo sus contenidos y principios provenientes de
las distintas culturas que conviven en el pais, desarrollando conocimientos practicos para la

valoracion del nifio de su comunidad sobre la base de su cultura.

Las orientaciones metodoldgicas en torno a la EIB deben potenciar la flexibilidad, la autonomia
y la innovacion entre los alumnos, tomando en consideracion el trabajo cooperativo propio de
las comunidades indigenas, una visién holistica del conocimiento integrando diversas areas
complementarias (con la co-construccion de estos conocimientos), los multiples agentes

educativos y la experiencia vivida de los nifios.

Los marcos de referencia para elaborar un programa de EIB deben necesariamente basarse en

fortalecer actitudes, valores y habilidades en torno a diversos conocimientos.

La identidad cultural es el pilar de todo programa de EIB, existiendo un profundo interés por las

diferencias desde el respeto, el aprecio, el dialogo y la solidaridad con los otros.

Por otra parte, los nifios deben ser capaces de manejar los conocimientos de su cultura

inmediata, la indigena, la cultura regional y nacional, el marco cultural universal, desde una
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perspectiva histérica que integre la diferenciacion interna, las diferencias culturales, lo que

tienen en comun las culturas, y sus relaciones interculturales.

Mas alla del rescate de tradiciones y costumbres, la EIB debe regirse por propuestas
educacionales acordes a la realidad histérico cultural del pueblo indigena, integrando elementos

socioecondmicos que se presentan dentro de las comunidades.

Entre los principales dirigentes aymaras entrevistados sobre la situacion actual de la EIB se
destaca el Sr. Cornelio Chipana, ex encargado del programa de EIB de la CONADI, actual
Director de la Subdireccion Norte de la CONADI vy dirigente destacado, quien participara en la

elaboracion de la Ley Indigena.

Para ¢l la educacion intercultural Bilinglie se concibe como un discurso indigena
latinoamericano para la recuperacion, el rescate de multiples identidades convergentes en
diversos territorios del continente, por lo que la EIB se inscribe dentro de un proceso de

articulacion del movimiento indigena a nivel latinoamericano.

“En todo el movimiento que se genero por la recuperacion de la identidad aparecio esta idea y
mucho antes también, de educacion bicultural que hablabamos nosotros, se habia iniciado con
el discurso del indigena latinoamericano, andino, y eso se fue transformando entonces en un

discurso de base.” (Chipana, 2002)

La EIB tiene relaciéon con actitudes culturales reales de convivencia entre pueblos y naciones
concretas, historicas,, y no unicamente de respeto y tolerancia, siendo un actitud como pueblo, y

no Unicamente cOMo personas.

“Cuando nosotros veamos interculturalidad es que cuando los occidentales por ejemplo sean
interculturales como pueblo, no como persona, entonces no tiene mucho valor para nosotros
que tu seas intercultural, cuando tu medio, cuando tu television, cuando tu prensa, cuando tu

politica, cuando tus partidos no sean interculturales.”(Ibid)
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Mas alla de hablar de lo intercultural se plantea el tema de la descolonizacion, como un proceso

fundamental para los pueblos indigenas.

La descolonizacion es entendida como un proceso ligado a la interculturalidad, ya que se vincula
con la valoracion y la revitalizacion de las culturas indigenas, sobre la base de la emergencia de
los pueblos como sus protagonistas. En este sentido la descolonizacion cruza todos los ambitos,
tanto rurales como urbanos, siendo la interculturalidad un tema de los pueblos y culturas en

convivencia.

“Es que la interculturalidad no tiene que ver ni con lo rural, lo urbano. Lo que ha ocurrido,
lo que ocurre con el Estado actualmente es ver a los indigenas en las montarias, detrds de
llamas, o sino sembrando maiz.”

“... porque la interculturalidad no es un problema de espacio geogrdfico, es un problema de

culturas. ”(Ibid)

El bilingiiismo:

El bilingliismo dentro de la EIB implica el desarrollo del lenguaje de los alumnos a través de dos
lenguas, tanto con el mejoramiento en la competencia de la lengua materna como con el

aprendizaje de una segunda lengua, mediante el establecimiento de un refuerzo mutuo.

Para los autores M. Siguan y W.F. Mackey (1986)) la persona bilingiie ideal es quien posee
una competencia comparable a su primera lengua de otra, capaz de utilizar una u otra lengua
segun las circunstancias y con la misma eficacia, estando ante el manejo de dos sistemas
lingiiisticos en situacion de equilibrio.

Pero mas alla de esta situacion ideal, el bilingiiismo es un proyecto colectivo de armonizacion
entre dos o mas grupos humanos y sistemas culturales, que facilite la comprension y
solidaridad a través de la conservacion de la identidad cultural de los grupos y de su mutua

aceptacion.
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Este enfoque se sustenta en el derecho de los nifios y nifias a acceder a la lengua oficial y a
mantener la lengua indigena, apelando a un bilingiiismo igualitario, donde el uso de las dos

lenguas sea sin discriminacién ni desprecio en los espacios de uso y en el valor social atribuido.

En la educacion bilingiie, la lengua y la cultura se implican mutuamente, siendo la lengua una
manifestacion de la cultura, determinando de cierto modo las caracteristicas identitarias de un
grupo, que nos permite confrontarnos con los conocimientos, los valores y las creencias de una

cultura.

La lengua indigena en las escuelas es mayoritariamente ensefiada y no de ensefianza, siendo una
asignatura mas, y en general solo en los primeros niveles. Los nifios son alfabetizados en

castellano, siendo ésta la lengua normativa, sin tomar en cuenta sus variedades.

Nos encontramos frente a una metodologia de ensefianza donde la lengua nacional, el castellano,
es el marco referencial de los docentes, con una educacion castellanizante de las lenguas
indigenas. La educacion intercultural bilingiie debe aspirar a que la lengua indigena sea tanto

una lengua enseflada como de ensefianza.

"La educacion bilingiie tiene como objetivo la formacion de un bilingiiismo aditivo o
equilibrado. Una persona alcanza un bilingiiismo de esta naturaleza cuando puede comunicarse

eficientemente en dos lenguas, la lengua materna y una segunda lengua." (Chiodi; 1994: 34)

El sistema educativo en Chile ha cumplido una labor civilizatoria, de reproduccién del orden
hegeménico criollo, desconociendo las instituciones y manifestaciones culturales de las

sociedades indigenas, lo cual ha ido contribuyendo a la uniformizacion de los educandos.

La pérdida de las lenguas indigenas ha implicado la pérdida de saberes y conocimientos
milenarios que constituyen patrimonio de la humanidad, siendo fundamentalmente
conocimientos adquiridos por transmision oral, ya que las sociedades indigenas poseian un

caracter eminentemente agrafo y oral.
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La condicién bilinglie o plurilingiie por el uso de dos o mas idiomas ademas de la lengua
hegemonica, se circunscribe a una relacidn asimétrica entre el idioma hegemonico y las lenguas
indigenas. Esta situacion ha erosionado fuertemente las lenguas indigenas y genera una
autonegacion de los propios hablantes y una resistencia a la EIB por la falta de informacion y
conocimiento respecto a los programas y proyectos, siendo de suma importancia la socializacion

y difusion de la EIB.

La educacidn bilingiie se concibe tedricamente como el uso de dos lenguas en la ensefianza y no
como la ensefianza de dos lenguas, practica habitual en las escuelas con programas de EIB, que

reducen la ensefianza del aymara como ramo.

A partir de este hecho, nos podemos percatar de una manifestacion social donde el rango de uso

entre las dos lenguas es distinto, reflejando un desequilibrio de estatus de las lenguas indigenas.

“Podemos concluir, matizando, que la diglosia es una manifestacion social que se produce
ya sea por la existencia de rango de uso distinto entre dos lenguas en contexto o entre dos
modalidades de una misma lengua. Este hecho social conlleva la existencia de dos grupos
sociales que presentan distintos niveles de utilizacion lingiiistica y de actitudes hacia las

lenguas.” (Sarto, 1997: 45)

Como anteriormente se sefiala, el rescate y la revalorizacién de la lengua indigena constituye
uno de los principales objetivos de la EIB, reflejando un discurso politico de validacion cultural
desde la enseflanza y el aprendizaje de la lengua.

Desde esta vision, la lengua reforzaria la identidad del grupo, ya que puede fijar una serie de
recuerdos mediante su ejercitacion, siendo de suma importancia facilitar los medios para
practicarla. La funcién de la narracion, integrando tanto la lengua indigena como el castellano,
es resignificar una memoria historica desde la transmision de distintos saberes culturales, tanto

escritos como orales.

El poder de la lengua no solo se remite a una funcién comunicativa y expresiva, sino que
también obliga a explicitar y a marcar la diferencia desde su uso, fortaleciendo la identidad

¢tnica del alumno.
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Por lo tanto, mediante la promocion de la ensefianza de la lengua indigena nos encontramos
frente a procesos de revitalizacién y de gestion cultural, siendo sustancial un nuevo tipo de
equipamiento en las escuelas, con libros de texto y lecto-escritura en la lengua indigena, con un

disefio curricular y una profesionalizacién de los docentes en EIB.

La EIB se conforma a partir de una estructura de aprendizaje de interaccion y participacion de
las dos lenguas, siendo recursos retoricos para un mismo objetivo, respetar las diferencias y para

la participacidn activa de los nifios en ambas culturas.

Considerando lo dicho anteriormente, la enseflanza en la lengua indigena facilita el
aprendizaje y desarrollo intelectual de los nifios y nifias indigenas, donde la ensefianza del
castellano como segunda lengua les abre espacios para la comunicacién con el resto de la
sociedad. El bilingtiismo y el factor de interculturalidad facilitan el desarrollo de la

conciencia de pertenencia a un pueblo con una identidad cultural.

En este sentido, es fundamental enfatizar la importancia de aprender primero lo propio, la
lengua materna, sea cual sea. Se ensefla a leer y a escribir bien en la propia lengua
materna, para luego facilitar el aprendizaje de una segunda, recalcando un bilingiiismo
aditivo, que busca desarrollar una valoracion igualitaria de los dos idiomas, donde las

competencias entre L1 y L2 se equivalen.

6.4. El concepto de cultura en la EIB

Por lo general, se posee una vision un tanto etnocéntrica en cuanto a la conceptualizacion de
“cultura” en los distintos modelos formales educativos, relacionandose diversidad cultural con
“desigualdad”. En esta analogia implicitamente se nos dice que no todas las culturas son validas,
que existen culturas “mayores” y “menores”, debiendo ser estas ultimas sustituidas por la cultura

hegemdnica y dominante.

En esta vision tradicional nos encontramos con culturas “deficitarias”, donde las diferencias se

asumirian desde una idea estatica de lo que son las culturas. En este sentido, las desigualdades
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serian justificadas culturalmente, siendo ademas la cultura vista como un listado, como un

conjunto de caracteristicas permanentes y propias de grupos diferentes.

Si analizamos mas profundamente las practicas sociales vinculadas a la educacion, nos
percatamos que los grupos dominantes son quienes delimitan una imagen de quienes son ellos,
expresando claramente las diferencias que los separan de los demas, validando su discurso de

poder.

“No son culturas en si las que combaten por el espacio del poder en la sociedad, sino
determinados grupos que, la mayoria de las veces, invocan en sus discursos una supuesta

cultura que les respalda y concede legitimidad. ” (Garcia, Pulido y Montes; 1993: 5)

En cuanto a los discursos tedricos de la educacién, el concepto de cultura no ha sido central para
la construccidon de éstos, ni tampoco ha sido considerado como un factor relevante para los
educadores. A su vez, su definicion dentro de las Ciencias Sociales se ha limitado a una mera

generalizacion descriptiva.

Como primera aproximacion al término se debe sefialar que toda persona posee su propia
version de la cultura a la cual pertenece, emergiendo de ello versiones diferentes pero
equivalentes desde un reconocimiento mutuo. Por otra parte, se vive en una sociedad como
realidad multicultural, por lo que siempre se desarrollan competencias en varios ambitos

culturales seglin el posicionamiento de los sujetos.

“Cada individuo tiene acceso a mas de una cultura, es decir, a mds de un conjunto de

conocimientos y patrones de percepcion, pensamiento y accion.” (ibid: 9)

Es en el ambito de las relaciones y practicas sociales donde se produce y se transforma toda
cultura, por lo que la escuela, como un lugar para la produccion cultural, deberia potenciar la

reflexion critica de autocomprension para la aceptacion de la diversidad.

“En las sociedades actuales se observa una tendencia a hacer absolutas las culturas locales,

regionales y nacionales con objetivos politicos, nacionalistas e independentistas, o simplemente
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con finalidades de reforzamiento de la propia identidad, en un marco de luchas politicas y de
redistribucion del poder. Al mismo tiempo, se aprecia una tendencia contraria que se manifiesta
en procesos de multinacionales de la informacion y de la comunicacion y de sus industrias

culturales transnacionales.” (ibid: 13)

La escuela es un elemento de socializacién de primer orden, pero no olvidemos que nuestras
escuelas estan preparadas mas bien para la «normalizacion» dentro de unas lineas trazadas
desde lo que se entiende como cultura occidental, que pretende moldear a los individuos de
acuerdo con un determinado modelo de sociedad que sirva a los intereses de los grupos
sociales hegemonicos; con métodos y contenidos que cierran la puerta a la creatividad y a la
diversidad.

Si la escuela desarrolla una labor de homogeneizacion, en funcion de la cultura dominante,

(como podemos situarla como un espacio de reconocimiento y dialogo multicultural?

Uno de los puntos centrales es considerar la naturaleza cambiante propia de toda cultura viva,
tanto de la dominante como de las otras culturas, por lo que los contenidos curriculares
debieran integrar la visidn de las propias comunidades, fomentando por esta via la discusion

y reflexion constante de los pueblos indigenas en torno a su situacién actual.

“Interesa a la educacion intercultural bilingiie identificar una cultura indigena contempordanea
sobre la cual pueda sustentarse una identidad indigena mas actual y mds real, que tenga en
cuenta la evidente posibilidad de convivencia de diferentes contenidos culturales en una misma
persona y en una misma sociedad, sin que esto conlleve, necesariamente, a una perdida de
identidad.

Esto implica una concepcion de cultura indigena elaborada desde el propio mundo indigena,
basada en la conciencia colectiva de que la cultura es dinamica y recibe influencias

extraculturales” (Canulef'y Galdames; 2002:37)

6.5.Lengua y cultura

La lengua es un instrumento de socializacion, siendo su adquisicion uno de los procesos

fundamentales en que los nifios se convierten en miembros de su sociedad.
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No todo lo relativo a la cultura se transmite tinicamente por el habla, aunque gran parte de la
U ES L2nsiiida Verbalmente la adqursicion de crerfos patrones conductuales responde

mas bien a la observacidn e imitacion.

La mayor parte del lenguaje esta comprendido en la cultura, de modo que la lengua de una
sociedad es una dimension de la cultura, a pesar de que existan aspectos que no son

aprendidos, como por ejemplo los rasgos fonéticos.

“En la medida en que los elementos lingiiisticos son aprendidos de los demds, son en
conjunto parte de la cultura, y como tal, es muy probable que estén estrechamente asociados

con otros aspectos de la cultura que es aprendida de la misma gente.” (Hudson,; 2000:107)

En su versidon mds extrema encontramos la teoria de Sapir — Whorf, postulando que toda

lengua estructuraba en si misma una forma de pensamiento.

“El sistema lingiiistico subyacente ... es en si mismo el modelador de las ideas, programa v
S .
guia de la actividad mental del individuo, en su anadlisis de las impresiones, en la sintesis de

su almacén mental.” (Whorf; 1971)

La lengua refleja las formas en que cada cultura percibe tanto su entorno fisico como social,

generando una gran influencia en como percibe y conceptualiza su mundo un sujeto.

Al traducir la experiencia individual y colectiva en una lengua, se posibilita la transmision de
una serie de conocimientos a nuevas generaciones, por lo que la recuperacién de ciertas
tradiciones y costumbres estd intimamente relacionada con la revitalizacién de la lengua. De
hecho una serie de patrones conductuales son transmitidos por la capacidad simbolizante del
lenguaje. Es por esta capacidad de acumular experiencia y transmitir conocimientos como

diversas culturas se han desarrollado.

45



El lenguaje ante todo es un aspecto social, por ende forma parte de la cultura, por el simple
hecho de su constitucién a través de simbolos lingtiisticos provenientes de un conjunto de
convenciones.

Por lo tanto podemos decir que una lengua es un bien comunitario. Su origen y su razén de ser
residen en la constitucion de la comunidad, por lo que necesita para sobrevivir la existencia de

una comunidad que la hable.

“Es menester recordar que cuando se extingue una lengua se muere no solo parte de la
historia y del patrimonio de la humanidad sino también y sobre todo un conjunto de saberes

’

y conocimientos desarrollados, acumulados y transmitidos a través de miles de aros ...’

(Lopez; 2000:11)

Los intentos de revitalizacion lingliistica y de implementacion de programas educativos
bilingiies que dan importancia a la lengua indigena, responden a la necesidad de recuperacién de
una identidad cultural sujeta a nuevas demandas, como por ejemplo recuperar su expresividad e
instrumentalizar una comunicacion diferente y para fines diversos; la revitalizacion del uso de
las lenguas indigenas debe expresar no sélo contenidos emotivos y afectivos sino también servir

de medio para la abstraccidn y la transmision de un conjunto de conocimientos.

“De no tomarse las medidas pertinentes, la pérdida de estos idiomas indigenas conllevaria
una consecuente pérdida de saberes y conocimientos milenarios que constituyen un

patrimonio intangible de la humanidad ....”" (ibid:10)

Las lenguas indigenas en América Latina se han constituido histdricamente en lenguas
oprimidas por ser el medio de expresion de sectores sociales marginados y discriminados. Su
situacion de opresion deriva del hecho de que sus propios hablantes sufren la misma
condicion. Por otra parte el principal instrumento de unificacion lingiiistica ha sido la escuela,

constituyendo un simbolo de la unidad nacional en desmedro de la diversidad cultural.

Los largos siglos de opresion y marginacion han colocado a los pueblos indigenas en una

situacién de subordinacion en casi todos los o6rdenes de la vida social y esto se refleja en la
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situacion de diglosia, por lo que mas que un problema eminentemente lingiiistico se trata de

un problema politico.

Se conoce como diglosia a la situacion en la que en una sociedad concreta, una o varias lenguas
se ven subordinadas a otra que goza de mayor prestigio social en las funciones que cumple. La
lengua dominante y de prestigio es utilizada en todos los contextos y ambitos y constituye un
idioma de uso formal; la lengua oprimida y dominada es relegada al plano informal y doméstico.
La diglosia no es otra cosa que el producto del desequilibrio resultante del conflicto social
existente en una sociedad determinada. Como resultado de un conflicto tal, una de las lenguas

se constituye como “lengua fuerte” y la otra queda relegada como “lengua débil”.

“La relacion entre el idioma hegemonico de una region o pais determinado y las lenguas
indigenas, aun cuando éstas se escriban y sean utilizadas preferentemente por altos numeros
de hablantes, estd regida por un sistema asimétrico que va en desmedro de los idiomas

ancestrales americanos.” (Lopez;2000:13)

En el caso chileno, la lengua fuerte es el castellano y las débiles son las lenguas indigenas
como el mapudiigun y el aymara. El castellano es la lengua usada en las ciudades. El
castellano cumple las funciones sociales institucionales mas importantes (comercio,
administracidn, justicia, informacion, educacion, etc.) y las lenguas indigenas aquellas
politicamente menos importantes (vida cotidiana, familia, intimidad, amistad, etc.). El
espacio social de la lengua indigena queda restringido a lo intimo y cotidiano, mientras que el

del castellano abarca lo institucional y formal.

Por ejemplo, la condicion del aymara como lengua oprimida ha hecho que sus contextos de
uso se reduzcan dia a dia, y que sus mecanismos de creatividad (propios de toda lengua), se
vean limitados. En cambio el castellano se ha instituido histéricamente en una lengua
estandarizada y normalizada, su uso deriva de normas tanto en su aspecto oral como escrito
procurando su difusion en todas las regiones.

Ninguna de estas situaciones se encuentran en la lengua aymara, constituyendo en una de las

tantas causas de su debilitamiento.
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En este contexto, las politicas lingiiisticas de la EIB debieran apuntar hacia un bilinguismo
aditivo, desarrollando competencias lingiiisticas y comunicativas en ambas lenguas (ensefianza
de y en la lengua indigena), teniendo plena conciencia de lo dificil de aplicar en un contexto de
asimetria el uso de ambas lenguas. Por otra parte se debe tomar conciencia del caracter oral de

las lenguas indigenas, para asi propiciar su literalizacidon como una forma de revitalizar sus

diversas funciones.

La muerte de una lengua no es algo natural, sino producido por acciones politicas dentro de un

contexto historico particular, y que por medio de nuevas acciones podremos evitar su

desaparicion.

6.6. La antropologia v la EIB

Para varios autores la Antropologia proporcionaria un conjunto de estrategias y métodos para el
tratamiento de realidades complejas, proponiendo maneras practicas de resolver los conflictos
generados en las Aulas, constituyendo la EIB una forma de antropologia social aplicada.

Desde esta perspectiva, la etnicidad constituiria un concepto clave para el analisis de la

educacion formal en un contexto indigena.

El reconocimiento de derechos particulares de las poblaciones indigenas surge de un conjunto de
practicas sociales y representaciones que otorgarian una especificidad cultural. En este proceso
la identidad es reivindicada como una practica de diferenciacion que instaura una frontera entre
“nosotros” y los “otros”, donde el definirse como indigena de cierta forma es una manera de

afirmar la pertenencia a una comunidad, suponiendo una adscripcién a un territorio y a una

lengua especifica.

El movimiento indigena actual reivindica una serie de demandas, como el rescate de cada

cultura en su especificidad, y de un conjunto de practicas y saberes arraigados en una historia

perdida que debe ser recuperada.

Este discurso identitario apela al rescate de una cultura “originaria” por quienes han sido

educados en colegios occidentales, siendo socializados lejos de su familia, y por ende de su
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comunidad; pero a la vez éstos mismos permitiran el establecimiento de un puente con el mundo

blanco desde su propia vivencia.

La educacion intercultural bilinglie estaria por lo tanto respondiendo a dos necesidades, por una
parte rescatar valores, costumbres, creencias de una cultura en particular, y por otro lado
capacitar a los educandos indigenas para su incorporacion a la modernidad, convirtiéndose la

educacion en uno de los requerimientos fundamentales de las organizaciones indigenas.

Con el advenimiento de un mundo cada vez mas globalizado, la resignificacion y el surgimiento
de identidades locales se convierten en una de las consecuencias mas directas de esta
modernidad.

Este fenémeno de etnogénesis, proceso de apropiacidn donde un grupo humano puede
reconstruir una adscripcion perdida (José¢ Bengoa, 2002) acentuando los rasgos particulares,
manteniendo y reproduciendo las diferencias, se traduce en la articulacion de nuevas expresiones
culturales tomando ciertos elementos presentes o recreando algunos perdidos.

Se produce un reinterpretacion y reelaboracion del pasado construyéndose una nueva identidad a

partir de autodefinirse como diferentes del resto de la sociedad.

“La antropologia ha comprendido lo ético como un punto intermedio entre lo meramente
social y lo exclusivamente cultural, la historia y la accion imaginativa y constructiva del ser
humano. Lo étnico por tanto habla de un conjunto de costumbres, tradiciones culturales e
historia colectiva que constituye una trama de lazos que dan un grado de identidad particular a

un grupo humano.” (Bengoa, 2002: 3)
En esta reelaboracién del pasado la antropologia ha aportado con una serie de investigaciones

resaltando un conjunto de rasgos identitarios, transformandose estos en reivindicaciones de

los pueblos indigenas como una forma de reconstruir un origen comun.
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6.7.Los estudios antropolégicos sobre la cultura aymara en la Primera Region

Para la gran mayoria de las personas ser aymara constituye un sinénimo de indio, de
exfranjero, ya que muchos piensan que solo se encuentran en Pert y Bolivia, o simplemente

es un apelativo desconocido de algo que ya no existe.

Actualmente el aymara puede ser un ciudadano tanto de Perd, Bolivia, Argentina como de
Chile. Histéricamente se le ha relacionado con ser campesino, viviendo en el Altiplano
cuidando sus llamos y cultivando quinoa, pero hoy en dia nos podemos percatar que no
necesariamente se dedican al pastoreo o a la ganaderia, hay aymaras comerciantes, maestros,
profesionales, lo que implica un cambio de lo que significa ser aymara, ya que no remite

unicamente a un espacio rural.

Ser aymara todavia es para muchos una condicién vergonzante, relacionado con lo salvaje, lo
atrasado, lo indio. Por afios, personas aymaras se han autodenominado como campesinos,
pero hoy podemos observar como aymaras de organizaciones reivindicativas se han
identificado como indios, remitiendo tanto el concepto de campesino como el de indio a una

unidad entre pueblos sometidos, que comparten una misma situacion de marginacidn.

Ser aymara ante todo remite a una condicion de explotados, de marginados, reconociendo un
origen comun como pueblo, aunque no necesariamente se comparta la misma modalidad de
vida, ya que la vida de un aymara urbano es totalmente distinta de un aymara campesino.
Para Xaver Alb¢, estudioso del pueblo aymara, “todos ellos reconocen como aglutinante una
larga tradicion cultural compartida y la conciencia real o ficticia de un comun origen. El
simbolo mas universal de ello es quizas el idioma en que todos siguen expresandose. (Albo,
1988:32)”

Alrededor de dos millones de personas hablan Aymara hoy.

Pero entonces, ;/qué sucede con la inmensa mayoria de aymaras en Chile que no hablan su
1dioma?
Ya sabemos que ser y hablar aymara, ser indio, ser campesino y ser explotados son hechos

que histéricamente han coincidido, pero ya no necesariamente.

50



En este contexto se nos plantean nuevas interrogantes en cuanto a la autoidentificacion de ser

aymara.

El pueblo aymara es ante todo pluriétnico. Para muchos estudiosos el origen del pueblo
aymara se remite a un largo proceso de integracion de otros pueblos, que iran conformando la
cultura aymara. Uno de estos grupos eran pescadores y balseros del lago Titicaca, los Urus,
quienes eran hablantes del pukina, siendo posteriormente dominados por ayniaras,
aymarizandose definitivamente durante la Colonia como respuesta a la politica de

homogeneizacion de la Corona Espafiola.

Como uno de los ejes de la cultura aymara, se encuentra el sefiorio Lupaqga, quienes habitaban
a una altura superior a los 4000 metros. A la llegada del inka, los lupagas son bajados a las

orillas del Lago Titicaca, siendo partes del Tawantinsuyu.

Lo que ha caracterizado histéricamente al pueblo aymara es la domesticacion del frio y la
altura. Poseen un conocimiento acabado de lo que son los recursos naturales, los climas. la
flora y fauna de diversos ambientes, evidenciandose la experimentacién de cultivos (como
por ejemplo al maiz) y la domesticacidon de camélidos como animales para el consumo de

carne, lana y como medio de transporte.

A mas de 4000 metros de altura han sabido aprovechar el frio mediante la exposicion tanto de
tubérculos como de carne al sol y al frio, lo que permite guardar estos alimentos sin pudrirse,
convirtiéndose en reservas alimenticias (chusiu y charqui) fundamentales para periodos

criticos.

El aymara ha ocupado una geografia multiple, asegurando cada grupo su acceso regular a
varios ambientes naturales mediante un patrén de poblamiento mas bien disperso (salpicado),
con la ocupacion de diversos pisos ecologicos que diversificaba los posibles riesgos de cada
ambiente andino, por lo que podemos decir que el pueblo aymara ha basado su ordenamiento

espacial en la complementariedad ecologica.
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Histéricamente han sido transhumantes, ejecutando un movimiento oscilatorio de arriba hacia
abajo y viceversa como patréon de movilidad, utilizando recursos en diversos pisos

ecoldgicos. (Murra, 1988)

La nocion espacial de los aymaras refleja una nocidn integrada tanto por lo espacial como por
lo temporal. Por ejemplo, el eje central de division espacial y social es la dualidad:
arriba/abajo, macho/hembra (chacha/warmi), derecha/izquierda. “Tanto la poblacion coino el
territorio de cada grupo étnico aymara estaban divididos en dos mitades: alasaya y

Manghasaya, cada uno con su sefior.” (Murra, 1988: 68).

Por otra parte, el concepto de Pacha incorpora tanto una vision espacial como temporal. Por
lo general Pacha es asociado a tierra, pero también es un término que se identifica con la luz
del dia, con totalidad y abundancia, y a su vez con un tiempo de duracion, con las tres edades
de la cultura aymara: taypi, tiempo de las wakas; puruma, periodo de salvajismo, de las
chullpas; y pachakuti, tiempo de cambio, turno, alternancia, inversion, reordenamiento del

mundo. (Bouysse-Cassagne; Harris, 1988)

Con la Conquista Espafiola se produce la desmantelacion de la estructura politica andina y de
sus autoridades mediante la desestructuracion de la comunidad aymara, proceso apodado por
Juan Van Kessel “Holocausto al progreso”. Nos encontramos ante la imposicion de un orden
politico regido por la Corona y ante la imposicidén del catolicismo como unica instancia
religiosa valida para la civilizacién de estas nuevas tierras, conllevando un exterminio de los

cultos propios de los indigenas.

En este contexto, durante la Colonia, se produce la atomizacion de los ay/lus (comunidades),
proceso ligado al llamado “Sindrome del Subdesarrollo Andino de Tarapaca” (Van Kessel,
1992). Este sindrome se relaciona con la baja productividad de la economia aymara, debido a
la usurpacion por parte de la Corona de tierras y animales, con el deterioro y el agotamiento
de los recursos naturales, la pérdida de la tecnologia andina, imponiéndose métodos de
explotacion bajo la 16gica occidental de productividad y maximizacién de las ganancias.
Ademas nos encontramos con el derrumbe de las estructuras sociales tradicionales del pueblo

aymara, fendmeno muy ligado a la corriente migratoria hacia las ciudades y hacia la
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Precordillera, y a la incorporacién de recursos en la economia criolla de exportacion minera,
convirtiendo al aymara en un campesino desprovisto de las condiciones materiales para la
mantencion de una economia doméstica, teniendo que migrar hacia los nuevos focos de

produccion.

“La pérdida de los recursos en la economia criolla de exportacion minera autdctona,
precipito el proceso de proletarizacion definitiva del indigena, en una economia criolla

estrangulada por un creciente exceso poblacional.” (Van Kessel, 1992: 205)

A través de la Conquista y de la estructuracion del Estado criollo, el pueblo aymara se
convierte en una clase rural constituida por campesinos y uno que otro productor

independiente.

Con la incorporacion de territorio aymara a Chile después de la Guerra del Pacifico, para la
explotacidn salitrera, los principales focos de mestizacién y dominacién cultural son la
implementacion de la tecnologia occidental y la imposicion de la educacidn publica.

Entre estas fuerzas de cambio, la escuela nacional es la institucion responsable directamente

de las alteraciones mas profundas a la cultura aymara.

A su incorporacién, los aymaras simbolizaban lo fordneo, lo extranjero, la forma mas
desvalorada de lo peruano y lo boliviano, lo que permite justificar la “chilenizacion”

acelerada por parte del Estado chileno.

La importancia de Tarapaca durante la economia de Hacienda, siglo XVIII, como territorio
peruano, se basa en la utilizacion de los valles como espacios sociales y econdmicos, siendo
ocupada la precordillera fundamentalmente por criollos como lugar de intercambio
agropecuario entre los distintos pisos ecoldgicos, y el altiplano remitido a una ocupacion

netamente indigena, con la presencia de ciertas autoridades representantes del Estado criollo.

Con el inicio del ciclo salitrero y la anexion a Chile de Tarapaca se produce el término de la

economia de Hacienda, siendo la explotacién del salitre el eje motriz de desarrollo. A partir
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de esta instancia de produccion, crece la demanda por productos pecuarios para el

abastecimiento de las oficinas salitreras.

En este periodo se puede observar la ausencia de grupos dinamicos en los valles que tomaran
la iniciativa en la produccidn; la mano de obra es fundamentalmente de criollos peruanos

empleados, quienes asumen esta nueva tarea.

Con la presencia de sociedades anénimas inglesas—chilenas y chilenas, el Mercado pampino
se vincula con la Hacienda de la zona sur-centro a través de la pulperia para su
abastecimiento, pero posteriormente, para paliar la creciente demanda, se reorienta la
estructura agricola tradicional de los valles precordilleranos de la zona de Tarapaca hacia la
satisfaccion de la demanda de forraje, produciéndose una vinculacion con el pueblo aymara

para tal actividad de manera diferenciada segun los pisos ecoldgicos.

“La vinculacion de mercancias y de poblacion, tanto desde las comunidades aymaras hacia
la industria salitrera como desde ella hacia las comunidades, es el fenomeno principal entre

el Enclave salitrero y la Sociedad Aymara de Tarapaca.” (Gonzalez, 1987: 41)

Desde este punto de vista, el ciclo salitrero produjo un impacto directo a los pueblos con

presencia aymara, por ejemplo:

e De 1500 a 2500 metros (Pachica, Mocha, Guaviiia, ...) la produccion agropecuaria se
reoriento hacia la industria, siendo uno de sus principales productos la alfalfa.

e De 2500 a 3500 metros (Sibaya, Jaifia y Chiapa) la poblacién aymara se vinculd al
cultivo de alfalfa y al trabajo de arriero.

e De 3500 a 4500 metros (Cariquima, Isluga) se produjo una disminucién de la poblacion

como consecuencia de la migracién a los valles.

La economia aymara basada en el equilibrio y la reciprocidad fue reemplazada por una
economia basada en el desequilibrio, la crisis y la dominacion.
“ El aporte de esta poblacion indigena al desarrollo nacional ha sido de gran importancia a

costa de su propio subdesarrollo y desintegracion socio-cultural.” (Ibid: 43)
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Con la anexion a Chile, se produce una presién para el cambio de nacionalidad de los
habitantes de Tarapacd, y a su vez una fuerte represion contra la poblacidn peruana a través
de las Ligas Patridticas. La poblacion aymara es desvalorizada y excluida, ya que su

identificacion como poblacion india se asocia ademads con ser extranjera.

Desde la optica del Estado Chileno, los aymaras deben ser integrados a través de su
castellanizacidn, y desde la optica aymara la busqueda de ciudadania sera a costa de la

pérdida de etnicidad.

Una de las principales politicas del Estado Chileno en torno a los pueblos indigenas ha sido la
asimilacion de éstos como ciudadanos, imponiendo el castellano como lengua unica y oficial,
por lo que la integracion del pueblo aymara no ha respondido a necesidades propias de las
comunidades, sino mdas bien a estrategias de desarrollo y modernizacién por parte del

gobierno en turno.

Con el proceso de chilenizacién las fronteras del territorio chileno se rigidizan,
imposibilitando la circulacién libre de los aymaras entre uno y otro pais.
En este contexto se articulan dos grandes espacios de integracion entre las comunidades

aymaras de los distintos paises andinos:

a- Espacio econdmico:

Este espacio se relaciona con el Mercado de bienes y servicios y con la fuerza de trabajo. Se
produce una transformacion en las relaciones econdmicas entre las unidades campesinas,
estableciéndose un tipo de relacion mds bien mercantil. Se reemplaza el sistema campesino
antiguo por ferias fronterizas periddicas para la compra y venta de diversos productos,
apareciendo un estrato de comerciantes intermediarios a la par de una activacion de circuitos
comerciales, consolidandose un segmento aymara chileno diferenciado, los transportistas y
pequefios empresarios. Por otra parte, la migracion de braceros bolivianos a las zonas
agricolas chilenas desempefiando las tareas mas pesadas representard un proceso de
integracion al mercado del trabajo marcado por relaciones sociales asimétricas entre

indigenas.
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b- Espacio cultural e ideologico:

Al 1gual que el espacio econdmico, el espacio cultural estd fuertemente marcado por
relaciones asimeétricas sobre la base de la conceptualizacion desvalorizada sobre los otros
indigenas, los extranjeros, los llegados después o los del otro lado, incidiendo en la no
integracion.

A pesar de esta situacion existen diversas instancias de integracion entre los aymaras de las
cuatro republicas, como por ejemplo la influencia de la intelectualidad indigena tanto peruana
como boliviana en los contenidos discursivos de las organizaciones aymaras chilenas, a
través de visitas de dirigentes, de la realizacion de encuentros y de la afiliacién a organismos

indigenas internacionales.

En cuanto a como se ha ido generando la integracion del pueblo aymara a la sociedad
nacional chilena, en el periodo de la dictadura militar se produce una reorganizacion del
territorio aymara. Aparecen las Municipalidades fronterizas militares, las escuelas fronterizas
de concentracion, se instaura una dinamica comercial con la ZOFRI, desarrollandose una

infraestructura de transportes y comunicaciones.

Este periodo se caracterizd por la alianza militar con las iglesias pentecostales, como un
mecanismo que asegurara la integracion del pueblo aymara a la modernizacion del pais.

Con la implementacion de una economia neoliberal, se posibilita la llegada de compafiias
mineras transnacionales, y a su vez, ingresan en el sector diversas ONGs, como una forma de

paliar los efectos devastadores de la modernizacion en las comunidades indigenas.

Llama la atencion la gran fidelidad del pueblo aymara a Pinochet, aumentando los grados de
lealtad hacia el Altiplano. Muchos investigadores sefialan como causas las politicas de
asistencialismo autoritario, de clientismo y la alianza Gobierno Militar e Iglesia Pentecostal a
nivel local. En lo concreto, el gran apoyo de los aymaras a Pinochet es efecto de un detallado
mecanismo de control y poder patronal, que generé una suerte de compromiso de
reciprocidad por parte de las comunidades aymaras debido al mejoramiento de caminos, de

infraestructura, de las escuelas y centros de salud en el periodo de dictadura militar.
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“El asistencialismo rindié6 porque la poblaciébn aymara es muy escasa y se¢ siente
comprometida con el gobierno por su antiguo principio moral de reciprocidad. (Van Kessel,

1990: 72)”

Una de las principales consecuencias de la chilenizacion en territorio aymara es el proceso de
conversion, de cambio religioso, lo que nos estaria indicando un cambio ideologico ¢n un

sector del mundo aymara.

Para Patricio Tudela la conversion de aymaras a religiones evangélicas responde a un cambio
en la interaccidn social, en las orientaciones valoricas y en la vision de mundo, producto de
afios de conquista y de dominacion, siendo un mecanismo de defensa para la sobrevivencia

del mundo andino.

“El aymara y la comunidad necesitan mecanismos que aporten una orientacion cognitiva, un
conjunto articulado de objetivos sociales, un control efectivo de las conductas disfuncionales
al sistema, etc. Esto es parte de los requisitos orgdnicos, economicos y sociales y éticos que

garantizan la mantencion de la comunidad.” (Tudela, 1993: 18)

Estamos ante la desintegracion de la comunidad aymara tradicional, siendo algunas
instituciones tradicionales ineficaces ante las nuevas condiciones de vida, generando una

busqueda de nuevas estrategias, destacando la respuesta religiosa a la crisis.

La chilenizacion del aymara trajo consigo un cambio de identidad tanto individual como
social, producto por ejemplo de problemas de salud, estados de angustia y temor, creandose
divisiones y conflictos entre los aymaras, lo que fue imposibilitando en ciertos ambitos un
reordenamiento de las relaciones sociales.

Por lo tanto, la busqueda del establecimiento de un nuevo orden sera uno de los pilares

centrales para el surgimiento y la adscripcion a nuevas religiones.
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Estas religiones se basan en el desarrollo de una fe y una salvacidn colectiva; sus doctrinas
son faciles y claras, anunciando la venida de un Mesias y de tiempos mejores mediante un
cambio del estilo de vida de las personas.

Se cree en la infabilidad de la Biblia, donde la conversién marca el término de una etapa y el

comienzo de otra.

La comunidad aymara evangélica busca convertir a los parientes y amigos, dejando de ser
importante el vinculo local y étnico, perdiendo importancia los lazos parentales ante la
hermandad espiritual. Las personas comenzaran a identificarse mas con su iglesia que con su

comunidad de residencia.

“En resumen, los evangélicos aymaras han desarrollado una comunidad en la que el vinculo

religioso es el fuctor mas importante, pues otorga una identidad social.” (Ibid: 39)

En este cambio ideoldgico se produce una fuerte critica al pensamiento andino, imponiéndose
una mirada modernizante, occidental, asociando lo aymara a lo primitivo, lo salvaje. Se
enjuicia moralmente al dualismo, “Dios esta en el cielo, nada mas puede ser venerado”. Se
desacraliza a la naturaleza como una forma de lucha contra la idolatria donde el hombre debe
dominar a la naturaleza. Se reformula la practica de la reciprocidad mediante el combate a
ritos de sacrificio a la Pachamama, en cambio, se establece una reciprocidad entre el pastor y

la comunidad.

“Las iglesias evangélico-pentecostales facilitan la adaptacion del aymara al mundo

occidental.” (Ibid: 44)

El evangélico promueve el progreso, el desarrollo, el afan de ahorro como orientacién hacia
el futuro, provocando una subvaloracién del pasado y redefiniendo el presente en relacion al
futuro, trayendo como consecuencia una desestructuracion de la comunidad aymara, ya que
estas nuevas religiones llevan al aymara a constituirse en una comunidad dentro de cada

localidad, perdiendo su sentido de pertenencia a un pueblo.
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En la construccion del Estado Nacional Chileno, la ciudadania como categoria juridico-
politica, no contempla la identidad indigena, sino que al contrario, es el principal mecanismo
de asimilacion de las comunidades aymaras.

Para los indigenas la igualdad fue netamente formal, una ciudadania legal pero no una
realidad ni una préactica, so6lo se remitié a un ambito juridico, siendo un mecanismo por el
cual las élites criollas chilenas afirmaron su poderio y su dominacion.

Nos encontramos ante una politica de integracion y asimilacion a costa de la ideutidad
cultural como pueblo aymara, que seguira reproduciendo de igual forma una diferenciacion
social entre indigenas y no indigenas, entre ciudadanos de segunda y primera clase.

“«

Esta ciudadania “... trata de un proceso de asimilacion a una sociedad que situa su vision
sobre el indigena como estigma y, por lo tanto, con relaciones marcadas por un espacio de

significado donde priman las asimetrias (Gundermann, 1995: 117).”

Segun Hans Gundermann, la participacion politica aymara responde a distintos momentos:

e Primero, existe una clientela oficialista que responde a la voluntad del gobierno de turno,
exigiendo una demanda de desarrollo.

e Segundo, adquiere importancia la participacion aymara en las Municipalidades nacionales
conformandose un voto étnico como reflejo de proyectos locales.

Pero de todas formas esta participacion se situa en un contexto de imposibilidad de ascenso

econdmico, de poder y reconocimiento por parte del pueblo aymara.

Para la articulacion de una participacion real del aymara surgen diversas respuestas:

e La participacion en lIglesias protestantes: como anteriormente se sefiala, este es un
mecanismo fundamental para la nivelacion a través de la presencia de feligreses iguales.

e La formacion de grupos de jovenes aymaras marginales: creacion de espacios en el
contexto urbano de solidaridad y de repudio ante la carencia de recursos.

e La formacién de una intelectualidad y una dirigencia aymara con altos niveles
educacionales: busqueda de igualdad en la diferencia, participes de organizaciones

urbanas reivindicativas.
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En cuanto a esta ultima forma de participacion desde la reivindicacion, el discurso es
entendido solamente por unos pocos, teniendo estos nuevos planteamientos un caractel

notoriamente restringido, de acceso exclusivo para un grupo minimo de aymaras.

En el texto de Juan Van Kessel, ;Renace el aymara en Chile?, el autor define la etnicidad
como una forma especifica de auto-presentacion social, como un conjunto de relaciones entre
ciertos grupos de interés dentro de la sociedad. Desde este punto de vista, el aymara puede

sentirse distinto, diferente de los demas, pero de igual valor que otros grupos dominantes.

En la autoidentificacién el aymara escoge entre varias alternativas para legitimarse y

legitimar sus pretensiones.

“Todos los dirigentes, los independientes y los leales al gobierno, escogen cuidadosamente
el modo de identificarse, de acuerdo a sus pretensiones y a la estrategia seguida frente a su

interlocutor. (Van Kessel, 1990: 67)

En este proceso de legitimacion el concepto de indio posee una doble carga, por una parte se
relaciona con lo salvaje, lo atrasado, y por otro lado se asocia a una forma de identificacion

de referencia étnica, como un sentimiento de pertenencia.

Las formas basicas de autoidentificacién se situan en diversos contextos:

e Lalocalidad, “soy de Cariquima, soy de Pisiga Choque”.

e Con ser parte de un pueblo, el aymara, siendo una forma no tan tradicional de
identificarse.

e La connotacion territorial, ser parte de un mundo mas amplio, el ser andino.

e Con ser indigena. Este término se usa fundamentalmente en circulos urbanos, en

organizaciones reivindicativas urbanas y entre cientistas sociales

Se observa la adscripcién a un modo de identificacion seglin el contexto en que se situa el

individuo, por lo que la autoidentificacion varia en torno a la defensa de ciertos intereses.
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Ante las autoridades chilenas, los dirigentes aymaras se presentan como chilenos conscientes
y leales, aunque siguen siendo aymaras, pero en este contexto reivindican sus derechos como
cualquier ciudadano.

Ante las ONGs se autodefinen en términos étnicos y como victimas de la discriminacion por
parte del Estado chileno.

Actualmente vemos un discurso que entrecruza estas dos visiones, surgiendo con fuerza una
autoidentificacion como habitantes originarios de estas tierras, por lo que son duefios

naturales de éstas y sus aguas.

Las acciones por parte de las distintas comunidades aymaras para ganar espacios de
reconocimiento han sido muchas veces contradictorias, opuestas, teniendo como elemento
comun la mantencion de la identidad como aymaras por alteridad y diferenciacidn.

La identidad, la ciudadania, la integracion, la participacion serian fuerzas coexistentes en los
propdsitos, las acciones y las organizaciones aymaras, por lo que deben ser incorporados
estos distintos referentes en la comprension de la dindmica social del pueblo aymara, aunque

en muchos casos sean vistos como contradictorios.

Podemos decir que la gran mayoria de los estudios antropologicos sobre la zona aymara en
Chile se basan por una parte, en la descripcion de la organizacion social, politica, economica
y religiosa de la cultura aymara antes y después de la conquista espanola, y por otro lado en
el analisis de como se han ido integrando al ambito de lo nacional, desde un cambio religioso

0 como participacion politica.

Actualmente las investigaciones realizadas sobre los aymaras se han delimitado en
profundizar sobre la relacion de éstos con la educacion intercultural bilingiie, la medicina
tradicional, o con la ley indigena. Cada vez es mas dificil encontrar trabajos que abarquen
una mirada mas general de los procesos actuales de cambio y de reelaboracion identitaria

entre los aymaras.
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7) La EIB en la Region de Tarapaca

7.1.La propuesta curricular de la EIB en Chile

La educacion intercultural en el curriculum

Para abordar el tema del curriculum de la EIB en Chile, debemos primeramente definir este
concepto, 10 que nos permitird posteriormente analizar las distintas propuestas existentes hoy

en dia en la primera region.

El curriculum se define como “el conjunto de experiencias (implicitas y explicitas) que
constituyen las vivencias del alumnado en la escuela. El curriculum va mas alla de un simple
listado de temas o del programa de contenidos.” (Enciclopedia General de la Educacion,
Océano Editorial, Barcelona, Espafia)

El curriculum condiciona la percepcion sobre las otras personas, el tipo de interacciones y
relaciones que se favorecen y la forma de participacion, siendo el medio fundamental por el
cual las personas construyen y reconstruyen el significado de sus experiencias.

En este sentido es fundamental diferenciar dos modalidades del curriculum, el curriculum

declarado y el oculto.

El curriculum declarado es el “conjunto de materias que son enseniadas por una escuela
para las cuales existen planes y programas inscritos como partes constituyentes del proyecto
educativo reconocido por el Ministerio de Educacion.” (Canulef; 1998: 221). En cambio el
curriculum oculto se define como el “conjunto de materias que son enseriadas por la escuela
Y que cruzan transversalmente todas las asignaturas y actividades extraprogramadticas”
(ibid: 221), por lo que se puede entender como el conjunto de representaciones sociales

presentes en la actividad pedagdgica.

En este sentido el criterio para elaborar politicas culturales y contenidos curriculares de
educacion intercultural bilingiie como curriculum oculto debe ser el de la
interculturalidad, que exprese un movimiento relacional entre una y otra cultura, por

medio del cual éstas entran en relacion otorgandose sentido mutuamente. La diversidad
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cultural es el vértice en el cual debemos ubicar nuestro punto de vista analitico a la hora

de pensar las politicas culturales y contenidos curriculares educativos.

Estamos hablando del respeto a las diferencias culturales existentes, y del otorgamiento

de derechos para su libre ejercicio.

Otro criterio fundamental para la elaboracién de un curriculum en EIB es el de la
erradicacion de nociones esencialistas acerca de los pueblos indigenas, la cultura y ia
identidad, que postulan pueblos escogidos, que pueden llevar a practicas fundamentalistas

de intolerancia.

El curriculum de la EIB para la zona aymara

Todo curriculum que pretenda acceder a una EIB debe tener como principal finalidad la
configuracion de una sociedad multicultural, considerando los fundamentos de la

cosmovision aymara para su elaboracion.

“El curriculo no es intercultural por juntar o mezclar lo endogeno y lo exogeno, sino que dar
cuenta de la red de conocimientos, capacidades y actitudes que son necesarios hoy y mariana

para enfrentar el desarrollo y el futuro de los pueblos”. (Instituto Isluga, 2000: pag. 102)

La cosmovision andina es holistica, con una sociabilidad definida por la transmision de
tradiciones y ritos, siendo un valor para la convivencia el participar en el trabajo comunitario
como forma de reciprocidad y complementariedad con los principios de comunalidad, ciclicidad
y dualidad, por lo que estos conceptos deben estar presentes en todo curriculum que pretenda ser

intercultural.

En el disefio curricular, los contenidos deben considerar la historia local, la tradicién oral, la
medicina tradicional, con una formacién en el aula que incentive una practica educativa
ancestral, recuperando espacios didacticos de la comunidad andina y metodologias de

aprendizaje indigena que enriquezcan el material pedagdgico.
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Los docentes deben participar en las ceremonias publicas y privadas, colaborando en trabajos
comunitarios, y elaborando el calendario escolar segun las particularidades agro-climaticas y

agro-productivas de la localidad

Los objetivos del curriculum en EIB son el crecimiento y la autoafirmacion personal de los
nifios indigenas, potenciar la relacion con otras personas y con el mundo, desde una formacion

ética-valorica de un pensamiento critico y activo que considere estas particularidades.

Desde esta perspectiva, los contenidos presentes en el disefio curricular deben revalorizar la
sabiduria indigena, aprovechando los espacios pedagdgicos naturales, con la utilizacion de los

elementos naturales en el proceso educativo.

La construccion de un curriculum en EIB es una forma de organizar practicas educativas en una
relacion pedagdgica que interpela a un sujeto alumno, a una familia, a una comunidad, a un
proceso de enseflanza y aprendizaje y a una mediacion relevante: el lenguaje, siendo la

pedagogia un componente constitutivo en la produccion social y cultural del sujeto.

En este proceso se debe considerar la educacion en relacidn con la escuela, con la organizacion y

composicién de la sociedad en la vida cotidiana.

Se debe tener claro qué imagen de cultura se quiere proponer y trabajar, para luego establecer un

conjunto de objetivos, como por ejemplo:

- Favorecer una relacién dialdgica y equitativa entre las culturas y entre sus miembros
- Conectar el capital cultural de la comunidad con el desarrollo nacional e internacional
- Desarrollar proyectos educativos con orientacion intercultural

- Integrar a la comunidad como fuente de experiencias educativas

Posteriormente se deben desarrollar procesos y etapas que involucren un curriculo de tipo auto-
determinado, donde las comunidades educativas desarrollen su propio curriculo en funcién de la

realidad de la comunidad, con la participacion de todos los actores.
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Luego, se debe hacer operativo lo estudiado y seleccionado, realizandose un estudio en
profundidad de la realidad sociocultural de la comunidad, definiendo los factores del curriculum
y su implementacién y las formas que asumira la pedagogia (si intercultural o intercultural

bilingtie).

La metodologia de trabajo en el aula dependera de las concepciones educativas de la comunidad,
pero siempre y cuando sea una pedagogia que considere la triada desarrollo/ ensefianza/
aprendizaje, y que integre conocimientos disciplinares y experiencias con distintos tipos de

interacciones.

7.2. .Las propuestas de EIB en la Primera Regién

Antecedentes: la institucionalizacion de la Escuela en la Primera Region

El origen de la Escuela en la zona de Tarapacd remite a un proceso de chilenizacion a traves

de la implementacién de la educacién publica primaria.

Un estudio realizado por el Socidlogo iquiqueio Sergio Gonzalez sobre esta tematica,

vislumbra cinco momentos de este proceso:

1) La creacion de las primeras escuelas durante la Colonia a cargo de los curatos de los
Valles de Camifia y Sibaya (1600).

2) El reemplazo de estas escuelas por la escuela publica peruana por el gobierno de Ramon
Castilla (1840 hasta la Guerra del Pacifico)

3) Instauracion de escuelas publicas para la chilenizacion de Tarapaca, principalmente de la
poblaciéon pampina salitrera

4) Traslado de las escuelas pampinas hacia los valles del interior de la zona producto de la
crisis del salitre

5) Inicio de la cobertura escolar en el Altiplano para la integracién de la poblacion aymara

(1950 ) (Gonzalez; 1999)
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Posteriormente, durante la Dictadura Militar, nos encontramos nuevamente ante una
chilenizacion fundamentada en la instauracion de una identidad nacional, sobre la base de una
rigidizacion de las fronteras, que asimile al mundo aymara dentro de la sociedad nacional,

despojandolo de todo vestigio cultural andino que los identifique como indigena.

A partir de los afios ochenta, y con la emergencia indigena en América Latina, en Chile
comienza un proceso de reforma educativa, que en sus inicios no contemplaba la cuestion
indigena e intercultural, pero que posibilita posteriormente la elaboracion de los primeros
planes y programas que incluyan el tema de la educacién indigena, dando pie a la
conformacidn del primer programa de EIB en nuestro pais bajo el alero del Ministerio de

Educacién.
El Ministerio de Educacion

El Programa de Educacion Intercultural Bilingiie del MINEDUC se inscribe en un escenario
social complejo, el contexto de globalizacion, caracterizado por la uniformidad y homogeneidad

v/s la diversidad cultural.

En este contexto, para el Ministerio de Educacion la escuela juega un papel fundamental, el de
asumir las diversas complejidades de la poblacion concibiendo a Chile como un pais
multicultural y plurilingiie, siendo un desafio de hoy en dia el " ... convertir la escuela en un
espacio educativo en el cual se le asegure a los nifios y niflas de culturas y lenguas diferentes, la

satisfaccidn de sus necesidades de aprendizaje."

La EIB se visualiza como una practica educativa relacionada a la pertinencia de los aprendizajes,
a la contextualizacion de los contenidos didacticos teniendo al nifio como eje de orientacion de

la practica pedagdgica con la participacion de la familia y de las comunidades.

En tanto, segtn el Ministerio, para los pueblos indigenas la EIB es "el modelo educativo que le
permitira ejercer su derecho natural de aprender la lengua de su pueblo, y a través de ella

conectarse con lo fundamental de su cultura de origen y al mismo tiempo aprender la lengua
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nacional que le ha de servir para conocer y manejar los codigos culturales de la sociedad

nacional." (MINEDUC, 2000)

A partir de este nuevo escenario mundial, se plantea la necesidad de construir una pedagogia de
la diversidad, teniendo como principio bésico la pluriculturalidad desde el respeto mutuo, la

preservacion y el desarrollo de las culturas y lenguas indigenas en nuestro pais..

El Programa de EIB se fundamenta en la ley nimero 19.253 de 1993, donde se establece la
obligatoriedad de crear un programa para la construccion de propuestas curriculares pertinentes
a la diversidad cultural y lingtistica de nifios y nifias indigenas, que toma forma como Programa

de EIB en 1996.

El desafio de este programa es promover el fortalecimiento de la identidad y autoestima, con la
incorporacion de estrategias metodologicas para la enseflanza y aprendizaje de la lengua materna

y una segunda lengua, mediante la participacion de las comunidades.

En cuanto a las estrategias pedagdgicas nos encontramos con la contextualizacion de planes y
programas de estudios y con la elaboracion de proyectos educativos institucionales con las

comuntdades.

Las principales orientaciones del programa de EIB son:

= formar profesores y especialistas desde la perspectiva de la interculturalidad y el bilingiiismo

» propuestas curriculares : elaboracion de los Proyectos Educativos Institucionales (PEI) y
reflexion conjunta (comunidad, escuela, ...)

= elaboracién y adquisicion de recursos de aprendizaje : guias didacticas de aymara, ...

"La implementacion de una EIB en las escuelas, requiere de una organizacion comunitaria,
donde el objetivo comun, es la formacion de futuros miembros de la comunidad, en este modelo
de trabajo cada participante asumen una responsabilidad y un compromiso con la cultura, y

por consigulente, con los principios fundamentales y rectores de la vida."(MINEDUC)
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El Ministerio de Educacion en la Primera Region

Entre el 1999 y el 2001 en la regién de Tarapacd, se llevan a cabo diversas propuestas
curriculares tanto en Iquique (Camifia) como en Arica (Visviri), bajo el programa EIB del
MINEDUC.

Estas propuestas se aplicaron en tres meses, apuntando principalmente a un proceso de
autoidentificacion de las comunidades aymara, potenciando el reconocimiento y la autoestima
del nifio como indigena. Sélo se cuenta en la actualidad con informes econémicos.

Se debe destacar el poco tiempo dedicado a la conformacién de estas propuestas curriculares, y
su casi nulo impacto, ya que no existen informes de este proceso que nos permitan visualizar

esta primera etapa de socializacion del Programa de EIB.

En el 2001, se vuelve a ofrecer en una serie de escuelas rurales un programa de EIB, con el
seguimiento del MINEDUC, siendo uno de los objetivos la recuperacion de hablantes aymara.
En Iquique las escuelas son: Pachica, Sibaya y Mamifia.

En tanto en Arica: Codpa, Belén Murmuntani y Chapiquifia, Colpita y Guacoyo.

Actualmente, también se cuenta con el Programa "Origenes" en torno al tema de EIB, mediante

un convenio entre el Estado chileno y el BID.

Programa Origenes

El Programa Origenes responde a un convenio entre el Estado chileno y el BID (Banco
Interamericano de Desarrollo) para el desarrollo de las comunidades indigenas de nuestro pais,
centrando  su trabajo en torno a diversas ADI (areas de desarrollo indigena), siendo
fundamentalmente cuatro sus componentes:

* EIB (Educacién Intercultural Bilingiie)

» Desarrollo productivo (Corporacién Nacional de Desarrollo Indigena)

»  Salud intercultural (Ministerio de Salud)

» Fortalecimiento de bases sociales
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El Ministerio de Educacién es el organismo co-ejecutor en el componente Educacion y
Cultura, del subcomponente Educacién Intercultural Bilingiie del Programa Origenes.
aprobado mediante un préstamo de financiamiento suscrito en el Convenio N° 1311/0C-CH,
del 14 de marzo de 2001, entre MIDEPLAN y el Banco Interamericano de Desarrollo,
teniendo como cobertura en la primera fase (2001-2004) un total de 162 establecimientos

educacionales vinculados a comunidades focalizadas por el Programa Origenes.

Objetivos del Programa Origenes:

e Rescatar, fortalecer y desarrollar la cultura de las comunidades aymara, atacamefio y

mapuche promoviendo el reconocimiento de la diversidad cultural en la sociedad.

e Disefar, implementar y evaluar una propuesta pedagdgica para el mejoramiento en
amplitud y calidad de los aprendizajes correspondientes al curriculum nacional de
ensefianza general basica que propone la Reforma de la Educacion, en 162 escuelas

donde estudian nifios y nifias de los pueblos indigenas aymara, atacamefio y mapuche.

Un aspecto central en este Programa y que constituye un significativo aporte conceptual y
metodologico es la importancia atribuida a la participacion de comunidades y dirigentes en las
diversas acciones, lo que constituye una accion sobre los contextos y los procesos educativos
que generara necesariamente mejores resultados de aprendizaje y calidad educacional con

pertinencia.

El Programa cuenta con las siguientes lineas de accion:

e Socializacién de la EIB: actividades de difusién y de formacién sobre EIB en las
comunidades.

e Desarrollo de los Programas Educativos Institucionales (PEI): Reconstruccion de los
PEIs desde la EIB de un modo participativo, de la comunidad educativa y la
comunidad indigena.

e Desarrollo profesional docente: actividades y proceso de perfeccionamiento de

docentes y de educadores en general.
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e Investigaciones aplicadas de accién y de base vinculadas a lo pedagdgico y
seguimiento del componente: estudios de base para la EIB.

e Sistema de evaluacion y sistematizacion: a nivel de Programa y articulado al sistema
de informacion del MINEDUC como del sistema de evaluacion del PEIB y del
Programa Origenes.

e Fomento al desarrollo de iniciativas locales: Proyectos pedagdgicos de innovacion en

EIB a través de fondos especiales del Programa.

e Nueva tecnologia para la informacién y comunicacion: Disefio y puesta en practica de

experiencias de Informatica Educativa para el trabajo escolar y comunitario y de
Television Educativa para apoyo a las practicas pedagdgicas.
e Educacion de Jovenes y adultos en el marco de la EIB: realizacion de estudios de

base, perfeccionamiento de docentes y directivos.

Para el 2002 y el 2003, el programa de EIB se ha planteado trabajar fundamentalmente con 9

escuelas, 6 en Iquique y 3 en Arica.

Iquique:

Escuelas de Colchane y Cariquima (Colchane)
Escuela Vertiente del Saber (Comuna de Pica)
Escuela Pozo Almonte

Escuela Tarapaca (Comuna de Huara)

Escuela Camifa

Arica:

Escuela Visviri (Comuna General Lagos)
Liceo C-3 Putre

Escuela de Ticnamar (Comuna de Putre)
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La SEREMI de Educacion de la region de Tarapaca

La Secretaria Ministerial de Educacion de la Region de Tarapaca, a través del Programa de EIB
para la zona rural, se ha planteado como eje central la ensefianza de la lengua aymara desde su
conocimiento instrumental (colores, saludo, numeros, animales, ...) en escuelas de ensefianza

basica rural.

En 1999, la SEREMI planted en uno de sus documentos de trabajo que aunque se ha ido
incorporando en las escuelas la ensefianza de la lengua aymara, la mayoria de los disefios
curriculares se han formulado considerando que todos los alumnos tienen el mismo nivel de
dominio lingiiistico, sin contabilizar posibles diferencias internas, surgiendo diversas propuestas

considerando un trabajo personalizado con los alumnos segun el nivel de dominio de la lengua.

Por otra parte, después de evaluar las experiencias pilotos en la implementacion de un sistema
en EIB, y en especial de la lengua aymara, se registraron una serie de dificultades que han

obstaculizado la difusion de la EIB:
* falta sensibilizar al profesorado en general sobre el tema
» escasez de profesores hablantes aymara

* no hay claridad respecto del Programa Origenes - BID

A partir de esta evaluacion, la SEREMI de Educacion se propuso para el 2002 y 2003 la

elaboracion de un programa en EIB que considere la realizacion de:

* un diagndstico de desarrollo lingiiistico

actividades de tipo oral
* ]aensefianza de la lengua aymara en forma oral con contenidos relacionales significativos

» disefios curriculares por niveles

Segun la SEREMI de Educacion, para la realizacion de estas acciones se debe fomentar un

sistema de EIB que permita mejorar el aprendizaje de los estudiantes indigenas, facilitando el
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acceso a la educacion basica, media y superior, de estudiantes con buen rendimiento académico

¢ insuficiencia econdmica, siendo las principales metas

e favorecer con el proyecto a 9 escuelas de la region

e claborar un curriculum para la ensefianza de la lengua aymara (Universidad de Tarapaca)

Por lo tanto, para el desarrollo de la EIB en conjunto con MINEDUC en la Primera Regién se

proponen las siguientes acciones:

* Desarrollar un Proyecto Piloto para implementar un curriculum en EIB en la escuela
internado de Visviri (Universidad de Tarapaca)

» Incentivar acciones educativas en las escuelas de Camifia y Visviri

= Validar materiales educativos

* Apoyar por parte de CONADI al Jardin Infantil Ayrampito de Arica, al Instituto Agricola

Kusayapu de Pachica, y al liceo de Pozo Almonte.

Corporacion Nacional de Desarrollo Indigena (CONADI)

La Corporacidén Nacional de Desarrollo Indigena se crea para promover, coordinar y ejecutar la
accion del Estado a nivel Central, Regional y Comunal a favor del desarrollo integral de las
comunidades y asociaciones indigenas en sus Culturas y Patrimonios, en lo econémico y en lo

social.

Especificamente, el Fondo de Cultura y Educacién esta encargada de fomentar, promover,
administrar y ejecutar programas destinados a reconocer, respetar y proteger las culturas
indigenas del pais, mediante la implementacion de programas y proyectos relacionados con la

realidad de cada pueblo indigena, desarrollando inversiones con caracter de subsidio.

Las lineas programaticas del Fondo son:

1- Manejo y proteccion del Patrimonio Cultural Indigena

2- Subsidio a la Capacitacion y especializacion de Indigenas
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3- Difusion y fomento de las Culturas Indigenas
4- Subsidio a la Residencia Estudiantil para alumnos (a) de Educacion Superior

5- Aplicacion de Disefio Curricular y Pedagoégico Intercultural Bilingiie

Especificamente, el programa de EIB de la CONADI tiene los siguientes objetivos:

» QGenerar el establecimiento de la EIB en las zonas de concentracion de poblacion
indigena.

= Desarrollar la Educacién Intercultural para todos los educandos chilenos desde el marco
curricular nacional, los planes y programas indicativos del MINEDUC vy los libros de
textos.

» Desarrollar un curriculum Intercultural Bilingiie

* Generacion de modelos de Gestion Educativa Institucional

* Desarrollo Técnico-Pedagdgico Intercultural Bilingiie

* Politica de mantenimiento y desarrollo de las lenguas indigenas

=  Formacién docente del servicio en EIB

En cuanto a la implementacion de una Educacién Intercultural bilingiie, ésta debia ser en “las
areas de alta densidad indigena y en coordinacidn con los servicios u organismos del Estado
que correspondan, ... a fin de preparar a los educandos indigenas para desenvolverse en forma
adecuada tanto en su sociedad de origen como en la sociedad global. Al efecto podra
financiar o convenir, con los Gobiernos regionales, Municipalidades u organismo privados;

programas permanentes o experimentales.” (articulo 22, Ley Indigena)

A su vez, la Ley Organica Constitucional de Ensefianza (LOCE) definia que: “los
establecimientos educacionales tendran libertad para fijar planes y programas de estudio que
consideren adecuados para el cumplimiento de los referidos objetivos minimos obligatorios

por afio y los complementarios que cada de ellos fije.”

El 27 de Marzo de 1997 se decreta el Exento nimero 117 donde se establecia un Convenio

entre el Ministerio de Educacion y la CONADI para la instalacién de la EIB en el pais.
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CONADI - Iquique

Actual mente la Corporacion Nacional de Desarrollo Indigena cuenta con una Subdireccion
Regional en la Regién de Tarapaca, ubicada en la ciudad Iquique, encargada de coordinar las

oficinas provinciales de Arica e Iquique.

Durante estos ultimos afios, la CONADI de Iquique ha desarrollado diversos proyectos en
torno a la aplicacién de la EIB, en conjunto con diversas instituciones, siendo los mas

. . . 1
representativos los siguientes:

Nombre Proyecto Objetivos Productos

1) Disefio e implementacién - disefiar ¢ implementar un post |- confeccién Plan de Estudio
Curso Post Grado EIB, para grado para profesores rurales programa de Magister en EIB
profesores rurales | etapa - perfil asignaturas
(1996) - etc...

2) Apoyo ainiciativas regionales |-  administracién carrera de - implementacion carrera
de EIB (1996) Pcdagogia c¢n EIB - elaboracion malla curricular

- formacién profesional de PG - actividades para los estudiantes
Basica : talleres, seminarios, ....
- ctc...

3) Apoyo al desarrollo de - implementacion proyectos - capacitacion docentes
experiencias en EIB en educativos en EIB cn Unidades |- apoyo técnico al Disefio del
establecimientos educacionales Educativas tendientes a la PEl en EIB
de la provincia de Iquique Interculturalidad - diseiio textos EIB
(1997) - etc..

4) Apoyo formacion de docentes |- propiciar el establecimiento de |- desarrollo carrera
EIB (1997) una EIB en la zona Aymara- - pertinencia intercultural

Atacameiia contenidos académicos
- apoyo formacion universitaria |- etc...

S) Apoyo generacidn nuevas - fortalecer la EIB a nivel pre- - diagnostico socio-lingiiistico y
experiencias de EIB en la basico apoyando el trabajo de socio-cultural de los Jardines
provincia de Iquique (1998) Jardines Etnicos (JUNJI) Etnicos

- apoyar acciones de extension - capacitacion 21 educadoras de
comunitaria de los alumnos de Parvulos de los Jardines
PG EIB Etnicos
- unsect de 4 ldminas
- texto de apoyo para las
educadoras de parvulos
6) Fortalecimiento EIB (1998) - implementacion de proyectos |-  estudio sociolingiiistico de la
educativos para el lengua aymara en comunas
fortalecimiento de una EIB rurales de la provincia
- difusiéon EIB
- curso experimental para
promotores culturales
- investigacién de 4 jardines
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7) Apoyo formacion de Docentes

para la EIB II ctapa (1999)

establecimiento EIB en la zona
aymara-atacamefia apoyando la
formacioén universitaria de los
alumnos de EIB

contratacion cuerpo académico
mejoramiento situaciéon
académica del Programa

etc ...

8) Sistematizacion de - sistematizar etnocontenidos informe sistematizacion
Etnocontenidos curriculares culturales aymaras de contenidos andinos
Aymaras, Primera Etapa (1999) aprendizaje informe diagnostico area rural
- desarrollar capacitacion elaboracion modulos de
docente y unidades didactieas aprendizaje
en escuclas urbanas
9) Subsidio disefio Curricular - desarrollar guia curricular en documento base para la
Intercultural Bilingiic E. EIB para Jardincs Infantiles elaboracién de una guia
Parvularia provincia de Iquique curricular de Educacion
'(1999) Parvularia
etc...
10) Subsidio fortalecimiento de la |- generar insumos tedricos, 4 jornadas de socializacidn de
EIB en ADI a decretar (1999) metodoldgicos y técnico- la EIB
pedagogico para la difusion grafemario aymara
implementacion de proyectos etc ...
de EIB
11) Aplicacion investigaciones de |- gencrar insumos y temas encuesta sociolingiistica
base y avance en el desarrollo pedagdgicos para poner en un libro de texto del profesor
de un curriculo (2000) marcha un Curriculo cn EIB con contenidos culturales
aymaras i
una guia curricular para ser i
recopilada en E. Parvularia
ete...
12) Difusion EIB, elaboracion de |- Generar insumos teoricos y Presentacion libro del

Unidades didacticas
interculturales y capacitacion
docente en ADI (2000)

metodologicos para la
implementacién de la EIB

Seminario integracion
subregional

Campana de socializacién de la
EIB

Ete ...

" Estos proyectos han sido ejecutados por diversas instancias: consultoras, centros de investigacion,
Universidades, ya que la CONADI no ejecuta dircctamente los proyectos, solamente supervisa y fiscaliza su
adecuada ejecucion.
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CONADI Arica

Las principales acciones de la oficina provincial de CONADI Arica en cuanto a la aplicacién
de un Desarrollo Curricular y Pedagdgico Intercultural Bilingiie han tenido como finalidad
instaurar un modelo educativo que permita el derecho natural de aprender la lengua de los
pueblos indigenas, y de aprender de la sociedad global con el fin de mejorar los estandares

de aprendizajes.

La puesta en marcha de la EIB en la provincia de Arica detecté una serie de debilidades que

dificultaban el desarrollo de este nuevo modelo educativo:

e Carencia recursos humanos para asumir la EIB

e Carencia material técnico pedagdgico en EIB

e Falta socializacién EIB

e Carencia investigaciones base para determinar su una escuela puede asumir la EIB
¢ Falta sistematizacion contenidos aymara para los distintos niveles educativos

e Carencia curriculum, planes y programas en EIB

¢ Falta politica de desarrollo lingiiistico

Al ser identificados los principales obstaculos, las estrategias para la incorporacion de la EIB

en las escuelas rurales de la comuna, han tomado el siguiente matiz:

= Apoyar la formacién de recursos humanos

* Apoyar con material bibliografico tedrico y practico de apoyo a docentes y escuelas
» Sistematizar etnocontenidos aymara

» Avanzar en el disefio de unidades educativas y/o material pedagogico didactico

*  Socializar y difundir la importancia de la EIB

» Realizar investigacion de base, diagndsticos sociolingiiisticos

* Apoyo disefio PEIl en EIB

* Elaboracion de planes, programas y curriculum en EI y/o EIB
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La implementacion de una propuesta en EIB en la jurisdiccion Arica y Parinacota se ha
realizado sobre un universo de alta poblacion estudiantil aymara, en las escuelas Rurales de la

Comuna de Arica (General Lagos, Putre, Camarones, Arica Rural).

Especificamente, la EIB ha estado focalizada en la Comuna de Arica por las siguientes

razones:

* Mayor acceso de los profesores a cursos de perfeccionamiento y capacitacién en EIB

* Participacidn en proyectos de aula gestionados por ellos, posible gestion en proyectos de
EIB e incidencia de la CONADI a través de un convenio Municipio Arica y escuelas.

* Involucramiento en torno a la EIB. Falta sistematizacion y desarrollo gradual de
contenidos culturales andinos en la elaboracion de materiales didacticos.

» Alto interés de padres en el rescate del idioma aymara, de la historia y de costumbres
andinas. Se sugiere una campaiia de socializacion sobre la EIB que involucre a toda la
comunidad.

* Profesores con mas de 20 anos de servicio, conocen ampliamente la situacion de su
alumnado.

* Presencia en las escuelas de dos profesores como minimo.

En general, las escuelas rurales de la comuna de Arica presentan un conjunto de condiciones

favorables para la implementacion de la EIB, siendo las mas relevantes las siguientes:

* Interés de la comunidad en torno a la EIB
* Interés de profesores en capacitarse
* Dominio lengua aymara por parte de los alumnos

* Dominio lengua aymara por parte de padres y apoderados

A su vez, se han podido identificar una serie de factores que imposibilitan una masificacion

de la EIB en la comuna:

* Escasos recursos asignados para la EIB

= Distancias escuelas
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Dificultades para asistir a capacitaciones por parte de los profesores
Rotaciones profesores

Escasa poblacidén estudiantil

Estrategias para la masificacion de la EIB en la Comuna de Arica:

Coordinacion Interinstitucional: MINEDUC, Sostenedor Educacional Municipio Corauna
de Arica, Directores de escuelas y docentes.

Socializacién y difusion EIB: a nivel de Directores de escuelas rurales comuna de Arica,
encargados de Unidades técnico-pedagogicas y Unidades Educativas (padres, apoderados,
comunidad)

Participacién y construccidn propuesta participativa: capacitacidén elaboracion Proyecto
Educativo Institucional en El y/o EIB a profesores, en consulta con la comunidad de
padres y apoderados.

Sistematizacion contenidos matriz cultural aymara: elaboracion matriz cultural historia,
cosmovision y cultura aymara.

Desarrollo gradual de contenidos, elaboracion planes y programas complementarios:
elaboracién matriz curricular basica de EIB o El; desarrollo de contenidos segin
subsectores de aprendizaje.

Elaboracion materiales de apoyo pedagégico : textos, unidades didacticas y guias del

profesor seguin subsectores de aprendizaje.

Las acciones realizadas por la CONADI a partir de 1996 en torno a la EIB en la Comuna de

Arica se resumen en los siguientes puntos:

Apoyo al Jardin Apoyo cscuela G8 Del Escuela G 20, G 31 Pampa Escuelas urbanas: E
Ayrampito (96-97") Valle de Lluta (1998) Algodonal y Escuela Villa 26,D17yDI2
Frontera

*  Capacitacion *  Diagndstico * Diagndstico en EIB escuelas|®  Curso
educadoras sociolingiiistico para G 31 y G 20 comuna de Arica capacitacion en

=  Apoyo material implementar una EIB |®*  Curso de capacitacién en EIB EIB
didactico, juego de : 79% de los nifios son | *  Apoyo material bibliografico|® Apoyo matcrial
rincones aymara y didactico bibliografico vy

=  Elaboracion * Elaboracién PEI —|= Elaboracion 3 unidades didactico
documento EIB didacticas en el subsector |*  Elaboracion 4
fundamentos *  Curso capacitacién en Lenguaje y Comunicacion unidades
curriculares en EIB EIB * Elaboraciéon 4 unidades didacticas en el
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*  Compra material | ®
bibliograficoen EIB | =

* Elaboracion texto de|®
qpoye  “Comprension

Material de apoyo:

Material bibliografico
Material audiovisual

|

wyptieds, 1 onaze, 12

aet medio Soctal y camara filmadora,
Natural andino desde vestuario grupo
una perspectiva folklorico, CD en
intercultural” aymara, | cinta video

cultural de costumbre

aymara

didacticas en el subscctor subsector
Comprension ~ del  medio Comprension
social, natural y cultural NB2 del medio

|

socrzl, natirzl) }//
cultura{ en NB2 ﬁ

“1
1

En cuanto a los productos 2001 en ejecucion, podemos sefialar:

Productos a obtener

Cuantificacion de productos

- Campafia socializacion y difusion E1B

2- Socializacién y difusion EIB con directores,
sostenedores y alcaldes.

3- Aplicacién experimental texto etnomatematica
NBI

4- Elaboracion 3 proyectos educativos en EI o E1B

5- Disefio mddulos de capacitacién y curso en

lengua, historia y cultura aymara a docentes

4 campafias con apoderados, profesores y
comunidad en las Provincias de Arica y
Parinacota

1000 tripticos de promocion

50 e¢jemplares de material didactico

edicion 300 afiches

6 talleres de reunion

un texto de matematicas

3 proyectos educativos en EIB

30 profesores capacitados
capacidad para elaborar unidades de clase de
caracter intercultural

79



Universidad Arturo Prat (UNAP). Instituto de Estudios Andinos Isluga

En abril de 1989, el Taller de Estudios Regionales (TER), conformado por profesores de la
Universidad Arturo Prat e investigadores sociales, en conjunto con la UNAP, organizan el
primer Seminario Internacional de Educacion Intercultural para poner en discusion la situacion
educativa del pueblo aymara y conocer otras experiencias, tomando contacto con la ONG Terra
Nuova, organismo operante en América Latina y Africa con programas de cooperacion desde
1972, siendo uno de sus principales programas la preservacion de las culturas locales, mediante

el financiamiento de proyectos educativos y el intercambio de personal calificado.

En tormo a dicha problematica, ambas instituciones discuten la posibilidad de formar maestros
aymaras bilingiies, creandose la carrera en 1993, siendo los beneficiarios directos 30 estudiantes,
quienes se encargaran de potenciar la cultura aymara mediante el rescate de su lengua y la
implementacion de recursos materiales, sociales y culturales del mundo andino, identificandose

con la cultura de los educandos.

Unos de los principales objetivos de la carrera es revertir el proceso de desintegracion y
asimilacion de las comunidades andinas, contribuyendo al desarrollo de las potencialidades de

los nifios indigenas.

En tanto, en 1997 se crea el Instituto de Estudios Andinos Isluga, de la UNAP, para apoyar la
formacion de estos profesores interculturales bilingiies, dedicandose exclusivamente a la
tematica indigena del Norte de Chile mediante la realizacién de investigaciones, capacitaciones

y la difusion de la EIB.

Su orientacion fundamental es la interculturalidad, propiciando un didlogo entre las diversas
culturas, siendo sus principales areas de trabajo: investigacién social, sociolingiiistica y

educativa, capacitacion de maestros, alumnos y asesores culturales en EIB, y ensefianza de la

lengua aymara.
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El Instituto ha llevado a cabo principalmente las siguientes actividades:

e Apoyo a la formacidn de tres generaciones de profesores de Pedagogia Basica en EIB de
la UNAP

e Elaboracién de mddulos de etnocontenidos curriculares aymaras para la Subdireccién
Norte de la CONADI

e (apacitacion de maestros en EIB

e Cuatro cursos de lengua, cultura y musica aymara para profesores, servicios publicos y
asociaciones indigenas de la provincia de Iquique

e Un diagnéstico sociolingiiistico en el Area de desarrollo Indigena (2001-2002)

Actualmente el Instituto de Estudios Andinos Isluga, se adjudic6, a través del Programa
Origenes, la elaboracion y aplicacion de encuestas sociolingiiisticas a comunidades rurales

indigenas, para establecer ¢l nivel de uso y dominio de la lengua aymara.

Jardines éticos

Desde 1991, la Junta Nacional de Jardines Infantiles desarrolla proyectos de educacion
intercultural, para atender a los nueve pueblos indigenas del pais: aymaras. atacamenios,

coyas, huilliches, picunches, mapuches, yamanas, kaweshkar y rapanuis.

Desde esta perspectiva, la educacion pre-escolar se ha ido delimitado en tres dmbitos de

aprendizajes para la insercién de una EIB:

- formacién personal y social : autonomia, identidad, convivencia
- comunicacion : lenguaje verbal, lenguaje artistico
- relacién con el medio natural y cultural : seres vivos y su entorno, los grupos humanos,

relaciones logico- matematicas y cuantificacion

En este contexto, en julio del 2000, la Municipalidad de Colchane junto a la CONADI, elaboran

el proyecto "Subsidio a la Implementacién de Experiencias de Educacion Intercultural Bilingiie
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aplicadas a la Educacion Parvularia en la Provincia de Iquique", realizando un analisis en torno a

la educacién Parvularia dentro del contexto aymara.

Como resultado de este analisis, la propuesta para la presentacion de programas vinculados a la

zona aymara y la guia curricular para los jardines étnicos se estructuraron en torno a sectores de

aprendizajes, que agrupan contenidos divididos en subsector o ambitos de aprendizaje.

Marco Curricular:

Sector Subsector Objetivos Contenidos
Conocimiento Conocimiento de si | Reconocer caracteristicas Distincion partes del cuerpo
mismo del ser humano y Manifestacion preferencias personales

Conocimiento del
entorno

preferencias personales

Identificar y diferenciar
elementos de la vida diaria,
del mundo animal, vegetal y
mineral

Reconocer caracteristicas
del medio cultural regional
y local

Reconocimiento de elementos de la vida
diaria, de animales, vegetales y minerales.

Lengua materna

Comprension

Expresion de la
lengua aymara

Ampliar comprension
palabras

Adquirir articulacién de
componentes fonoldgicos

Construir frases con

Incorporacion nuevas palabras

Reconocimicento y emision de sonidos

Construccion relatos

Mancjo del lenguaje estructura Inicio conocimiento de textos breves
Comprender lenguaje
escrito
Socializacion Integracion de Adquirir normas habituales | Normas de convivencia (reglas, acuerdos, ...)
normas de convivencia
Interesarse por ayudar a los Actividades de beneficio, respeto por la
Formacidn valdrica demas y valorar a la comunidad
comunidad
Autonomia Toma de decisiones Responsabilizarse del Autocuidado
cuidado de si mismo, de los
Autovalorarse demas y de su entorno Identificar intereses comunes
Responsabilidad social
Préactica higiene ambiental
Corporalidad Sensorialidad Ejercitacion, diferenciacion Utilizacion de los sentidos
y perfeccionamiento del uso
de los sentidos
Coordinar e iniciar
Coordinacién movimientos de la Discriminacion gruesa y fina de los objetos
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musculatura Desplazamiento y movimientos corporales
movimientos de manipulacién
Crianza y Crianza en la Internalizar sentido de pertenencia a la comunidad
trascendencia comunidad lealtad y de pertenencia a la apoyo trabajos comunitarios
comunidad
Crianza de la Apreciar practicas de crianza animalitos y plantas
Naturaleza pequefias crianzas
Trascendencia Trascender desde el historia individual, familiar y local
historica presente al pasado
Mis allé de la Ampliar su vision cultural | contexto regional y de comunidades vecinas
comunidad mas alld de la comunidad
Tradicion y Tradicion Andina | Reconocer tradicién andina tradicion festiva social
creatividad y recrear la tradicién oral
rescate tradicion oral
Expresar vivencias y
Expresion emociones manifestacion sentimientos propios y
compartidos
Crear obras manuales y
Creatividad literarias creacion individual y colectiva dc historias

Instituto Agricola Kusayapu

El proyecto del Nifio Andino de la Extensién Metodista al Nifio Andino (EMANA) se propuso
como objetivo establecer una escuela de agricultura y artesania de nivel medio en el interior de
la Region de Tarapacd, para capacitar a los jovenes andinos en tecnologia agricola y artesanal,
en un ambiente agricola y social familiar a ellos, motivandolos a permanecer en el area andina, a
través del aprendizaje de la tecnologia moderna apropiada y la recuperacion de la tecnologia

tradicional.

El proyecto pretendia evitar la notable migracién de los andinos a las areas urbanas debido a
problemas econdmicos, poniendo un fuerte énfasis en la recuperacidn y el fortalecimiento de los
rasgos y costumbres culturales tradicionales, de la autoestima de los educandos, siendo agentes
efectivos de su propio desarrollo y el de sus comunidades, contando con la participacion de los

padres y de la comunidad
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Mediante este proyecto se decide la creacién de un Instituto Técnico Profesional de Nivel Medio
para capacitar a jovenes rurales entre 14 y 20 afios, el Instituto Kusayapu, ubicandose en el

pueblo de Pachica, comuna de Huara.

Uno de los principales objetivos planteados por el Instituto Kusayapu es valorizar la lengua
aymara y recobrar la habilidad de usarla como lengua materna.

A su vez, se plantean un conjunto de objetivos generales y especificos.

Objetivos generales del proyecto

* Lograr la identificacién de la juventud andina con su entorno cultural, ecologico, familiar y
comunitario

* proveer a los estudiantes de una ensefianza especializada y una clara visién tecnologica de la
produccién y del desarrollo econémico de la region

* ayudar en la recuperacion y preservacion del patrimonio nacional representado por la cultura
andina.

= Contribuir al decrecimiento gradual en la migracién de la familia campesina hacia areas
urbanas

* Divulgar y promover la riqueza de la cultura andina

Objetivos especificos:

» establecer en el area andina un instituto de ensefianza basica y media orientado a la
agricultura y a la artesania

* lograr la integracion de la escuela en las comunidades rurales de la region

* mantener conciencia de que el contexto educacional es mas importante que el contenido
curricular

= preparar técnicos agricolas orientados hacia el desarrollo rural integral

Para el Instituto Kusayapu, toda educacion que pretenda revitalizar la cultura aymara debe
basarse en las necesidades concretas de la comunidad, aspirando a una educacién inmersa en la
realidad de la gente indigena, que fomente la promocidn de la organizacion y capacitacion de las
personas incorporando lo propio y lo ajeno , siendo la EIB un modelo social y culturalmente

beneficioso para el mundo andino.
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8) Comentarios sobre los programas de EIB

Al analizar los distintos programas institucionales en torno a la Educacién Intercultural Bilingiie,
uno de los aspectos mas evidentes es la casi nula definicién de las nociones utilizadas en la EIB,

como identidad, cultura, interculturalidad y bilingiiismo.

Existe poca reflexion sobre la situacion actual de los pueblos indigenas de Chile y una escasa
sistematizacion de los antecedentes recopilados y del trabajo realizado en EIB, lo que limita la
posibilidad de elaboracién conjunta entre las diversas instituciones educativas de una

planificacién comun.

En lo concreto, todos los programas institucionales concordaban con desarrollar una pedagogia
de la diversidad, fomentando el respeto mutuo entre culturas, a través principalmente de la

ensefianza y el aprendizaje en dos lenguas.

Si analizamos puntualmente cada plan podemos observar que la ensefianza de una segunda
lengua remitia exclusivamente a un conocimiento instrumental, incitando su uso en forma oral.
En ningun programa de EIB se plantea la planificacion funcional para la revitalizacion del

aymara, lo que contradice el primer punto, la propuesta de bilingiiismo equilibrado.

Todas las propuestas exponen la necesidad de elaborar una serie de diagnosticos para la
aplicacién de la EIB en la region, fundamentalmente se propone la realizacion de diagnosticos

sociolingiiisticos y curriculares tanto para la ensefianza prebdsica, basica y media.

Vemos que todavia la etapa de sensibilizacién ante el tema de la EIB constituye un punto
primordial, incorporando nuevos actores educativos en tal labor, la familia y la comunidad.
Estas campaiias tienden a vincularse con la ensefianza de cémo formular proyectos de EIB en las

escuelas y comunidades.
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Por lo general, el MINEDUC, la CONADI y el Programa Origenes han centrado su trabajo en la
elaboracion de material de apoyo, textos, guias, bibliografia en EIB, fomentando la capacitacion
y formacion tanto de docentes como de supervisores. Por otro lado la sistematizacién de
etnocontenidos curriculares aymaras ha sido uno de los pilares fundamentales dentro de la

planificacién de la EIB.

Todas las instituciones tanto publicas como privadas ligadas a la EIB, adscriben al fomento de la
coordinacién interinstitucional para la realizacion de wuna planificacion conjunta.
Desgraciadamente esto opera mas bien como voluntad mas que como realidad, ya que si
analizamos los contenidos de los diversos programas existen lineamientos comunes linicamente

en la teoria y no en la practica.

En cuanto a innovacién metodologica y tecnoldgica, sélo el Programa Origenes ha incorporando
dentro de sus objetivos institucionales el desarrollo de la informatica y television educativa

como apoyo para la EIB.

Por ultimo, se debe sefialar que la EIB se plantea como un modelo educativo para todos los
educandos, pero a la vez la CONADI y el MINEDUC hablan de una EIB en zonas unicamente
con alta concentracion de poblacion indigena, contradiciendo las bases de toda educacion

intercultural.
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9) Programa Origenes: difusion y socializacion de la EIB

Durante el segundo semestre del afo 2002, el Programa Origenes implementd en su primera
etapa de trabajo en la propuesta pedagogica en EIB, un Plan de socializacién y difusién de la
EIB hacia las escuelas, las familias, las comunidades, y la reformulacion o elaboracién de los
proyectos educativos Institucionales en las 9 escuelas focalizadas por el Programa de EIB del

MINEDUC en la Primera Region.

Para realizar una evaluacién general a este proceso se organizo un Taller de Evaluacién que
permitiera elaborar las bases para el 2003, a partir de una metodologia participativa que
integrara las distintas visiones de los actores involucrados (profesores, directores, comuneros,

supervisores).

La sistematizacion de esta jornada permitio registrar informacién relevante sobre la vision y
percepcion de los principales actores, clarificando las principales necesidades para la
planificacidn del afio 2003 y visualizando las fortalezas y debilidades segun la realidad de cada

escuela.

Antecedentes

La ejecucién de las Lineas de Socializacion y difusion de la EIB, y Desarrollo del proyecto
Educativo Institucional Intercultural Bilingiie, estd en el Marco del Programa Integral de
Comunidades Indigenas Origenes, aprobados mediante la Resolucion exenta numero 010790 del
20 de Septiembre del 2001, que ratifica ¢l convenio entre el Ministerio de Educacion y el
Ministerio de Planificacion y Cooperacion sobre: Ejecucidn del Programa de Desarrollo Integral
de Comunidades Indigenas Componente Educacién y Cultura. La Resolucidén exenta numero
02087 del 27 de Septiembre del 2001 que aprueba el reglamento Operativo del Programa
Integral de Comunidades Indigenas, entre ellas el Reglamento Operativo de Educacion
Intercultural que promueve la activa participacion de las familias y comunidades indigenas en

todo el proceso de ejecucion. Por lo cual, 1a difusion y socializacion de la EIB debe realizarse en
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concordancia con la forma como las comunidades han difundido temas de importancia al
interior de su estructura social, y el tipo de actividades que conllevan al logro de objetivos
propuestos, como también los Proyectos Educativos Institucionales (PEI) que cada unidad

educativa formule en conjunto y en forma participativa.

Entre las actividades de la etapa de Socializaciéon y difusion de la EIB, y elaboracion y
reformulacion de los PEI, se encuentran:

e Trabajo de campo, descripcidn etnografica de las escuelas involucradas, siendo 9 las de

la Region de Tarapaca.

e Encuentros comunitarios de socializacion

e Encuentros comunitarios de apresto PEI a la comunidad

e Jornadas regionales o provinciales de Coordinacion con autoridades

e Convenio de adscripcion de escuelas al Programa EIB

o Elaboracidn o reformulacién del PEI de las escuelas

El término de esta etapa requirid convocar a todos los involucrados a través de una jornada, el
Taller de Evaluacion ejecutado el 11 de Diciembre del 2002 en Iquique.
El principal objetivo de este taller fue evaluar las actividades del plan de socializacién y difusion
de la propuesta de EIB y el desarrollo de los PEI de las nueve escuelas de la region de Tarapaca,
entre familias, comunidades, docentes, directores y supervisores de la zona.
De esta forma se pretende promover una discusion y un andlisis critico del proceso de
socializacion y desarrollo PEI, sistematizando en un documento orientador los resultados de la

evaluacion.
Los participantes convocados fueron: Autoridades, Coordinador Regional EIB, Supervisores

EIB, CONADI, UEZ (Unidades Ejecutoras Zonales), Representantes de las Escuelas, de las

Comunidades, Asistencia Técnica y lideres indigenas.
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Descripcidn modulos del Taller de Evaluacién

Primer Modulo

En este primer mddulo se propuso desarrollar un panel de discusién integrado por 5 informantes

calificados (profesores, directores, comunidad y supervisores) respecto a los Procesos de

Socializacion y Elaboracion de los PEI en EIB, siendo una primera evaluacion que aportaré los

elementos de juicio que motiven el posterior trabajo grupal.

Para la orientacion de estas exposiciones cada ponente deberia responder dos preguntas:

a) ¢Cudl es la evaluacion general que usted hace de los Procesos de Socializacién y
Elaboracién de los PEI implementados este afio?

b) (Cuales son las principales debilidades y fortalezas que usted observa en cada uno de ellos?

Por Ia baja asistencia al Taller de Evaluacion, el coordinador regional, Don Felino Garcia, optd
por cambiar la metodologia de trabajo, dando la palabra a quien deseara realizar un comentario

general en torno a estas dos preguntas.2

Caracteristicas Generales del proceso

El proceso de socializacion fue demasiado largo (Visviri)

Se trabajo con la Comunidad (Visviri)

El proyecto fue bien orientado y ¢laborado (Visviri)

Se tuvo que recurrir a otras instancias para la reclaboracion del PEI (Visviri)

No se pudo contar con la participacién de los apoderados de los nifios internados en la socializacién del proyecto
(Tarapaca)

Los apoderados no participaron como se esperaba (Pica)

No existe costumbre de la participacién de la familia en el proceso educativo (Juan Correa)

La participacion no es solo decir si o no, sino mas bien es discutir, reflexionar y escuchar la voz del otro (Juan Correa)
Participacién apoderados: no es simple que se involucren, perciben que los profesores son los Unicos encargados de
educar a su hijos

Poco compromiso de la comunidad con el quehacer de la escucla: consecuencia de un proceso historico el que no se

? Los comentarios realizados por los asistentes al Taller de Evaluacion se transcribieron literalmente, por lo que

cada cuadro contiene las opiniones vertidas sin cambiar la redaccion.
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involucre la comunidad en la escuela (Chilenizacién de Tarapacd, paternalismo estatal)

Los apoderados ticnen temor o no saben como participar, creen que participar es asistir Unicamente a las reuniones; se

ticne la idea de que no pueden expresarse, pero el deseo esta (Mireya Yucra)

Los apoderados tienen demasiada ayuda, pero prefieren ser espectadores de lo que va a resultar, se hacen los

desconocidos en el tema educativo (Visviri)

Cuando se les da un espacio a los apoderados se sienten jueces de los profesores (Visviri), se creen con el derecho de

fiscalizar a los docentes

En la reformulacion del PEI s¢ integraron ciertos elementos otorgados por los apoderados (Hugo)

La construccion del PEI es un tema complicado, no hay una experiencia previa en sumar calidad y participacién (Mario)

No hay una experiencia docente en desarrollar un trabajo de diagndstico para la recoleccion de informacién (Mario)

Los apoderados dicen mucho en contextos informales y no en contextos institucionales

Cuando se le da la confianza al apoderado participa (Teodoro Marca)

Falta desarrollar reuniones mas scguidas, con convivencias, creando un clima de confianza (Teo)

Falta integrar personas claves (Tcodoro Marca)

Faltan estrategias para integrar a la comunidad (dirigentes, padres, ...) (Teo)

La comunidad tiene riquezas para aportar pero no saben como (Profesor Platero)

En Colchane el trabajo conjunto de los componentes del Programa Origenes no se ha realizado (Alejandra)

Fortalezas

Debilidades

Apoyo externo (ej: consultora) (Visviri)
Apoyo externo (Pica)
Apoyo y trabajo con las autoridades (Pica)

Reformulacion del PEI basado en la EIB (Pica)

Apoyo de los supervisores en el proceo de socializacion (Colchane)

Las escuelas de Colchane y Cariquima estan trabajando juntas, cosa

que no sucedia antes.

Hemos ganado en amistad, convivencia y superacion (Colchane)

Falta consciencia del proceso por parte de la
comunidad (Visviri)

Problemas con la movilizacion, largas distancias
(Visvir)

Falta de participacion de los apoderados
Discriminaciéon  entre culturas (ej: entre la
piquefia y la aymara) (Pica)

Falta de comunicacion, informacion vy
puntualidad

No hay una participacion de los apoderados con
calidad (Mario)

Falta validar la recogida de informacién (Mario)
El Sub componente educacion es en ciertos casos
el mas débil de todos los sub componentes del
Programa Origenes (Platero)

Ascsoria de la consultora tardia en cuanto a la
fecha estipulada para la entrega del PEI
(Colchane)

No fue muy bien aprovechada la asesoria
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(Colchane)

No contamos con una buena participacion de la
consultora (Colchane)

La socializacién por parte de la Asesoria no fue
concretada, los apoderados se retiraron molestos
(Colchane)

El PME de Colchane no fue aprobado, el cual
estaba intimamente relacionado con nuestro PEI
Poco apoyo y participaciéon de la comunidad,
cuesta mucho hacerlos hablar (Colchane)
Problemas con el sostenedor de Colchane para
que integre elementos de la EIB (Yucra)

A esta altura del afio cs dificil replantear ciertos
puntos en la elaboracién de los PEI (Colchane)
Falta de informacién de lo que estan haciendo los
otros componentes del Programa Origenes
(Colchane)

Los dirigentes aymaras estin en papel, existe una

gran dificultad para ubicarlos (Colchane)

Necesidades y desafios

Buscar opciones para que ¢l PEI refleje la vision de los apoderados de alumnos internos (Tarapaca)

Atraer a la poblacidn y a los apoderados en general hacia la escuela (Tarapacd)

Poner énfasis en ¢l punto de la participacion ya que todavia ni la escuela ni los apoderados tienen intcrnalizado cste
punto (Juan Correa)

Incorporacion de un proceso de identidad tanto de la comunidad como de la escuela

Buscar cstrategias de participacion

Hay que decir a los apoderados como participar

De este taller se deberian sacar estrategias de participacion y una concepcion de esta idea (buscar una orientacion)
Socializar las estrategias de participacion dc otras cscuelas en EIB

Cdémo seguir incorporando a los apoderados en el proceso educativo (Hugo)

Desarrollo de rcuniones para el 2003 para adquirir técnicas de participacion comunitaria (Mario)

Tenemos quc ensefiar a participar (Juan Correa)

Recuperar el sentido de reciprocidad entre alumnos, profesores, comunidad, en la escuela (clemento de identidad)
(Platero)

Trabajar en jornadas de capacitacion para dar elementos de identidad a los apoderados

Entrecruzar el sub componente educacién con los otros sub componentes del Programa Origenes (por: Productivo,

Salud)
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Acercamiento de la comunidad y de los apoderados con la elaboracién de proyectos en diversos ambitos (Hugo)
Apoyar el mejoramiento del proceso de aprendizaje de los nifios (meta que no se debe olvidar) (Dina)

Crear programas propios cn EIB (Dina)

Deberian haber existido instancias cono este taller anteriormente (Colchane)

Generar reuniones mas seguidas para evaluar constantemente (Colchane)

La informacion sobre la integridad del Programa Origenes lo deberia tener toda la comunidad (Colchane)

Readecuacioén del formato del PEI segiin el monto estipulado por escuela (Hugo)

Segundo modulo

En este modulo estaba prevista la discusion en grupos del Plan de Socializacion y el Proceso de

Elaboracion de los PEI, abordando ¢l tema de la planificacion del 2003 en consideracién de la

evaluacion realizada en el modulo anterior. Se propuso originalmente que los grupos se

constituyeran en:
e Profesores
e Directores
¢ Comunidad y Consejo Nacional Aymara
e Supervisores, coordinador regional y asistencia técnica

e (CONADI, UEZ, ADI, Autoridades.

Cada grupo debera designar un secretario que registrara los comentarios y las conclusiones

segin ambito de preocupacion: el plan de socializacidn, el proceso de elaboracién de los PEIl y

la planificacidn del 2003.

Las preguntas que orientaran el trabajo de cada grupo son:

a) (Qué factores explican los problemas que, a su juicio, son los mds relevantes en ambos

programas? Explique, priorizando, desde el problema mas importante al menos importante?

b) (Qué modificaciones cree que se deberian introducir para superar los problemas detectados

en ambos programas?

c) (Tiene otros comentarios que contribuyan a planificar mejor las actividades del proximo

ano?
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A causa de la baja asistencia al Taller de Evaluacién, s6lo se conformaron tres grupos de
discusion, siendo los siguientes:

e Supervisores

e Comunidad, CONADI y Asistencia Técnica

e Directores, profesores, coordinador regional

Grupo de Supervisores UNTIRINAKA

Principales problemas dcl plan de Socializacion:

- Poca capacidad de convocatoria

- Falta de una comunicacién cfectiva

- No existe una cultura de participacion

- Nos falta conocer una metodologia de participacion

- Poco apoyo de los DAEM vy de las autoridades comunales

- LaComunidad tiene un dcsconocimiento dcl Programa Origenes
Principales problemas cn el proceso de claboracion de los PEL

- Hay un desconocimiento de la elaboracion del PEI con participacion
- Esta participacion debe quedar explicita en el PEI

- No manejamos en profundidad la metodologia de estudios etnograficos y de campo como diagnéstico

Modificaciones en el plan de socializacion:

- Todas las actividades ticnen que hacerse con bastante tiempo

- Tiene que haber una capacitacion considerando a los docentes en como mejorar la participacion

- Necesidad de una capacitacion en metodologias participativas

- Tenemos que comenzar la integracion sclectiva de los agentes de la comunidad a la escuela y pasa por una toma de
liderazgo

Modificaciones proceso de elaboracion de los PEL:

- Capacitacion (participacion, estudios etnograficos) de docentes, de los supervisores y de la comunidad

- Hacer documentos de apoyo

- Involucrar a las autoridades

Planificacion 2003

- Difusion amplia, oportuna del Programa a la Escuela y a la Comunidad
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Grupo Comunidad, CONADI, Asistencia Técnica, AMUYT ASINANI

Evaluacion plan de socializacion
- Las Comunidades sefialan que los funcionarios de instituciones publicas se contactan mas con los dirigentes y con

la escuela que con la Comunidad en gencral

Evaluacion proceso de elaboracion de los PEI

- Los PEI sc¢ han socializado mas en la comunidad escolar que en las Comunidades de base

Proyecciones 2003
- La Comunidad necesita ser invitada a participar cn reuniones de la escucla
- LaComunidad se compromete a invitar a la escuela a sus reuniones comunitarias

- La Comunidad necesita un apoyo que ayude a relacionar Escuela y Comunidad, siendo el nexo la CONADI

Grupo profesores y directores

Problemas en el procecso de socializacion

- La comunidad tiene falta de credibilidad en el trabajo docente por experiencias previas, que hace que la comunidad
csté alejada de la escuela

- Desinterés de los apoderados por el contexto histdrico

- Descontento de los apoderados por cambios sin aviso de los supervisorcs

- Noestd claro el rol de la consultora

- Sedesconoce qué se licitd

Elaboracion del PEI
- Consultora: como una asesoria que se puede tomar o no tomar

- Necesidad de participacion del alumno como comunidad cducativa

Propuestas para el 2003

- Acercar a los apoderados al colegio

- Elaborar proyectos de participacidn en la Escuela de los apoderados

- Mayor coordinacion en los equipos de gestion

- Para futuras consultorias analizar el perfil profesional de cada miembro

- Buscar estrategias de como atraer a los apoderados de Internados

- Entender el contexto familiar de los niflos de la escuela

- Lacscucla deberia ofrecer otras actividades que se asemejaran a su ambiente familiar
- Incorporar a asesores culturales, amautas, a los Programas

- Coordinar la planificacion de actividades entre SEREMI y otros programas

- Solicitar a la Consultora los reglamentos de cada escuela (Retamales)
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Tercer mddulo

Este modulo corresponde al desarrollo del plenario donde se exponen todas las conclusiones de
los grupos, proponiéndose posteriormente la formacién de un panel de discusion integrado por
un representante de cada grupo.

Ya que el término del Taller de Evaluacidn estaba previsto para las 15 hrs, sélo se expusieron las

conclusiones de cada grupo y se comentaron algunos puntos.

A modo de cierre de las actividades realizadas durante la jornada, Felino Garcia, coordinador

regional, expuso brevemente las principales conclusiones de la jornada de trabajo.

Una de las principales conclusiones es que los beneficiarios directos del Sub Componente

Educacién y Cultura del Programa Origenes deben ser los propios alumnos indigenas.

En el proceso de socializacion y difusion de una Educacién Intercultural Bilingiie debe existir un
involucramiento de los distintos actores (la Comunidad, la familia, los supervisores, ...), pero

bajo responsabilidades distintas segtin su rol.

Cada actor debe comprometerse con este proceso desde su integracion en la planificacion de las
propuestas de EIB. Desgraciadamente en este sentido la mayor debilidad es la participacién de la
comunidad. Como segunda debilidad encontramos el poco compromiso concreto de las
autoridades con la EIB, y finalmente la asistencia técnica constituye una tercera debilidad, ya
que no se ha delimitado el rol de ésta, cual es su grado de injerencia en este proceso, qué tipo de

profesionales deben conformarla y en cuanto tiempo debe desempeiiar su funcién de consultoria.
Finalmente se propone atraer a las comunidades hacia sus escuelas respectivas desde sus lideres

propios, como por ejemplo sus amautas (sabios andinos), para asi fortalecer la cultura y la

lengua aymara desde sus principales actores, los sabios de cada comunidad.
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Analisis de las principales conclusiones y propuestas surgidas de los modulos del Taller

Proceso de socializacion y calidad de participacion de las comunidades

En general el proceso de socializaciéon y difusion de la EIB para la posterior elaboracion o
reelaboracion de los PEIL reflejo la poca participacion de los apoderados y de la comunidad en
general en las instancias de encuentro escuela y comunidad. Muchos asistentes al Taller de
Evaluacion sefialaron la no existencia de una dinamica de participacion activa, sino mas bien la
participacion de los apoderados se limita a la asistencia a reuniones, siendo meros espectadores,
aunque se destaca la voluntad de ciertos padres en participar mas activamente en la educacion de
sus hijos.

Por otra parte se percibié que en la mayoria de los establecimientos educacionales no existe un
compromiso de la Comunidad en general con la escuela, como si la educacion formal de los
nifios y niflas estuviera unicamente a cargo de los docentes de cada establecimiento

correspondiente.

En cuanto a la calidad de participacion de las comunidades se podria decir que es baja, ya que se
remite casi exclusivamente a la asistencia a reuniones, y en muchos casos los tnicos asistentes
son los apoderados, por lo que se puede sefialar que la comunidad no percibe la escuela como un
espaclo comunitario.

Se percibe una cierta dificultad de las personas en expresar lo que sienten o piensan en torno a la

actividad educativa. Rara vez veces se crea un clima de discusién o reflexion.

También se sefiald que muchos dirigentes aymaras de las comunidades no habitaban en la
localidad, constituyendo una suerte de dirigencia “en papel”, lo que les impide involucrarse con

las necesidades educativas reales de los educandos.

El poco compromiso de la comunidad con el quehacer de la escuela es fundamentado por
algunos asistentes en un contexto historico de chilenizaciéon de la region de Tarapaca, siendo
consecuencia de una politica estatal de homogenizacion y castellanizacion de los poblados
aymaras, por lo que se puede decir que la escuela ha sido la instancia que histéricamente ha

negado la diversidad cultural y el uso de la lengua aymara.
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Reiteradamente se enfatizé que los apoderados y la comunidad en general vertian sus opiniones
sobre todo en contextos informales y no en contextos institucionales, por lo que seria
fundamental desarrollar reuniones mas seguidas, con convivencias, creando un clima de
confianza que permita Integrar los distintos aportes de los actores involucrados. En
consecuencia, falta integrar personas claves de la comunidad y estrategias de participacion

comunitaria que partan de la misma dinamica y cotidianidad de los sujetos.

En cuanto a las principales dificultades en el proceso de socializacién de la EIB para la
elaboracion de los PEI, se sefialaron problemas en cuanto a la movilizacion y la necesidad de
mas tiempo para realizar esta actividad debido a las largas distancias entre una y otra localidad.
En este mismo sentido, la falta de medios de comunicacién mas expeditos y de informacion,
como también la poca puntualidad de las personas citadas a las reuniones, implicd
constantemente una baja asistencia de la comunidad en su totalidad. En ciertos casos, como el de
Colchane, la socializacion por parte de la Asesoria Técnica no fue realizada, generando un

descontento y una desconfianza de la Comunidad.

Para los supervisores del Programa Origenes los principales problemas del plan de socializacion
se remiten a la poca participacion de los distintos actores involucrados. Desde esta perspectiva,
falta una comunicacion efectiva entre éstos y existe poco apoyo de las autoridades con el
proceso.

Por otra parte se sefiala la no existencia de una “cultura” de participacion, y a su vez un
desconocimiento tanto de los supervisores como de los docentes de una metodologia de

participacién comunitaria.

Finalmente se sefialé que la Comunidad no tiene conocimiento cabal del Programa Origenes
(objetivos, fundamentos, proyecciones, ...) ni de sus componentes, lo que restaria ain mas la

participacion.

La evaluacién del plan de socializacién efectuado por las personas provenientes de
Comunidades indica que la difusion de la EIB y del Programa Origenes por parte de los

funcionarios publicos se realiza mas con los dirigentes y con la escuela que con la comunidad en
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general. Casi todos los contactos establecidos por los agentes del Programa son con la dirigencia

o la escuela.

Para los profesores y directores de las escuelas participes en el Programa Origenes la principal
dificultad para la socializacién de la EIB es la poca credibilidad por parte de la Comunidad hacia
los docentes de sus localidades, por causa de experiencias previas, trayendo como consecuencia
que la comunidad est¢ alejada de la escuela.

Por otra parte se percibe un descontento generalizado por parte de los apoderados por la falta de

informacion y los cambios en sus escuelas sin previo aviso.

Tanto profesores, directores como supervisores expresan poca claridad en cuanto al rol
desempefiado por la Consultora en este proceso. De hecho se sefiald el desconocimiento por

parte de todos los asistentes a la Jornada de Evaluacion de lo que se licitd.

Proceso de elaboracion de los Proyectos Educativos Institucionales (PEI) y calidad de la

participacion de docentes y comunidades

Para la mayoria de las personas del Taller, la elaboracion de los PEI es un largo proceso que
requiere de mayor tiempo y dedicacion, ya que se debe recurrir a otras instancias para su

construccion y requiere de una larga discusion tanto de la escuela como de la Comunidad.

La construccion del PEI es identificado como un tema complicado, y no hay una experiencia
previa en sumar calidad y participacion; por ejemplo, no existe una experiencia docente en
desarrollar un trabajo de diagnoéstico para el registro de informacién pertinente.

En el caso de Visviri, en la reformulacion del PEI se integraron ciertos elementos de los
apoderados, aunque esto representa una excepcion ante la generalidad de las escuelas del

Programa.

En torno al papel desempefiado por la Asesoria Técnica, tanto Visviri como Pica sefialaron un
alto grado de apoyo tanto en la socializaciéon como en la formulacién de los PEL En cambio, el
director de Colchane expresé que la asesoria de la consultora fue tardia en cuanto a la fecha

estimada para la entrega del PEI, por lo que ésta no fue bien aprovechada.
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De 1gual forma que en el proceso de socializacion, hay un desconocimiento en la elaboracion del
PEI de estrategias participativas y de la metodologia de estudios etnograficos y de campo,
proponiéndose que toda participacion de los diversos actores educativos debe quedar plasmado

en el PEI final.

Un buen PEI debe basarse en el desarrollo de un diagndstico general de la situacion actual de la

escuela y de la comunidad.

Por otro lado se sefiala que tanto el plan de socializacidon como la elaboracién de los PEI se han
difundido mas en la comunidad escolar entendida como los docentes, la direccion y la
administracion, que en las comunidades de base. A su vez, los alumnos tampoco son percibidos
como parte de la comunidad educativa, siendo fundamental su integracion para los proximos

PEI, ya que son ellos los principales beneficiarios del Programa.

Planificacion proceso 2003

Como una de las principales metas planteadas para el 2003 por todos los participantes del Taller
es atraer a la poblacion y a los apoderados hacia la escuela, buscando opciones que reflejen tanto
la vision de los apoderados como de la comunidad en la elaboracion de los PEIL Por ende se
pondra un especial énfasis en la busqueda de estrategias de participacion para orientar como se
debe participar.

Se propone la ejecucion de capacitaciones sobre metodologias participativas, para socializar las
estrategias de otras escuelas en EIB, y como seguir incorporando a los apoderados en el proceso
educativo. Especificamente se plantea la necesidad de realizar reuniones periddicas para adquirir

nuevas experiencias en torno a esta tematica.

Surge la necesidad de incorporar a la par del proceso educativo un proceso de identidad tanto en
la comunidad como en la escuela, como una forma de recuperar el sentido de reciprocidad entre
alumnos, profesores, comunidad. Especificamente se propone el desarrollo de talleres de

“reetnificacion” para apoderados.
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Otro punto de suma importancia para el afio 2003 es entrecruzar el subcomponente Educacion
con las otras areas del Programa Origenes, lo que permitira el acercamiento de la comunidad con
la elaboracién y ejecucion de proyectos en diversos ambitos. En este mismo sentido se plantea
generar reuniones mas seguidas para evaluar el proceso e informar a la Comunidad el desarrollo

del Programa Origenes.

Para los supervisores, a evaluacién al Plan de socializacién demostré que todas las actividades a
desarrollar deben contar con mas tiempo. Se tienen que realizar talleres de capacitacién a los
docentes en torno a metodologias de trabajo comunitario e integrar a los agentes culturales de la
Comunidad a la escuela.

De igual manera, al evaluar la elaboracién de los PEI se expreso la necesidad de involucrar a las
autoridad provinciales y regionales en este proceso, y de capacitar a docentes y supervisores en
metodologia etnografica.

Por lo tanto, toda planificacion para el 2003 debe contar primeramente con una difusion amplia

y oportuna del Programa a la Escuela y a la Comunidad.

Para los integrantes del grupo de trabajo comunidad-CONADI-Asesoria Técnica toda
proyeccion para el 2003 debe basarse en el compromiso de todos los actores educativos. La
Comunidad debe ser invitada a participar dentro de la escuela, comprometiéndose a su vez en

citar tanto a docentes como a la direccién de la Escuela a las reuniones comunitarias.

Para futuras acciones, los profesores y docentes proponen analizar el perfil profesional de cada
miembro de la Asesoria Técnica, que cada escuela promuevan actividades que recreen un
ambiente similar al contexto familiar andino, incorporar a asesores culturales aymaras en los
proyectos educativos y coordinar la planificacion de las actividades entre SEREMI y otros

programas ligados al tema de EIB.
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Conclusiones y comentarios

Como conclusiones generales tanto del proceso de socializacién y de elaboracion de los PEI
podemos sefialar que una de las principales dificultades es la poca participacion de la
comunidad, de los apoderados y de los propios alumnos en ambos procesos. Por lo tanto se
podria decir que no existe una suerte de “cultura” de participacion, donde se involucre a todos
los sectores sociales en la labor de ensefianza y aprendizaje.

Desde este punto de vista podemos concluir que no hay una identificacién por parte de la
comunidad y de los apoderados como Comunidad Educativa, sino mas bien la educacion formal

es reducida a una labor netamente de los docentes de cada escuela en cuestion.

Los participantes al Taller de Evaluacion constantemente expresaron el poco compromiso de las
personas en general con la Educacién Intercultural Bilinglie, y a su vez la falta de vias expeditas
de comunicacién con las comunidades rurales (por ejemplo para la citacién a reuniones de
trabajo), y de informacién y socializacion sobre la EIB y el Programa Origenes, lo que estaria

dificultando la sensibilizacion frente al tema intercultural.

En tormo especificamente a la construccion de los PEL se recalca la falta de experiencias previas
en su elaboracién, siendo fundamental alargar el proceso de construccién de cada PEIL e

incorporar a mas expertos en areas educativas y de estudios etnograficos.

Finalmente se sefialé un desconocimiento general por parte de las comunidades del Programa
Origenes, y al mismo tiempo, la falta de informacion por parte de los propios profesores de lo

que estaban realizando los otros subsectores del Programa.

Considerando lo expuesto anteriormente, surgen una serie de necesidades para la planificacion

del afio 2003.
Una de las principales metas para el proximo aflo es atraer a todos los actores sociales a sus

escuelas respectivas, inicidndose de esta forma un proceso de consolidacion de la Comunidad

Educativa. Por lo tanto el Programa Origenes deberia centrarse en el tema de la participacion,
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mediante la capacitacion de docentes, supervisores, directores, personeros de las comunidades,

en estrategias y metodologias participativas.

Por otra parte, es fundamental integrar un proceso de identidad o de “reetnificacion” de la
comunidad en general, para fortalecer el sentido de pertenencia a un pueblo, y asi revitalizar la
cultura aymara.

En este sentido, surge como tarea primordial realizar una integracion selectiva de los agentes de

las comunidades, para que ellos sean unos de los principales conductores de todo este proceso.
Por ultimo, se senalo la necesidad para posteriores actividades de definir y aclarar el rol de la

consultoria, por lo que para las siguientes postulaciones debiera definirse qué tipo de

profesionales se requiere.
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10) Los Talleres Comunales para la revitalizacion de la lengua aymara

Dentro de los programas desarrollados por el Instituto durante el primer semestre del afio en
curso, el Programa de Revitalizacién de la lengua aymara, AYMAR ARU JAKASJIWA
considero la realizacion de cuatro talleres en las comunas rurales de la Provincia como una de
las formas de involucrar activamente a la comunidad aymara y no-indigena en la promocién y

revitalizacién de la lengua aymara.

Los talleres comunales tuvieron un triple objetivo dentro del Programa:

e Servir como medio de incentivar la generacion de un debate de toda la comunidad local
sobre la lengua aymara;

e Permitir la formulacion de una politica de planificacion lingiiistica que pueda
posteriormente ser discutida con las instituciones publicas que tienen responsabilidades
en la EIB como MINEDUC, CONADI y otras;

e Informar a la comunidad acerca del trabajo de los asesores y docentes en la promocién de

la lengua aymara en las unidades educativas del programa.

Para el desarrollo de este programa se implementé una metodologia participativa, que
permitié generar una discusion abierta mediante la realizacion de Asambleas Generales.

En sus inicios, se pretendié establecer un plan de revitalizacion de la lengua aymara con la
participacion de la comunidad educativa, donde se identificara los distintos espacios de
difusion del aymara tanto a nivel oral como escrito, teniéndose como resultado la elaboracion
de un documento de planificacion funcional.

Finalmente, el resultado de la implementacién de estos talleres radicé fundamentalmente en
la articulacion de una organizacién de Asesores Culturales Aymaras de las distintas
localidades, posibilitando la socializacion y difusion en torno a la Educacion Intercultural

Bilingtie.

Taller Comunal de Huara

El taller comunal de Huara se realizd en la localidad de Pachica, contando con la asistencia

de profesores, alumnos y personas de distintas comunidades aymaras de la comuna.
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Dinamicas grupales

El punto nodal de la discusion lo constituyeron las dindmicas grupales. Para comenzar, se
realizo un juego de roles. Esta actividad consistia en que todos los asistentes se dividieron en
dos grupos. Un grupo debia defender las razones de por qué recuperar la lengua aymara, en

cambio el otro grupo debia fundamentar las razones de por qué no recuperarla.

Grupo A: ;Por qué recuperar el aymara?
e Porque la comunidad aymara es numéricamente importante
e En la globalizacion el mundo aymara debe entrar con identidad
¢ Porque nos representa como indigenas de esta zona
e Para crecer con identidad, representando la cultura
e Para recuperar nuestras raices
¢ Esuna forma de expresar lo que sentimos
¢ Porque nuestros abuelos lo hablan, somos un pueblo originario
e Para mantener la tradicién
¢ El pueblo aymara se asocia con su lengua
e Para que nuestros hijos sean orgullosos de lo que son
¢ Para ensefiar los valores de la cultura
e Para recuperar nuestras experiencias y conocimientos milenarios
e Para entrar en la globalizacién con un sello de identidad
e Porque en Chile existen muchas personas de origen aymara
e Para transmitir nuestra forma de vida, nuestra visiéon de mundo
e Para poder comunicarnos con nuestros hermanos de Bolivia y Peru
e Para mantener el idioma de nuestros ancestros

e Para no seguir viviendo sometidos

Grupo B: ;Por qué no hablar aymara?
¢ Porque los nifios van hablar mal el castellano

e Porque uno va a ser discriminado
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e La familia antes era aymara, ahora ya no

e Por la dificil pronunciacion

e Dificulta el aprender a escribir el castellano

e Por vergiienza

e Hablar aymara es sinénimo de retraso, se retrocede al pasado
¢ Enlquique la lengua se va a perder, no es util

e Enlaeducacidn solo tiene prestigio el castellano

e Asociacion de la lengua aymara con lo indio, lo boliviano

e [En la mayoria de los pueblos ya no se habla

e Nadie habla el aymara bien, para qué ensefiarlo mal

e En el mundo globalizado no servira de nada

e A los nifios aymaras les cuesta aprender el castellano sabiendo aymara
e Muy pocos entienden el aymara

e Se ha perdido la raiz de la lengua

e Porque no sirve para el diario vivir en Chile

e Elaymara sélo es una lengua de un espacio reducido

e Solo se habla en la primera regién

e Sélo se habla en el Altiplano

¢ Restringe las oportunidades de trabajo

Grupos de Trabajo

Después del juego de roles, se constituyeron tres grupo de trabajo con todos los participantes,

para analizar para qué, qué y cdmo ensefiar el aymara.

Grupo familia:

Para qué ensefiar la lengua | ;Qué enseiiar? (contenidos) . Como ensefiar?
aymara? (Objetivos) (metodologia)
Para valorar nuestra cultura Canciones de cuna Escuchar musica,
Para el respeto de los abuelos, a | Saludos cordiales conversaciones en aymara
la comunidad Los niumeros Hablar en lo  cotidiano,
Para unir la familia Cuentos andinos y poesia cn |diariamente
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Para no perder la cultura y la
identidad de la familia
Identificacién con la familia
Para dialogar con los demas
miembros de la familia

Para ensefiarles a los nifios el

aymara
Para que los nifios sean
bilingiles y tengan  mas
posibilidades de desarrollo
personal

Para generar habitos,

responsabilidades, para definir
roles e incentivar el respeto a
los mayores

Siento que algo me falta

Es el origen de la cultura y por
ende de la familia

aymara

Lenguaje  basico
comunicacion
Recetas de cocina
La cosmovisidn andina
La artcsania y los tejidos

oral de

A través de juegos

Desde la infancia

De forma espontanea, en la
rutina diaria

Con la  demostracion,
imitacion y el ejemplo
Mostrando objetos, colores e
identificarlos con las palabras

la

Grupo Comunidad:

(Para qué ensenar?

. Qué ensenar?

. Cémo enseiiar? ;Donde
ensefiar?

Para conocer nuestras raices
Para fortalecer y rescatar la
lengua aymara

Para mejorar la comunicacién y
la participacion en la educacion
de las personas

La cultura en general
La Icngua, la cultura, la historia,
la musica, la cosmovision

Con la vivencia diaria en la
familia, en la comunidad

En todo espacio geografico
(casa, chacra, reuniones
comunitarias, ...)

Grupo escuela:

JPara qué ensenar?

,Qué ensefar?

;,Coémo enseiiar?

Para conscrvar las raices, la
cultura y cl idioma

Para comunicarse con sus pares
Para lograr una identidad propia
Para clevar la autoestima en la

juventud

La lectura y la escritura
La historia aymara

La cosmovision andina
La Pacha aymara

En terreno: chacra, ganaderia,
artesania, ...

Con instrumentos
andinos

A través del habla y de la
escritura

A través de los cuentos

musicales
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Taller Comunal de Pica

El taller comunal de Pica se desarrollo durante la segunda semana de Mayo en la localidad
del mismo nombre, contando con la participacion de profesores , habitantes de Pica vy

comuneros de Cancosa.

Grupos de discusion

Después de las distintas exposiciones del equipo del Instituto Isluga, se desarrollé un
ampliado general donde se discuti6 de la pérdida de la lengua aymara y sus razones.
Posteriormente se conformaron pequefios grupos de trabajo que se plantearon la siguiente
interrogante, como recuperar el uso de esta lengua, desde la familia, la comunidad y la

escuela.

Ampliado: ;Por qué se perdio la lengua aymara?

Producto de la civilizacion occidental

Migracion interior — ciudad

Chilenizacidn, la educacién en castellano

Choque entre culturas, sobresaliendo una dominante
Producto de la familia, ya no se habla en la casa

Por la pérdida de costumbres y tradiciones
Globalizacion: consumismo

Producto de la religion

Por la migracion a las ciudades de las familias aymaras

Trabajo por grupo:

(Como recuperar la lengua aymara?

La familia

Reencantar la familia

Rescatar la lengua aymara en su oralidad

Realizar talleres con Padres y Apoderados en las escuelas de Pica para el fortalecimiento y la
valorizacién de la lengua aymara

Elaborar un cancionero con canciones de cuna en aymara

Hacer encuentros periodicos con los abuelos para que ensefien el aymara

Crear un libro de recetas y reposteria en aymara

Solicitar la elaboracion de juegos didacticos en aymara

Que la familia se preocupe de ensefiar el aymara en ¢l hogar a través de canciones de cuna, de
recetas, de cuentos y leyendas.

Reincentivar el uso del aymara en fiestas y juegos comunales donde participe toda la familia.
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La Escuela

El aymara debe ser enscfiado en las escuelas a través de profesores bilingiies, aymaras o de asesores
culturales.

Recuperar la lengua mediante talleres de musica y danza aymara

Realizar talleres sobre costumbres y tradiciones aymaras

Implementar talleres artesanales de tejidos

Incentivar el desarrollo de talleres comunales sobre lengua aymara

Crear un espacio dentro de la cscuela donde se enseiie la lengua

Crear un grupo constante dc rescate de tradiciones y costumbres con padres, apoderados,
profesores, personal de la escuela y alumnos.

La Comunidad

Generar estrategias de difusién dentro de la comunidad para incentivar el uso de la lengua aymara
Realizar un diagnostico sobre cuantos hablantes hay en la comunidad de Pica

Hacer talleres comunalcs para la valorizacion de la lengua aymara y la cultura

Organizar talleres comunitarios de lengua aymara en Centros Culturales, Juntas de Vecinos,
Escuelas, etc.

Crear un programa radial en lengua aymara

Convocar a todos los habitantes de Pica a un Festival de la Voz Aymara

Taller Comunal de Codpa

Este taller corresponde al inico realizado en la provincia de Arica, comuna de Camarones. En
¢l asistieron fundamentalmente profesores y alumnos de la Escuela técnico agricola de

Codpa.

Dinamicas grupales

De la misma forma como se implement6 el taller de Huara, en Codpa, para fomentar la
discusion, se realizé un juego de roles, donde los participantes se dividieron en dos grupos;
por una parte estaban los que defendian la recuperacién del aymara, y por otro lado los que

no.

Grupo A: ;Por qué recuperar el aymara?
e Para tener una identidad mas firme
e Parareforzar la identidad y el conocimiento ancestral
e Para transmitir y recuperar la historia del pueblo aymara
e Para recuperar nuestras raices
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e Para no perder la historia de los aymaras, la lengua aymara es nuestra
e Para recuperar nuestras costumbres

e Para poder entender los que hablan el aymara

e Para seguir manteniendo la lengua y la cultura

e Para recuperar la historia del pueblo aymara

e Porque es interesante

e Para hablar con mis abuelos

e La lengua es parte de la cultura

e Para que los nifios lo aprendan

e Para mantener vivas las costumbres

Grupo B: {Por qué no hablar aymara?
e Porque no nos gusta la lengua, es complicada
e Muy dificil de aprender y hablar
e Enla ciudad se discrimina al que habla
e Preferimos un idioma mas universal, no un dialecto
e Lalengua aymara va a desaparecer
¢ No trasciende a nivel nacional, solo se habla en la primera y segunda region
e s una pérdida de tiempo
e Fl] aymara no demuestra personalidad, son callados, se autodiscriminan, se sienten
menos
e Se estigmatiza al aymara con el trafico
e No tiene credibilidad, se oculta informacion hablando aymara

e Mal utilizacién de recursos, andan puro pidiendo

Grupos de trabajo

Finalmente, después de discutir largamente los motivos para recuperar o no recuperar la

lengua aymara, la actividad finalizo con la conformacion de tres grupos, los cuales debieron

responder: para qué, qué, como ensefiar aymara, quiénes y a quién.
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Grupo Escuela:

1-. (Para qué ensefar la lengua aymara? (Objetivos)
e Para mejorar la comunicacién entre las escuelas
e Para fortalecer costumbres y tradiciones
e Para consolidar una identidad propia (valores y autoestima)
2-. (Qué ensefar?
e Lalengua en general
e Las costumbres y tradiciones
e Los valores y principios aymaras
3-. ;Como ensenar?
e De forma oral
e De forma motivadora
e Incentivando una participacion colectiva (comunidad, familia, instituciones)
e Con investigaciones, experiencias significativas dentro de un contexto real
4-. ;Quién ensefia? ;A quiénes?
e Proceso de enseflanza — aprendizaje

e Familia, alumnos, profesores, comunidad

Grupo Familia:

1-. ;Para qué ensefiar la lengua aymara?
e Para transmitir la lengua y la cultura a los hijos y no se pierda
2-. (Qué¢ ensefiar?

e Valores, rituales, tradiciones, costumbres, danzas y bailes, comidas tradicionales,
agricultura y ganaderia, artesania, cosmovision andina (aprendizaje real vy
significativo)

3-. (Como ensefiar?
e Por via oral (transmision a través del didlogo oral)
e Aprender haciendo

e Compartiendo en la vida diaria
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4-. ;Quién ensefia?

e Los abuelos o mas ancianos, porque tienen la sabiduria
(A quién ensefar?

e A las nuevas generaciones, hijos, nietos, yernos y nueras

Grupo Comunidad:

1-. ;Para qué ensefar?
e Para mantener vivas las costumbres y tradiciones
e Para socializar y difundir las tradiciones
e Para fortalecer la identidad aymara
e Para frenar la migracion a la ciudad y que se permanezca en la comunidad
2-. ;Qué ensefiar?
e La lengua funcional, del diario vivir
e Las costumbres y tradiciones (fiestas, alimentacion, artesania, ...)
e El manejo de la ganaderia y la agricultura
3-. (Cémo ensefiar?
e A través de talleres, charlas, foros, debates, salidas a terreno
e Con sehalética bilingiie
e A través de medios visuales, con trabajos de investigacion
4-. ;Quién ensefa?
e Profesores, monitores, artesanos, abuelos
{ A quiénes?
e Nifios, carabineros, profesores, paramédicos, familias, organizaciones (juntas de

vecinos, centros de madres, ...), turistas.
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Conclusiones generales de los Talleres Comunales

Al revisar las diversas posturas de los participantes a los Talleres Comunales para la
revitalizacion de la lengua aymara, uno de los principales motivos nombrados para recuperar

el uso de la lengua es la relacion que existe entre lengua, cultura e identidad.

La mayoria de los asistentes tanto aymaras como no aymaras expusieron la necesidad de
mantener la cultura aymara a través del uso de la lengua, siendo fundamental la participacion
en el proceso de globalizacion con el sello de la identidad aymara, como una manera de

preservar y a la vez reelaborar una identidad cultural acorde a estos nuevos tiempos.

Desde este mismo punto de vista la lengua es vista como una de las vias para revitalizar las
costumbres, tradiciones y creencias de los pueblos aymaras, mediante una historia narrada en
su propia lengua. La recuperacion del aymara en todos los dominios de la vida social

implicaria un fortalecimiento de las raices culturales.

Desde otra perspectiva, la recuperacion del uso del aymara se hace vital para la comunicacion
tanto con los abuelos, los sabios de las comunidades, como con los otros aymaras de Perd y
Bolivia, siendo una herramienta que permitiria el mutuo entendimiento.

A su vez muchos expusieron que un proceso de revitalizacion de las lenguas indigenas

facilitaria el salir de la historica condicion de sometimiento de los pueblos indios.

Costo mucho que los asistentes percibieran que la dindmica de critica a la lengua aymara era
un juego, pero cuando esto se logrd observamos un mayor nivel de argumentacion para no

recuperarla.
Con el desarrollo de dinamicas grupales, el juego de situar a un grupo en contra de recuperar

la lengua aymara, permitié explicitar los aspectos negativos de la EIB segiin la vision mas

conservadora, que identifica lo aymara con lo atrasado, lo salvaje.
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En esta dindmica de situarse en un grupo adverso a la revitalizacion de la lengua aymara,
todas las comunidades concordaban que el manejo de esta lengua era un obstaculo para el
buen uso del castellano, ya que implicaba el “hablar mal”, y por ende, sufrir constantemente
la discriminacién por un uso del castellano aymarizado. Muchos sefialaron que la lengua
aymara era un “dialecto inferior” en comparacion al espaiiol. Ademas el aymara es visto
como una lengua dificil de aprender y hablar, su uso restringe las posibilidades de
comunicacion con la sociedad chilena en general, estando destinada a morir por su poco uso,

ya que pocos la hablarian, solo los indigenas de los paises vecinos.

Otro concepto vinculado a la situacidn de discriminacién de los hablantes fue el de
“vergiienza”. La mayoria de los asistentes expresaron el sentimiento de verglienza por hablar
este idioma y el poco prestigio que posee una lengua como el aymara ante el resto de las

personas no indigenas.

Por otra parte, el saber la lengua aymara es visto como inutil para el diario vivir, ya que no se
utiliza en la escuela, ni en la posta de salud, ni en ningun espacio de servicio publico, esta

unicamente restringida al &mbito de lo informal, lo familiar.

Una constante en cuanto a la concepcion del idioma es su estigmatizacidn, siendo asociada
con lo indio, lo salvaje, lo retrasado, con lo foraneo, ya que supuestamente lo hablarian
unicamente los bolivianos y peruanos. Ademas el aymara estaria ligado intimamente con el
trafico de estupefacientes, debido a que la mayoria de los “burreros” (quienes trasladan

drogas) serian indigenas.

Finalmente algunos dirigentes argumentaron la pronta desaparicion de la lengua porque ya no
se hablaria el aymara “original”, sino mas bien se estaria enseflando la forma en que se habla
en Bolivia, lo que nos estd mostrando una nocidn esencialista por parte de muchos dirigentes
en cuanto a la existencia de un aymara bien hablado en desmedro de otras variaciones del

idioma.

La situacion actual de pérdida del uso es percibida como un proceso inherente al de

globalizacion, que ha originado una homogenizacion cultural de la humanidad, pero no
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unicamente el proceso actual de globalizacion sino también el generado a partir del

“descubrimiento” de América, mediante la imposicién de la civilizacidon occidental.

Por lo general se tiende a culpabilizar la pérdida de la lengua aymara al Estado chileno, a
través de la “chilenizacion” de la region de Tarapaca después de la guerra del Pacifico. Muy
pocos fueron quienes culpabilizaron directamente a las familias por no practicar el idioma,
aunque al finalizar los talleres surgié la necesidad de involucrar en primera instancia a la

familia aymara para revertir el proceso de desaparicion de la lengua.

Pero, ;para qué ensefiar aymara?

Con los talleres comunales se percibié un alto nivel de sensibilizacion ante el tema ya que si
analizamos los motivos de por qué y para qué ensefiar esta lengua veremos que son los

mismos reivindicados en los programas de EIB.

Ensefar aymara potencia una mayor comunicacion y participacion de las comunidades, ya
que facilita el didlogo con los mas sabios, los abuelos, quienes histéricamente han conservado
y mantenido las costumbres y los valores propios de la cultura aymara, constituyendo en un

mecanismo de transmisién de conocimientos mtlenarios.

Por otro lado, el ensefiar aymara implica una autoafirmacion del ser indigena, reforzando la
autoestima de los educandos a través del aprendizaje de su propia lengua, con lo que se
podria frenar la migracion del campo a la ciudad de cientos de jovenes a través de un proceso

de autoidentificacion.

A la hora de sefialar como ensefiar y recuperar la lengua, la mayoria de los participantes
propusieron la realizacion de una serie de talleres y encuentros comunales y regionales, que
potencien la participacidn y responsabilizacion colectiva. También se expresé la necesidad de
ensefar el aymara a través de su oralidad, motivando la comunicacién mediante su practica en
espacios mas bien informales, como en fiestas, actividades, ceremonias. Sélo un grupo expreso6

la necesidad de planificar la revitalizacion de la lengua a su nivel fucional.
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Especificamente se propuso la realizacion de un diagndstico de la situacion actual de la lengua
aymara en la region, la formacion de grupos de interés y de profesores bilingiies, y la utilizacion

de los medios de comunicacion.

La mayoria de los presentes a los Talleres Comunales concuerdan que la lengua aymara se
enseflara, en sus inictos, dentro de un nivel bésico, esto es, como saludar, los numeros,
canciones, recetas, cuentos, para luego impartir cursos en aymara, como Historia, Musica y

Artesania, finalizando con la ensefianza de la escritura.

En este proceso los principales actores seran la familia, la comunidad, los profesores,

monitores y alumnos, siendo apoyados por los sabios de las comunidades, los abuelos.
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11) Conclusiones y comentarios generales de la Tesis

Del analisis de los planes y programes de estudio en EIB en la Primera Region, podremos

concluir que:

* En el desarrollo tedrico de la EIB las categorias utilizadas no han sido suficientemente
trabajadas, mas bien se dan por sabidas. Por lo general sélo en las escuelas se han
implementado programas de difusién y socializacion de la EIB, manteniéndose una practica

de difusion tradicional, que no incluye la participacion del alumnado.

* La capacitacion a profesores en torno a EIB suelen ser puntuales y no ahondan mas alla de la

sensibilizacion al tema. No existe un seguimiento posterior a la capacitacion.

» [Estas experiencias de capacitacion han sido mas bien dirigidas a ciertos profesores, dejando
de lado a la inmensa mayoria de los docentes, por lo que s6lo unos pocos se encuentran

capacitados para abordar la interculturalidad como perspectiva pedagdgica en clases.

* Los planes de estudio incorporan la tematica de la EIB como asignatura, y no como modelo

pedagdgico a seguir.

* En casi todo los planes, programas y curriculum con presencia de contenidos de EIB se
equipara educacién intercultural con escolaridad, dejando al margen del proceso

educativo al resto de los agentes educativos (familia y comunidad).
» La EIB como programa es exclusivo para los pueblos indigenas, y para el &mbito rural

» Existe la preponderancia de una vision rural de la EIB, excluyendo del proceso de
implementacion de la EIB a las escuelas urbanas, siendo que la mayoria de los aymara

habitan en las ciudades de Arica e Iquique.

* En Chile la lengua indigena por lo general ya no es la primera lengua, siendo reemplazada

por el castellano, por lo que la educacion intercultural bilinglie debe plantearse el
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aprendizaje y la enseflanza de la lengua aymara como L2, elaborando estrategias y

metodologias especificas segun esta realidad.

Se estd concibiendo a la EIB como un modelo educativo para indigenas, siendo
interculturalidad sinénimo de educacion indigena. No se concibe la EIB como un enfoque

educativo, sino mas bien como una educacion especializada.

No existe una relacion ni una continuidad entre los distintos niveles educativos (jardines

étnicos, ensefianza primaria) en torno a la EIB.

La EIB es percibida por la mayoria de las personas como una educacion aislada, como
modalidad aparte y de escasa importancia, ya que muchas veces s¢ la ve como una

limitante.
No hay una coordinacién efectiva entre las instituciones que apoyan la EIB, por lo que no
existe un lineamiento ni una planificacién comin sobre como rescatar y revitalizar la

lengua y la cultura aymara.

La educacién intercultural bilingiie se visualiza como un asunto que sélo atafie a los

indigenas, desconociéndose su valor universal y su incidencia en la educacion general.
Entre algunos dirigentes aymaras predomina una concepcion esencialista en que la
interculturalidad se remite al manejo de categorias culturales indigenas, excluyendo

categorias de otras culturas.

En la socializacion de la EIB no se destacan los aspectos relacionales entre las culturas,

sus puntos de contacto.

Existe una preponderancia de una mirada “mapuchizada” de la EIB en Chile
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Frente a estas conclusiones, surgen como prioridades fundamentales para una aplicacion integral
del programa de EIB, el impulso de disefios pedagogicos con la participacion de los pueblos
indigenas en el proceso de construccion de la EIB, y la elaboracién de un disefio programatico

mas integral que relacione la EIB con los procesos de cambio del sistema educativo.

La EIB debe ser un enfoque presente desde los primeros niveles de ensefianza, en la educacion

parvularia y basica.

La EIB no debe necesariamente equiparase unicamente con la sala de clases, mas bien es una
mirada que involucra al conjunto de actores que rodean al nifio, por lo que se debe favorecer la
creacion de un horario para contar con monitores permanentes que sean parte de la comunidad,

lo cual favorecera la aceptacion social de la EIB.

La interculturalidad es un proyecto y una vision de mundo sobre la base de un trabajo conjunto
entre profesores y comunidad, por lo que no solo se debe incentivar el respeto y el rescate de la
cultura tradicional durante los dias de clase, sino también los fines de semana, cuando el nifio
realmente esta en contacto con su entorno fisico y social, y sélo mediante la participacion directa

tanto de apoderados como dirigentes comunitarios en la educacién de los nifios indigenas.

En cuanto a la ensefianza y el uso de las lenguas indigenas, diversos estudios han demostrado
que en las escuelas ha mejorado el rendimiento de los educandos, ya que la utilizacion y el
manejo de la lengua indigena como L2 han implicado la participacion de los nifios en su
aprendizaje. Se ha disminuido la desercidn escolar y la repeticion debido fundamentalmente

al fortalecimiento de la autoestima de los alumnos.

La apropiacion de otras formas de registro (ej: video), la recuperacion de la tradicion oral, las
formas de aprendizaje y enseflanza propias de los pueblos indigenas son fundamentales para
una reelaboracién del sistema educativo, incorporando a la familia y a la comunidad en la
gestion pedagodgica, siendo de suma importancia operacionalizar y concretizar la
interculturalidad en el ambito de lo cotidiano desde la ensefianza de la lengua indigena y el

trabajo cooperativo como forma de aprendizaje de las sociedades agricolas.
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La construccion del curriculum debe ser imaginado como posibilidad, luego como objeto de
prueba, basandose en la experiencia y en la practica. No se remite sélo a los contenidos,
abarca métodos de enseflanza, permite al docente un espacio de adecuacion segun el
aprendizaje de sus educandos desde la diversificacion curricular.

La formacién permanente y la capacitacion requieren de la actualizacion continua mediante
un esfuerzo colectivo, siendo una de sus principales metas cambiar el rol del docente
(aprender haciendo) desde una nueva practica pedagdgica de encuentro entre las necesidades

del alumno y las acciones del maestro.

Toda planificacidn lingiiistica, buena o mala, tiene que partir de la situacion real para saber cual
es el nivel de demanda de la comunidad. Por eso debemos definir si la demanda es
explicitamente por la lengua o la cultura. Ademas se deben considerar las variantes orales del
castellano trasluciendo rasgos fonoldgicos, morfosintacticos, textuales e incluso discursivos del

aymara, para la ensefianza del castellano en las escuelas.

Ante todo debemos situar la transmision de la lengua y la cultura al &mbito familiar, instancia
por excelencia de socializacion primaria y de transmision intergeneracional de saberes y

conocimientos.

Al momento de analizar la injerencia de la lengua en el proceso de identificacion étnica,
debemos tener en cuenta que la escuela no enseifia la primera lengua sino que la impone o la

desarrolla.

Desde esta perspectiva, se debe establecer si el aymara se enseflara como L1 o L2. Si
queremos recuperar la lengua aymara como L1 debemos reingresarla a la casa, a su ambito

privilegiado de transmisidn, donde se aprendié a vivir el afecto (ej: cantar canciones de cuna).
Cuando las personas se desligan de su responsabilidad de la pérdida de la lengua, se desligan

de la recuperacion de ésta, por lo que se debe propiciar una alianza, una complicidad entre la

escuela, la familia y la comunidad para el rescate de la lengua aymara.
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Cuando hablamos de planificacion lingiiistica comunal, no nos estamos refiriendo a una
planificacion del Estado, sino mas bien a un proceso que concierta esfuerzos comunales
(suma de familias). Se deben identificar lugares, actores y metas para tomar conciencia en la
comunidad de que hay algo que nos preocupa, siendo fundamental definir ambitos de accion.

Por lo que planificar implica trabajar con palabras, frases en los ambitos de interaccidn que se

quiere reconquistar (¢j : Mercado, fiestas, ...)

Una de las principales preguntas que debiera plantearse una educacion bilingiie es jcomo
lograr el bilingiiismo anhelado? Al definir el tipo de bilingiiismo a desarrollar podremos
analizar cémo afecta el castellano en la pérdida del uso de la lengua aymara y establecer el

grado de bilingiiismo que queremos para la primera region.

Estamos ante una situacion de subvaloracion de la lengua aymara, por lo que aspirar a un
bilingiiismo equilibrado se nos hace sumamente dificil ante la nula funcionalidad de toda

lengua indigena en Chile.

Cuando el castellano se nos presenta como primera lengua, la ensefianza del aymara debiera
ser de otra forma que en el caso del aprendizaje del castellano como segunda lengua, ya que
el aprendizaje de éste ultimo esta intimamente ligado a un uso funcional en diversos
contextos, en cambio el aprendizaje de la lengua aymara no posee valor funcional para el
diario vivir de las comunidades. Por otra parte, existen diversos niveles de manejo de la
lengua aymara, por lo que cada escuela debiera realizar un diagnostico sociolingiiistico de los

alumnos para definir qué nivel de aymara se va a ensefar.

Al revisar los distintos planes y programas de las escuelas con una Educacién Intercultural
Bilingtie, podemos observar un uso del concepto de cultura esencialista, se apela a un respeto
por la diversidad cultural, rescatando diversas tradiciones culturales pero concebiendo a la
cultura como una entidad pasiva, restringida al pasado y no como producto de una constante
reelaboracidn. Por otra parte existe un uso inespecifico del término diversidad, por lo que se

requiere primeramente el reconocimiento social de la realidad pluricultural del pais.
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Para la elaboracion de una EIB mas integral estamos ante la necesidad de reconstruir
colectivamente los contenidos curriculares, incorporando en los programas educativos
personas preparadas por las propias organizaciones indigenas. Se debe definir la
implementacién del término “diversidad” a partir de una perspectiva multiple pero clara,

donde se explicite y sistematice la aplicacion de este término.

No debemos olvidar que una educacion intercultural bilingiie no puede limitarse a la
formulacion y ejecucion de programas educativos ni a actividades esporadicas desvinculadas
de otros ambitos del actuar de los educandos, sino mas bien debe plantearse el desarrollo de

valores y aptitudes para la consolidacién de sociedades pluriculturales.

La EIB es, como se ha sefialado antes, un proceso a alcanzar, y por esta misma razon toda
propuesta debe suponer una elaboracion secuencial y gradual, delimitando objetivos a corto,
mediano y largo plazo, articulando las diversas propuestas educativas en una planificacion
conjunta, lo que esta lejos de suceder en la practica en la Primera Region.

Las tnicas instancias de coordinacion entre las entidades que abordan la tematica EIB han
sido los Seminarios y Congresos provinciales, regionales y nacionales, donde la mayoria de
las veces solo se han reducido a analizar los fundamentos tedricos de la EIB y no su

aplicacion concreta y conjunta.

Propuestas para la EIB :

* Interculturalidad para todos, tanto para alumnos indigenas como no indigenas.

* EIB de doble via, no so6lo la dimension bilingiie de las lenguas indigenas hacia la europea
dominante, sino también la ensefianza de la visién de mundo de los pueblos indigenas a
educandos no indigenas.

*  Mayor participacion de profesionales de la educacion para la elaboracion de los planes y
programas de las escuelas, en conjunto con profesionales indigenas.

» Descentralizacién efectiva de los sistemas educativos, propiciando un mayor control
desde las comunidades a través de la creacion de un Consejo Educativo Indigena que
defina en conjunto con los diversos actores educativos las politicas educativas a

implementar.
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* Mayor respaldo, participacion e involucramiento de las propias familias y comunidades
indigenas a las propuestas desarrolladas por el MINEDUC y otras instancias educativas

* Formacion sostenida de recursos humanos en EIB, enfatizando la capacitacién de
profesores de las propias comunidades en la lengua aymara

* Refuerzo metodolégico didactico con metodologias activas que promuevan el aprendizaje
cooperativo asi como la atencién de escuelas unitarias y de multigrado

* Aplicacién funcional de la lengua aymara a través de una planificacién lingiiistica que
propicie el uso formal de esta lengua en espacios publicos (postas de salud, escuelas,
oficinas publicas, ...)

* Estandarizacién de la lengua aymara en los programas de EIB para su aplicacion

funcional en Chile mediante la creacién de un organismo a cargo de esta funcion

La educacion intercultural como modelo educativo no se debe restringir tnicamente a planes y
programas especificos, toda educacion debiera ser intercultural ya que nos encontramos ante una
realidad multicultural, conviviendo diversas formas de pensar y actuar.

Desde esta perspectiva la planificacién de la EIB debiera estar enmarcada hacia una gran

Reforma de la Educacion formal y no sujeta exclusivamente a la Ley Indigena.

Podemos crear nuevas metodologias, nuevas actividades didacticas, pero seguiremos en un
contexto de desvaloracién de los aymaras como actores sociales, por lo que la planificacién en
EIB remite a un problema politico, siendo fundamental crear las condiciones para un

protagonismo del pueblo aymara vinculado al quehacer nacional.
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