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Las comunidades ind{genas existentes actualmente en Colombia, presentan
diferentes grados de deculturacion. El ritmo y la intensidad del proceso de decultu-
racion se explican fundamentalmente por el tipo de contacto que las comunidades
tengan establecido con la " sociedad blanca”, factor que a su vez estd determinado
por los diversos grados de organizacidn socio-econdmica interna. Las comunidades
que viven en regiones de ficil acceso para el representante de la cultura blanca, es-
tdn sufriendo la influencia directa y constante de la sociedad mayor, con la secuela
de implicaciones negativas que este hecho conlleva para a cultura indigena. Las co-
munidades de las regiones selviticas y en general de dificil acceso para el represen-
tante de la cultura blanca, no han establecido todavia un contacto permanente con
los agentes de la deculturacion. Con excepcidn de los misioneros, la accién de estos
agentes ha sido mds bien esporddica en estas regiones.

La *" integracion”" de las comunidades indigenas a la sociedad colombiana,
en la forma como se estd llevando a cabo actualmente, conlleva una serie de factores
que implican directamente la desintegraciéon de la comunidad indrgena, hecho que
se manifiesta en la pérdida de las prdcticas econdmicas comunitarias y de otros valo-
res culturales propios, valores que juegan un papel fundamental en la cohesidn social
y en la existencia inclusive fisica del indigena colombiano.

Los principales factores que intervienen en el proceso de deculturacion son
los siguientes:

1. La participacion del indigena en la produccion, como pedn, jornalero
o asalariado en las pequefias, medianas o grandes empresas agropecuarias € industria-
les; los indigenas que salen temporal o definitivamente a trabajar como asalariados
en las grandes haciendas, influyen en el cambio de la comunidad generalmente cam-
biando ellos y sus familias y convirtiéndose por lo tanto agentes efectivos del cam-
bio, en el mismo grado en que mantienen los contactos con la gente de su localidad.
Lo comin es que se vayan alejando poco a poco de la comunidad, hasta que se que-
dan definitivamente fuera de ella.

2. Las relaciones que resultan del comercio ¢ intercambio de productos
entre los indigenas y el resto de la poblacién.

3. Las relaciones motivadas por la penetracion de las instituciones del sis-
tema dominante en las comunidades indigenas. Esta penetracidn provoca cambios
bdsicos y se debe evaluar el peso e importancia de cada una de tales instituciones
entre los nicleos indigenas.
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4. La influencia directa e indirecta de los medios de comunicacion de masas
que actuan a nivel ideoldgico, creando necesidades ficticias e impartiendo una gama
de valores que de ninguna manera corresponde a los del mundo cultural indigena.

La accion de los cuatro factores enumerados se presenta en diferentes nive-
les y genera situaciones diversas de acuerdo con el grado de penetracion que logren
en cada comunidad indigena. La mayor o menor penetracion de las rautas culturales
blancas en la cultura indigena estd determinada por el grado de cohesion social
interna —permanencia de formas culturales tradicionales—, factor que a su vez estd
determinado por el nivel de desarrollo socio-econdmico interno de la comunidad. La
posibilidad de desarrollar las formas econdmicas propias de la comunidad indigena
por parte de la misma comunidad indigena, implica un mayor desarrollo y fortaleci-
miento de las formas culturales propias, mayor cohesion social y por 1o tanto, mayor
resistencia a la accion destructiva de los factores de deculturacidn,

La penetracion de las instituciones nacionales en los niicleos indigenas es
un fendmeno complejo y su estudio requiere un andlisis profundo que permita apre-
ciar debidamente el cambio. El estudio de las instituciones a lo largo del proceso his-
torico debe hacerse para descubrir en qué medida ha sido penetrada la estructura por
las normas que han tratado de imponerse en los niicleos de poblacién indigena. Las
comunidades indigenas tienen relaciones sociales, politicas, juridicas, religiosas y
educativas con las instituciones respectivas de la organizacion nacional, que alteran
el funcionamiento de la cultura indfgena, propéngaselo o no el sistema.

El cambic del indigena se realiza mediante un proceso contradictorio en el
que la organizacion dominante, con su unidad estructural de clases y su modo de
producci6n capitalista, se opone a la estructura interna de los nicleos indigenas que,
dentro de la estructura particular del pars, funciona también con su unidad estruc-
tural propia. La sociedad dominante y la comunidad indigena operan, para el cambio
como un par contradictorio dentro de la estructura total del modo de produccidn
del capitalismo monopolista: la estructura particular nacional y la estructura indfge-

na constituyen respectivamente, los elementos principal y secundario de la contra-
diccidn.

Esta contradiccion se puede observar concretamente, en las relaciones de
p_roducci()n de la comunidad indigena y las de le sociedad dominante. Asf, las rela-
ciones de preduccion, de cooperacion y ayuda mutua, propias de la primera funcio-
nan como elemento secundario en contradiccién con las relaciones de competencia
y explotacion propias de la segunda y elemento principal de la contradiccion. Esta.
asf planteada, es la principal contradiccion y constituye el objetivo central de cual-
quier estudio relacionado con el problema.

E.,’ntre los elementos que constituyen la comunidad indigena, se destacan
la educacitn y los nexos de cardcter primario del individuo con su familia y con el

grupo d_e sus parientes, inspirados en la confianza mutua que estd determinada por
la necesidad de colaboracion v ayuda.

La estructura interna de la comunidad indigena actual ha sido predetermi-
nada por las contradicciones histricas que han conformado la vida de la comunidad
y se ha transmitido a través del proceso educativo. La conservacion de las relaciones
sociales bdsicas de los conglomerados indigenas s ha transmitido u través del tiem-
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pa por la socializacion de las generaciones ascendentes; la transmision de los hdbitos
de vida, permanecia de los valores ancentrales como la solidaridad y el igualitarismo
y de los controles sociales del grupo esenciales para el logro de las metas mas impor-
tantes, son factores que se transmiten en la familia indigena y que no se pueden con-
fiar a las agencias de educacidn institucionalizadas, representadas fundamentalmen-
te por los Internados para indigenas, porque los resultados quizd pudieran ser efec-
tivos a largo plazo para formar un ser social conforme a los fines de la estructura
particular del pais, pero en desacuerdo con los de la comunidad indigena, ya que
existe un hecho que no debe olvidarse: que hay discordancia y contradiccion entre
los fines y los medios de la educacién familiar de la comunidad indigena y los de la
educacion institucionalizada del pais.

Las razones fundamentales de la situacion que se ha expuesto derivan de la
diferencia de objetivos que se plantean ambos procesos educativos, aunque estos en
s mismos cumplan idéntica funcion: mientras la educacién familiar de la comunidad
indigena, educa objetivamente en la cooperacién y la ayuda mutua, en pro del re-
parto equilibrado del esfuerzo productivo y en contra de la concentracion de la fuer-
za de trabajo para beneficio de algunos —hecho que en cierto modo conduce a un
igualitarismo en el aprovechamiento de los bienes econdmicos de la comunidad—, la
educacion de la sociedad dominante, orientada hacia la rivalidad competitiva y al
usufructo del esfuerzo productivo de unos en beneficio de otros, favorece la desi-
gualdad en el reparto de los bienes econdmicos acumulados como resultado del tra-
bajo productivo, de lo cual resulta que unos acumulan con exceso, en tanto que otros
carecen de lo fundamental. Por lo tanto, para su ajuste a los patrones de conducta
respectivos, los individuos sujetos de la educacion de ambas estructuras tendrdn que
ser formados por caminos diferentes y con recursos distintos, De aqui parte la afir-
macién hecha anteriormente de que entre ambas formas educativas existe discor-
dancia, porque sus exigencias son opuestas entre si y crean en el individuo de la
comunidad indigena, conflictos entre las formas tradicionales de la educacion que
le son familiares y las de la educacion primaria oficial.

Las cualidades, actitudes y valores que ambos procesos educativos desarro-
llan en las generaciones ascendentes son, en cuanto al tipo humano que producen,
contradictorios. Porque la educacion familiar ind{gena desarrolla un individuo con
sentido de grupo —familiar, parental, comunal—, y las correspondientes actitudes y
valoraciones cooperativas, que lo hacen apto para dar su esfuerzo personal cuando
las necesidades de otros miembros de la comunidad as{ lo requieren y para recibir
a su vez el trabajo de aquellos a quienes di6 su cooperacion. De esta forma cada indi-
viduo de la comunidad indigena se acostumbra, con una préctica constante, a dar
y recibir en la misma proporcién.

La educaciéon de la sociedad dominante, por su parte, tiene que formar
un ser humano con cualidades, actitudes y valores que den por resultado una perso-
nalidad capaz de aceptar normalmente el predominio de unos seres humanos de su
propio ambiente sobre los otros, puesto que los objetivos de la produccion son dis-
tintos en ambos sistemas. Asi, todo el sistema educativo estd orientado a la forma-
cion de personas con espititu competitivo, altamente individualista y supuestamente
con capacidades de lucha para sobresalir en todos los aspectos. Es asi, como el siste-
ma nacional forma individuos que tienden siempre a la satisfaccion de intereses per-
sonales y no de grupo. Las cualidades, las habilidades y todos los valores relaciona-
dos con la formacién de su personalidad que acumulen los sujetos de la educacidn,
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habrdn de ser siempre aquellos que les permitan superar a todos y cada uno de sus
compaifieros.

Por el contrario, la educacién que se imparte en el seno de la familia indi-
gena debe desarrollar en sus nuevos miembros el ser biolégico y transformarlo en el
ser social que sucesivamente se va integrando a la familia sumdndose por medio de
ella a la unidad social més amplia en que aquella se halla comprendida, es decir, la
localidad indigena, Este aporte de la familia en las personas de los hijos que entrega
al conglomerado debe estar modelado conforme al patrén de conducta requerido
por ¢l grupo para que no se introduzcan en éste discordancias y alteraciones que
deforman sus imperativos esenciales y le impidan conservar las formas de conviven-
cia establecidas. El nifio es el depositario de los valores de la cultura indigena, cuyo
miximo exponente lo constituye la familia: por lo mismo es indispensable q'ue
aprenda a aceptarlos, cuidarlos e incrementarlos. Por esto va aprendiendo en el diario
convivir con sus padres las ideas que rodean a cada hecho, el significado de cada ac-
to de su vida, lo que de cada acto debe esperar y el por qué de su ejecucién.

En este proceso educativo, el mantenimiento de una constante proximidad
del educando al padre y a la madre es la Ginica via de aprendizaje que, ademds, no
rebasa los Imites de la familia, porque (nicamente en ella es donde se puede adqui-
rir la ensefianza. En las comunidades indigenas no se ha establecido ningn 6rgano
educativo institucionalizado al que la familia pudiera transferir su funcién educa-
dora, como sucede en la estructura particular del pas. El padre, la madre, los abue-
los y los demds miembros de la familia, son real y efectivamente los verdaderos
maestros de los nifios, quienes reciben de ellos la ensefianza con medios objetivos
y de participacién que no se prestan a ensayos ni permiten errores, produciendo re-
sultados inmediatos y bien logrados, porque de ellos depende la subsistencia diaria
del grupo familiar y de la comunidad.

Por todas las razones planteadas, en las dreas indigenas la escuela es una
institucion que ha surgido por exigencia de las necesidades de'la organizacion social
del pafs, y, por no ajustarse a los fines de la comunidad indigena, es un elemento
intrusivo que cumple Gnicamente con proporcionar al nifio los instrumentos bésicos
para la comunicacion, condicién necesaria para las relaciones de la comunidad con
el mundo exterior, Las internados para indigenas parten del supuesto de que el
ambiente en que vive el nifio es pobre y nocivo y que permaneciendo en él no puede
prosperar; por tanto se le traslada de su medio al Internado y se le da una educacién
diferente, para que retorne a sus comunidades y actie como elemento de transfor-
macion, de deculturacién, o para que no desee regresar y se convierta en un asala-
riado mds, contribuyendo asi al proceso acelerado de descomposicion de la comuni-
dad indigena.

Todo lo expuesto hasta ahora corresponde a los lineamientos generales de
los dos procesos educativos que se pueden encontrar en la mayoria de las comunida-
des indigenas colombianas: educacién familiar indigena y educacién institucionaliza-
da de los Internados. Las caracteristicas particulares de estos dos procesos deben
buscarse en cada region indigena, para poder presentar soluciones concretas acordes
con las necesidades propias de cada comunidad o grupo de comunidades, agrupadas
seglin su nivel socio-econémico y cultural,

La situacién de la educacion en la region Amazdnica se enmarca dentro
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de los planteamientos generales expuestos. Sinembargo para la proposicion de solu-
ciones concretas, es necesario tener en cuenta las particularidades especificas del
problemas en cada region, por la razdn expuesta anteriormente. Aunque se pueden
generalizar algunos aspectos de ambos procesos educativos, cada comunidad indi-
gena presenta rasgos especificos que son precisamente los que darifan la pauta para la
aplicacién de una polftica educativa adecuada a las necesidades de la misma comu-
nidad indigena.

Algunas caracteristicas de la educacién familiar, encontradas en la comuni-
dad indigena Murui-Muinane, que habita las orillas del rio Caraparand, afluente del
Putumayo en la Comisaria Especial del Amazonas, podrian generalizarse para las
comunidades indigenas de la regién que se hallan en un nivel similar de organizacion
socio-econdmica vy sobretodo, en un grado similar de deculturacion causado por el
tipo de contacto que tengan establecido con la sociedad mayor.

La familia indigena forma ante todo una unidad de produccién. El padre,
la madre y los niflos cooperan de acuerdo con sus capacidades en el trabajo produc-
tivo necesario para el sustento de la familia. El nifio, en la familia indigena, es fuerza
de trabajo necesaria, es un brazo mds que colabora en las labores econdmicas y do-
mésticas del niicleo familiar. Las relaciones de los nifios se limitan al nicleo familiar.
Adn en situaciones donde se reune toda la comunidad, los nifios permanecen alrede-
dor del grupo de su familia. Para lograr los objetivos de la educacion es indispensable
que el nifio mantenga las estrechas relaciones familiares el mayor tiempo posible,
pues el método que se utiliza en la ensefianza es el ejemplo en las actividades: el nifio
con el padre y la nifia con la madre.

A los seis afios, cuando el nifio ha adquirido control propio, empieza a
acompanar a su padre o madre en el trabajo y a aprender por medio del ejemplo y
la imitacion, las labores que le corresponden segin la division sexual del trabajo.
Tiene el deber, sea hombre o mujer de cuidar a sus hermanitos pequefios hasta que
ellos adquieran la capacidad de cuidarse por si mismos. Entre los 6 y los Il afios. se
exige mucho mds al nifio, la disciplina se hace mas estricta. La nifiez se cierra a los
11 o 12 afios v se inicia la época que puede lamarse edad adulta. Aunque no esté
casado, el joven ya estd en capacidad de hacer los mismos trabajos que una persona
madura, A esta edad ya debe convertirse en un elemento productivo para la comu-
nidad.

La transmisién de los conocimientos acumulados por los viejos, conoci-
mientos tradicionales que se refieren a todos los aspectos de la vida de la comunidad,
se lleva a cabo a través de las reuniones diarias en la maloca. La gerontocracia es el
principio fundamental de autoridad que rige en la comunidad. Se respeta la expe-
riencia y la sabiduria de los abuelos y se solicita su consejo y asistencia siempre que
se presentan problemas y situaciones nuevas que es necesario resolver. Ninguna de-
cision importante s tomada sin el consentimiento de los abuelos. A través de sus
narraciones, los miembros de la comunidad son educados en los principios morales
y en las expectativas sociales —comportamiento individual acorde con los intereses
del grupo— que rigen en el seno de la misma.

La situacién descrita permitia la reproduccion de los mecanismos para el
mantenimiento de las practicas econdmicas y de la cohesion social necesarias para
la supervivencia y prolongacion de la vida de la comunidad. Estos mecanismos han
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yenido desintegrindose paulatinamente a raiz de la presencia de un Internado para
indigenas, dirigido por los misioneros capuchinos, cuyo radio de accién abarca toda
la region del rio Caraparani.

El Internado, como representante de la sociedad mayor, como manifesta-
cion de la cultura dominante, estd jugando un papel determinante en el conflicto
que se presenta entre los intereses encontrados de los dos tipos de educacion. Poco
a poco la presencia del Internado como institucion va penetrando y modificando o
destruyendo todas las relaciones sociales de la comunidad. La falta total de corres-
pondencia entre las actividades v forma de vida que llevan los nifios en los Interna-
dos y la que se espera que lleven en sus casas, causa problemas de desadaptacion e
inconformidad que resultan en la gradual desintegracién de la familia y por tanto,
de la comunidad indigena. El sélo hecho de abandonar sus casas durante todo el
afo, entre los 4 y 15 afios mds o menos, tiene implicaciones negativas que se
manifiestan en el rechazo por cumplir las labores que les corresponden, en el irres-
peto a los mayores, en la falta de asistencia a las reuniones de la maloca y en general
en el desprecio por todo lo que implica su forma de vida tradicional, en todo-lo que
los identifique con su condicién de indigenas.

o Los programas educativos —y en general la estructuracion entera de la ins-
titucion=— son producto de la sociedad mayor y como tal tienden a proporcionar a
sus educandos las pautas de comportamiento y los papeles sociales propios de la
sociedad a la cual pertenecen, la sociedad mayor. El Programa Académico de los
[nternados Indigenas del Amazonas se ajusta al Programa Oficial de Educacién Pri-
maria para todo el pais. Los profesores tienen como guia de cdtedra el Programa de
I%nseﬁanza Primaria segiin el Decreto No. 1710 de julio de 1963, del Ministerio de
Educacion Nacional. Se considera que los programas educativos deben proporcionar
a los.niﬁos indigenas de la regi6n, elementos suficientes para que en el futuro puedan
continuar sus estudios de secundaria en cualquier establecimiento educativo del pais.
La razdn que se aduce para justificar esta politica es que el ”60%o de los indigenas
que salen de los Internados no vuelven 4 sus casas”. Por este motivo la primaria es la

rpisma que rige para toda Colombia. Asi, si salen, van a estar en condiciones de con-
tinuar estudios en otra parte.

Pero la realidad demuestra algo muy distinto. Si, es cierto, que la gran ma-
yoria de los nifios quieren salir a terminar sus estudios a los centros blancos mds
cercanos, Y esta es una consecuencia logica de la misma educacion recibida, que les
muestra las ~* maravillas ” de la vida en la ciudad, de la “civilizacion . “Maravillas”
que todos quieren poder conocer y tener algin dfa. Sinembargo, ni siquiera el 1090
de los nifios logra la posibilidad de continuar sus estudios, pues para esto se necesita
dinerg que ni ellos tienen ni sus padres estdn en capacidad de brindarles. Entonces
el ansia por conocer mundo y seguir estudiando se convierte en la necesidad de tra-
bfj]ar para poder sobrevivir en los nicleos de poblacion blanca. El indigena se con-
vierte entonces en un asalariado: jornalero, peén, carguero o bracero. No se le per-
mite alcanzar ocupaciones mejor remuneradas por su condicion de indigena. Gene-
ralmente el salario se convierte en trago y prostitucién, que el indigena busca como
un factor mds de la necesidad de parecerse al blanco, Esta y otras situaciones no me-
nos indigenas son ¢l resultado de la motivacion que reciben los nifios en los Interna-
dos para ““conocer mundo . Motivacién que no va acompafiada de las herramientas

culturales, econémicas y politicas, necesarias para el enfrentamiento con el mundo
de la “ civilizacién ~, '
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La educacién que se imparte en los Internados cumple muy bien la funcién
de crear necesidades que no pueden ser satisfechas sino “afuera” de la comunidad.
Para satisfacer esas necesidades el indigena ** sale’"; las consecuencias de esa salida
son siempre negativas. Este es un resultado de la misma educacion que recibe el in-
digena en el Internado, que no le brinda los elementos para reforzar, ni lo hace cons-
ciente de sus propios valores, ni le otorga las armas indispensables para su contacto
con el mundo cultural del blanco que no redunde en su destruccién no solamente cul-
tural sino también fisica.

El contenido de la educacion de los Internados estd muy lejos de acercarse
a las necesidades de las comunidades indigenas. No hay referencias concretas a la
forma de vida de los indigenas, ni a su historia, ni a sus costumbres, ni a su idioma
El muchacho indigena aprende mal la historia, mal la geografia, matematicas equi-
vocadas, algo de ciencias naturales y mucha educacidn religiosa, moral, civica y
urbanidad. Olvida su idioma, sus costumbres, se deshabitia al trabajo en su casa, y
sobretodo, conscientemente se olvida y se avergiienza de ser indigena.

Los resultados del mensaje implicito en el aspecto puramente académico
de la institucion educativa son negativos cuando ejercen su influencia en nifios cuyo
medio ambiente natural y social corresponde en alguna medida con la ideologia im-
partida en la escuela. Cuando estos mismos programas —con la ideclogia y tenden-
cias consecuentes—, se utilizan para la socializacion de individuos pertenecientes a

otra sociedad, cuya organizacion social y por lo tanto pautas de comportamiento,
parten de bases completamente diferentes, los resultados son doblemente negativos

Este es precisamente el aspecto mds importante de la educacidn de los Internados:
la orientacion y contenido de la educacién —que no son apropiadas para la socializa-
cidn de los miembros de la sociedad a la cual estdn dirigidos—, causan en el miembro
de la sociedad indigena, la desadaptacion a los valores y forma de vida de su sociedad
y no le brindan las herramientas suficientes para que se enfrente a la sociedad mayor.

El fin ideal de la socializacién es proporcionar a las actuaciones de los indi-
viduos un marco de referencia, una estructuracion de normas, valores y costumbres.
Es decir, pretende la adaptacion del individuo a su sociedad, ubicarlo dentro de ella,
y permitirle la posibilidad de expresién y comunicacién de su personalidad con el
resto de la sociedad. Lo ** inicia " en su cultura. El objetivo es mantener un grado
mds o menos alto de cohesidn, de unidn y cooperacion de todos los individuos de la
sociedad, de todos aquellos que comparten la cultura.

Cada sociedad, si su organizacion socio-econdmica estd sentada sobre bases
diferentes, tiene formas propias de socializacion cuyos fines corresponden a suforma
determinada de organizacién socio-econémica. Los fines de la educacién en una
sociedad de clases son necesariamente diferentes a los de una sociedad en donde no
existen las clases, en donde la organizacidén econémica se basa en el esfuerzo produc-
tivo de cada uno de sus miembros. Cuando los nifios de una comunidad indigena,
que tiene sus sistemas de educacion con fines especificos correspondientes a los va-
lores de su sociedad, reciben la educacién impuesta por otra sociedad con otros fi-
nes, el resultado no puede ser sino una desubicacion total a los cdnones de su propia
cultura y un deseo irrefrenable por querer alcanzar la cultura de la “ civilizacion ™

El objetivo de la educacion de los Internados es la “integracion “ del indi-
gena al " mundo civilizado ™. Pero para que esta “integracion ” fuera posible, serfa
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necesario que los misioneros, los directores agentes del cambio, tuvieran un minimo
conocimiento de la realidad que pretenden cambiar. Como bien lo afirma Reichel
Dolmatoff en su articulo *El Misionero ante las Culturas Indigenas ",
"" Serfa de esperar entonces que el misionero, antes de tratar de
modificar una situacién dada, estudiara en detalle esta situacion
cultural; que tratara de conocerla en lo referente a sus motivacio-
nes, sus procesos y sus metas; que aprendieran el idioma de los in-
digenas para poder compenetrarse con sus particulares modelos de
pensamiento. . . Pero el misionero, frente a la situacion de contac-
to cultural, no siempre actia asf. . . puede llegar a tomar al indio
como si fuera un ser sin raciocinio y menosprecia entonces su cul-
tura, como si fuera ésta una mezcla fortuita de crudas supersticio-
nes, creencias infantiles y actitudes erréneas e ilogicas”".

Las consecuencias de esas modificaciones que el misionero introduce en la
vida del indigena, y sobretodo partiendo de criterios etnocentristas, son destructivas
para la cultura indigena, Continiia Reichel,

" Esta actitud (la etnocentrista) se expresa claramente cuando el
misionero se refiere a los indios diciendo: *" 1. . . los pobreci-
tos! ... Frecuentemente uno oye estas palabras que misioneros
¥ monjas repiten y repiten, por cierto demasiadas veces en presen-
cia de los mismos indigenas . . . Ellos viven una vida llena, son
hombres como nosotros. Solo se empobrecen cuando tratan de
formar parte de nuestra civilizacién. Cuando se han destrufdo sus
valores, su moral su sana alegria. . .

Al mismo tiempo, el misionero y los que trabajan con él, devaliian
muchas veces lo que hace y posee el indigena, con la frase “!. . .eso
no sirve!’ " Se le manifiesta que su casa no sirve, su comida no sir-
ve, sus artefactos no sirven; todo su modo de vida ** no sirve .
Se le repite esa idea con una insistencia hipnética, hasta que el
mismo indigena pierde toda confianza en si mismo y en sus valo-
res, y comienza a repetir esas palabras al referirse a su propia cul -
tura. Todo lo de él ""no sirve . Asi queda avergonzado de s mis-
mo y listo para seguir el camino que ¢l espera lo llevara a ser
“respetado “dentro de la civilizacidn. . .

Esta actitud de considerar al indigena como inferior y " pobre”,
con menor capacidad de pensamiento abstracto o inteligente que
un blanco, se expresa entonces en la ensefianza formal que se da
en muchas escuelas de los misioneros ",

Los conceptos de Monsefior Canyes, Inspector General de Educacién del
Amazonas, sobre el indigena, son un ejemplo concreto lo que afirma Reichel
Domatoff.

" Como deciamos al empezar, el indio no es ni tanto como pien-
$an unos, no tan poco como opinan otros,

Hay que establecer como premisas:

l. El indio cuenta con una gama de gente buena, regular y mala,
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a proporcion de cualquier grupo humano.

2

. Es capaz de civilizarse y amoldarse a unas reacciones comunes
a las de cualquier civilizado.

3. Al indio no se le han puesto los medios apropiados para edu-
carlo, en parte por su pequefio nimero, esperando sobretodo
un exterminio por guerras, enfermedades, supersticiones de sus
curacas, eliminacion por cruce cercano, etc., con el fin de evi-
tar una. labor que exige esfuerzo como es la de propender a su
civilizacion.

4. Elindio, poniéndole los medios de educarse a su alcance y den-
tro de su ambiente, logrard su vinculacion.

5. La tesis de dejar al indio como fauna de la selva es anticristiana
y no puede ser aceptada ™.

(CANYES: 1959)

Esto es lo que se piensa del indigena. Monsefior continda con lo que se
espera del indigena:

“* Podemos exigirle al indio lo mismo que al blanco? Dadas todas
las circunstancias anotadas, no puede dudarse que somos injustos
al exigir al indio las mismas reacciones y el mismo rendimiento
que a los blancos. El ambiente que rodea al indio no es favorable
al levantamiento del espiritu, ni a las reacciones del hombre con
preparacion y rodeado de circunstancias que avivan su alma cons-
tantemente; tanto es asf, que el blanco que pasa largos afios en
ambiente indigena es absorbido por él y en lugar de subir el nivel
del indio, baja €l el suyo. En tales circunstancias no se puede espe-
rar lo mismo del indio que del blanco ™.

(CANYES: 1959)

La educacién de los Internados corresponde pues, a los ~ideales™ de Mon
sefior. Se trata de “civilizar al indio ™, Pero “civilizarlo ™ para que sirva a los intere-
ses de la sociedad mayor y no para beneficio propio. Si no se puede esperar del indi-
gena lo mismo que del blanco, la educacion se orientard logicamente a la for;nacién
de sirvientes o peones, de individuos con la certeza absoluta de que son inferiores, y
de que nada pueden hacer para superar esa condicion de inferioridad ante el blancq,
pues el “ambiente que rodea al indio no es favorable para el levantamiento del espi-
ritu”’ y para “civilizarlo ", se le dan las posibilidades legales para que salga de su me-
dio, vaya a la ciudad y continge su educacioén secundaria.

Supuestamente se dan al indigena las herramientas conceptuales para que
pueda "’ adaptarse al mundo civilizado"". Pero los criterios de los cual’es.parte esta
ensefianza y la forma de impartirla, imposibilitan e invalidan este propdsito. Es im-
portante que el indigena aprenda a leer y escribir. Pero es mucho mds importante
lo que aprende a leer y escribir. Y los principios bdsicos de la educacion de l’os In-
ternados solamente pueden conducir a un camino: la desadaptacién del indigena a
su medio ambiente natural y social y su vinculacidn a la sociedad mayor, entrando
a ésta por el renglén mds bajo de los asalariados.
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Los indigenas de la Sierra Nevada de Santa Marta en su mensaje al Tercer
Congreso Nacional de Usuarios Campesinos, expresan claramente lo que ellos pien-
san de la educacidn misional. Su planteamfnto se acentia perfectamente, en su sg
gunda parte, a las condiciones de los Internados del Amazonas y sefiala con acierto
las consecuencias de este tipo de educacion,

“"La educacion comenzo en el afio de 1916 con los curas y fué un
comienzo muy negro; costd la vida de muchos de nuestros mayo-
res; fué una educacion mal orientada. Nosotros no conocfamos
muiiecos de palo, de yeso, de cemento; trajeron distintos monigo-
tes diciéndonos que eran dioses y nos obligaban a rezar bajo ame-
nazas, maltratos en distintas formas “"...""... Esta educacion
causo la desgracia mds grande: los que iban saliendo de la mision
trataban con odio a su familia y de su propia raza se avergonzaban,
de hablar de su propia lengua; bajo amenazas y castigo les ense-
fiaban a negar que eran indigenas. Asi fué la tal mencionada edu-
cacion y hoy es el dia que sigue igual: los que fueron aculturados
por la misién o por fuera, no respetan a sus mayores, desprecian a
su gente, perdieron el orgullo de considerarse indigenas, se llena-
ron de los vicios extrafios, desprecian la religién de su propio ori-
gen, se han hecho enemigos de su propia raza“".

(MENSAJE DE LAS COMUNIDADES INDIGENAS DE LA
SIERRA NEVADA DE SANTA MARTA AL Il CONGRESO
DE LA ANUC).

Por todas las razones expuestas, la institucién educativa —Internado Indi-
gena— estd afectando negativamente un drea de la cultura indigena, hecho que tiene
repercusiones en todos los demds aspectos de la vida de las comunidades. La des-
composicion de los valores culturales propios de los indigenas, propiciada de una
parte por la educacién que se imparte en los Internados y de otra por la presen
cia fisica de la institucién en las regiones indigenas, contribuye efectivamente a la
paulatina, pero segura, destruccion de las comunidades indigenas colombianas.

En el aspecto puramente educativo se destacan dos problemas principa-
les:

1. La falta de correspondencia entre el contenido de los programas educa-
tivos y la realidad inmediata de los educandos. Teniendo en cuenta las condiciones
del medio ambiente indigenas, las materias que tendrfan una utilidad practica serfan:
lectura, escritura, ciencias naturales, matemdticas, geograffa e historia. Sin embargo
su utilidad estd supeditada a una vinculacién estrecha entre lo que se ensefia y la
experiencia concreta de los alumnos, vinculacién que seria posible si los profesores
conocieran y valoraran la riqueza de la cultura indigena. Pero sucede todo lo con-
trario. Los temas de lectura cuando se relacionan con la cuestion indigena lo hacen
para alabar las hazafias de un perro “tan inteligente que distinguia a los indios man-
sos de los alzados . (LIBRO 40. DE LECTURA, COLECCION QUE DESPIERTE
EL LENADOR, PAG. 46-7). La historia se ensefia desde el punto de vista etnocen-
trista, dejando totalmente de lado lo que se relaciona directamente con las comuni-
dades ind{genas. El conocimiento geografico es muy deficiente en lo que se refiere
al territorio amazénico y las Ciencias Naturales no profundizan lo necesario en los
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aspectos relacionados directamente con el medio ambiente natural de la comunidad
indigena.

2. El papel que juegan los profesores como representantes de la socieda;l
mayor, revestidos de toda la autoridad moral para determinar lo que debe ser consi-
derado como bueno y lo que debe ser considerado como malo. La conducta perso-
nal, los ideales y los valores de estos individuos que sirven de modelo a los nifios in-
digenas, son perjudiciales y negativos, pues corresponden a una visit:m _del mundo
errada y superficial. Por lo general los profesores no conocen ni estdn interesados
en conocer el idioma, las costumbres, la cultura de la comunidad indigena con la
cual estdn trabajando y a la cual se supone le estin brindando las armas necesarias
para “enfrentar el mundo exterior ”, La actitud que guardan hacia lo 1nt_ilgena parte
de criterios absolutamente etnocentristas y despreciativas. Ni valoran ni respetan la
cultura indigena, contribuyendo en esta forma al acentuamiento en los nifios de los
sentimientos de vergiienza hacia lo propio. En conversaciones escuchadas entre los
profesores de uno de los Internados del Amazonas se comprobo lo anot_ado. Se trans-
criben literalmente algunos de los comentarios oidos con més frecuencia:

1 Ay si, probrecitos, es que son tan envidiosos. Es como carac-
terfstico de ellos. Es natural, con su mentalidad primitiva! ~.

" Son sucios, desordenados y picaros”’.

** Ay, es que son cochinos! Vinieron de la casa con las cobijas
sucias y piojosos”.

** Pienso que los indigenas son retraidos y acomplejados. En las
clases no hablan aunque puedan tener ideas buenas para decir.
Les cuesta trabajo aprender las cosas. No tienen facilidad para
memorizar”".

“* En La Chorrera molestdbamos a las nifias diciéndoles que nos
ibamos a casar con ellas. Yo, casarme con una india!

** El afio pasado le trajeron al padre Pio un nifio diciéndole que
era de él. Fra un negrito ahf . . . y el padre blanco y de ojos
azules. Y todavia decian que era de é1"",

Cualquier referencia que se hiciera a las creencias miticas y a las costumbres
indigenas observadas por ellos, era motivo de burla suficiente para ser repetido como
chiste a la menor oportunidad.

En el desempefio de su labor pedagogica, la carencia de una metodologia
de ensefianza adecuada a las condiciones de los nifios, la falta de especializacion en
cada drea —que tiene como consecuencia la superficialidad—, y la ignorancia tot‘al
del idioma indfgena, son factores que limitan, en el caso de considerarse apropia-
da, la verdadera transmision del conocimiento.

La situacion que se presenta entonces, es la yuxtaposicion de dos formas
de socializacion para los miembros de las comunidades indigenas. La me;cla de
principios y metas diferentes causa confusién y desadaptacién y no permite que
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ninguna de las dos cumpla su objetivo ideal. Las metas de la educacion familiar y los
métodos para lograrla han ido desborondndose poco a poco como consecuencia de
la deculturacién general que estdn sufriendo las comunidades indigenas actualmente,

Para la region Amazonica, el factor que juega el papel fundamental en el
proceso de deculturacion, son los Internados, Pero como no se trata de evitar el
cambio del indigena, ni de conservarlo como una pieza de museo, se debe entrar
a buscar soluciones al problema de la educacion, partiendo de la situacién actual
v del respeto a las formas culturales propias, contribuyendo a su desarrollo y brin-
dando al indigena la posibilidad de que tome lo que considere necesario y ttil de la
cultura occidental, segiin su propio criterio y no como tna imposicién desde afuera.
Para que esto sea posible, es necesario que la educacién para indigenas vaya dirigida
fundamentalmente hacia una labor de concientizacion que exalte y enaltezca sus
propios valores.

Una alternativa concreta que contribuirfa con posibilidades de éxito a la
solucién del problema, serfa el establecimiento de centros educativos laicos, dirigi-
dos por antropélogos conscientes de la problemdtica, o en su defecto, por individuos
que tengan un conocimiento basico del valor de la cultura indigena y una actitud
respetuosa y positiva hacia sus miembros. Centros educativos en donde los progra-
mas académicos partirian de las necesidades mds sentidas por las comunidades, con
el objetivo de desarrollar las potencialidades internas positivas para el fortalecimien-
to econdmico y cultural de fas mismas, poniendo los adelantos técnicos de la cultura
occidental al alcance de los indigenas y vinculando los vastos conocimientos que el
indigena tiene sobre la correcta relacién con el medio ambiente amazénico.

Se trataria de elaborar programas educativos que no vayan en detrimento
de las comunidades indigenas, de su existencia fisica y cultural. Programas cuyo
contenido deberd tender a fortalecer y desarrollar los buenos hébitos con relacién a
su alimentacién, higiene y salud, vivienda y a estimular las actividades técnicas,
agropecuarias, que permitan un mejor empleo de sistemas renovados de cultivos y
crianza de animales. Programas que deberin brindar al indigena la posibilidad del
empleo funcional de los instrumentos basicos del aprendizaje: la escritura, la arit-
mética, la historia y la geografia, relacionadas con su préctica cotidiana. Y que ade-
mds otorgardn a las comunidades indigenas un conocimiento bsico de los derechos
y deberes legales que les corresponden, para asf contribuir a la defensa que ellos de-
ben hacer constantemente frente a la agresion de que son objeto por parte de comer-
ciantes y colonos blancos.
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