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UN MENSAJE PARA REFLEXIONAR

“El Docente es el único ser con el arma capaz de cambiar a la humanidad y transformar una nación: La educación”


Este pensamiento surge de todas las reflexiones que por muchos años me han conducido al análisis y a la comprensión del contexto educativo desde todos sus ángulos,  deduciendo que no es la riqueza, no es el tamaño del territorio, no es el emporio natural, no es el poder, son sus individuos a través de su pensamiento, sentimientos y percepción que moldean todos los elementos físicos; de sus estrategias dependerá que estos respondan positivamente a sus necesidades, y es sólo a través de la herencia cultural más significativa de todos los tiempos, capaz de moldear su comportamiento y pensamiento, que  lograrán sus sueños:  

La Educación. 

                                                                       La Autora
Resumen

El estudio, tiene como finalidad generar, a partir de la interpretación de la realidad y desde su historicidad, un modelo teórico que aporte ideas al concepto educación indígena y la oportunidad de participación competitiva en los procesos de desarrollo de Venezuela. La investigación se orientó hacia el estudio de los procesos de desarrollo político, social y económico y su influencia en la actuación del indígena dentro de la cultura occidental. La metodología utilizada fue la etnográfica, apoyado en los paradigmas transaccional y socio-construccionista. Para la recolección de la información se utilizaron las técnicas de Observación Participativa, Notas de Campo y la Entrevista en Profundidad con Informantes Claves. Como instrumentos se usaron las grabaciones sonoras, el video y fotografías y la Revisión Bibliográfica y Documental. De los resultados se concluyó: Los indígenas quieren una educación diferenciada, pero que llene las expectativas de los estudiantes y los prepare para participar activamente en los procesos de desarrollo competitivo del país; La evangelización ha sido una de las primeras formas educativas del indígena; La economía actual de los indígenas no cubre sus necesidades primarias, mucho menos los coloca a un nivel competitivo respecto a la economía nacional; Se percibe en los planteamientos indígenas que desean  erigirse como una raza y cultura independiente dentro de la cultura occidental. La interpretación de la información, se elaboró partiendo de una descripción endógena hasta una teorización original que generó las teorías sobre la Educación Indígena y las oportunidades de participación competitivas en los procesos de desarrollo que sustentan el modelo teórico ideal. 

Descriptores: Cultura, Educación Indígena, Procesos de Desarrollo, Participación Ciudadana, Competitividad.

Introducción

La cultura de un pueblo se halla relacionada con todo aquello que sus habitantes hayan creado y mantienen en el tiempo, tales como sus costumbres, tradiciones, su folklore. No se debe hablar entonces, de pueblos, razas o culturas inferiores, sino de la capacidad de cada grupo social para usar estrategias competitivas de desarrollo integral.


Según Aretz (1978) dentro de los estratos sociales predominantes se encuentran "los estratos indígenas o aborígenes..." (p.3)


Venezuela, país subdesarrollado, por su sistema económico-político-social debilitado según Cordeiro (1996) por un "mercado basado en la propiedad privada y la ley de la oferta y la demanda, por una política donde funcione la democracia representativa verdaderamente, basada en la participación popular y la responsabilidad de los líderes y una sociedad con igualdad de oportunidades y justicia pública" (p.13); cuenta con una cultura indígena poseedora de innumerables riquezas culturales que se encuentran en la base de nuestra identidad.


La población indígena, según el último censo de la O.C.E.I. (1992), aproximadamente es de  315.815 individuos, distribuidos en 30 grupos étnicos, en 1.494 comunidades indígenas en todo el país.


Entre estos grupos culturales se encuentran los indígenas del Estado Amazonas,
conformados en 15 etnias a saber: Yanomami, Guahibo, Piaroa, Ye'kuana, Curripaco, Baré, Baniva, Piapoco, Puinave, Warekena, Yabarana, Panare, Arawak, K'ariña. Sáliva. Otras cuatro, se encuentran como grupos esporádicos en peligro de extinción: Sanema, Hoti, Macu y Cubeo.

Estas poblaciones han desarrollado un conjunto de respuestas culturales que les ha permitido crear sistemas sociales complejos, y un grado de bienestar, que no es susceptible de ser evaluado por los indicadores desarrollados en la sociedad industrial para medir calidad de vida, y que no tienen efectos negativos para el ecosistema.


Sin embargo, las incursiones de colonos y misioneros, han transformado estos sistemas sociales indígenas, convirtiéndolos en dependientes de la cultura del mundo occidental.


El Estado Amazonas ha sido siempre un atractivo para el resto del país, no obstante, es muy poco lo que se conoce de la cultura indígena, de su educación y la participación competitiva de sus miembros en los procesos de desarrollo del país. 


Surge así la necesidad de conocer la educación que reciben los indígenas y si ésta les permite incorporarse al aparato productivo del país, a través de su participación competitiva en los procesos de desarrollo: sociales, económicos y políticos.

La Educación indígena y la oportunidad de participación competitiva en los procesos de desarrollo económico, político y social de Venezuela, es un estudio que se circunscribe a la realidad de una cultura que posee diversas subculturas o etnias, arraigadas en sus costumbres y tradiciones, signadas por más de un siglo de destrucción de las sociedades autóctonas, y otros más reducidas a una condición servil y dominada por una minoría de blancos conquistadores. 


Esta condición ha conllevado a los indígenas a querer mantener su organización social, política y económica aparte de la cultura occidental, logrando enmarcar algunos derechos dentro de la Constitución Bolivariana de Venezuela de 1999; sin embargo, ellos han manifestado querer una participación protagónica dentro de los procesos de desarrollo competitivo que rigen la cultura occidental, por lo que es muy importante que la Educación que reciben, la Intercultural Bilingüe, llene sus expectativas educativas y no limite su participación.



El estudio, luego de una interpretación y teorización de la información, se orientó a contrastar la realidad observada con las teorías existentes a fin de generar aportes teóricos sobre la Educación Indígena y la oportunidad de Participación Competitiva en los procesos de desarrollo de Venezuela, centrado en el análisis histórico de la cultura como aspecto fundamental.


La investigación, epistemológicamente se orientó hacia la búsqueda de la verdad sobre la educación y participación indígena, signada por valores sociales, económicos y políticos que históricamente han caracterizado las culturas indígena y occidental, por lo que el estudio se circunscribió en los paradigmas transaccional y socio-construccionista, enmarcado dentro del enfoque introspectivo-intuitivo de la fenomenología.


Metodológicamente, se basó en el paradigma cualitativo etnográfico y en los análisis históricos y documentales, dirigida a interpretar la información obtenida de los informantes claves (internos: comunitarios, comunidades educativas, organizaciones indígenas; externos: gobernación, médicos, organizaciones no indígenas, etc.), a través de métodos de observación y entrevistas en profundidad, para contrastar esta realidad con las teorías existentes, a fin de producir nuevas teorías que enriquezcan el contexto estudiado.


La estructura del estudio se presentó en siete fases: El Problema; El Discurso Teórico; El Enfoque Metodológico; Presentación y Discusión de la Realidad; Conclusiones y Recomendaciones; La Interpretación y Teorización de la Realidad; Aportes Teóricos sobre la Educación Indígena y la oportunidad de Participación Competitiva en los procesos de desarrollo de Venezuela; por último las Referencias Bibliográficas y los anexos.

CAPÍTULO I

El problema
Planteamiento del Problema

La perspectiva que la modernidad ha dado al mundo, constituye un elemento obligatorio a la hora de estudiar los nudos críticos culturales de una sociedad.

 La modernidad ha traído consigo signos sociales que se han convertido en principios: la libertad, la democracia, los derechos cívicos, pluralidad de pensamiento, etc. Estos principios se manifiestan en la política y en la economía, los cuales influyen directamente en la modernización cultural e intelectual, que conlleva a la modernización social: del arte, del pensamiento y de la educación. 

José Martí, prócer de la independencia de Cuba, hace más de un siglo, expresó que “...ser culto es el único modo de ser libre”, vislumbrando la importancia decisiva de la educación y la formación integral de los individuos para asegurar el porvenir de las naciones.


Para Dewey (1967), la educación es “un proceso de estimulación, de nutrición y de cultivo”. Visto desde este punto, los seres humanos organizados como grupo social, se mantienen  por medio de la transformación de los miembros inmaduros a través de un proceso educativo, convirtiéndolos en  sostenedores activos de sus propios recursos.

La Educación como proceso social tiene la misión fundamental de formar al hombre para la vida, trascendiéndolo en el tiempo, revalorizando y enriqueciendo el acervo histórico de la sociedad, creando conciencia de grupo e integración de los ciudadanos que comparten elementos comunes de cultura, historia y trabajo. 

La escuela, a su vez, es el instrumento básico de sociabilidad, a través del cual el individuo se sitúa en su hábitat, aprende a conocerlo, a formarse como ser social, a transformarlo a tono con las nuevas exigencias sociales y a ubicarse dignamente en él.

Muchos pensadores han impreso a la educación ese carácter formador, García (1999) cita entre otros a: Confucio(551-479 A. de C.), Lao Tse (600 A. De C.) quienes educaban a los adultos de la época; Sócrates(470-339 A. De C.) con sus pensamientos reflexivos, Platón (428-347 A. De C.), Aristóteles(384-322 A. de C.) configuraron modelos educativos que se mantuvieron en el tiempo. La sociedad griega, educaba hacia la formación del carácter con relatos épicos; San Agustín y Santo Tomás de Aquino educaban para comprender la fe cristiana; Tommaso Campanella(1568-1636) propone un sistema educativo con énfasis en el conocimiento; Jan Amos Komensky, popularmente llamado Comenius(1592-1670) enfatizó en la necesidad de una educación a través de la comprensión del entorno y de la vida cotidiana. Jean de Condorcet (1743-1794) fue más futurista, proponiendo una educación individualizada, con miras a la perfección humana, gratuita, laica, igualitaria y que procurara mejores condiciones económicas en el trabajo. Karl Marx (1818-1883) desarrolla programas   basados en la formación intelectual, , la  gimnasia y la  formación técnica. Enrique Pestalozzi (1746-1827), creó la escuela Primaria Popular. Otro pensador, Augusto Comte (1798-1857) propugna la educación para todos. En Venezuela, García menciona a Simón Rodríguez (1771-1854) y Andrés Bello (1781-1865) como precursores del pensamiento contemporáneo de las sociedades. (p.p.35-38)


Las sociedades no se forman etiquetadas según las razas, credos o culturas, sino que coexisten dentro de ellas, entrelazados por un bien común: la convivencia. Ésta, encierra un patrón de supuestos básicos, inventados, descubiertos o desarrollados para enfrentar los problemas de adaptación externa e interna, y que habiendo funcionado lo suficientemente bien para ser considerado válido es trasmitido a las nuevas generaciones como la manera correcta de percibir, pensar y sentir: la cultura.

Cada país posee una cultura diferente, caracterizada por la región geográfica, sin embargo, dentro de cada país existen diversas áreas y grupos culturales, que se identifican con la región donde están ubicados y a las manifestaciones culturales predominantes. Los valores culturales de cada país, región o comunidad en específico, están representados por unas características que lo identifican de una u otra, manifestándose a través de su organización, su vivienda, sus costumbres, lengua, creencias.

Dentro de estos estratos sociales se encuentra la cultura indígena, milenaria, que se ha mantenido, en algunos de sus grupos, invariable. Estos, primeros habitantes del continente americano, representan la cultura de un pueblo que comenzó a morir desde el encuentro de dos mundos, el autóctono y el colonizador.


En las culturas autóctonas se encuentra una particularidad muy especial que es la transmisión cultural en forma oral. Por consiguiente cabe resaltar que lo antes expuesto viene a fortalecer y a construir un código de conducta diaria, el comportamiento habitual, dinámico y la misma está conformada de actitudes, concepciones, conocimientos, formas de actuar y de crear.


Las etnias indígenas son procedentes de la cultura oral, desde el mensaje de los ancianos que enseñan a los niños a través de sus mitologías, leyendas y cuentos de sus antepasados. Su educación está basada en los sistemas de crianza y socialización propios de cada sociedad indígena, a través de la cual se transmiten y recrean los elementos constitutivos de su cultura: idioma, valores, espiritualidad, religiosidad, organización social, económica y patrimonio. 

Las sociedades actuales están enmarcadas en un contexto multicultural, en el que se encuentran varios modelos y paradigmas culturales y educativos que interactúan entre sí, produciendo un enriquecimiento mutuo, la Educación Intercultural que, según Puig y Otros (2000), entrelaza programas y prácticas educativas con la finalidad de elevar el rendimiento educativo de las culturas minoritarias, y concientizar a la cultura mayoritaria para aceptar los grupos étnicos minoritarios. Esta concepción, presupone  una verdadera interacción, igualdad y convivencia entre las distintas culturas presentes en la misma sociedad (pp. 1467-1471).

Eiguillor (1993), considera que la relación intercultural es “el contacto no violento entre culturas diversas” (p.9). Esta opinión se relaciona con la consideración anterior, donde se plantea la igualdad y convivencia entre los grupos culturales. 


Puig y Otros (2000) consideran que 

el planteamiento intercultural en la educación parte de la constatación y el reconocimiento de la diversidad cultural, en la que la propia interacción entre culturas es un hecho educativo en sí mismo... la escuela es un lugar donde se produce... un encuentro entre culturas. Es responsabilidad suya,... que la diversidad cultural se viva desde condiciones de igualdad. Se debe cuidar el proceso educativo para que la interacción cultural produzca un enriquecimiento mutuo. (p.1467)

Esta concepción difiere de la Educación Intercultural Bilingüe que actualmente se imparte en el Estado Amazonas, la cual es un régimen educativo especialmente planificado para las comunidades indígenas que poseen lengua materna autóctona, donde la educación es impartida por docentes indígenas y sus lineamientos no dan cabida a personas que no sean de su misma etnia, limitándose este enriquecimiento mutuo al sólo conocimiento que puedan poseer estos educadores sobre la cultura occidental.


La Asamblea Nacional (2001)  actualmente elabora El anteproyecto sobre la “Ley de Educación de los Pueblos Indígenas y uso de sus idiomas”; el mismo plantea que la Educación Intercultural Bilingüe tiene como finalidad la formación del  individuo en los conocimientos filosóficos, cosmológicos, culturales, valores, idiomas, históricos, tradiciones, científicos y tecnológicos producidos por los pueblos indígenas, complementada sistemáticamente con la enseñanza del castellano y por aportes científicos, tecnológicos y humanísticos, procedentes del acervo cultural de la nación venezolana y de la humanidad. 

Se percibe en esta concepción de la educación la ausencia de la igualdad y enriquecimiento mutuo entre las culturas planteada por Puig, y de una interrelación con los planes y modelos económicos del país, consustanciada con el desarrollo y transformación económica y social del mundo. 

Es importante además, reflexionar que al ser promulgado este anteproyecto no constituiría un texto legal legitimador de una realidad estatal, pues cada región tiene sus peculiaridades étnicas que se circunscriben a la cultura occidental predominante, y el sólo hecho de existir dos leyes educativas, una para cada cultura, en una misma región administrativa puede traer consecuencias fatales a la hora de asignar los recursos y a la hora de tomar decisiones frente a su misma legalidad, porque colindarían sus estamentos, y diluiría la esencia magna de la Ley Orgánica de Educación de Venezuela frente a la Ley Orgánica de los Pueblos Indígenas de Venezuela. Se estarían creando, entonces, dos Sistemas Educativos venezolanos paralelos, frente a una sóla realidad: la educación de los ciudadanos y ciudadanas de la República Bolivariana de Venezuela.  

 
Los grandes fines que orientan la educación venezolana, están explícitos en la Ley Orgánica de Educación de 1980; estos fines destacan la importancia de formar a un individuo capaz de participar activa, consciente y solidariamente en los procesos de transformación social, a través de un sistema educativo que contribuya a la formación y capacitación de los recursos humanos necesarios para el desarrollo de los procesos económicos del país.

Esta concepción de la educación se aproxima a un modelo que vincula la educación con el trabajo, donde se invierten grandes recursos financieros con la finalidad de producir el capital humano indispensable para el desarrollo del modelo económico. 

La política educativa del país se ha definido a partir de la imagen de la sociedad que aspira construir; los requerimientos de esta sociedad en el ámbito de la educación se han formulado con la adecuación a sus necesidades. 

El sistema educativo venezolano, se enfrenta a nuevas necesidades y retos de contribución al desarrollo económico y social, ya que para la consolidación de las nuevas políticas económicas establecidas por las relaciones internacionales para superar la crisis y reactivar la economía se requiere del fortalecimiento de la capacidad de innovación científica y tecnológica en todos los sectores, a fin de aprovechar las ventajas que ofrece la electrónica y la informática. Este cambio se traduce en la necesidad de articulación entre las políticas educativas y científicas tecnológicas.

Para Gómez (1997) 

Los sistemas educativos asumen más que nunca la importante función de creación, transmisión y difusión del nuevo conocimiento científico y tecnológico, necesario para el logro de la autonomía económica y la solución de las necesidades propias, mediante el desarrollo de la capacidad endógena de creación y adaptación de nuevos conocimientos. (p.24)

Este reto planteado por Gómez se encuentra en la visión de los lineamientos estratégicos del IX Plan de la Nación, un Proyecto de país (1995), los cuales expresan explícitamente la capitalización de los recursos humanos a través de proyectos estratégicos tales como: Reestructurar los sistemas educativos formales e informales para adaptarlos a los nuevos retos del desarrollo; mejorar la adaptación y capacitación tecnológica, mediante el desarrollo de un sistema integrado de capacitación técnica con participación del sector industrial y laboral; fomentar el desarrollo tecnológico interno al aparato productivo mundial, a fin de mantenerse exitosamente dentro de la competencia y con un nivel de desarrollo excelente.

Para que un país pueda lograr un nivel de desarrollo excelente, con una capacidad de producir y colocar exitosamente en los mercados internacionales sus productos y bienes, debe entrar en el campo de la competitividad.


Este desarrollo competitivo no debe limitarse sólo al aspecto económico, también debe dedicar especial atención al desarrollo social, y a la proyección de su sociedad como uno de los elementos fundamentales de la nación.


Generalmente, los países se dan a conocer a nivel mundial, no sólo por su proyección económica, sino por su proyección social. La educación, la cultura, el deporte y la economía son las cualidades más sobresalientes de los países desarrollados.


Cordeiro (1996) manifiesta que "todo país desarrollado se diferencia de los países tercermundistas por su visión de 'grandeza'". Entonces, la competitividad es un "medio para alcanzar el bienestar y el incremento sostenido de la calidad de vida de toda la población" (p.13), implicando el uso de acciones y estrategias tendientes a mejorar los resultados en las actividades donde se aplica.


Pero más allá de los bienes y servicios que un país pueda producir, para Hernández (1996) está

la otra cara de la competitividad,...la cultural...se trata de aquella vinculada a la capacidad de una nación, una región o una etnia para hacerse visible, adquirir un lugar en el nuevo escenario globalizado, ya no... a través de un producto o servicio en particular sino de imágenes e interpretaciones del mundo y de la vida, que muestren sus características y cualidades como comunidad en particular... independientemente de que esa preferencia no pueda medirse en términos de precio, calidad y consumo. (p.29).


En el caso de lo que Ibáñez T. (1996) llamó la época del discurso de la modernidad y el surgimiento de una nueva época, la del discurso de la postmodernidad, desde de su dimensión sociológica, es ineludible el estudio de los problemas culturales, especialmente el de la cultura indígena, como símbolo de la "negación" a la participación competitiva de la clase dominada en los procesos de desarrollo del país.

La participación competitiva del indígena en los procesos de transformación, desde esta perspectiva se ve soslayada, primero por los derechos contemplados en la Carta Magna, los cuales cercenan su participación social, al limitarlos a su vida cultural, autonegándose el progreso tecnológico y al no presentar programas educativos concretos y cónsonos  que los coloque en ventaja competitiva con el aparato productivo del país.


Para la discusión de la participación competitiva indígena dentro de la realidad social actual, es necesario reflexionar desde una visión histórica, cómo han influido las creencias (el "mito del buen salvaje" del siglo XVII), las tradiciones, la evangelización, la educación, las políticas económicas nacionales y estatales, la organización social y el contexto familiar de cada etnia, sobre la transculturación o inserción en la cultura occidental.

El problema no se delimitó a un grupo étnico en particular, pues la diversidad de etnias, cada una con una connotación diferente en cuanto a su "modus vivendi" y ubicación geográfica, hizo imposible el estudio delimitado. 


El estudio se hizo tomando en cuenta, no sólo el contexto cultural - material, objetivo; además, fue necesario ir más allá, al contexto socio - cultural, subjetivo, mágico - religioso. 


El contexto cultural - material determina la participación indígena en Venezuela desde el punto de vista del desarrollo económico y tecnológico del país, la tradición económica de la cultura indígena y la tradición económica del resto de la nación. El indígena desde su economía tradicional no puede colocarse en el nivel competitivo regional y nacional, pues no producen lo suficiente para estar en capacidad de incorporarse al aparato productivo del país.


El contexto socio - cultural determina la participación indígena en Venezuela desde una perspectiva social; La evangelización, a través de la intervención de la iglesia en la cultura indígena, los ha conducido a un nivel de sumisión de otra cultura, originando la sobreprotección del indígena. Este contexto encierra las relaciones y los valores familiares y vecinales, el racismo étnico, las costumbres, y en general todo cuanto ha limitado o favorecido la participación indígena. 

La cultura influye sobre el comportamiento de la humanidad, por tanto, una cultura puede modificar el comportamiento de los individuos de otras culturas. 

Esta concepción conlleva a pensar que las tradiciones y costumbres de la cultura indígena han contribuido a automarginarse del resto del mundo.


La educación indígena actual no está orientada hacia su formación ciudadana venezolana, como lo establece la Constitución Bolivariana de Venezuela de 1999  y consustanciado con el proyecto de Ley Orgánica de Educación del 2001. 


La política, caracterizada por los procesos políticos acaecidos en el país: caciquismo, caudillismo  y democracia, ha demostrado que existe un interés de distintos actores sociales en mantener al indígena alejado de la cultura occidental.


El indígena, como un ciudadano venezolano más tiene todos los derechos consagrados en la Constitución Nacional para participar en cualquier proceso que incida sobre su desarrollo socioeconómico. Pero al paso del tiempo se ha observado que los sectores políticos los discriminan al darles una participación restringida en los procesos políticos.  


El indígena quiere participación en los procesos políticos, pero con el deseo a que se respete la autonomía de su cultura, lo cual denota que los indígenas tienen interés en erigirse como un  nuevo orden social y político a la par con la cultura occidental.


La participación competitiva indígena en los procesos de desarrollo venezolanos está signada por la apreciación de la cultura occidental, la cual se orienta hacia dos vertientes, según lo valoriza Oldham, citado por la Iglesia en Amazonas (1995):

- Los que califican a los indígenas como “atrasados”, “irracionales” y “salvajes primitivos”, y justifican históricamente la destrucción física masiva o su integración social y económica para elevarlos al nivel de desarrollo humano occidental.

· Los que califican de "nobles salvajes" o "comunistas primitivo e inocentes", favoreciendo la preservación de los indígenas sin la intervención de los agentes de desarrollo, negándoles la oportunidad de desarrollo de sus comunidades y territorios.

Un ejemplo de estas dos vertientes la conforman las opiniones de dos columnista del diario "El Nacional": el primero, Olavarria (2000) historiador y exconstituyente, quien califica de "trágica realidad" y "criminal" "el otorgamiento de derechos por razones de raza", que hizo la Asamblea Nacional Constituyente de 1999, 

a los llamados 'Pueblos Indígenas' y el reconocimiento constitucional de sus supuestos derechos políticos, culturales y territoriales que pueden llevar al desmembramiento de más de la mitad del territorio venezolano, en el momento y hora en que estos decidan ejercer su derecho a la libre determinación y reclamen la independencia del territorio que les fue concedido. Lo que está sucediendo con el tendido del cableado de transmisión eléctrica por la Gran Sabana, es muestra del traidor contrabando que le metieron a la Constitución 'Bolivariana' quienes dicen representar a los pueblos indígenas. Dentro del irresponsable apresuramiento con el que se debatió esa Constitución, todos los artículos del capítulo VIII del título III, relativos a los derechos de los pueblos indígenas, fueron aprobados en bloque y sin debate. (p.D1).


En las palabras del columnista se aprecia una inconformidad por la forma en que fueron otorgados los derechos a los pueblos indígenas, debido a que considera que deben tener los mismos derechos de los demás miembros de la sociedad venezolana. Olavaria manifiesta en sus reflexiones el error de conceder a un grupo minoritario más de la mitad del territorio nacional, el cual se perdería en el momento que ellos hagan uso de sus derechos consagrados, dejando entre ver que Venezuela quedaría dividida en dos territorios: el de la Cultura Occidental y el de la Cultura Indígena, enajenando a los demás ciudadanos venezolanos del derecho al disfrute de todo el territorio nacional como lo estipula nuestra Carta Magna. 


Es obligatorio reflexionar muy a profundidad esta apreciación, pues no se puede tomar decisiones a la ligera, que implique un consenso nacional, pues Venezuela es libre y de todos los venezolanos. 


La segunda columnistas, Castillo (2000) considera que los indígenas son los "dueños de la Tierra de Gracia" como la llamó Colón:

El capítulo abierto desde entonces, las condiciones socioeconómicas actuales de los indios, los movimientos indigenistas del continente, la incorporación de grupos vinculados a los derechos humanos y a la defensa del ambiente y las luchas actuales de los habitantes de la Amazonía venezolana, no son hechos episódicos, constituyen la última resistencia de los sobrevivientes de los antiguos dueños de la Tierra de Gracia...señalados como bestias parlantes para justificar la esclavitud y la expropiación, han soportado durante más de 500 años la exclusión de la tierra que les pertenecía. En Venezuela, a pesar del capítulo de la Constitución que establece la participación activa de los pueblos indígenas en la toma de decisiones que involucran sus derechos ancestrales sobre el hábitat que ocupan, pareciera que predomina el criterio según el cual el indio, para responder al estereotipo debe ser dócil y manso. Nada de oponerse a convenios firmados a sus espaldas. En el fondo está presente la visión de que es un ser salvaje que se presta, inocentemente, a la manipulación de otros...no importa el sentido de pertenencia... a la tierra...su hogar y en la cual mantienen su identidad y su cultura, como el caso de los pemones... y  el tendido eléctrico de la Gran Sabana. (p. A5)


Reflexionando sobre estas consideraciones, se debe obligatoriamente trasladarse en el tiempo y espacio, al mismo nacimiento del Estado de Derechos, donde se han instituido leyes y normas que han regulado precisamente el otorgamiento de títulos de propiedades a los ciudadanos habitantes de un país, si se les otorga a los indígenas la “Tierra de Gracia” ocupadas ancestralmente antes de la conquista, los venezolanos que actualmente habitan en ellas perderán sus tierras y propiedades que por derecho han adquirido. Por otra parte si se interpreta “ius vindicandi”, o facultad de reclamar la propiedad de la cosa, junto con la tenencia de la misma, siempre que hubiera sido arrebatada de un modo injusto a su legítimo propietario, habría que hacer un exhaustivo análisis desde la época de la llegada de los colonos, para buscar los verdaderos dueños, y reflexionar si a estos se les arrebató de un modo injusto su “propiedad”, pues para este entonces no existía el derecho a la propiedad, o si estos habitantes abandonaron sus “propiedades”, ha de recordarse que no se tiene seguridad que los indígenas actuales sean los verdaderos pobladores de hace quinientos años, porque dentro de sus características, se encontraba el nomadismo.

   Se observa una posición contraria entre los dos escritores, uno rechaza el otorgamiento de tierras a los indígenas, la otra los defiende, manifestándose en las dos posiciones que los aborígenes, por una u otra razón, no son aceptados en la sociedad occidental.


Pero, al constatar la posición de los indígenas, algunos grupos se encuentran organizados, reclaman sus derechos de participación, y "respeto de su cultura", tal como lo manifestara en una entrevista hecha por la autora, el Licenciado Guillermo Guevara, indígena de la etnia Hivi (Guahibo), y representante de Organización de Pueblos Indígenas de Amazonas (ORPIA). 

La participación solicitada por este grupo está enfocada hacia los procesos políticos. En ningún momento se refirió a la educación como medio para alcanzar la participación; lo cual conlleva a pensar que la educación no es considerada suficientemente efectiva como para colocarse a nivel de competencia con la cultura occidental, intuyéndose que la Educación Indígena no está brindando oportunidades de participación competitiva a los indígenas en los procesos de desarrollo del Estado y del país.


Esta realidad orientó el estudio a generar aportes teóricos que redefinan la Educación Indígena hacia el establecimiento de políticas que coadyuven a ofrecer oportunidades de participación competitiva en los procesos de desarrollo de Venezuela.


Surgen así tres grandes interrogantes que moldearon la investigación:

· ¿Cuáles son los fundamentos teóricos sobre la Educación Indígena, los Procesos de Desarrollo de la humanidad, la Participación Ciudadana y la Competitividad?

· ¿Cuáles son las características de la Educación Indígena actual y las oportunidades de participación competitiva en el proceso de transformación social, político y económico del Estado Amazonas?

· ¿Cuáles son los elementos articulantes de un Modelo Teórico de Educación Indígena y la oportunidad de Participación Competitiva en los procesos de desarrollo de Venezuela?

Justificación de la Investigación

Los cambios políticos, económicos y sociales ocurridos en Venezuela desde la época de la conquista hasta los tiempos actuales han signado un período de destrucción, humillación y marginalidad de las comunidades indígenas, algunos porque los califican como atrasados, irracionales y salvajes, otros por considerarlos primitivos e inocentes, incapaces de defenderse. La cultura occidental ha tratado de protegerlos, unos para incorporarlos y otros para mantenerlos.


Venezuela atraviesa actualmente por un proceso de redefinición del papel que los poderes establecidos y la sociedad civil tienen en la toma de decisiones económicas y políticas. Dentro de esta redefinición se ha dado un aparte a los derechos de los pueblos indígenas, solicitado por las organizaciones indígenas, en la Constitución de 1999 de la V República Bolivariana de Venezuela. Estos derechos esgrimen el respeto a la cultura indígena, su cosmovisión, valores, espiritualidad, a una educación propia y a un régimen educativo de carácter intercultural y bilingüe.


La investigación sobre la Educación Indígena y la oportunidad de participación competitiva en los procesos de desarrollo de Venezuela. Caso Estado Amazonas, se orientó hacia el estudio de la actuación indígena dentro de la cultura occidental y los procesos de desarrollo económico, político y social de Venezuela desde la visión de una educación diferenciada, a fin de generar Aportes Teóricos que signen  una verdadera participación competitiva. Se justifica:


En lo teórico porque se orienta a redefinir teóricamente la Educación Indígena a fin de aportar conocimientos que conlleven a ofrecer oportunidades de participación competitiva en todos los aspectos que moldean su personalidad.


En lo epistemológico pues intenta comprender una realidad subyacente dentro de un mundo rodeado por elementos disyuntivos de otra cultura, que perturban el normal desenvolvimiento de sus individuos dentro de su cultura.


El estudio es relevante para la sociedad porque aportará nuevos conocimiento acerca de una cultura que comenzó a morir desde el encuentro de dos mundos, y que se ha mantenido en el tiempo, bajo un yugo opresor.


Además, es relevante para la ciencia social y del conocimiento, porque generó nuevas teorías sobre un concepto poco estudiado; para la educación indígena pues enriquecerá su concepción tanto filosófica, como psicológica y pedagógica, así como también sus políticas educativas.


El estudio tendrá un impacto dentro de la sociedad, pues pretende “chocar”  encontrarse con posiciones contrarias que por siglo han mantenido en una total marginalidad a la raza indígena por considerarlos inferiores o por sobreprotegerlos.  

Objetivos de la Investigación

General


Generar aportes teóricos que orienten la Educación Indígena hacia el establecimiento de políticas que coadyuven a ofrecer oportunidades de Participación Competitiva en los procesos de desarrollo de Venezuela.

Específicos

1. Analizar la fundamentación teórica sobre la Educación Indígena, la Participación Ciudadana, Política y Económica, Procesos de Desarrollo y transformación de la humanidad. 

2. Describir las características de la Educación Indígena actual y las oportunidades de participación en los procesos de desarrollo y transformación social, político y económico del Estado Amazonas. 

3. Explicar los elementos articuladores de un modelo teórico de Educación Indígena y la oportunidad de participación competitiva en los procesos de desarrollo de Venezuela.

4. Aportar elementos teóricos a través de un modelo a la Educación Indígena para ofrecer oportunidades de participación competitiva en los procesos de desarrollo de Venezuela.

Alcances y Delimitaciones de la Investigación

La investigación sobre la Educación Indígena y las oportunidades de Participación Competitiva en los procesos de desarrollo de Venezuela. Caso Estado Amazonas, generó teorías en lo que, según Padrón (1997) llamó la fase diacrónica del proceso de investigación; a partir de un momento  de diagnosis, descripción, explicación hasta lo constrastivo, se fueron descubriendo teorías que orientaron hacia la construcción de un modelo teórico de la Educación Indígena y la oportunidad de participación que les brinda en  la transformación socioeconómica del país.

Además, contribuye a abrir un espacio para la discusión y el análisis crítico de la realidad social y cultural de los pueblos indígenas que permita valorar su actuación dentro de la cultura occidental.


En el campo investigativo, contribuye con la investigación cualitativa etnográfica, al generar nuevos aportes teóricos que enriquecerán sus contenidos conceptuales. 

Así mismo, como investigación que se fundamenta en la historicidad y la construcción de la realidad, favorece el estudio y comprensión de las relaciones entre las culturas indígenas y occidental.

La investigación se circunscribe geográficamente a las etnias indígenas que habitan actualmente en el Estado Amazonas, por ser demográficamente, las más numerosas del país, y  albergar la mayor diversidad étnica. Los actores intervinientes fueron miembros de las etnias Guahibo, Piaroa, Yë’kuana y Yanomami, por ser las etnias con mayor cantidad de individuos.   

El estudio se ha enfocado hacia la Investigación Fenomenológica Etnográfica, tomando como base el paradigma transaccional, resultado de la integración de los paradigmas adaptativos, estructura de oportunidades y sociocultural, planteado por Saegert y Winkel en 1990 citado por Ibáñez (1996) y el paradigma socio–construccionista, que según Ibáñez, fue utilizado por Gergen después de 1982. 

Estos paradigmas orientan la investigación hacia la historicidad y el estudio de la realidad tal cual se manifiesta en su hábitat.

Sistema de Categorías de Análisis


Para Martínez (1998) categorizar “es clasificar, conceptualizar o codificar mediante un término o expresión que sea claro e inequívoco (categoría descriptiva), el contenido o idea central de cada unidad temática” (p.75),  que puede ser una frase, un párrafo o un sector más amplio. 

Estas categorías, según Martínez, se pueden integrar en una categoría mayor, reduciendo grandes cantidades de datos a  unidades analíticas, que faciliten su estudio, en concordancia con los objetivos de la investigación.

Posteriormente se elaboró la lista de categorías y subcategorías, colocándolas en una matriz de correlación de datos, de tal manera que exprese los contenidos protocolares a fin de facilitar su identificación, comprensión y/o comparación.

Es importante destacar que en los modelos de investigación Fenomenológica Etnográfica la realidad a investigar emerge del contacto directo del investigador con el investigado, sin embargo, es necesario definir las unidades y categorías de análisis  a los fines de facilitar la descripción de dicha realidad.

Para el estudio se consideraron las Categorías: 

1. Contexto Socio-Cultural: que relaciona las Sub-Categorías: Proceso Social; Unidades de Análisis: La Cultura, La Cultura Occidental, La Cultura Indígena, Organización Social, Educación y Evangelización; Sub-Unidades de Análisis: Formación Social, Educación de la Sociedad, Religión; Proceso Político: Unidades de Análisis: Sistemas Políticos y Modelos Políticos; Sub-Unidades de Análisis: Caciquismo, Caudillismo, Democracia, Modelos políticos Occidental e Indígena. 

2. Contexto Cultural-Material: relaciona las Sub-Categorías: Procesos Económicos: Unidades de Análisis: Modelos Económicos, Desarrollo Tecnológico, Desarrollo Sustentable y Competitividad; Sub-Unidades de Análisis: Modelos Económicos Occidental e Indígena, tecnología y Educación, Agrícola, Forestal, Minería y Turismo, Competencia, Ventajas Competitivas.

3. Participación Ciudadana: relaciona las Subcategorías: Participación Indígena; Sub-Unidades de Análisis: Participación Social, Política y Económica.

A continuación se describe el Sistema de categorías de análisis y su desagregación en Subcategorías, Unidades de Análisis, Sub-Unidades de Análisis, tal y como se describieron anteriormente, así como las técnicas, Instrumentos e Informantes claves que facilitaron la obtención de datos e información relevante para el estudio:

CAPÍTULO II
Discurso teórico
Antecedentes de la Investigación


Entre los estudios que se han realizado sobre la Educación Indígena y su participación se encuentran:


El Profesor Bigott en 1991, citado por Canchica (1995) escribió la primera historia de la Educación en el Estado Amazonas en el siglo XX, en ella refiere la labor de la Iglesia Católica en post de la alfabetización de los indígenas.


En 1995 se realizó en la ciudad de Belo Horizonte, Brasil, el V Congreso Misionero Latinoamericano COMLA 5, citado por el Vicariato Apostólico de Puerto Ayacucho(1995) donde se destacaron temas como la evangelización y la cultura indígena, enfatizando en brindar apoyo y asesoramiento a los pueblos indígenas en sus exigencias de formación, especialmente para la Educación intercultural Bilingüe. 


Pérez, en 1995, elaboró una propuesta para administrar los programas socio educativos en las comunidades indígenas del Estado Amazonas, concluyendo que “es fundamental que el gobierno le dé vigencia al Decreto 283 sobre el Régimen de Educación Intercultural Bilingüe, utilizando para ello todos los medios del cual dispone para que el indígena pueda lograr un desarrollo armónico, manteniendo su cultura y participando activamente en el desarrollo de sus comunidades y del Estado.” Así mismo “lograr que en todos los planes, programas y proyectos que se ejecuten, se cuente con la participación efectiva de los representantes de las comunidades autóctonas, que sean objeto y sujetos de todas las acciones que se lleven a cabo.”


Villaverde (1996) durante la Conferencia dictada en los E.U.S. U.C.V. Amazonas, sobre Las Comunidades Iberoamericanas y el Mito del Buen Salvaje, refirió la apología de los hombres salvajes como seres fantásticos, la concepción de La Condamine del indígena como un hombre salvaje privado de educación y de sociedad semejante a las bestias, y la otra actitud frente al hombre salvaje, la de Rousseau quien los calificó como seres bondadosos, inocentes por ignorancia, les faltaba justicia, prudencia, templanza y fortaleza.


Signi (1996) Director del Museo Etnológico del Estado Amazonas, en el II Foro Política Educativa para el Estado Amazonas, expuso sobre Educación y Cultura Popular, en esta ponencia el autor hizo énfasis en la necesidad de realizar investigaciones que generen propuestas para redefinir la educación intercultural bilingüe para que capacite al joven indígena en la prosecución de sus estudios y lo prepare para estudiar en los centros educativos urbanos del Estado, en igualdad de condiciones. 


Blanco N. (1998) elaboró una propuesta para Fortalecer los valores culturales autóctonos a través del Régimen de Educación Intercultural bilingüe en la I etapa de las escuelas básicas del sector Orinoco Medio en el Municipio Autónomo Autana en el Estado Amazonas, ella planteó la necesidad de reformular urgentemente la educación Intercultural Bilingüe, para adaptarla al nuevo régimen educativo que está implementando el Ministerio de Educación, Cultura y Deportes.


El Profesor Haro (1999) de la Universidad Central de Venezuela, durante la II Jornada Internacional Amazónica realizada en Quito, Ecuador,  expuso sobre la Educación y Evangelización en la Amazonía venezolana, refiriendo la acción de la Iglesia en la educación y sedentarización de la población indígena.


A mediados del mes de marzo de 1999, se realizó el II Congreso Extraordinario de los Pueblos Indígenas de Amazonas, Organizado por el Consejo Nacional Indio de Venezuela (CONIVE) y la Organización de los Pueblos Indígenas de Amazonas (ORPIA), citado por Vicariato Apostólico de Puerto Ayacucho (1999) en el cual se debatieron entre otros temas: Territorio y Recursos Naturales, Autonomía y Gobernabilidad, Legislación Indígena y Administración de Justicia, Cultura, Educación, Religión y Cosmovisión, Participación de los Pueblos indígenas en la Asamblea Nacional Constituyente. 

En el campo de la Cultura, Educación y Religión, concluyeron solicitando al Estado el respeto por su cultura, y el derecho a preservar y desarrollar su identidad Etnocultural, el derecho a la educación a través de la Educación Intercultural Bilingüe, y la incorporación de los conocimientos indígenas a todos los pénsum de estudios del Sistema Educativo Nacional, entre otras cosas; en cuanto a la religión se propone que el Estado reconozca la “teología indígena” como una religión más entre el cristianismo, el islamismo, el budismo etc.

En cuanto a la participación, solicitan la autonomía y gobernabilidad propias, la participación política en las estructuras de gobierno local, estatal y nacional, administrar su propia justicia, que se exonere a los indígenas del servicio militar, la participación en todo aquello que afecte sus realidades, que se garantice e incentive las actividades económicas tradicionales indígenas(caza, pesca, recolección, agricultura, artesanía, etc.)


Para esa misma fecha, marzo de 1999, se realizó el Congreso Extraordinario de los Pueblos Indígenas, convocado por el CONIVE, citado por el  Vicariato Apostólico de Puerto Ayacucho (2000), en este congreso se trataron los temas del congreso indígena de Amazonas, pero con mayor profundidad y con la participación de representantes de todos los pueblos indígenas de Venezuela.


En 1999, en el marco de la elaboración de la Constitución Bolivariana de Venezuela, se incluyen, por primera vez, varios artículos relacionados con los derechos de los pueblos indígenas, así mismo se enfatiza sobre la Participación Ciudadana.


Esteban Mosonyi, defensor de los derechos de los pueblos indígenas y promotor de la Educación Intercultural Bilingüe en Venezuela, en una entrevista realizada por el diario El Nacional el 02 de agosto del 2001, expresó que 

por muchos años existió y sigue predominando en la opinión pública de muchos países, incluido el nuestro, la educación para 'desindianizar', tratar de igualar a los indígenas a la cultura occidental, pero nos hemos ido abriendo caminos. Sin embargo, aún estamos en pañales en la información que el criollo recibe del indígena. Si no hemos logrado cambiar el esquema cultural formal clásico, menos incorporar la interculturalidad. Hay poca información sobre el indígena y está sesgada.


Actualmente la Asamblea Nacional está elaborando el Proyecto de “Ley Orgánica de Educación” y “Ley de Educación de los Pueblos Indígenas y uso de sus Idiomas”, donde dedican varios artículos a la educación de los pueblos indígenas.



Estas investigaciones,  Congresos, Jornadas y opiniones nutren la investigación sobre la Educación intercultural Bilingüe y la Participación competitiva indígena en los procesos de desarrollo de Venezuela, al aportar conceptos, definiciones y expresiones con un alto contenido contextual de la realidad objeto de estudio.


Bases Teóricas


Las Bases teóricas son el componente conceptual de la investigación sobre La Educación Indígena y las oportunidades de Participación Competitiva en los Procesos de Desarrollo de Venezuela, a través de ellas se conceptualiza el deber ser de los elementos descriptores del estudio. 


Los elementos descriptores en las Culturas Occidental e Indígena se abordaron desde dos contextos: 

· El Socio-cultural, caracterizado por el Proceso Social y el Proceso Político acaecido en Venezuela y en el Estado Amazonas, enfocado hacia la perspectiva de la Organización social de las Culturas Occidental e Indígena, la Evangelización y Educación, como factores de Participación Ciudadana.  
· El Cultural-material, caracterizado por el Proceso Económico, desde una perspectiva de Tradición y Desarrollo, Desarrollo Tecnológico y Desarrollo Sustentable Agrícola, Forestal Minería y Turismo, y la Participación Competitiva del Indígena en este proceso.

Contexto Socio-Cultural


Para definir este contexto, es necesario conceptualizar los elementos: Cultura, Cultura Occidental, Cultura Indígena, Proceso Social: organización social de las culturas occidental e indígena (organización espacial, formación social, educación y religión), Proceso Político (modelos políticos occidental e indígena) y Participación Ciudadana. 

La Cultura

El concepto de cultura es el más difícil de definir. Así lo afirmó Tamés en su artículo de Campos y Otros (2000) porque la idea de cultura es en realidad multidimensional: se refiere a diversos aspectos de la vida humana.  El autor expresa que al hablar de cultura, “se puede estar hablando de arte, de la familia, o de valores morales”. (p.45) 

Dicho  de otra manera, la cultura es la conformación de valores, comportamientos, actividades de un grupo de hombres van conformando por vivir en comunidad a través del tiempo, es decir de la historia. La cultura la van haciendo los seres humanos en el horizonte del tiempo, pero también dicha cultura va transformando a los hombres, garantizando así los cambios de generación en generación.

Malinowski en 1978, citado por Campos y Otros (2000) expresó que "La cultura es el conjunto integral constituido por utensilios y bienes, por el cuerpo y normas que rige los diversos grupos sociales por las ideas y artesanías, creencias y costumbres" (p. 54).

Vista así, la cultura es todo lo que el hombre hace, sus creencias, tradiciones y costumbres, su folklore. La cultura de un pueblo es cuanto sus habitantes han creado y mantienen en el tiempo, su expresión social.

Para Tentori en 1971, citado por Domínguez (1975) "La cultura es un amplio mecanismo a través del cual el hombre es puesto en las mejores condiciones para hacer frente a los problemas concretos y específicos que le salen al paso en su adaptación para satisfacción de sus necesidades". (p. 31).

Se percibe en las palabras del autor que la cultura prepara física y mentalmente al hombre para su adaptación al medio donde vive, así como para utilizar los recursos disponibles del ambiente, salvando obstáculos y creando otros recursos que lo satisfagan.

Por cultura se entiende los procesos internos, la vida íntima de un sistema, el qué sucede y el cómo se maneja lo que sucede dentro, entonces, la cultura es el alma de toda organización social, mediante la cual se atienden los procesos estratégicos, es decir, lo que hay que hacer, metas y objetivos; y los procesos culturales, el cómo hay que hacerlo.

Linton en 1976, citado por Puig y Otros (2000) opina que 

"las manifestaciones culturales de cualquier cultura pueden sobrevivir por miles de años y proporcionar al estudio una idea más o menos exacta de  cómo eran algunos de sus aspectos; pero una cultura muere tan pronto como quiebra la línea directa de la transmisión de persona a persona...". (p. 1.287)


Esta apreciación denota, que la cultura es un compuesto integral de instituciones en parte autónomas y en partes coordinadas. Está constituida por una serie de principios tales como la comunidad sangre a través de la descendencia, la continuidad en el espacio, relacionadas con la cooperación; las actividades especializadas; y el último pero menos importante principio, el uso del poder en la organización política.


En este estudio se tiene en cuenta algunos postulados para destacar la función de elementos dentro de la cultura indígena, implícitos dentro de los límites de una comunidad. Todo está relacionado funcionalmente con algo, todos los elementos culturales cumplen una función reforzando la identidad cultural. 

La Cultura Occidental


Tamés, en Campos y Otros (2000) refiere que la cultura latinoamericana es el resultado de una confrontación entre otras culturas, que tuvo lugar hace ya más de quinientos años. La cultura Occidental, junto con sus valores, llega al Nuevo Continente (“nuevo” para ellos, porque el territorio es tan viejo como cualquier otro) a encontrarse –derívese este concepto de “encuentro” o de “encontronazo”– con culturas ya existentes. Agregando una tercera ramificación, muy importante: las culturas africanas. Entonces, América Latina es el resultado de la conformación de dos y a veces tres tradiciones culturales: Europa, o sea Occidente, Amerindia y África.(p.46)


En este punto cabe hacer una distinción entre lo que se entiende por una cultura propia y una cultura impuesta. La cultura propia es aquella que surge de necesidades que existen en las relaciones de comunidad, por lo que los miembros de dicha comunidad, por conveniencia y no por convencimiento, adoptan costumbres como suyas; la cultura propia aparece por una necesidad histórica concreta y real. Por otro lado, la cultura impuesta es aquella que surge forzosamente por el encuentro con otra cultura, donde una denomina y la otra es dominada. Y aunque con el tiempo surja el mestizaje cultural, es decir, elementos combinados de una y de otra cultura, una terminará dominando a la otra.


Para analizar las características culturales de un país es necesario destacar ciertos elementos, según Tamés, en Campos y Otros (2000) son los siguientes:

· Tradiciones: Diversos agentes sociales tienden a crear actividades cotidianas, que tienen un origen definido y una razón de ser, pero con el tiempo esta razón se va desvaneciendo, aunque la gente sigue actuando con los mismos esquemas. Las tradiciones consiguen crear vínculos de identidad entre los miembros de una comunidad.

· Costumbres: Ni qué se diga de las costumbres cuando se intenta comprender profundamente los “por qué” del actuar social. Estas costumbres resultan obvias cuando se compara el modo de proceder de una sociedad con otra, y no tanto cuando el que estudia está inmerso dentro de la cultura. En otras palabras, muchas veces parece más fácil identificar costumbres ajenas que las propias, porque saltan a la vista las diferencias cuando uno es el parámetro de comparación.

· Creencias: Los pueblos basan mucho de sus tradiciones culturales en creencias, principalmente de índole religiosa. Pero esto no implica que sólo se tengan creencias en el ámbito religioso. Simplemente bastará decir que dicho ámbito afecta otras esferas sociales, como pudieran ser la política o la económica. También se encuentran rastros del indigenismo en las manifestaciones artísticas de Latinoamérica. 
· Valores:  Hoy  día,   en  un   mundo  cada   vez  más   pequeño e interconectado, es necesario comprender las diferencias entre las diversas culturas que cada vez conviven y dependen más unas de otras. No comprender los valores inherentes a una cultura diferente a la propia traerá indiscutiblemente problemas a la hora de crear vínculos interculturales. Latinoamérica tiene, los propios latinoamericanos ya que, de lo contrario, se corren peligros en este mundo cada vez más interdependiente.

Un ejemplo muy claro de falta de integración cultural lo conforman los pueblos indígenas latinoamericanos. Sin querer caer en un reduccionismo simplista, se puede decir que la cultura indígena ha tenido dos grandes caminos. Por un lado, la integración a una cultura europea o mestiza dominante, que desaparece como una cultura dentro de otra. Por otro lado, la no integración y, por tanto, la marginación que los lleva a la falta de recursos para desarrollarse socialmente. Como puede observarse, ambos caminos, tarde o temprano, llevan a las culturas indígenas a la desaparición, tajante o gradual, y a negar su derecho a la existencia histórica. ¿O acaso habría necesidad de tantos fenómenos pro indigenismo si no existiera el grave peligro de desaparecer una de las tradiciones culturales más importantes de la región? Las culturas dominantes deben  preguntarse si tienen derecho a marginar a las culturas autóctonas, o a llevarlas de la mano a la vida moderna, ya que esto significa, de alguna manera, también su desaparición. La solución tal vez seria dar a las culturas indígenas la oportunidad de progresar, sin que esto signifique forzosamente adoptar la ideología moderna.


La convivencia étnica en América Latina es de las más complicadas en el mundo entero; porque no sólo conviven etnias, además conviven costumbres, valores y concepciones diversas de la realidad.


Aunque con frecuencia se cree que las culturas conviven y se van asimilando unas a otras paulatinamente, la realidad puede ser muy diferente. Las culturas conviven, pero las costumbres luchan cotidianamente por dominar lo ajeno, lo  distinto. De aquí surge el hecho de que América Latina tenga problemas de identidad cultural: la región muchas veces no sabe diferenciar entre lo ajeno y lo propio, lo impuesto y lo sutilmente aceptado. El mestizaje, fenómeno social abundante en América Latina, ha sido parcial o inconcluso.


Referirse a la cultura de un pueblo como algo objetivo y estático es un error que se comete constantemente. Las culturas tienen una inercia natural al cambio, a transformarse resaltando ciertos valores y opacando otros. En este sentido, jamás se podrá pretender que una cultura se paralice sin aceptar alguna influencia del exterior. La historia muestra que las culturas que sobreviven no son aquellas que se encierran en si mismas, sino aquellas que logran transformase de acuerdo con las circunstancias, aunque asimilar elementos de otras culturas.


Para Tamés, en Campos y Otros (2000) “el fatalismo y el etnocentrismo cultural son barreras sociales que se oponen al cambio de las estructuras, pero que de nada sirven a fin de cuentas, pues la influencia de una potencia termina venciendo las diversas barrearas, tarde o temprano”.(p.47)


De acuerdo con lo anterior, se infiere que las diferentes culturas latinoamericanas han surgido por encuentros de, a su vez, diversas culturas, que por razones históricas llegaron a ocupar el mismo territorio. Para los latinoamericanos es muy claro el momento de la conquista española o portuguesa, y los enfrentamientos culturales que hubo hace muchos siglos. Posteriormente, en periodos de la Colonia, la nueva cultura mestiza fue adquiriendo identidad paulatinamente hasta llegar a la etapa de querer su independencia con respecto a sus antecesores. A partir de Haití, que da el ejemplo en 1803, los países latinoamericanos fueron distanciándose de la influencia política europea, mas no así de sus esquemas de vida. De hecho, los mismos movimientos de independencia en América Latina surgieron a partir de ideas revolucionarias netamente europeas: el ideal de la Ilustración plasmado en la Revolución Social Francesa.


Sin embargo, no se puede reducir a una etapa histórica, existente hace 500 años, la conformación de culturas externas para amalgamar una cultura propia. La realidad es que América –desde hace cinco siglos, de forma constante y casi ininterrumpida– ha recibido flujos de inmigrantes de parte no sólo de Europa, sino también de Asia Oriental. La primera inmigración fue de europeos; pero posteriormente surgió la de los negros africanos.


Las culturas africanas, refiere Tamés, en Campos y Otros  (2000) trajeron no sólo su color, sino también sus costumbres, sus creencias; y aunque vivían en condiciones de esclavitud, principalmente en las regiones denominadas por Portugal, esto no fue impedimento para que África dejara una semilla fértil de valores y costumbres en Latinoamérica. Se calcula que para 1650 sólo en América del Sur había ya 380 mil negros, y que para 1829 en toda América había aproximadamente 6 millones 400 mil. Para fines comparativos, en 1810 la población blanca en todo el continente era de 3 millones 276 mil.


Así como la población negra fue integrándose poco a poco a las sociedades ya existentes, lo mismo ocurrió con los europeos: no todos llegaron hace 500 años; por el contrario, los europeos fueron llegando en el transcurso de los siglos. Y no sólo de los países tradicionalmente conquistadores; es sabido que países como Argentina y Uruguay recibieron una gran cantidad de inmigrantes europeos, específicamente italianos.  

 
Brasil es uno de  los  países  más complejos en  cuanto a inmigración se refiere. Este país recibió sólo entre 1884 y 1939 a 4 millones 158 mil europeos, principalmente italianos, portugueses, españoles y alemanes. Y ya en el siglo XX, las guerras mundiales y las dictaduras en Europa hicieron inmigrar a gran cantidad de europeos hacia Latinoamérica. Un ejemplo claro de esto lo encontramos en México, cuando Lázaro Cárdenas “abrió sus puertas” a los refugiados españoles que huían de la Guerra Civil en su país.


También hay mucho que decir de los inmigrantes asiáticos, sobre todo en la costa del Pacífico. Así como en Europa, las inestabilidades sociales empujaron a muchos chinos a radicar en México y Centroamérica, pero principalmente en Perú y Cuba (en 1862, más de 4% de la población cubana era de origen chino). Los japoneses, en diferentes momentos del siglo XIX y del XX, harían lo propio en Brasil y en Perú. Como se dijo con anterioridad, la pluralidad de culturas, etnias y momentos históricos distintos de encuentros hacen que el complejo latinoamericano esté cargado de particularidades.(p.p.47-48)

La Cultura Indígena

La población indígena de Venezuela, según el último censo de la O.C.E.I. (1992), alcanza los 315.815 individuos, distribuidos en 33 grupos étnicos aproximadamente, en 1.494 comunidades indígenas en todo el país, cuyas expresiones tangibles e intangibles tratan de mantenerse.


Dentro de estos grupos culturales se encuentran los indígenas del Estado Amazonas, el cual alberga el mayor número de grupos étnicos pertenecientes a las familias lingüísticas más importantes del país, con una riqueza cultural invalorable, aún cuando algunas de ellas se encuentran en peligro de extinción.


15 etnias conforman comunidades organizadas a saber: Yanomami, Guahibo, Piaroa, Ye'kuana, Curripaco, Baré, Baniva, Piapoco, Puinave, Warekena, Yabarana, Panare, Arawak, K'ariña. Sáliva. Otras cuatro, se encuentran como grupos esporádicos en peligro de extinción: Sanema, Hoti, Macu y Cubeo.


Su dieta es a base de maíz, yuca, auyama, batatas, ají, frutas tropicales, cacería y pesca, trabajan la artesanía con madera y arcilla, el tejido con fibra de moriche, cumare, mamure, chiquichique; realizan fiestas y ceremonias de diferentes índole: nacimientos, muertes, pubertad, matrimonios, cosechas, ascensos, para cada uno de los cuales poseen ritos, danzas y bailes según el caso. Estas danzas y bailes están cargados de expresiones intimas y colectivas, mágico - religioso que recuerdan seres queridos y mitológicos.


Los colonos y misioneros han transformado estos sistemas sociales indígenas, convirtiéndolos en dependientes de la cultura del mundo occidental.

Evolución de las étnias indígenas


En la discusión sobre la antigüedad, dispersión y variedad etnolingüística en la Amazonía, hay diversidad de posiciones, así lo plantea Iribertegui y Martín (1994): Meggers en 1981, propone explicar la gran heterogeneidad lingüística y cultural existente en esta zona, basándose en el modelo de Haffer quien relaciona las últimas alteraciones climáticas con el proceso de especiacion de avifauna amazónica.


Las pruebas aportadas por Meggers son de carácter geológico, y a la diferenciación lingüística. En las tierras bajas predominaron tres familias lingüísticas: Arawak, Tupí-Guaraní y Caribe. Dos de ellas, el Arawak y el Caribe fueron fundamentales en la población del territorio venezolano, y por ende, del actual Estado Amazonas. (p.p.31-32) 

La Familia lingüística  Arawak. Las  reconstrucciones lingüísticas de   las familias Arawak y Tupí-Guaraní, según Meggers, evidencian un lugar común de origen; el sudeste de la Amazonía.

Lathrap en  1970,  citado por Iribertegui y Martín (1994)  considera  en cambio que a pesar de posibles influencias de tipo diverso, hubo poblaciones autónomas y que la difusión de grupos y lenguas proviene más bien de causas demográficas con sus correspondientes migraciones, y que la llamada "cultura de selva tropical" no es un momento evolutivo, sino más bien una regresión condicionada por motivos múltiples.


El autor opina que gran parte de los grupos iniciaron el poblamiento del medio tropical, y lo hicieron basados en una economía orientada hacia la caza de los grandes animales de las sabanas, pastizales y orillas de selva. La competencia que se habría producido con los grupos que ya habitaban esas regiones impulsó a una expansión territorial, sobre todo de grupos pequeños y móviles, en dirección hacia las cabeceras de los grandes ríos y regiones ínter fluviales.

Supone como epicentro de los proto-Arawak la llanura de inundación de la Amazonía central; según esta teoría, los grupos de lenguas hijas comenzaron a subir los ríos buscando tierras de tipo aluvial.


Uno de estos grupos (Maipure), se movió Río Negro arriba encontrando tierras aluvionales, por lo que siguiendo el Casiquiare, bajaron el Orinoco, hallando las tierras del Medio y Bajo Orinoco y otros, presionados por oleadas posteriores, fueron desplazados hacia las islas caribeñas. Este desgajamiento proto-maipure lo coloca Lathrap de 2500 años a 3000 a.C. El Arawak es anterior aproximadamente en unos 1000 años a las emigraciones caribes y se supone que, por la presión de estas oleadas, los Arawak se vieron obligados a emigrar de la Guayana.


Los primeros datos y nomenclatura de los diversos grupos pertenecientes a esta familia lingüística los proporcionan los registros y crónicas misionales.


Los misioneros Capuchinos también enumeran varios pueblos o naciones de procedencia lingüística Arawak: "Marivisana, Manitivana, Marivigena, Darivitana, Maripizana,  Urbanabis,  Maldavaca",   así  como  las

naciones "Parayene y Guaracutana".


Se observa, que los Arawak en su mayoría ocupaban, ya para la época de la Colonia, los hábitat de los ríos Atabapo-Caciquiare-Río Negro y Atabapo-Orinoco, con excepción de pocos grupos que voluntariamente o no, se trasladaron más al norte.


Los pueblos Arahuacos actuales son prácticamente, los mismos que encontraron los primeros misioneros salesianos a su llegada al Amazonas: Baré, Curripaco, Piapoco, Warequena y Baniva. Con seguridad, los grupos Mandawaca y Yavitero, aunque en fase de extinción, sobrevivirá ciertamente.


A esta población Arawaka hay que añadir la población del habla Yeral o Nhengatú, de la familia Tupí-Guaraní.(p.p.32-34)

La Familia lingüística Caribe. Según Iribertegui y Martín (1994), con respecto al stock lingüístico caribe hoy, como a la llegada de los primeros salesianos al Amazonas, esta familia está representada fundamentalmente por los Yekuanas o Mariquitares, pueblo que vive en las fuentes del Ventuari, Caura, Cunucunuma, Pádamo y Cuntinamo. Los Yabarana, también Caribes, se sitúan en Manapiare y los Joti al N.O. del Amazonas. 

Grupos lingüísticos Independientes. 

a. Puinabe: Este grupo independiente es a veces confundidos con el Guipuinabe. Según Gillij, vivían a la izquierda del Ventuari, pero él mismo se percató que no tenía nada que ver con los Guaipuinabes, al describir su lengua como un dialecto difícil, tal vez "semitamanaco". Habitaron también la zona Inírida y Guaviare. El Censo Indígena da un total de 491. 

Es interesante saber que para la época de la fundación de la Prefectura del Alto Orinoco, el Estado Amazonas contaba con un total de 40.165 habitantes, de los cuales 39.450 eran indígenas. (p.p.34-38)

b. Guahibo, Piaroa, Yanomami: Estos grupos indígenas se estudiarán más adelante.

Poblamiento del Estado Amazonas

Cuando se piensa en la población del Amazonas venezolano, se percibe inmediatamente la idea de una población preponderantemente indígena. Sin embargo, a partir de mediados del siglo XIX, con los trabajos de explotación cauchera, aparecieron personas de todo el territorio nacional y extranjeros que echaron bases a un mestizaje creciente y a la futura movilización de población criolla hacia la región.

Puerto Ayacucho en la actualidad, es un centro poblado con las características y problemas propios de los demás centros urbanos del país, donde sólo los rasgos fisonómicos de la población señalan una pequeña diferencia.

La caída de la dictadura de Pérez Jiménez en el 1958, y el establecimiento del sistema democrático de gobierno, sirvieron para dar comienzo a una nueva realidad en el Amazonas venezolano, la cual se ha apoyado en el desarrollo de la función pública y de la prestación de servicios. El gobierno nacional, la función pública, incluida en ella la gestión militar, fue factor estimulante para el desarrollo de otras actividades, especialmente las referidas a comercio y servicios, lo que a su vez atrajo numerosas personas hacia esta región.

El aprovechamiento del río como vía de transporte, condujo a una desigual repartición, la cual se halla ubicada preferentemente en el eje Oeste, de norte a sur, en donde encontramos los principales poblados: Puerto Ayacucho, San Fernando de Atabapo, Maroa y San Carlos de Río Negro, capitales de sus Departamentos.

Proceso Social

Organización Social


La organización social de una cultura viene dada por la sociedad


Para Valera (1986) 

La sociedad es un conjunto de individuos unidos por el reconocimiento de un fin común alrededor del cual y por el logro del cual, establecen nexos entre sí. Las cosas que los hombres tienen en común: creencias, valores, actividades, dependen del fin que se hayan trazado.(p.28)

No todas las relaciones entre los individuos constituyen una sociedad, para vivir en comunidad deben tener la común aceptación de un fin regulador y la comunidad de valores y creencias. 

Dewey, citado por Valera (1986) considera que el uso del término sociedad o el de comunidad se prestan a la mala interpretación según la cual existiría alguna cosa que correspondiera a dicha palabra; presunción que el autor citado considera injustificada, puesto que en realidad lo que existe, en lugar de una sociedad, es una multiplicidad de sociedad de diversos tipos mas o menos conexionadas entre sí. 

El autor sustenta una concepción atomista de las sociedad cuando expresa “sociedad es una palabra para muchas cosas”. Los hombres se asocian en toda clase de formas y para toda clase de fines. Un hombre está comprometido en multitud de grupos diversos, en los cuales sus asociados pueden ser muy diferentes. Parece con frecuencia como si no tuvieran nada en común, excepto que son modos de vida asociada.(p.p.30-38) Un ser cuyas actividades están asociadas con las de otros tiene un ambiente social. Lo que hace y lo que puede hacer depende de las expectativas, exigencias, aprobaciones y condenas de los demás. Un ser conexionado con otros no puede realizar sus propias actividades sin tener en cuenta las actividades de ellos.


El medio social ni implanta directamente ciertos deseos e ideas ni establece tampoco ciertos hábitos de acción puramente musculares, como cerrar los ojos o evitar un golpe “instintivamente”. El primer paso lo constituye establecer condiciones que estimulen ciertos modos visibles y tangibles de acción. Hacer al individuo un participe en la actividad asociada de modo que sienta su éxito y su fracaso como propios constituye la etapa complementaria. En otras palabras, sus creencias y sus ideas adoptarán una forma semejante a las de los demás del grupo. También adquirirá el mismo caudal de conocimientos, puesto que éste es un ingrediente de sus actividades habituales.


Toda educación procede por la participación del individuo en la conciencia social de la raza. Este proceso comienza inconscientemente casi desde el nacimiento, y está continuamente formado por las capacidades del individuo, saturando su conciencia, formando sus hábitos, educando sus ideas y despertando sus sentimientos y emociones. 

Mediante esta educación inconsciente el individuo llega gradualmente a participar en los recursos intelectuales y morales que la humanidad ha logrado acumular. Aquel se convierte así, en un heredero del capital formado por la civilización. La educación más formal y técnica del mundo no puede alejarse con seguridad de este proceso general. 


 El conocimiento de las condiciones sociales del estado actual de la civilización, es necesario para poder interpretar adecuadamente las capacidades del individuo. Con el advenimiento de la democracia y de las condiciones industriales modernas, es imposible predecir de un modo definitivo lo que será la civilización dentro de veinte años. Por tanto, es imposible preparar al individuo para una serie precisa de condiciones. Prepararle para la vida ulterior significa prepararle de suerte que tenga el pleno y rápido uso de todas sus capacidades; que su juicio pueda ser capaz de aprender las condiciones en las que ha de trabajar y  que sus fuerzas de ejecución sean preparadas para actuar económica y eficientemente.


En suma, el individuo que ha de ser educado es un individuo social y que la sociedad es una unión orgánica de individuos. Si se elimina del niño el factor social queda sólo con una abstracción; si se elimina de la sociedad el factor individual queda sólo con una masa inerte y muerte. La educación, por tanto, debe comenzar con un conocimiento psicológico de las capacidades, intereses y hábitos del niño. Ha de ser controlada en cada punto con referencia a las mismas consideraciones. Esos poderes, intereses y hábitos han de ser constantemente interpretados: debemos saber lo que significan. Han de ser traducidos a sus equivalentes sociales, a lo que son capaces en el sentido del servicio social.

Formación Social de los Pueblos Indígenas

La Familia Guahiba en el Estado Amazonas

Evolución. Otra familia independiente importante en Estado Amazonas es el Guahibo, que ancestralmente tenía su hábitat en las llanuras y sabanas del Casanare, Vichada y Guaviare. De ese gran tronco Guahibo se desprenden varios subgrupos como lo son los Chiricoas, Cuivas, Sicuani, etc. como lo recuerda Gumilla.


La característica esencial de esta nación indígena es el amor a la libertad e independencia "que con dificultad se les sujeta al suelo y se les habitúa a trabajos regulares".


Esta independencia innata resultó históricamente beneficiosa al pueblo Guahibo, ya que no sólo no decrecieron, sino que aumentaron en número a través del tiempo, signándoles con justicia el nombre de "maestros de la supervivencia".


Según comenta Eiguillor (1993) A comienzos de siglo se trasladan a la margen derecha del Orinoco, trabajaron en la explotación del caucho y hoy residen en el eje vial Puerto Ayacucho-Samariapo, en Manapiare y varios barrios de Puerto Ayacucho. 

El Censo Indígena de 1992 nos da un total de 5747 en todo el Estado Amazonas.


El Guahibo (cuya auto denominación es Jiwi), es uno de los pueblos indígenas más numerosos de la región fronteriza venezolana-colombiana. Su lengua no ha sido clasificada en ninguna de grandes familias lingüísticas de América del Sur, pero las múltiples afinidades lingüísticas y culturales que comparten con los Arahuacos han hecho que algunos analistas sugieran un origen común.


En todo caso, la literatura aporta evidencias sobre las estrechas interrelaciones que los Guahibos han mantenido por varios siglos con los grupos Arahuacos, muy particularmente con los Achaguas, hoy casi extinguidos.


Según Morey R. en 1970, citado por Eiguillor (1993) los informes de exploradores y misioneros de los siglos XVI a XVIII los Guahibos ocuparon la región comprendida entre el Río Guaviare al sur, el Apure al norte, el Orinoco al este y el Pie de Monte al oeste.


Sin embargo, por varios siglos el corazón de su territorio tribal, en donde el grueso de su población se encontraba, era la de los cursos medios y bajos del Meta y del Vichada y en ambas márgenes del Orinoco en el tramo comprendido entre esos dos ríos.


La explotación de productos forestales (en particular el caucho), la colonización ganadera y los disturbios políticos que se han sucedido en la región desde el siglo XVIII han forzado, directa o indirectamente, desplazamiento de los Guahibos quienes en el proceso han perdido buena parte de las áreas más productivas de su territorio y de las redes comerciales que los conectaban con los demás pueblos de los llanos y áreas vecinas. Algunos subgrupos Guahibos se desplazaron hacia el Noreste y Sureste, pero la mayoría lo hizo, y lo sigue haciendo, hacia el Este hasta la frontera selva / sabana y los territorios tribales de otros grupos (Piaroa, Panare, Puinave, Piapoco).


Existen comunidades Guahibas en el alto Guaviare; en las riveras y sabanas ínter fluviales del curso alto del Arauca, del Capanaparo, del Casanare y del Sinaruco y en el curso bajo del Meta. No obstante el grueso de la población está establecido en los bosques ribereños, sabanas ínter fluviales y centros poblados del curso medio y bajo de los afluentes de la margen izquierda del Orinoco entre el Meta y el Guaviare, en las islas y ambas márgenes del Orinoco entre sus confluencias con el Suapure y con el Guaviare. Además algunas comunidades han remontado el curso bajo del Ventuari hasta San Juan de Manapiare, estableciéndose en áreas de sabanas de esa zona. Esta podría haber sido una antigua ruta comercial perteneciente al sistema de intercambio comercial que existía entre los Guahibos y los grupos de la zona, en particular, los Piaroas.

Formación del núcleo familiar y parentesco. Según fuentes emanadas del Vicariato Apostólico de Puerto Ayacucho (1994) 

“Los matrimonios se dan entre primos cruzados, dentro del mismo grupo étnico; aunque existen matrimonios con otras etnias y de criollos con guahibas. Inclusive hay hombres que al no conseguir en las comunidades vecinas, van al Vichada o al Meta a buscar su esposa Guahiba. En general los matrimonios son estables”.(p.61)

En estas familias se da el matriarcado. El hombre es el que manda en el hogar, sin embargo muchas veces, sin que aparezca, es la mujer la que lleva la mano dura en el hogar con respecto a los hijos e inclusive con respecto a su marido.

Se ve en la familia un sentido de pertenencia; son familias acogedoras donde no hay huérfanos: un niño siempre es acogido por la tía, por la abuela... y no se ven niños sin padres.

Valores. Se identifican:

* El trabajo unido que ellos llaman "Unuma".

* El respeto a los mayores.

* El amor y respeto a los hijos.

* Hay participación de los niños en todas las actividades (ritos, fiestas... en todo...) y es una participación libre.

* Hay cooperación entre los miembros de la familia.

* Hay un compartir con los que no tienen: por ejemplo mujeres que no tienen su esposo, sin embargo tienen su hermano, o su hermana, y no les falta la comida aunque tengan muchos hijos.

* Hay diálogo y consejos entre ellos.

* Son acogedores y atentos con los visitantes que van de caserío a otro: allí el visitante está como en su propia casa, trabajando, comiendo, disfrutando de todo... con ese sentido de pertenencia a la familia Guahiba.

* La presencia del padre en el parto y después del parto, por medio de una especie de dieta que hace el padre y debe guardar un mes después de que la mujer pare y también la acompaña durante el parto.

* Es un valor de solidaridad la dieta de la familia por la persona que está enferma cuando el shamán la recomienda.

* La responsabilidad tanto del padre como de la madre en la educación de los niños.

* El valor del "consejo" de la mujer tanto a los hijos como al marido.

* La división del trabajo según el sexo.

Ritos y celebraciones. Entre ellos se encuentran:
· El rito de pasaje del adolescente.

· El rezo del agua y del pescado al niño y a la madre: al niño como a los 8 meses cuando empieza a comer, y a la madre después de haber tenido el hijo.

· El baile del guarapo: tiene gran sentido comunitario y ayuda para que se formen las parejas; es como un compartir entre comunidades.

· La dieta del papá por el niño recién nacido.

Educación. La educación de los hijos la lleva la misma familia: actúan muy bien los viejos, los hermanos mayores y también los padres.

El consejo de la mamá es muy importante; no existe el maltrato físico; la corrección se hace a través del consejo y se alude mucho a "el aura", a la vergüenza que debe tener la persona.

También asume la educación de los niños la misma comunidad a través del shamán, que lo hace en el rito de pasaje del adolescente y lo sigue haciendo de muchas maneras: a la persona que se le acerca, a los jóvenes que descubren que necesitan un consejo para regular un poco su vida, su comportamiento... y lo rezan, le hacen pinturas en la cara para que esto los ayude y les dan consejos.

Existe una marcada preocupación por la educación formal: a veces los padres hacen grandes sacrificios para que los niños puedan adquirir una educación mejor (estudiar en el liceo...).(p.p.61-62)

La Familia Yanomami en el Estado Amazonas


Evolución. El pueblo indígena más numeroso en el Estado Amazonas es el Yanomami, llamados también en épocas pretéritas: Guajaribos, Shirianas, Guaicas, etc. que habitaban tradicionalmente en las cabeceras de los ríos Orinoco, Orinoquito, Putaco, Ocamo, Inajá, Parima, etc.

Según Iribertegui (1994) a comienzos de siglo empezaron a expandirse en todas las direcciones hasta alcanzar las riberas del Orinoco. Su carácter expansivo, generoso y alegre dista mucho de la imagen peyorativa que nos dejaron los primeros exploradores y caucheros. Es la etnia con más bajo nivel de aculturación y una gran esperanza para el mundo indígena. (p.p.37-38)

El censo de 1992, emanado de la Oficina Central de Estadística e Informática (OCEI), da un total de 9.717 Yanomamis en el Estado Amazonas. En el Brasil, son un poco menos.

Los Yanomami pertenecen a la etnia Yanomama, que según investigaciones de antropólogos, citado por el Vicariato Apostólico de Puerto Ayacucho (1988) es la más antigua de América y la más numerosa del Amazonas, el territorio que ocupan se reparten en forma desigual entre el sur de Venezuela y el norte de Brasil, la población total se estima cercana a los 22.000 individuos. La población en Venezuela es de 12.082 individuos: 9.717 Yanomai y 2.365 Sanema. 


Actualmente los Yanomami se dividen en cuatro grupos lingüísticos inteligibles: los Yanomami, los Sanema (Sanima), Ninam (Yanam) y Yanoman. Salvo estos  últimos, los otros tres grupos están presentes en Venezuela; la lengua Yanomama y sus varios topolectos han sido incluidos unas veces en la familia lingüística Chibcha, otras en la familia Caribe no obstante, dado que los elementos de juicio son dispares, muchos científicos prefieren clasificarla como lengua independiente.


El Vicariato Apostólico de Puerto Ayacucho (1988) expresa que la historia de los Yanomami es mal conocida y por lo mismo difícil de trazar con cierto rigor 'científico'; pruebas hematológicas demuestran que genéticamente no están relacionados con ninguna otra etnia indígena del Amazonas por lo que este pueblo haya llegado a América del Sur antes que los demás grupos indígenas. Esto nos hace ver a los Yanomami en una posición única y excepcional, la que correspondería a los primeros habitantes del continente americano.


Hasta una fecha reciente, estos indígenas han permanecido confinados al aislamiento más completo los primeros contactos esporádicos se realizaron en las primeras décadas del siglo pasado pero sólo a partir de 1995, algunos de ellos han tenido un contacto continuo con algunos sectores de nuestra sociedad, especialmente misioneros y científicos.


Los lugares tradicionales de asentamiento han estado constituidos por las montañas y las cabeceras de los ríos y caños más importantes del sur de Venezuela y norte de Brasil, el lugar de mayor densidad demográfica anterior a la última expansión se localizaba en la Sierra Parima y sólo a principio de este siglo comenzaron a expandirse siguiendo los cursos de los grandes ríos como el Orinoco, Uraricoera, Negro y Branco. Actualmente la mayor parte de la concentración demográfica se sitúa aún del lado brasileño en la misma Sierra Parima y de lado venezolano en el espacio comprendido entre dicha Sierra y el Orinoco, especialmente en las cuencas de algunos de sus tributarios como el Ocamo, Pataco, Hénita, Manaviche y Mavaca.(p.p.118-119)


Por razones ecológicas, etnohistóricas y sociales, las ocupación geográfica de los Yanomami se presenta en un momento histórico dado, de manera heterogénea, encontrándose unas áreas de alta densidad demográfica, otras de baja densidad y aún otras áreas vacías no son áreas abandonadas o sobrantes, sino muy al contrario, forman parte integrante de la dinámica adaptativa de los Yanomami a las condiciones ecológicas tan especiales de la selva amazónica.


Cada comunidad o unida residencial, a pesar de las relaciones continuas que mantiene con sus vecinos, constituye un conjunto sociopolítico relativamente autónomo, una especie de "pueblo" formado por un gran techo circular de una sola vertiente o por varias casas familiares de dos vertientes dispuestas también en círculo. 


Al  sur  del  Orinoco,  las  comunidades  suelen  tener  entre  40 y 250

Habitantes y encontrarse a más de un día de marcha; al norte entre 20 y 150 personas y pueden encontrarse varias en un mismo día de camino. Es común que varias comunidades surgidas en un pasado reciente de una comunidad "madre" se encuentren especialmente cercanas y coordinen sus desplazamientos migratorios como medio de seguridad. La densidad demográfica se situaba en 0.34 habitantes por Km2; actualmente, a causa de las epidemias sufridas se sitúa en 0.25 habitantes por Km2. La unidad social elemental es la familia simple o nuclear, que se constituye en unidad de reproducción y producción. 

Formación del núcleo familiar y parentesco. El Vicariato Apostólico de Puerto Ayacucho (1994) refiere que la familia Yanomami es una familia extensa, no se reduce al grupo familiar padres-hijos. Dentro de la misma vivienda vive el suegro con sus yernos y los tíos, sobrinos, nietos.

El matrimonio se establece no tanto por enamoramiento sino por un contrato que hace el suegro con el yerno o con el padre del yerno si éste es joven. El contrato consiste en que el futuro esposo va a trabajar para el suegro por espacio de dos o tres años, al cabo de los cuales recibirá una de las hijas como su esposa. No importa si esta hija todavía no ha nacido o es niña o no tiene todavía la capacidad reproductiva. Lo importante es ese contrato. Una vez que la niña ha alcanzado la madurez física, pasa a vivir con su marido.

Por este motivo se ven matrimonios muy disparejos: un viejo con unas jovencitas. O se da el caso de una viuda que se casa con un jovencito. Sin embargo se dan también matrimonios entre jóvenes que tienen más o menos la misma edad. Pero esto a veces trae problemas porque la muchacha se puede enamorar de un jovencito y se escapa, se picurea como dicen ellos, lo cual es motivo de separaciones y peleas. Por ese contrato llamado xiojamou, el hombre está obligado a trabajar para el suegro, haciendo todo lo que le manden, no sólo el suegro sino también los hermanos de la muchacha. Normalmente le mandan hacer lo que a ello no les gusta: buscar agua, trabajar en el conuco, defender al suegro en caso de que haya una guerra... Se llega hasta el punto de que el esposo tiene que pelear con sus propios familiares si su grupo de origen se vuelve enemigo... O sea que entre suegro y yerno se establece una relación casi de padre a hijo.

El hombre es el que va a casa de la mujer (cuando se casan). Si un grupo tiene muchas mujeres crecerá bastante porque va a traer hombres al grupo. Si son muchos los hombres y pocas mujeres, el grupo se debilita porque los hombres se van a ir. No es que sea siempre así, pero sobre todo en la primera época el hombre va a trabajar con su suegro. Y algunas veces pasa toda su vida allí.(p.p.57-58)

Valores. Se pueden mencionar:

* La familia extensa es una protección para los niños en la eventualidad de que queden huérfanos porque quedan en el seno familiar y logran sobrevivir; por lo tanto no hay niños abandonados.

* Luego da fuerza y seguridad a la familia. Los Yanomami son guerreros y siempre están o en alianza o en conflicto con los grupos a su alrededor. Una familia extensa y numerosa de seguridad en caso de altercados o algún tipo de conflictos.

* Aumenta la mano de obra, al haber gran número de personas que trabajan el conuco, cazan, pescan... y no escasea la comida.

* También trae desventajas porque algunas veces, si el grupo llega a ser muy numeroso, se dividen por causa de las peleas y discordias que surgen. Los conflictos se originan por lo general a causa de las mujeres, porque, por ejemplo, los jóvenes se meten con las esposas de uno de los viejos. En esos casos se forman dos o tres grupos y, al no lograr mantener la unión, cada grupo va a vivir por su lado.

Ritos y celebridades. Entre ellos se encuetran:

* El yipimou: cuando la niña se hace mujer y está en su ciclo, la madre hace una casita en la que la niña permanece recluida por espacio de 7 u 8 días y tiene que cumplir con unos ritos; luego cuando sale de allí, la visten, la pintan y hacen una fiesta muy bonita.

* Todos los ritos que giran alrededor de la muerte, los funerales (reahumou): toman las cenizas de sus difuntos, invitan a todos los familiares, lloran, bailan...

* Los ritos de purificación: cuando nace un niño o cuando muere alguna persona, por lo general van al río y lavan las flechas, se bañan en la mañanita, comienzan a gritar... El sentido es que se ha roto el equilibrio de la naturaleza y hay que establecerlo, lo cual se hace a través de ese baño.

* El wayamou: cuando un grupo visita a otro grupo, se establece una alianza a través de un diálogo (los Yanomami son muy propensos al diálogo) pero ese diálogo lo hacen ritual, por medio de ceremonias.

* El hekuramou: es la curación; cuando alguien está enfermo llaman a los shamanes que tratan de alejar a los espíritus porque toda enfermedad es causada por un espíritu; por lo tanto el especialista (el shamán) tiene que llamar al espíritu capaz de sacar a ese otro espíritu que produce la enfermedad.

Los que cuidan que la cultura (ritos, tradiciones, etc.) se trasmita fielmente, son los ancianos, los cuales intervienen para corregir cuando sea necesario. Particularmente en la iniciación de los shamanes siempre hay quien corrige y enseña.

Educación. Los niños aprenden de sus padres todo aquello que es necesario para valerse por sí mismos en la selva, por ejemplo, hacer fuego, elaborar las flechas, cazar, pescar... y lo aprenden por imitación. Es frecuente ver en los shabonos a los niños que imitan a sus padres: la niña que está rayando yuca o haciendo su fogoncito, el niño que da vueltas cazando lagartijas con su flechita etc.

También existe la escuela: los papás quieren que el niño aprenda y vaya a la escuela.

La Familia Yë’kuana en el Estado Amazonas


Aunque este grupo se autodenomina Yë'kwana (gente de curiara) es conocido igualmente como Makiritare (hombres de río) por los arahuacos del Río Negro; ambas denominaciones hacen referencia a la gran destreza manifestada en la navegación en curiara, que los Yë'kwana han desarrollado en su territorio, cruzado por los ríos importantes como el Pádamo, Cuntinamo, Ventuari, Paragua, Caura y Erebato, redes fluviales del Estado Bolívar y Estado Amazonas, ocupando un área de alrededor de 30.000 Km2, en altitudes que van desde los 0 hasta los 2.000 m.s.n.m. 

Evolución. Varias fuentes, citadas por el Vicariato apostólico de Puerto Ayacucho (1988) fijan el encuentro de los Yë’kuana con los españoles hacia mediados del siglo XVIII (1750) y ubican el territorio Yë’kuana vagamente en "el Alto Orinoco" la tradición oral Yë’kuana señala a kamasoiña, región cabecera del alto Cuntinamo como el corazón de su territorio se reconoce como moradores auténticos de la región cabecera e ínter fluvial desde donde fueron desplazándose a medida que una serie de fuerzas extralocales, como la expansión de los Sanemá, subgrupo de los Yanomami, las incursiones de los caucheros y las actividades de los grupos religiosos, ejercieron presión sobre ellos. 

Los Yë’kuana son herederos de una cultura creada dentro del contexto de selva tropical húmeda, la cual, está adaptada al ambiente, en la cual la subsistencia se fundamenta en la agricultura migratoria y se refuerza con  la  caza,  la  pesca  y  la  recolección;  funciona  para  pequeños grupos

de poblaciones; pauta la igualdad social y de descentralización política.


Los Yë’kuana nunca han vivido en grandes concentraciones sino que lo han hecho estratégicamente dispersos  para poder aprovechar más eficientemente los recursos que en la selva tropical se encuentra dispersos; cada comunidad controla un territorio, parte del cual aprovecha para extraer recursos mientras que en el resto mantienen zonas reservadas, lo que permite la regeneración de los suelos y de la biota. La disposición espacial en comunidades tradicionales incluye dos opciones: la casa comunal o churuata dividida  en departamentos que alojan a las familias extendidas y las casas individuales, de planta rectangular, las cuales mantienen la disposición circular del pueblo. Las familias extendidas (que incorporan a miembros de tres generaciones, entre ellos a los esposos de las hijas casadas), forman en el plano económico una unidad de producción y consumo; en el plano político constituyen una fracción que en el Círculo de Ancianos es representada por el jefe de la familia y son socialmente hablando, unidades exogamias; un pueblo Yë’kuana, políticamente maduro, tiene de dos a cuatro de estas unidades o familias extendidas.


Los jefes de familias extendidas en reunión específicamente convocada por el jefe de la comunidad, forman lo que han llamado el Círculo de Ancianos un miembro del Círculo, generalmente el más anciano y fundador del pueblo, es el jefe... el Círculo de Ancianos se reúne para discutir y tomar decisiones que afectan la movilización de la fuerza de trabajo para las actividades comunitarias... cada jefe de familia extendida vela celosamente para que el poder que reposa en esa unidad no sea expropiado por el pequeño círculo de individuos compuesto por los jefes de las familias extendidas de la comunidad y el Círculo de Ancianos son los dirigentes en el plano secular, mientras que en el plano espiritual e histórico tenemos a: el jowai, shamán o curandero, de los cuales puede haber varios en la comunidad; los especialistas en ritos, los sabios e historiadores (achuri

y aremi-edamo).

Formación del núcleo familiar y parentesco. El matrimonio se hace entre primos cruzados preferentemente para evitar problemas de enfermedades y de degeneración. Se tiene especial atención también en evitar la promiscuidad. El matrimonio es libre a pesar de que la niña ya está escogida desde cuando nace; pero tanto el muchacho que la escogió como la muchacha es libre antes de casarse de decidir si quieren vivir juntos. Y en esto el hombre tiene preferencia porque es el primero que decide si quiere o no.

El hombre también tiene el privilegio de la poligamia, es decir que de acuerdo a las actividades que haya realizado, a los valores que haya demostrado y a su capacidad para el trabajo, tiene derecho de escoger varias mujeres. En ningún caso la mujer tiene derecho de escoger varios hombres.

Valores. Se pueden destacar:

· La unidad, la corresponsabilidad, el apoyo familiar en todo sentido, el compartir, el respeto, el trabajo comunitario.

· En cuanto al compartir, se comparte sobre todo la comida.

· El respeto es hacia los hombres mayores. 

Ritos y celebraciones. Los que tienen relación directa con la familia son: el casamiento, el nacimiento, el rito de pasaje (en la pubertad) tanto para la hembra como para el varón. Estos ritos ya casi no se hacen en algunas zonas, la mayoría de los jóvenes ni siquiera los conocen; algunos tienden hasta a burlarse de esas cosas, en parte por la influencia de los criollos. También hay ritos asociados a las enfermedades y a la muerte.
Los no relacionados directamente con la familia son: el de la tierra (la tierra representa la madre y por lo tanto es imagen de mujer), el del conuco (la tala, la quema, la siembra, la cosecha). Todo eso lo reflejan en la vida de la persona cuando debe dejar la infancia y pasar a una vida de madurez.

El rito de los palos de la churuata que hace referencia (por ser el que sostiene, el que mantiene) al hombre.

Educación. La educación es presidida por un espíritu que protege al niño desde su nacimiento. Se trata de un ser espiritual, paragonable, quizás, a nuestro ángel de la guarda. Por eso si el niño hace algo malo o se equivoca, no se le puede regañar porque el espíritu se pondría bravo y podría atacar a otra persona o lo que a ellos más les preocupa, al mismo niño, el cual podría volverse loco.

Al niño se le aconseja. Este consejo preferiblemente lo da el tío materno. No importa cuantas veces el niño cometa la falta: siempre se le aconseja pero no se le castiga ni se le regaña. En caso de que el muchacho llegue a grande y siga cometiendo la misma falta, las misma comunidad lo va rechazando; entonces al sentirse solo porque no lo toman en cuenta, el mismo decide irse. Pero en ningún momento hay castigos para él.

Se dan consejos generales en el rito de pasaje, que se realiza generalmente hacia los 12 o 13 años. Los azotes que se le dan a la niña en ese momento no tienen nada que ver con su comportamiento, pues son la manera ancestral que tiene el anciano de aconsejar. Una vez que la muchacha se desarrolla, ya está preparada para casarse. En ese momento se realiza el rito de pasaje: le cortan el cabello como señal de que tiene que dejar la niñez y empezar a comportarse como una mujer y se le aconseja y se le azota. Por cada golpe que le van dando, cada uno de los ancianos le va diciendo un consejo: que tiene que ser trabajadora, respetar a su marido, cocinar, compartir la comida, ser responsable, ser fiel a su marido, etc. El significado de los golpes es hacerla fuerte: ella debe aprender todas esas cosas a la fuerza y aceptarlas. Ella no debe quejarse, ni reclamar, ni hacer ningún gesto de dolor, porque eso significaría que ella no está de acuerdo y no va a cumplir; lo que indicaría que va a ser mala mujer.

Aprenden por observación directa: la niña al lado de la madre y el niño al lado del padre; ven lo que hace el papá o la mamá y tratan de hacer lo mismo.

La Familia Piaroa en el Estado Amazonas

Evolución.  Iribertegui y Martín (1994) manifestaron que los cronistas y misioneros colocan al Piaroa como una lengua muy parecida o como un dialecto del Sáliva. Su hábitat para el tiempo del contacto se situaba a partir del Cataniapo y en el río Auvana, aunque grupos Sálivas se encontraban también en Barraguán, Atures y Carichana.

Para ese tiempo sumaban un total de 4000 personas. El Censo Indígena de 1992 da un total de 5600 en todo el Estado Amazonas. Actualmente, algunos grupos Piaroa dejaron su hábitat del Autana-Sipapo-Cuao para trasladarse a zonas del Orinoco y cercanías de Puerto Ayacucho. (p.p.36-27)


Entre otras, existen comunidades asentadas en el río Parhuaza, caño Cataniapo, caño Cuao, caño Autana, río Sipapo, caño Guayapo, caño Paria Chiquito, caño Samariapo, caño Parhueña, caño Marieta, caño Grulla, caño Mosquito, caño Piedra, caño Camani, caño Parucito, caño Mure, caño Piojo. Hay también comunidades Uhuothj'a en la margen derecha del río Ventuari, desde caserío Morocoto hasta la cuenca del río Manapiare; en la margen derecha del río Chivapare y en el río Orinoco desde el caño Piojo hasta San José de Puruname. Por el lado colombiano hay Uhuothoj'a en el río Mataveni, río Vichada, río Guaviare y  caño  Zama.   El  Uhuothoj'a  no  tiene frontera, su ley es habitar la selva y la selva es su vida.

Formación del núcleo familiar y parentesco. Según lo refiere el Vicariato Apostólico de Puerto Ayacucho (1994) se va perdiendo la costumbre ancestral del contrato para realizar la unión; en cambio se va difundiendo el "picureo": es decir; el muchacho y la muchacha que se gustan, se escapan. Una vez que se dice que se fueron juntos, los papás del uno y de la otra hacen el contrato o si ya existía un contrato, las dos familias tratan de ponerse de acuerdo y hacer uno nuevo. Una vez que se han unido, hay mucha estabilidad en el matrimonio.

El esposo se presenta, dentro de ese contexto familiar, como el jefe y el responsable; el varón es el que da la cara y el que lleva adelante todo o casi todo. Cuando un muchacho tiene un problema está el papá, o está el hermano o el tío, que va responder por él, mientras que en otros grupos a lo mejor es la mamá. La característica dentro de esa constitución familiar es que el hombre es el que da la cara y se preocupa.(p.p.62-63)

Valores. Se resaltan:

· La estabilidad familiar. 

· Es muy dedicado al trabajo 

· El padres es responsable cuando tiene que dar la cara por algo: por la comunidad, por la familia, por la esposa o por quien sea; si su niño se enferma, él va con su niño enfermo y su esposa y está siempre presente.

· Hay un cierto sentido de gratitud (o generosidad) que se nota más fuertemente que en otros. 

Ritos y celebraciones. El Piaroa es sumamente reservado en sus cosas; también en los ritos hay mucha reserva... tanta es la reserva en lo que es su cultura que ni siquiera los jóvenes llegan a conocer todos los ritos. Y si a este se añade el hecho de ese disminuye cada vez más el número de veces que el rito del Wärime se realiza dentro de las comunidades, se hace todavía más difícil la situación.

Los viejos son los que están logrando mantener un poco lo ritual. Muchas cosas se están conservando no porque los jóvenes se interesen, sino porque los viejos están atentos para que se vayan realizando determinados ritos. Por ejemplo, ya casi no se oye hablar del rito del paso de la niñez a la pubertad entre los Piaroa (con la prueba de las hormigas, de las avispas, etc).

Se conservan unos ritos en la comunidades más alejadas de Puerto Ayacucho, sobre todo el rito del entierro: entierran e lugar apartado, alto, donde nadie se tiene que meter: el cementerio es el lugar más sagrado de la comunidad Piaroa.

Educación. En los caseríos se conserva la educación tradicional, pero mezclada con la educación que da la escuela; la escuela existe en casi todos los caseríos Piaroas, por lo menos hasta tercer grado. Pero se puede decir que todavía en ciertos grupos los niños aprenden por imitación, rezando en forma de juego lo que hace el adulto.

La motivación para la educación escolar de los hijos es que si aprenden, el día de mañana no tendrán que trabajar tanto como el papá. Esa es la motivación más fuerte que ellos tienen. En cierta forma es lo que han aprendido del criollo que mientras alguien más sabe, a lo mejor trabaja menos y gana más.

El Piaroa demuestra mucho interés por aprender y no sólo para la escuela; por ejemplo con los talleres de derechos humanos se ha notado el interés que ponen (hombre y mujeres) para comunicarse, para reunirse, para llamarse unos a otros.

La familia Indígena en proceso de transculturación


Son las familias indígenas pertenecientes a diferentes étnias, las cuales se encuentran en proceso de transculturación, pues se encuentran dentro o cerca de los centros poblados de la cultura occidental: Puerto Ayacucho, Atabapo, Manapiare, Maroa, San Carlos.

Formación del núcleo familiar y parentesco. La familia en general gira alrededor de la abuela: abuela, madre, hijos. Los matrimonios legales son escasos. En la parroquia catedral, en todo el año 93 hubo 24 matrimonios y 5 sacarificaciones de hogar; en la prefectura, se dieron 207 matrimonios y 1800 cartas de concubinato; además hay parejas que no tienen declaración de acta de concubinato. La unión es consensual libre en un 60 o 70% y es notoria su transitoriedad: se rompen fácilmente estas relaciones matrimoniales. Existen matrimonios de cierta estabilidad pero son pocos. En general, la mujer quiere tener hijos y el hombre seguir libre. A veces la primera unión es motivada por el sexo o por la novedad.

En los caseríos esa común ver la familia unida: comer padres, hijos, hijos de los hijos, etc. pero ahora la situación ha cambiado; hay muchísimas madres solteras cuyos hijos son producto del paso de militares por esa zona. Esta familia por lo tanto está en peligro, también porque ya no se dedica a sus oficios tradicionales, sino que quieren trabajar con el gobierno. Por ejemplo, ha sido contraproducente la entrada en vigencia de los hogares de la Fundación del Niño, sobre todo en Maroa, porque los niños permanecen fuera de sus hogares durante casi todo el día y no aprenden sus oficios tradicionales. Sin embargo, cuando el matrimonio es entre indígenas, la primera unión es estable; no hay divorcio.

En la mayoría de las familias falta el padre; son muy numerosas las madres solteras debido a que se producen uniones prematuras (entre los 12 y los 13 años) o tempranas.

Falta mucha orientación sexual en las familias y la de la escuela es insuficiente. Por eso la primera unión es inestable; también la segunda unión; se nota un poco más de estabilidad en la tercera unión tanto de hombres como de mujeres.

El tipo familia es matriarcal, matrilocal y matrilineal, es decir, todo gira alrededor de la madre, entonces el establecimiento del hogar es en la casa de la madre. Son familias en su mayoría extensivas, no nucleares, con la presencia, muy frecuentemente, del hermanastro y del padrasto, que crea serias dificultades en el hogar. No existe en cambio el "hijastro": todos son hijos; a lo más se les llama "hijos de crianza".

En Atabapo es muy marcado lo de madres solteras. Y se da el caso de que la muchacha se vuelve a casar y deja el hijo con la abuela o la mamá; y se viene cierto tiempo a Puerto Ayacucho, deja el marido, regresa con otro muchacho, se lo deja y vuelve a venir y a la tercera ya va buscan formar un hogar.

Valores. Se destacan:

* La costumbre de compartir, sobre todo en los barrios.

* El trabajo.

* La responsabilidad y la lealtad al hogar por parte sobre todo de la mujer.

* La religiosidad.

* La solidaridad, amistad y ayuda mutua.

* La acogida y hospitalidad.

* La adopción de hijos dejados por otras familias.

* La serenidad y la alegría.

* La capacidad de aguante.

* El respeto y la escucha del anciano.

Ritos y celebraciones.  Entre los criollos los ritos son escaso: velorios, echar el agua, fiestas de unión pero sin ritos, las fiestas patronales. Luego, lo que hace la misión: la coronación de la Virgen, la visita a los hogares, las procesiones, los rosarios, los sacramentos, etc. La celebración del día de la madre es muy solemne. Se celebran cumpleaños y la llegada y despedida de familiares. Y se trasladan al pueblo algunas costumbres o supersticiones de otros lugares.

Educación. La acción educativa de los niños recae casi exclusivamente sobre la madre generalmente la delega en la escuela se hace insuficiente y, por tanto, termina formándolos la calle. Se acostumbran encuentros familiares pero hay pocos diálogos formativos y correctivos; hay mucha permisividad, no se forman patrones de conducta en estos pueblos. Falta a los padres tiempo para dedicarles a sus hijos y además no tienen la preparación suficiente. Al no tener acompañamiento por parte de la familia, el joven se siente solo, vive en la calle; y los papás no saben lo que hacen los hijos. En general, estos pueblos están pasando de una cultura a otra nueva, por lo cual la labor educativa es de capital importancia.

La Educación de la Sociedad


Etimológicamente, Educación significa ‘un proceso de dirigir o encauzar’; si se analiza el significado de proceso, la educación es entendida como una actividad formadora, estructuradora, moldeadora de un conjunto de individuos unidos por la común aceptación de un fin único regulador, tal como objetivos, creencias, aspiraciones, actividades, valores y nexos, conformando así, la sociedad.


Arrien (1986) expresó que “La educación tiene directa relación con la ideología, la estructura social, la formación de fuerza laboral y los valores culturales de un pueblo”.(p.42) 


El autor refiere que este proceso es un fenómeno muy rico y complejo, un hecho de múltiples variables, un conjunto de elementos con dinámica integral y particular muy propias, sometido a leyes y generador de leyes, condicionado y creador de condiciones, no es sólo efecto, es una combinación de causas–efectos.


Por eso no deja de ser significativo el que se hable de la educación como proceso, largo y acumulativo cuando se refiere a individuos, cohortes, generaciones, profundo e integrador cuando se refiere a la sociedad como un todo articulado.


En este conjunto de procesos que es la educación, existe un proceso más global, más complejo, más rico, más fuerte, más incontrolable. Es el proceso social; de ahí que a la educación se le esté considerando, tratando y planificando como un proceso social, la educación para los procesos sociales, la educación en los procesos sociales.(p.p.42-43)

La tarea y desafío de insertarse en los procesos sociales proporciona a la planificación educativa una nueva concepción y una nueva dimensión. 

Para Arrien (1986) los procesos sociales son extremadamente complejos y propicios. Es más fácil analizarlos fenómeno lógicamente que desde una concepción y teoría social que los atrape y reduzca en su relativo poder de autonomía. La ciencia social y política ha analizado génesis, comportamientos, tendencias e incluso leyes de los procesos sociales y se han derivado de ellos algunas teorías sociales, bien elaboradas respecto al pasado pero aceptando un margen para lo impredecible, de cara al futuro.

 
Los procesos sociales no tienen porque estar determinados de antemano, no siguen orientaciones fatales aunque éstas estén fundamentadas en la historia. Si tienen tendencias y estas tendencias muchas veces se cumplen. A veces los procesos sociales imponen sus leyes o se imponen en determinados momentos históricos algunos elementos que lo integran, dando origen a las fuerzas prevalecientes de los procesos sociales.(pp.44-45)

Todo  modelo  educativo  responde  a una concepción sobre el  deber

ser del hombre, y las aspiraciones y expectativas de la sociedad a la cual pertenecen.


Las demandas de la sociedad venezolana fueron formalizadas como deberes y derechos fundamentales de los ciudadanos en la Constitución Nacional promulgada en el año 1961, estableciendo a la educación como un derecho social.


La Constitución, además establece los principios rectores de la educación venezolana que nos rigen.


El Estado venezolano, por obligación allí establecida debe crear y sostener escuelas, instituciones y servicios suficientemente dotados para asegurar el acceso a la educación y a la cultura sin más limitaciones que las derivadas de la vocación y la aptitud. En otras palabras, el Estado es responsable y garante del acceso a la educación para aquellos con capacidades y deseos de estudiar.


La Carta Magna ha establecido, tanto en 1961 como en 1999, que la educación debe proponerse como fines el pleno desarrollo de la personalidad, la formación de ciudadanos aptos para la vida y para el ejercicio de la democracia, el fomento de la cultura y el desarrollo del espíritu de solidaridad humana.

La Constitución reconoce el tradicional principio de gratuidad de la educación que se imparte en los institutos oficiales, con posibles excepciones para la educación superior y especial.

Deficiencias de la Educación en Venezuela


La Comisión Presidencial para el estudio del Proyecto Educativo Nacional COPRE (1986) la educación en Venezuela es excesivamente escolar en todos sus niveles y modalidades. Hay confusión entre el concepto de educación en su sentido lato y la educación sistemática y formal.


Dado que la acción educativa en Venezuela ha sido fundamentalmente escolar, se ha orientado, preferentemente, hacia el suministro de información en detrimento de la función formativa de la escuela en lo referente al desarrollo de la personalidad, el mejoramiento de la capacidad para la búsqueda del conocimiento, el ejercicio del pensamiento reflexivo, la actitud critica, la conciencia ética y la formación de hábitos de estudio adecuados. Tradicionalmente los planes de estudio han estado recargados de materias y estas a su vez saturada de temas. La rutina escolar obliga al alumno a una excesiva atención pasiva durante el horario de clases, privándolo del tiempo necesario para consultar textos, para pensar, discutir, observar, criticar, crear, experimentar y contemplar. La motivación para el logro y la excelencia como objetivos sustantivos de la educación, han sido los ausentes más consecuentes de la acción educativa en Venezuela. La educación tampoco ha fomentado el amor y el respeto al trabajo, indistintamente de su naturaleza, complejidad o simplicidad. El niño, por tal hecho, no aprende a reconocer el valor del esfuerzo ya que no se promueve su interés.


La idea predominante en los contenidos curriculares a todos los niveles es la de que al individuo debe enseñarle todo en el medio escolar, lo cual niega la importancia educativa de los diferentes medios donde se mueve el individuo.


Hay una tendencia muy marcada al descuido de las áreas afectivas, psico-motoras y psico-sociales.


El exagerado sesgo hacia el aspecto cognoscitivo de los planes de estudio conduce a una rigidez excesiva de los diseños curriculares que impide el desarrollo de habilidades para conocerse a sí mismo, relacionarse con los demás, enfrentar la vida, manejar los cambios y por tal razón, adaptarse a nuevas situaciones.

La  educación  ha  descuidado la atención a los valores sustantivo de

la nacionalidad, tales como los conceptos de democracia, soberanía nacional, solidaridad, coexistencia pacífica, deberes y derechos ciudadanos y desarrollo moral. La identificación de los valores relativos a la nacionalidad está limitada a prácticas formales que no expresan la esencia cultural e histórica del país. El trabajo escolar está centrado en un régimen autoritario que impide el desarrollo y entrenamiento en las prácticas democráticas y participativas. La prédica de tales valores no ha superado el planteamiento teórico, ya que la práctica escolar descuida la formación de las actitudes correspondientes.


La educación no atiende suficientemente las características culturales y ambientales del país. También soslaya los temas fundamentales del mundo contemporáneo como la filosofía, la religión el arte y la técnica, entre otros. (p.p.29-31)


El descuido y la falta de interés por la enseñanza de ciertos saberes fundamentales en todos los niveles se han acentuado. Entre ellos cabe destacar la inadecuada enseñanza de la lengua nacional, lo que conduce a una pobreza de la expresión oral y escrita. 

No se fomentan hábitos de lectura, no se cuida de enriquecer el vocabulario ni de exigir y enseñar una facilidad de expresión adecuada. Un vocabulario pobre limita las posibilidades reales de aprendizaje. Con razón se ha dicho que “el tamaño del mundo para cada hombre, es el de su vocabulario”. 

La mayoría de los estudiantes en todos los niveles no usa con propiedad los estilos formales de la lengua y por ello, no es capaz de expresar con claridad sus ideas comete graves errores ortográficos y presenta graves deficiencias en la redacción. 

Pero la situación es aún más grave, ya que muchos docentes tampoco dominan los estilos de la lengua ni las técnicas para su adecuada enseñanza. 

Los Fines Educativos


Los fines más dominantes en la educación venezolana durante el último cuarto de siglo han sido los de extender, al mayor nivel y con la mayor igualdad, la educación a todos para obtener los mismos grados de preparación y los mismos beneficios en los diversos niveles del sistema educativo formal. 

Los tres supuestos básicos, según la COPRE (1986), sustento de esos fines son: 

· que todos los planteles son iguales y tienen la posibilidad y medios para impartir un mismo y solo tipo de enseñanza;  

· que todos los docentes tienen la preparación y capacidad necesaria para impartir una enseñanza que exige del maestro elevadas capacidades de inteligencia, creatividad y discernimiento; y 

· que todos los educando tienen las mismas características para participar en un sistema único que no toma en cuenta sus diferencias personales. (p.32)

Suponer que todos los alumnos tienen las mismas aptitudes y pueden dar el mismo rendimiento es rendimiento es renunciar a dar a cada uno de ellos la educación que les conviene. Un sistema educativo que pretende ser igual para todos termina por producir desigualdades mucho más dolorosas que se traducen en el fracaso de una gran cantidad de cursantes. Los esfuerzos realizados en las tareas de aprestamiento, los programas de recuperación y el tratamiento de las dificultades de aprendizaje para los que participan como alumnos en el sistema educativo ordinario, no han podido evitar este hecho.


La excesiva uniformidad del sistema educativo ha conducido al diseño de programas que desconocen la pluralidad local, regional, cultural y étnica, aún cuando en la intención se pretende lograr lo contrario.


Las desigualdades en nuestra educación se reflejan en la creciente diferencia entre instituciones bien dotadas, frecuentadas mayoritariamente por niños y jóvenes provenientes de un medio familiar estimulante, de cierta cultura y con recursos relativamente abundantes, e instituciones con marcadas insuficiencias académicas, frecuentadas por un alumnado que en su mayoría tiene graves carencias socio-culturales.


Estas diferencias producen desigualdades reales de acceso y permanencia en la educación y efectos sobre la prosecución escolar a todos lo niveles, vinculados más con factores de orden socio - económico que con factores aptitudinales y capacidades individuales.


La atención en algunas zonas urbanas es privilegiada, mientras una gran proporción de la geografía venezolana está fuera de una atención educacional adecuada.


La desigualdad de acceso también está presente en la insuficiencia del servicio educativo con relación al volumen de la población que la demanda.


A pesar de los esfuerzos realizados en la extensión del servicio educativo, persisten problemas de cobertura. En efecto, la OCEI (1992) refiere que de acuerdo al último Censo Nacional  el analfabetismo de la población entre 15 y 24 años alcanza el 12 por ciento. En el Estado Trujillo esta cifra rebasa el 27 por ciento. La cifra real del analfabetismo en el país sobrepasa el 1.200.000 de personas mayores de quince años. Y es mayor si nos atenemos a las recomendaciones de organismos internacionales que parten de la edad de los diez años.


Los programas de compensación socio - cultural no han cumplido con su propósito. Estos programas han tenido un sentido de reparto indiscriminado de becas y ayudas económicas aún insuficientes, y una asistencia alimenticia inadecuada.


El   esfuerzo   pedagógico   resulta   insuficiente  sin   una   adecuada

compensación socio - cultural para la población vulnerable que lo requiere, sin la cual, aquella no puede lograr la preparación para una vida útil y mejor. No puede pretenderse, igualdad social y económica.

Pertinencia de la Educación Venezolana


Desde la perspectiva histórica, la educación venezolana puede ser considerada, en un conjunto, como una de las grandes realizaciones de la sociedad en los períodos democráticos. Esa educación ha contribuido a mejorar la calidad de la vida.


Sin embargo, en importantes aspectos la educación ha respondido insuficientemente a las necesidades y demandas económicas y sociales tanto individuales como locales, regionales y nacionales.


Para la COPRE (1986) la adopción de políticas de industrialización basadas en la sustitución de importaciones tuvo un doble impacto sobre la educación del país. Por una parte, al promover el crecimiento del producto interno se abrió una serie de oportunidades para que la educación sirviera de vehículo de movilidad social porque se expandió y diversificó el empleo. Por otra parte, a medida que se avanzó en el proceso sustitutivo de importaciones, los requerimientos tecnológicos se hicieron más complejos, con lo cual se incentivó la demanda de mano de obra calificada y con formación profesional. Esta demanda fue interpretada como acreditación académica y no como la acumulación de conocimientos específicos de aplicación inmediata. De allí que se produjera el fenómeno de la sobrevaloración de los grados para el desempeño de oficios que pueden realizar personas con menor calificación académica. Esto produjo fuertes presiones sociales para ingresar a la educación superior.(p.p.34-36)


En la actualidad, por el contrario, el estancamiento económico ha provocado una fuerte contracción del empleo. El Estado venezolano se ha visto en la necesidad de adoptar nuevas políticas de desarrollo que tomen en cuenta, como elemento central, la articulación de la economía venezolana con la economía mundial.


La nueva estrategia deberá procurar la competitividad de los productos venezolanos en el mercado internacional. Esto plantea una transformación tecnológica y una nueva demanda de conocimientos y destrezas que tendrán su impacto sobre el sistema educativo. Compete por lo tanto al Estado venezolano formular las demandas pertinentes al sistema educativo.


En consecuencia, no se puede seguir pretendiendo que la educación responda a una situación socio - económica que aún no se ha configurado plenamente, ya que el sistema político no ha formalizado todavía las nuevas demandas educativas.

La ineficiencia social de la educación venezolana, se manifiesta en la pérdida del papel de la educación, en el incremento de la calidad de vida de las grandes mayorías, y en su escasa adecuación a las expectativas actuales de la sociedad venezolana. El modelo prevaleciente de desarrollo económico se ha agotado, y no ha sido reemplazado expresamente por otro.


Hernández, Hernández y Aguilera (1992)expresan que  usualmente se afirma que Venezuela necesita, prioritariamente, formar técnicos medios, obreros y artesanos calificados para incorporar a la mayoría de la población a las actividades del desarrollo y proporcionar al mismo tiempo, a cada ser humano un destino útil. Esto se ha cumplido muy parcialmente. Algunos institutos de enseñanza tecnológica han sido fundados y se ha hecho un valioso esfuerzo a través del Instituto Nacional de Cooperación Educativa (INCE), pero es evidente que todo esto está lejos de satisfacer las necesidades del país, en cuanto al equipo humano indispensable para su crecimiento.


Las estadísticas oficiales correspondiente al año escolar 1994-1995 emanadas del Ministerio de Educación (1996), reflejan que de 253.208 alumnos inscritos en la educación media, 199.932 siguen cursos de Ciencias y Humanidades y 52.803 están inscritos en educación técnica. Ordinariamente se opina que esta distribución de la matrícula es indeseable.


Por otra parte, se han extralimitado las demandas formuladas a la educación cuando se le ve como medio para la compensación de las desigualdades sociales, desnaturalizando su función.


La concepción tradicional de la educación es inadecuada, tanto para satisfacer las necesidades de la sociedad como para lograr el perfeccionamiento del ser humano, que es su objetivo fundamental.


El alumno percibe a la escuela como un ente no pertinente, que no le proporciona saberes socialmente útiles para comprender, actuar y cambiar la realidad. Por ello, el alumno carece de un interés real en la educación.


El rendimiento de la educación ha sido insatisfactorio. Las altas tasas de repitientes, la baja capacidad de retención, la deficiente preparación de los egresados, son clásicos indicadores del bajo rendimiento. Pese a que esta situación tiende a mejorar, la mayoría de los alumnos, a todos los niveles, abandona los estudios sin ninguna preparación para mejorar efectivamente sus conocimientos, ni para incorporarse de una manera útil a la vida social y económica.


La carencia de servicios de asistencia y bienestar estudiantil, así como la deficiente administración de los existentes, han afectado el rendimiento de alumnos de ciertos sectores sociales.


No ha habido una orientación integral del educando, sólo orientación vocacional para atender únicamente las expectativas sociales en términos de aptitudes y no de oportunidades en el mercado de trabajo. Esta orientación, además, no se realiza a lo largo del proceso educativo, no tiene cobertura nacional; es tardía por cuanto se limita al nivel medio y superiores. Esto también afecta negativamente el rendimiento estudiantil y la efectividad de las selecciones educativas.

La  idea  de  excelencia,  debe ser entendida no como una manera de escoger y favorecer exclusivamente a los dotados, sino como el propósito tan importante y válido de dar a cada cursante la noción de que existe una posibilidad real de ser excelente en su nivel y en su ocupación y que para ello debe esforzarse, para no contentarse con lo fácil sino empeñarse en señalarse metas exigentes que lo conviertan en un hombre  más apto y socialmente realizado.


En otras palabras, la educación no puede ni debe reservarse sólo para los mejores dotados, ni tampoco puede pretender educar a todos de igual manera. La escuela para ser efectivamente igualitaria debe ser compensadora y descubridora de vocaciones y aptitudes que debe contribuir a desarrollar. El proceso educativo debe proporcionar atención especial a aquellos que lo requieran con el propósito de mejorar la formación de la población vulnerable, acortando las diferencias sociales. La acción educativa por tanto, debe concentrar su esfuerzo en la motivación para la búsqueda de la excelencia como valor social importante en su desarrollo. Por lo tanto, los planes y programas deben ser flexibles ofreciendo a todos la posibilidad de desarrollar sus capacidades y aptitudes. Esta flexibilidad, sin embargo, debe preservar la orientación fundamental de la educación.


Una educación así concebida ha de satisfacer tanto las necesidades individuales como aquellas de la sociedad venezolana en su conjunto.


Es necesario, por consiguiente afirma Arrien (1986) infundir permanentemente la convicción de que la educación es una fundamental posibilidad de todo ser humano; cualquiera que sea se edad ella le acompaña desde la cuna hasta la tumba. Por ello la educación debe preparar para la vida y para el trabajo, logrando así una formación integral del hombre que le permita adaptarse a un mundo en permanente transformación. Ese mundo tiene una expresión concreta, que es Venezuela, América Latina y el resto del mundo con todo lo que representan su régimen político, cultural, economía, historia y una sociedad llena de contradicciones y necesidades. Sobre todo el país presenta una sociedad cuya conciencia democrática debe ser desarrollada a través de una justa comprensión de los deberes, derechos y garantías constitucionales. Una sociedad que necesita arraigase en las circunstancias pasadas y actuales, para asegurar un futuro mejor.


Cada ciudadano, en suma, debe comprender que la educación no es un trámite de necesario cumplimiento ni una exigencia de las estructuras sociales, sino la preparación para la vida y su contribución a la sociedad. El educando debe adquirir en todas etapas de su formación a una clara idea del puesto que ocupa, es decir, de su integración a una realidad personal, social, regional, nacional y universal. En este orden de ideas, el educando debe adquirir en cada etapa los saberes y habilidades imprescindibles a su formación como ser humano para toda su vida.


Para Marrero (1987) “La educación entendida en su verdadero sentido, presupone un aprendizaje vinculado a la vida que se nutre del ambiente, de la experiencia, del contacto con el entorno  social y de su comprensión”. (p.48) Esta concepción supone a la educación como un proceso que transciende la actividad escolar en el aula.

La función formativa de la escuela debe centrarse en el desarrollo de la personalidad, el mejoramiento de la capacidad para la búsqueda del conocimiento, el ejercicio del pensamiento reflexivo, el desarrollo de una actitud crítica, la formación de hábitos de estudio, el desarrollo de habilidades y destrezas para la incorporación a la vida a través de un oficio  y la formación en la práctica de los valores sociales tales como la cooperación, el ejercicio de la democracia, la responsabilidad individual y el respeto mutuo. La formación integral ha de dotar al individuo de la necesaria flexibilidad para adaptarse a los cambios generados por la dinámica social. 

Esta noción conduce a un cambio en la función integradora que se puede realizar en la escuela, para crear en el estudiante una actitud más participativa en el uso de métodos de observación directa y experimentación y un mayor contacto con el medio. Debe hacerse énfasis en la escuela como centro de recursos y de apoyo, donde el docente prepara y estimula para el aprendizaje permanente.

La educación, por tal razón de tener en cuenta las diferencias que existen entre los alumnos, entre los profesores y entre los planteles.


La COPRE (1986) expresa que es necesario organizar la educación como un sistema adaptado de manera flexible e inteligente a las situaciones locales y a las aptitudes individuales. Dadas las circunstancias de la realidad social y de las peculiaridades del país, más que una prolongada escuela uniforme que lleve desde la educación básica hasta la puerta de la educación superior, conviene un proyecto dividido en etapas definidas, al final de cada una de las cuales se abran alternativas distintas que permitan dar satisfacción a los distintos niveles de aptitud y capacidad. (p.42)

Es decir, una escuela adaptada a las peculiaridades del alumnado, que desarrolle sus potencialidades y promueva la búsqueda de la excelencia. En otras palabras una educación que se proponga atender a las desigualdades debe dar respuestas adecuadas a la multiplicidad de situaciones de venezolano real, las cuales se obtendrán mediante el diseño de programas experimentales para determinados sectores y localidades y de la evaluación de los resultados correspondientes.


La atención efectiva a las desigualdades es posible sólo cuando se conoce las condiciones reales de los educando en relación con su situación social y económica y con sus capacidades. Para ello es necesario dar una atención integral que permita asistir al educando, percatarse de sus necesidades y posibilidades y aconsejar a representantes y alumnos. Estas actividades deben formar parte fundamental de la acción educativa.


Es necesario por lo tanto, evaluar integralmente las condiciones de salud, económicas, de nutrición e intelectuales de los educando en el momento que inician su educación formal, y continuar esa evaluación en etapas sucesivas para determinar el progreso efectivo y corregir las fallas que afecten su rendimiento. Aquellas fallas atribuibles a enfermedades o deficiencias nutricionales deben ser atendidas oportunamente a fin de evitar daños irreversibles que influyan en el rendimiento de los alumnos. Las autoridades sanitarias, por ende, deben incorporar los planteles a los programas de control de las grandes epidemias tropicales especialmente aquellas que afectan al sistema nervioso. Por ello, la atención ha de organizarse mediante la incorporación de los servicios de orientación existentes y otros organismos, con la colaboración de la comunidad.

Educación Intercultural


Para Puig, Mendoza y Antunez (2000) 

el planteamiento intercultural en la educación parte de la constatación y el reconocimiento de la diversidad cultural en la que la propia interacción entre culturas es un hecho educativo en sí mismo. No cabe duda de que la escuela es un lugar donde se produce habitualmente un encuentro entre culturas. Es responsabilidad suya, por tanto, que la diversidad cultural se viva desde condiciones de igualdad. Se debe cuidar el proceso educativo para que la interacción cultural produzca un enriquecimiento mutuo.


La diferencia entre educación multicultural y educación intercultural viene definida,  según Puig y Otros (2000) por: “la educación que se imparte en un contexto multicultural, en tanto que atribuyen a la educación intercultural un carácter normativo, por tanto, se refiere a los programas y prácticas educativas diseñadas e implantadas para mejorar el rendimiento educativo de las poblaciones étnicas y culturales minoritarias y preparar a los alumnos y alumnas del grupo  mayoritario  para  aceptar  y  aprender  las

culturas y experiencias de los grupos minoritarios”. (p.1467) 

La afirmación de una dinámica intercultural supone la promoción de un auténtico diálogo entre culturas. Exige conocimiento mutuo y convivencia entre personas y grupos originarios de distintas culturas.


El término multicultural en la bibliografía anglosajona no se reduce a la mera yuxtaposición o presencia de varias culturas en una misma sociedad, como señalan los europeos. Se trata de un término amplio en el que se incluyen diversos modelos o paradigmas de intervención educativa.


Aunque en la actualidad se puede encontrar una aplicación del término “intercultural” a situaciones educativas de forma inapropiada, parece mejor reservarlo para aquellos procesos en los que aparecen realmente los rasgos que definen la interculturalidad. De ahí que sea mejor hablar, al tratar de modelos diversos, de educación multicultural.

Modelos de Educación Multicultural. Puig y Otros (2000) expresan que en la siguiente clasificación se presentan los grandes enfoques y modelos desde una progresión histórica, no supone un proceso lineal, dadas las fluctuaciones ideológicas y políticas y los movimientos migratorios producidos en los diversos países. El criterio fundamental seguido para las clasificaciones de estos modelos es su finalidad última: qué se pretende conseguir con ellos. Aparecen cinco enfoques principales: mantener la cultura hegemónica de una sociedad determinada, reconocer la existencia de una sociedad y reciprocidad entre culturas, denunciar la injusticia provocada por una asimetría cultural y luchar contra ella, y avanzar hacia un proyecto educativo global que incluya la opción intercultural y la lucha contra la discriminación.

Mantener la cultura hegemónica de una sociedad determinada. La cultura dominante se presenta como la pauta de comparación de las otras culturas. Este planteamiento se apoya en la creencia de la incompatibilidad de diferentes culturas en un mismo contexto social y en el diferente peso especifico de cada una de ellas. Las diferencias son muchas veces interpretadas como “déficit” y objeto de programas educativos orientados a favorecer la plena adaptación a la cultura dominante.


Este enfoque no contempla el aporte cultural de las minorías como una riqueza que debe mantener, ni, mucho meno, compartir. Sin embargo, existen diferencias entre los modelos asimilacionistas aplicados desde esta perspectiva. Por ejemplo, en los procesos de asimilación no se rechaza al grupo o a la persona, como en el caso de los segregacionistas sino que se acepta la convivencia y se plantea la posibilidad de abrir a esas personas -con más o menos dificultades- la puerta a la ciudadanía.

Reconocer la existencia de una sociedad multicultural. Este enfoque surge de la no aceptación por parte de las minorías étnicas de las prácticas de aculturación y asimilación a las que se encuentran sometidas cuando entran en contacto con la mayoría. Para las minorías, ni la asimilación cultural ni la fusión cultural son aceptables como objetivos sociales últimos. Hay que mantener la diversidad y por ello la escuela debería preservar y extender el pluralismo cultural.


Para que esto sea posible es necesario que se den ciertas condiciones:

· Existencia de diversidad cultural dentro de la sociedad.

· No jerarquización de las culturas, por lo que no debe hablarse de déficit, sino de diferencias culturales, lo cual suprime la idea de inferioridad entre las diferentes culturas en contacto.

· Interacción ínter e intra grupos.

· Valoración de la diversidad cultural por parte de la sociedad, considerándola   como  fuente   de   enriquecimiento  mutuo   y   como  

Ayuda para lograr el desarrollo cultural de todas las personas.

· Una cierta igualdad de oportunidades políticas, económicas y educativas de los grupos que coexisten en una sociedad.

· La escuela se ve como instrumento potenciador del pluralismo cultural. Esta idea se concreta en los siguientes supuestos:

· La diversidad cultural es una cualidad positiva de la sociedad actual.

· La escuela debe tender a facilitar la reconstrucción de la herencia cultural de los distintos grupos.

· Los distintos grupos en contacto no deben perder su identidad cultural.

· Se debe construir un espacio de vida común. Esto implica, además del manejo de una lengua compartida, la adquisición de conocimientos sobre la cultura de los otros.

Este enfoque corresponde a los modelos del currículum multicultural y al del pluralismo cultural.

Fomentar la solidaridad y reciprocidad entre culturas. 

En este enfoque la escuela prepara al alumnado para vivir integrado en una sociedad donde la diversidad cultural se reconoce como legítima.


Se caracteriza por su carácter humanista; acepta las diferencias y las considera factor de maduración; desarrolla una conciencia histórica capaz de interpretar el presente desde el pasado; se distingue por la solidaridad operativa y sobre todo, por el cultivo metodológico del diálogo.


Las principales características de este enfoque son las siguientes:

· Reconocer la diversidad étnica y cultural como un elemento positivo en la vida de todos, tanto de los grupos mayoritarios como de los minoritarios.

· Afirmar que la diversidad cultural representa una riqueza que debería ser preservada y utilizada.

· Familiarizar a cada grupo con las características culturales de otros grupos.

· Partir del supuesto de que todas las culturas resultan tan válidas y significativas como la propia.

· Ayudar al alumnado a estimar la propia identidad cultural y a reconocer y aceptar las identidades culturales de los demás.

· Reconocer la diversidad de valores y los diferentes puntos de vista como una fuerza positiva y vital en el desarrollo continuo de la sociedad.

Entre los principios en los que debería basarse el enfoque intercultural cabe destacar:

· Respeto a la diversidad cultural y denuncia de las políticas de marginación y segregación hacia las personas inmigrantes y miembros de minorías étnicas. Como consecuencia, debe evitarse la separación física del alumnado culturalmente diferente.

· Relevancia de la educación intercultural para todo el alumnado.

· Desarrollo de la educación intercultural dentro de un proyecto educativo y social global. Los problemas planteados por la diversidad étnica y cultural deben ser atendidos en ese contexto global.

· Reducción de apriorismos que tienden a jerarquizar culturas y son la base del etnocentrismo, la xenofobia y el racismo.

Los modelos de orientación multicultural, la educación intercultural y el modelo holístico de Banks, responden a este enfoque.

Denunciar la injusticia provocada por una asimetría cultural. Este enfoque (llamado socio-crítico) intenta conseguir una sociedad más justa, enfrentándose a la desigualdad cultural, social y política. A lo largo de la década de 1980 se produjo un fuerte movimiento crítico hacia la educación multicultural tal y como venía siendo desarrollada dentro de los sistemas políticos vigentes. Los esfuerzos por llevar a cabo un currículum enriquecido por elementos multiculturales o por favorecer una educación que integrará a las minorías respetando su propia identidad y luchando contra los perjuicios existentes, parecieron en muchos casos, bastante infructuosos. A juicio de los que han trabajado el tema, sus posibles causas son las siguientes:

· La dialéctica establecida de favorecer al máximo una trayectoria educativa común para todo el alumnado, minimizando, por una parte, el papel socializador de la familia y del grupo étnico y por otra parte, ignorando el respeto al pluralismo cultural en la sociedad y en la escuela, condujeron al mantenimiento de la desigualdad económica, social y política.

· El hecho de que se restringiera el racismo a un problema de actitudes y creencias dejaba en el olvido sus raíces en la estructura de la sociedad, en la economía y en el mismo sistema educativo.

· El tipo de información transmitido en la escuela sobre las culturas minoritarias había degenerado hasta el punto de convertirse en una caricatura simplificada de las mismas.

· Se prestaba atención a la percepción e interpretación del alumno respecto a esas informaciones.

El enfoque socio-crítico engloba los modelos antirracistas y radicales.

Avanzar hacia un proyecto educativo integrador. Se trata de integrar en profundidad los modelos multiculturales basados en la valoración de las diferencias existentes con el antirracista.


Se intenta al mismo tiempo valorar la diversidad y promover la igualdad y atender al contenido multicultural, pero sin dejar de incidir en el proceso y la estructura. El aprendizaje colaborativo se considera una de las vías fundamentales para ayudar al desarrollo de la autoestima y de la comunicación, permitiendo al alumnado explorar sus propios valores, perspectivas y presupuestos.


En esta línea podrían situarse la educación para la ciudadanía en su contexto multicultural y pluralista. Superando el concepto de ciudadanía de décadas pasadas al servicio de los intereses económicos y políticos de los grupos dominantes, se intenta buscar medios pacíficos de resolución de conflictos y hallar los elementos comunes (entre los que los valores humanos juegan un importante papel) que se constituyen a partir de la acción educativa.


No obstante hay que señalar que en un gran número de lugares, el discurso teórico sobre la educación multicultural se ha introducido con mayor rapidez que la práctica educativa. (p.p.1468-1471)

Clasificación de los modelos. Puig y Otros (2000) consideran que a partir de estos enfoques se puede establecer una clasificación de los modelos de educación cultural, que iría desde el modelo asimilacionista hasta el modelo radical.

1. Modelo Asimilacionista. Se trata de una forma de intervención educativa orientada a facilitar los procesos de aculturación en las minorías étnicas, olvidando o rechazando su cultura de origen e incorporando éstas plenamente a la cultura mayoritaria.

2. Modelo Compensatorio. Intenta compensar los déficits cognitivos y características disfuncionales culturales del alumnado de clases sociales y minorías étnicas desfavorecida.

3. Modelo Segregacionista. Su fundamento estriba en defender que el alumnado de las minorías no puede convivir en la escuela con el alumnado de la mayoría porque perjudica la formación de éste. Se suele recurrir al argumento de que el alumnado procedente de minorías culturales, sociales o étnicas baja el nivel de la clase. Las reservas indias y las escuelas para negros en Estados Unidos son algunos ejemplos. 

4. Currículum Multicultural. Intenta la modificación parcial o total del currículum escolar mediante la introducción de contenidos multiculturales.

5. Modelo de Pluralismo Cultural. Trata de afianzar la conciencia de la identidad de las minorías y el reconocimiento de sus propios valores culturales a través de prácticas educativas propias que dan lugar a cursos específicos e incluso a escuelas separadas. Se vuelve así, desde otra perspectiva, a la segregación como alternativa educativa.

6. Modelo de Orientación Multicultural. Se trata de vincular la identidad cultural de las personas. Una especificación de este modelo se encuentra en los programas de desarrollo de la identidad étnica y cultural.

7. Modelo Holístico de Banks. 
Aborda la educación intercultural en la escuela desde un enfoque institucional para integrar su aportación a la construcción social, implicando al alumnado en el análisis crítico de la realidad social y en proyectos de acción contra las desigualdades y la erradicación de las diferentes formas de discriminación. Se acerca a los modelos promovidos por el pensamiento socio-crítico.

8. Modelo Antirracista. El objetivo principal es la preparación de todas las personas para la tarea de crear y mantener las condiciones que permitan la existencia de una sociedad justa, democrática y no racista en un contexto social multicultural. Trata de eliminar todas las formas de discriminación y opresión, tanto individuales como institucionales, debidas a la   existencia  de  desigualdades  en  función  de  las  diferencias  de  origen

étnico. Este modelo se articula con el holístico Banks.

9. Modelo Radical. 
Es una consecuencia del análisis de la sociedad dentro del sistema capitalista. Según quienes defienden este enfoque, la coexistencia dentro de las mismas escuelas de grupos étnicos con estatus social diverso conduce a la neutralización cultural y social del grupo que vive una situación real de marginación. De ahí la necesidad de una acción concienciadora. (p.p.1471-1472)

10. Modelo Intercultural.
Los programas escolares y el proyecto educativo incluyen el pluralismo cultural para desarrollar en el alumnado el gusto y la capacidad de trabajar en la construcción de una sociedad donde las diferencias se consideren una riqueza común y no un factor de división. Su aplicación en un ámbito determinado se lleva a cabo para todo el alumnado y no sólo para el alumnado inmigrante.

Educación Indígena


El Ministerio de Educación, Cultura y Deportes (2001) durante el Encuentro Nacional de Educación  de  los  Pueblos Indígenas definieron La Educación Indígena como 

el proceso social mediante el cual los miembros de un pueblo internalizan, construyen, transmiten y recrean conocimientos, valores y demás elementos constitutivos de su cultura, desarrollan habilidades y destrezas que les permitan desempeñarse adecuadamente en su medio y proyectarse con identidad hacia otros grupos humanos. (p.1)

Está basada en los sistemas de crianza y socialización autóctonos, va desde la concepción hasta después de la muerte. Es individualizada, compartida, autogestionaria y orientada a satisfacer las necesidades individuales y el bienestar colectivo dentro de los principios del equilibrio ambiental. 

Evolución de la Educación en el Espacio Amazónico


Haro (1992) expresó que

Una de las cuestiones vitales en el panorama educacional del Estado Amazonas, se visualiza en la diversidad de propuestas educacionales que tienen lugar en su devenir histórico. Aparte de las prácticas socializadas, de sentido profundamente educativo, que exhibían y exhiben los pueblos indígenas y de las cuales da cuenta la literatura antropológica, se encuentran un conjunto de expresiones educativas instituidas formales podría decirse en cuanto poseen estructura curricular, unos ciertos propósitos o fines, objetivos programáticos, contenidos, metódica de enseñanza, lugar más o menos apropiado donde se realiza, población atendida y, en fin, el conjunto de elementos que técnicamente hablando están presentes en los procesos escolares regulares. (p.10)


El sistema escolar vendría a ser entonces solamente una expresión de la complejidad educativa, más no el único. De hecho, la Iglesia Católica bajo cuya conducción se encuentran planteles escolares, tanto en el período colonial europeo como posteriormente, también instaura prácticas educacionales que van desde el adoctrinamiento hasta las propuestas más novedosas en materia de desarrollo comunitario. Las Misiones Nuevas Tribus, independientemente de la valoración que le otorguen a su labor, realiza igualmente prácticas educacionales.


Afirma Haro (1992) que aún en períodos históricos adonde la actividad escolar y misionera es casi inexistente o, al menos hasta ahora no estudiada, puede afirmarse que haya habido ausencia absoluta de prácticas educativas de parte de la sociedad no indígena, pues ello supondría que esa sociedad carecía en absoluto de necesidades reproductivas en la esfera ideológica, de vínculos en ese mismo orden con la metrópolis republicana y de una tradición religiosa con algún grado de implantación en la conciencia de la gente.(p.11)


Luis Antonio Bigott, citado por Haro (1992) refiere que en el contexto de la sociedad cauchera en las primeras décadas de este siglo, existía una actividad escolar precaria. Efectivamente, funcionaron una escuela en San Fernando de Atabapo (capital del Estado para aquel entonces, antes de la fundación de Puerto Ayacucho) y otra en San Carlos de Río Negro. Mas agrega que no es ésa la única actividad educativa, y recurriendo a los testimonios orales anota que:

El ingeniero Graciano Montes -relataba que... en 1914, según contaba mi padre hoy fallecido, existía en la población de Maroa un matrimonio compuesto por los ciudadanos Carlos María Camico y su esposa Carmela Pino de Camico quienes se ocupaban de impartir educación. Las personas o familiares interesados en educar podían acudir a ellos. Los interesados eran entregados por varios años a estos enseñantes haciéndose responsables del gasto de alimentación, vestido y salud de los aprendices. Los padres o representantes no pagaban por la educación de sus hijos, pero en sustitución de esto, los aprendices debían trabajar para los tutores, bien como mensajeros o realizando trabajos prácticos como la carpintería de rivera, joyería, platería y ebanistería...(p.12)


Otra actividad educativa la realizaban los padres con sus hijos, y en algunos casos, ciertos patrones con sus empleados, orientada esta actividad muchas veces a preparar a la persona para el control y administración del comercio extractivista. Mas tarde, algunos de estos aprendices serían maestros de las escuelas federales y territoriales fundadas por el gobierno.

Haro (1992) comenta que si se adelanta el tiempo histórico, observando las etapas posteriores a 1958, se evidenciará la aparición de otras prácticas pedagógicas, inducidas por el sector público; son prácticas de extensión agrícola, para la cría de ganado y otros rubros. Uno de los momentos más importantes en es proceso de implantación de las empresas indígenas en el marco del proyecto denominado la Conquista del Sur (CODESUR), en los años que corren entre 1969 y 1974. Aquí se evidencian prácticas de educación no formal en el sentido de vincular a las comunidades indígenas a los procesos productivos para la comercialización de sus productos en el sentido capitalista del término, manteniendo la estructura comunitaria como la unidad productiva fundamental.(p.p.12-13)

Sucesivamente se encuentra el trabajo permanente de ministerios e institutos autónomos que dentro de la misma óptica, aunque sin la fuerza de ese momento ejecutarán programas similares de asesoría, implantación de cultivos y cría de especies animales dentro de las comunidades indígenas sedentarizadas. Se dio comienzo también a los programas de atención al menor, a la mujer y a la familia, programas de educación sanitaria y de preparación del trabajador urbano.


El Vicariato Apostólico de Puerto Ayacucho (1995) refiere que las empresas indígenas promovidas por el sector oficial son sucedidas por otras, surgidas del seno de la Iglesia Católica; localizadas en algunas comunidades rurales. Finalmente, y para la década de los años ochenta aproximadamente hacen su aparición organizaciones no gubernamentales que inician tareas educativas en el casco urbano de la ciudad de Puerto Ayacucho, cuyo crecimiento vertiginoso la convierte en una verdadera megalópolis local que atrae población del interior del Estado y del exterior, de otras regiones del país y de los vecinos Brasil y Colombia (hoy en día concentra aproximadamente la mitad de la población del Estado Amazonas).(p.62)


Esta sucinta relación de algunas prácticas educativas podrían agruparse de acuerdo a su origen institucional y/o social de la siguiente manera:

A. Educación semiescolarizada privada.

B. Trabajo educativo del sector público.

C. Propuestas educativas de la Iglesia católica.

D. Misiones Nuevas Tribus.

E. Organizaciones no gubernamentales indígenas y no indígenas (rurales y urbanas).


Se Podría aventurar algunas reflexiones en torno a las prácticas educacionales descritas anteriormente. Concebidas en conjunto, constituyen el sistema educativo del Estado Amazonas en su curso histórico.


Se encuentran en su configuración elementos de articulación entre cada una de estas prácticas. Aún cuando no se expliciten claramente, no quiere decir que ellos estén ausentes.

“Amazonas es una región geopolítica y culturalmente no integrada al espacio nacional durante el siglo XIX” (p.14); así lo expreso Haro (1992) quien continua diciendo, “la sociedad amazonense no indígena de ese siglo, no muestra un tipo de implantación vertical y horizontal similar en su magnitud y arraigo a la que presenta la región centro - norte - costera, por citar un ejemplo”.


El sistema educativo tuvo entonces un sentido, desde la perspectiva de esa sociedad no indígena: el propósito de mantener vínculos culturales con la metrópolis por precarios que éstos sean. 

Haro expresó que la sociedad colonial permitió a las sociedades indígenas, no obstante las dificultades en hacer esos vínculos definitivamente sólidos, allí quedó el germen de la sociedad criolla. De otro lado, el estado nacional sin fuerza para generar un proceso civilizatorio sostenido habrá de esperar las condiciones políticas y económicas fundamentales que viabilicen esta propuesta societaria.


Iribertegui y Martín (1994) escribió que la dictadura gomecista liquidó las guerras regionales y el caudillismo, organizó el país y lo sometió al poder central contando para ello con el petróleo. Estos cambios trasladaron el escenario de la disputa del campo hasta la ciudad, pensar en el tema geopolítico y en la reducción de las parcialidades indígenas selváticas. Después de la muerte de Juan Vicente Gómez se comienzan a ver los frutos de la acción del Estado Amazonas. (p.46)


Efectivamente, una nueva capital, desde la cual se planeó la ocupación y control de la región; la llegada de los misioneros, creación de escuelas y acción indigenista oficial son algunos de sus signos.


Pero sería erróneo afirmar que el Estado partió de cero al inicio de este flujo civilizatorio. Por el contrario, contaba con ciertas condiciones demográficas, de control del espacio y de instituciones que funcionaron como vías de acceso. Así, la acción educativa decimonónica se redujo a su mínima expresión pero no desapareció. Y el desarrollo institucional posterior simplemente reforzó la tendencia civilizatoria.


La acción misionera de la Iglesia y la educación escolarizada encontraron personas que sabían leer y escribir, indígenas y no indígenas adoctrinados en la fe católica, así lo expresaron Iribertegui y Martín (1994). De modo que el sistema educativo  regional muestra históricamente una cierta continuidad y permanencia.


Entiéndase al sistema educativo como dimensión integradora del conjunto de agentes socializadores al interior de una sociedad determinada, articulados por los intereses dominantes en la misma, vectorizado a través de distintos y variados niveles institucionales, desde los cuales se imparte un currículum, a su vez de variada naturaleza y grado de formalización. La tendencia de todo sistema, en particular el sistema educativo, es la interacción continua entre sus componentes y su permanente dinamicidad.


En este sentido, afirma Haro (1992) la institucionalización de la educación en la región durante el siglo XX, y sobre todo con posterioridad a la instalación de las misiones católicas, encontrará en la multiplicidad de la acción misionera su complementariedad con el trabajo escolar; de allí que evangelizar y escolarizar sean ambas acciones educativas que se apoyan mutuamente, puesto que la razón última de las mismas está en los factores estructurales (la razón expresada jurídicamente en las leyes y reglamentos), vinculantes fundamentales de las instituciones educativas. (p.13)


Inclusive en la acción educativa aislada de la escuela maroeña, recuperada por Bigott citado por Haro (1992) a través de los testimonios orales, poco importa que esa experiencia haya sido reconocida por el gobierno o no. Importa sí, que a pesar de su no reconocimiento la organización del proceso educativo resultara similar a la de un plantel escolar de la época. Inclusive, resulta más eficiente la acción de esta escuela en la medida que ensaya la enseñanza de aritmética, gramática, historia y geografía conjuntamente con el aprendizaje de oficios. Esto último está en el pensamiento de todos quienes han reflexionado sobre la educación en Venezuela y especialmente en gobernantes, viajeros e intelectuales que escribieron sobre el Estado Amazonas. Sin embargo, no pasó de ser una aspiración por muchos años y sigue siéndolo hoy. (p.15)

Se puede plantear como idea síntesis sobre estas afirmaciones, que en cuanto existen particularidades en la configuración, evolución e implantación de lo que hemos denominado el subsistema educativo regional, es posible pensar en la construcción de un modelo educativo, históricamente determinado, para el Estado Amazonas en el contexto de Venezuela. De ser factible esta opción no negaría los elementos de conexión con el conjunto del sistema educativo nacional, por el contrario los incorporaría como uno de los factores explicativos.

El Pensamiento Venezolano y la Educación en el Espacio Amazónico

Haro (1992) refiere que el dilema civilización y barbarie, característico en una etapa importante del pensamiento latinoamericano va a expresarse en Venezuela, con relación a la educación necesaria, fuertemente impregnada al menos de dos cuestiones centrales:

· la formación de los valores de la nacionalidad.

· La vinculación de la educación al trabajo productivo, y de éste para con el progreso del país. (p.14)

En el Estado Amazonas, continua Haro (1992) la educación será vista como un medio de crear condiciones para la consolidación del estado nacional, y que esa noción sea asimilada por la población indígena. Ello supone como condición ineludible la sedentarización del indígena selvático. Así, el 10 de Abril de 1885, el General Joaquín Crespo crea por Decreto el Instituto de los Territorios Federales, cuyo objetivo era no otro que la formación de educadores (institutores en el lenguaje de la época), cuya misión sería la educación de las comunidades indígenas, con el propósito de contribuir a la fundación de pueblos y comunidades. El instituto no llegó a funcionar como tantas otras propuestas y normativas.(p.15)


Más adelante, Marcelino Bueno, citado por Iribertegui y Martín (1994) considerado el primer escritor amazonense, abogó por la constitución de escuelas de primeras letras y para la enseñanza de artes y oficios. En este sentido fue firme aliado de los gobernadores llegados a la región con tales intenciones, por ejemplo Bartolomé Tavera Acosta. Bueno era firme defensor de la educación como medio civilizador. (p.47)

Algunos, como Michelena Y Rojas (mediados del siglo XIX) y Samuel Darío Maldonado (año 1911 a inicios de la dictadura gomecista), comentan Iribertegui y Martín,   visualizan la necesidad de educar a la población, pero también de liquidar el caudillismo regional expresado en los patrones del caucho. Ambos fenómenos van estrechamente unidos, según su óptica. Maldonado, sugirió inclusive posibles salidas organizativas en el terreno escolar al problema de la movilidad de la población, proponiendo la creación de las escuelas itinerantes, al modo de las existentes en las comunidades de esquimales. También expresó la necesidad de diferenciar los métodos y perfil del educador necesarios para la población criolla, de aquellos que deberían usarse para la población indígena. Para estos últimos, el misionero constituía el educador por excelencia. 

Indudablemente, expresa Haro (1992) la posterior  modernización  de

las estructuras políticas del Estado venezolano, cuya máxima expresión podría ubicarse en el transcurso de la década de los años cuarenta, traerá consigo nuevos desarrollos institucionales. En este período hace su aparición la Comisión Indigenista Nacional (1946), y con ella un intento de separar la acción indigenista oficial de aquella promovida por la Iglesia Católica. Sin embargo, será el año 1958 el inicio de una acción sostenida y de cierto impacto en este particular.(p.16)


La COPRE (1986) comenta que el subsistema escolar oficial en su aspecto doctrinal, será concebido como agente de formación de valores y actitudes necesarios para la integración nacional, para acercar el hombre del campo al hombre de la ciudad. La aparición de la educación rural, con programas diferenciados e institutos distintos para la formación de los educadores requeridos, será una expresión de la necesidad modernizar las estructuras económicas y sociales campesinas. El Estado Amazonas es visto como zona rural, y el indígena como un campesino. De allí que el desarrollo de Amazonas sea asimilado al de cualquier otra zona rural del país.

Habrá de esperarse el plan denominado La Conquista del Sur, la aparición del nuevo indigenismo, la reorientación del trabajo de la iglesia y la institucionalización de las concepciones interculturalistas en el campo escolar; fenómenos e iniciativas que comienzan a observarse, con especial fuerza, a partir de la década de los años setenta y que muestran una evolución en la concepción del espacio amazónico en materia educativa, de sus habitantes y su posible contribución al desarrollo del país.


El Vicariato Apostólico de Puerto Ayacucho (1995) refiere que en el Estado Amazonas han venido constituyéndose organizaciones sociales con algún grado de autonomía frente al poder del Estado y sus mediadores fundamentales: los partidos políticos. Al parecer es un fenómeno bastante reciente. Estas organizaciones reconocidas o no, juegan un papel importante en el sentido de que realizan una lectura distinta de la realidad, y por ello de sus necesidades. De manera que no debe extrañar que instituyan mecanismos educacionales y critiquen los existentes.


Tampoco debe resultar contradictorio que el funcionamiento de las escuelas urbanas e indígenas sea vigilado por la comunidad, y el hecho que los adultos indígenas reclamen que a sus hijos se les enseñe a hablar y escribir correctamente el castellano. Se ha podido constatar la vehemencia con que los capitanes y comisarios de las comunidades indígenas exigen mayor atención a la formación de los educadores que imparten clases.


Las comunidades indígenas establecen proyectos de desarrollo comunitario y, para ello, se sientan a conversar con técnicos a profesionales a intercambiar tecnologías y conocimientos, aceptando la asesoría que se les ofrece, siempre y cuando se les respete.


En esto han jugado un papel muy importante los promotores, individual y colectivamente concebidos. La Iglesia Católica y sectores de profesionales y técnicos que han hecho de ello un modo de vida. Pero esto es también una respuesta de experiencia acumulada por las comunidades indígenas, y del análisis del tipo de problemas que deben enfrentar. La estrategia de un hipotético aislamiento ya no es posible. La educación ha jugado un papel importante, ha resultado ser medianamente exitosa en la medida que ha contribuido a implantar la anhelada civilización.


Ahora, ya no son intelectuales aislados quienes claman por los servicios educativos, sino las comunidades que exigen calidad en la educación que reciben sus hijos, y mayor participación en lo que tiene que ver con su destino.

Educación Intercultural Bilingüe

El Ministerio de Educación, Cultura y Deportes (2001), definieron la Educación Intercultural Bilingüe como 

aquella que basada en los principios y fundamentos de la educación propia de cada pueblo indígena, en su idioma, cosmovisión, valores, mitología, espiritualidad y organización social, es complementada sistemáticamente con la enseñanza del castellano fortaleciendo y ampliando la cultura propia, y al mismo tiempo apropiando en forma crítica y selectiva, otros conocimientos y técnicas pertenecientes a otras culturas a través de la interculturalidad.


En el año 1979 se decreta oficialmente el Régimen de Educación Intercultural Bilingüe, concebido especialmente para la población indígena del país, y en 1980 correspondió al Ministerio de Educación, a través de la Oficina Ministerial de Asuntos Indígenas, implementarlo. En 1982, se autoriza el uso de nueve alfabetos, de las veintisiete etnias existencias en el país.


En tal sentido Blanco (1998) cita:

La normativa adelantada al respecto puede traducirse como iniciativa firme para atender de manera especial el tema etno-educativo del país. De esta manera, Venezuela da un paso muy importante con miras a garantizar, mediante ordenamiento lingüístico indígena legal, el resguardo del patrimonio cultural”. (p.18)


La Educación Intercultural Bilingüe no representa un modelo educativo aislado, sino que se encuentra inmersa dentro de la educación básica diseñada para el resto del Estado Venezolano, representando un enfoque diferenciado de las condiciones de vida a favorecer al desarrollo socio - cultural.


El sistema educativo tiene en cuenta las diferencias que existen en los sectores del país, lo cual permite al PEIB aplicarse en las zonas indígenas.
La Educación Intercultural Bilingüe en la I Etapa es fundamental, porque a través de este proceso, esclarece que las manifestaciones culturales, no implica niveles de superioridad, ni inferioridad, sino simplemente diferentes.


La Dirección de Asuntos Indígenas D.A.I. del Ministerio de Educación en 1986, citado por Blanco (1998) define: Programa Educativo adaptado y adecuado a los intereses y necesidades de las comunidades a las cuales está dirigida.


De acuerdo a lo antes expuesto, cuando se pretende que este Régimen Educativo sea aplicado en las escuelas ubicadas en el sector indígenas, se busca que los educandos valoricen su cultura sin desarrollo de la otra del resto del país. Esta situación permite que el individuo tenga una conciencia la posición de cada cultura.


Al comparar situaciones Blanco (1998) expresa: “El intercambio equilibrado y justo de aspectos de las culturas autóctonas existentes en el país con aspectos de la cultura de la sociedad venezolana no indígena”.(p.21)


De acuerdo a la definición anterior éste régimen, es la más idónea para el fortalecimiento de las culturas autóctonas, existentes en el país, la cual propicia la consolidación de la identidad, bienestar e integridad psico-social de la población antes mencionada.

La Iglesia en Amazonas del Vicariato Apostólico de Puerto Ayacucho (1999) publicó el resumen del II Congreso Extraordinario de los Pueblos Indígenas de Amazonas, también en Puerto Ayacucho, en el mes de Marzo del mismo año, donde se realizaron importantes propuestas:

· Que el Estado Venezolano reconozca la educación intercultural bilingüe como un “sistema educativo”, y el rango constitucional aboliendo el actual decreto que la rige.

· Que  la  educación  intercultural  bilingüe  sea   gratuita   y 

obligatoria, de acuerdo a las especificidades étnicas de cada pueblo indígena, a fin de garantizar la preservación, fortalecimiento y divulgación de los valores históricos, culturales de estas poblaciones originarias. 

· Que el sistema de la educación intercultural bilingüe sea impartida por maestros de la misma etnia.

· Que se cree la Dirección General Sectorial de Educación Indígena, adscrita al Ministerio de educación, y que en cada una de las entidades con población indígena, esta dirección general cuente con una dirección regional, donde el personal sea indígena.

· Que en la implementación del Régimen Intercultural Bilingüe se defina en cada pueblo indígena los calendarios escolares, materiales didácticos, sistema lingüístico, etc.

· Que se cree el Instituto Indigenista Venezolano como órgano rector de las políticas indigenistas del sector público, y que este a través de su instancia de educación, actúe y coordine las direcciones sectoriales del Ministerio de Educación y todo lo referente a la implementación de la educación intercultural bilingüe.

Principios Generales del PEIB. Blanco (1998)   considera que el Programa Educativo Intercultural Bilingüe según en las fundamentaciones se basa en los siguientes principios: Libertad, tradición, desarrollo de la personalidad, prevalecimiento de la cultura autóctona, pluralismo cultural, valorización de las culturas.

Objetivos del PEIB. Así mismo, Blanco considera que en la Educación Básica, a través del Programa de Educación Intercultural Bilingüe se trata de integrar al individuo en forma gradual, natural y justa en su proceso de aprendizaje, que tiene por objetivos:

1. Promover el bilingüismo.

2. Formar un ciudadano que se comunique efectivamente y con propiedad, utilizando su lengua autóctona y la lengua española, ya que debe relacionarse en el resto de la sociedad.

3. Afianzar el respecto a las especificidades culturales en los diferentes grupos étnicos.

4. Motivar al indígena para que adquiera conocimientos que le permitirán completar su formación y participe activamente en la sociedad. 

Para lograr estos objetivos el docente debe ser un continuo estudioso, perteneciente a una etnia, tomar al alumno como elemento fundamental en el proceso educativo; estar actualizándose para estar al tanto de los cambios ocurridos en la sociedad.

Evangelización 


En Venezuela, y al menos hasta donde ha sido posible conocer hasta ahora, son escasos los trabajos relacionados con historias regionales de la educación. Las publicaciones sobre el tema han privilegiado la investigación acerca de la constitución jurídica del mismo, donde el tema central se orienta a visualizar los mecanismos a través de los cuales el estado se va apropiando de la función docente. Por otra parte, establecen la polémica entre la educación pública y privada, o entre educación laica y religiosa.


En la mayoría de los trabajos sobre historia de la educación en Venezuela, prevalece una concepción según la cual el papel de la iglesia, como institución que contribuye históricamente  en la constitución del sistema escolar público, pareciera llegar hasta el período de la guerra de independencia, momento a partir del cual asume el nuevo estado soberano esa tarea.


Para Haro (1992) el siglo XIX aparece como uno de los momentos más obscuros desde el punto de vista del conocimiento histórico. Las referencias a los procesos escolares en el país se remiten fundamentalmente a las ciudades principales, escenarios en los cuales se ejercía un mayor control de la gestión educativa pública.


En el caso particular del Estado Amazonas, es necesario establecer que tanto en el período colonial europeo como posteriormente, en el siglo XX, la participación de la Iglesia ha sido decisiva en la constitución  del sistema escolar regional. En efecto, en ambos períodos históricos la iglesia inició una labor fundacional (misiones, escuelas, iglesias, etc.) cuya ignorancia invalida cualquier aproximación a la historia de la educación en el Amazonas Venezolano. (p.5)


Haciendo la salvedad del siglo XIX, desconocido aún para algunos en lo concerniente a su dinámica escolar y educativa, la iglesia fue la encargada de reducir y atraer a la población indígena, labor encomendada primero por el Imperio y luego por el Estado Republicano.


Como lo expresara Haro (1992), las nociones de civilización y progreso de los pueblos, la necesidad de constituir realmente el estado nacional abarcando con ello los espacios no incorporados en la práctica al mismo, serán los motivos que en el orden ideológico-político llevarán al Estado venezolano en el siglo XX a la aprobación de la Ley de Misiones (1915), su posterior reglamentación (1921) y a la creación de la Misión del Alto Orinoco (1937). 


Se debe señalar que si bien ya existían para ese momento algunas escuelas públicas  en el Estado Amazonas, no es menos cierto que desde el punto de vista fundacional la República no había logrado establecer hasta la fecha poblaciones de importancia fuera del arco de ocupación tradicional, por lo cual era precaria, sino inexistente, la presencia institucional y permanente del estado más allá de las capitales Municipios (Puerto Ayacucho, San Fernando de Atabapo, Maroa y San Carlos de Río Negro) y sus zonas inmediatas de influencia.


De esa manera, la iglesia resuelve someterse a las leyes republicanas, pero el estado acepta que la religión, la iglesia y sus métodos son los más convenientes y viables para atraer a la población indígena selvática a la vida ciudadana.


Iribertegui y Martín (1994) señalan que la Iglesia Católica combinará en lo sucesivo la creación de iglesias parroquiales, asilos, escuelas y misiones dentro de una estrategia orientada a crear vínculos permanentes con los pueblos indígenas, y de ellos con el proceso del estado nacional.


Ha sido reconocida la importancia del régimen misional establecido en América como uno de los factores clave para atraer, establecer y sedentarizar en forma muchas veces definitivas a la población indígena, especialmente en las zonas donde prevalecía un patrón de poblamiento compuesto por comunidades no muy numerosas y dispersas. Muchas de las ciudades y poblaciones importantes en Venezuela tienen su origen en los denominados pueblos de misión.

En los pueblos de misión se encuentra la presencia de objetivos educacionales incuestionables, no sólo por la presencia en muchos casos de las escuelas de primeras dirigidas a los niños, sino también porque en su seno y a través del contacto cotidiano con el misionero, los indígenas adultos eran introducidos en la religión católica, en la obediencia al régimen colonial, en los usos y costumbres generales del colonizador (cultivos, vivienda, moral, etc.).


El régimen misional en Venezuela operó no sin dificultades. El Estado Amazonas no fue la excepción; factores de diversas índoles condicionaron su aparición en el escenario regional: las guerras intestinas entre los pueblos indígenas y las propias dificultades que ofrecía el medio para el desarrollo de una economía en condiciones, sino iguales, al menos similares a las ensayadas en otras regiones del país (región oriental correspondiente a los actuales estados Anzoátegui, Monagas y Sucre) o del Continente (región andina por ejemplo).(p.p.47-49)


No obstante, el período colonial dejó una experiencia especifica de ocupación del espacio amazónico como de la América Latina toda. Y, probablemente, durante el período de formación republicana posterior a la Independencia también. Esa experiencia será aprovechada por lo nuevos misioneros. Así, en el siglo XX, concretamente en el año 1937 se establece el acuerdo para la creación de la Misión del Alto Orinoco. 


Los métodos empleados para la formación de los indígenas reducidos, así como su destino, el de futuros pobladores sedentarizados, quedan establecidos en el Artículo 5 del citado Acuerdo, citado por Iribertegui y Martín (1992): creación de asilos de niños y niñas a fin de que una vez instruidos y adiestrados, los primeros en el arte agrícola y las segundas en las labores propias de la mujer, puedan formar ellos los futuros matrimonios y familia de indígenas reducidos. 


La actividad de la Iglesia Católica en el Estado Amazonas, especialmente en el siglo XX, comienza a ver sus frutos en el año 1933, unos años antes de la promulgación de este Acuerdo. Ya para ese momento se construye una iglesia en Puerto Ayacucho y el sacerdote Ignacio Burk asume la dirección de un plantel escolar. En lo sucesivo ocurrirán las fundaciones de iglesias, escuelas de régimen externo e interno, misiones y albergues. Algunos de ellos fuera de las poblaciones señaladas como capitales de Municipio, es decir propendiendo a la atracción de la población aborigen por vía de la captación de los niños en edad escolar, también a través de la catequitación y la instauración de proyectos de desarrollo comunitario e intercomunitario. (p.p. 49-50)

No se disponen de datos específicos sobre cada una de las comunidades que se van conformando después de la llegada de los misioneros Salesianos en el siglo XX al Estado Amazonas, pero es indudable que su trabajo contribuye en primer término en la consolidación del sistema escolar y de otras propuestas educativas no formales. Al mismo tiempo, el efecto de la vida de las comunidades indígenas comenzará a girar de muchas maneras en torno a la misión. Aún en el caso de ciertos lugares, como la Esmeralda e Isla de Ratón, donde se instalan internados interétnicos, el adulto indígena se verá obligado a acudir al mismo para llevar o buscar a sus hijos.


Deben hacerse algunos señalamientos adicionales acerca de lo antes expuesto. En primer término, la llegada de las Misiones Nuevas Tribus (protestantes) en la segunda posguerra, producirá nuevas labores cuestionables por lo aberrante de sus prácticas de aculturación, y por la comprobada labor de evaluación y explotación de minerales estratégicos de la región, en los hechos ellos crearán polos de atracción de población aborigen en regiones distantes de las transitadas por la sociedad criolla.


En segundo lugar, el Estado abrirá a partir de 1936, pero con mucha mayor fuerza a partir del año 1958 (caída del dictador Marcos Pérez Jiménez y apertura del período de la democracia representativa), un proceso de fundación de escuelas en comunidades indígenas distantes de los principales centros poblados, en ocasiones opera como factor que contribuye al asentamiento definitivo de la población en la zona adyacente al plantel.


En tercer lugar, se ha de señalar que el escenario de aparición de la Ley de Misiones y el Acuerdo para la constitución de la Misión o Prefectura Apostólica tiene al indígena como poblador mayoritario de la región. Para el año 1936 la población estimada ascendía a 1715 criollos (no indígenas) y 39450 indígenas, quienes representaban de ese modo el 95.8% del total de habitantes. De allí la pertinencia, dentro de la concepción dominante en la época, del establecimiento de las misiones.


Finalmente, el conjunto de afirmaciones expresadas, pueden conducir a fundamentar la hipótesis según la cual la educación contribuye a organizar el espacio regional. De ninguna manera se considera que la misma no pueda ser discutida, mucho menos se pretende con ello negar la actuación de factores de orden económico, geopolítico y de otra naturaleza que incuestionablemente fuerzan la estructuración del espacio regional; así ocurriría por ejemplo con la Expedición de Límites por parte de España a mediados del siglo XVIII o el proceso del caucho (finales del XIX y primeras décadas del siglo XX).

Proceso Político de Venezuela


El proceso político está presente en lo económico y lo social, pues es la clave fundamental de los mismos. Los procesos económico y social van a estar circunscritos al proceso político del momento.


Este proceso se abordará desde la existencia de los Sistemas Políticos instaurados en América (El Caciquismo, Caudillismo y la Democracia), hasta el Modelo Político Indígena.

Campos  y otros (2000) expresan que “cuando se habla, dentro de la esfera social, de la importancia del ámbito político, es necesario remitirse al siglo XIX, ya que es entonces cuando se conforman los Estados nacional en América Latina”.(p.49) 

En esta región el hecho destaca significativamente ya que, aparte de la conformación del Estado, los nuevos países buscan su independencia de los imperios europeos. Ahora bien, la conformación del Estado - Nación en América Latina no surge en tierra virgen. Será necesario destacar aquello elementos prehispánicos o coloniales que se mezcla con los ideales de la Revolución Francesa; a saber, la igualdad social, la justicia y la libertad individual. Todo esto conforma un fenómeno único en el mundo: los sistemas políticos latinoamericanos.

Sistemas Políticos


Campos y Otros (2000) definen al caciquismo como una de las formas de control político y económico más antigua del Continente Americano. El cacique es también un líder, tal vez no impuesto, pero con el paso del tiempo utiliza la fuerza para mantener el control sobre la población; por eso se convierte en un líder “temido”. El caciquismo pudo haber sido una forma muy efectiva de control y desarrollo de pequeñas comunidades en cierto periodo del siglo XIX latinoamericano. Pero, conforme fue avanzando el tiempo, nuevas realidades hicieron obsoleto el esquema, y las revoluciones sociales comenzaron a darse a flor de tierra. (p.49)

El caudillismo, para Campos y otros (2000), es uno de los fenómenos más importantes a destacar por su constante aparición en momentos históricos de transformación. Se dice que no hay movimiento social, masivo y popular en Latinoamérica que no haya sido encabezado, no por un grupo de hombres, teorías o libros, sino por un solo hombre coherente, para encaminar el ideal colectivo en transformación social. Hasta aquí, este fenómeno sucede en todas partes del mundo. Muchos nombres pueden venir a la memoria cuando se imagina a lideres políticos o militares convenciendo a las masas de un destino en común; ejemplos de ello son personajes como Hitler, Mao Tse Tung, Gandhi, etc. Pero en Latinoamérica, a diferencia de otras partes, ese líder ocupa un lugar por encima del ideal colectivo. En otras palabras, lo que termina justificando una causa social, o política es la misma vida del líder: el caudillo está incluso por encima de los ideales. En Latinoamérica destacan hombres como Antonio López de Santa Anna, Porfirio Díaz, Simón Bolívar, Emiliano Zapata, Ernesto Guevara, conocido como el Che en Cuba, y recientemente, Fidel Castro. (p.49)


El término democracia, según Campos y Otros (2000) es uno de los conceptos más estudiados, tratados y manejados en América Latina en el siglo XX. Tal vez este exceso de uso en el discurso se deba a la falta de contundencia del término en la práctica. Pinochet en Chile, Castro en Cuba, Fujimori en Perú, hablan o hablaron de democracia en su país, pero indiscutiblemente no estaban pensando en lo mismo. El hecho es que la democracia ha tenido un camino muy difícil en esta parte del mundo.


Las tendencias políticas en una democracia se manifiestan por medio de los partidos políticos. Cada partido es una opción y, a la vez, una perspectiva para entender y analizar la realidad. Y una idea fundamental de la democracia es que no sólo la mayoría debe decidir el rumbo a seguir, sino que esta misma mayoría debe aceptar la existencia, e incluso la permanencia de las minorías. (p.50)


Sin caer en esquemas simples para explicar la realidad, se observa que la historia política y social de América Latina en el siglo XX ha sido el constante tránsito de regímenes democráticos, pero también al contrario: Golpes de Estado, votaciones limpias y no limpias, destituciones de presidentes, civiles que se convierten en militares y militares que dejan el poder, presionados por potencias ajenas. Esto es prácticamente el “pan de todos los días” en el panorama político reciente latinoamericano: izquierda, derecha, centro, término este último muy escurridizo, pero también liberalismo, socialismo, social - democracia, democracia cristiana, y recientemente tendencias nuevas, como los movimientos verdes y feministas.


Existen diversas formas de clasificar las tendencias de la realidad política latinoamericana, cuando este enfoque toma parámetros democráticos, pero América Latina no es sólo un intento democratizador; por eso debe agregarse a este espectro regímenes militares, dictaduras y totalitarismos. La mayoría de los países latinoamericanos han tenido en el siglo XX, como producto de un golpe de Estado, una dictadura militar. Tal es el caso de chile con Augusto Pinochet, en Argentina, está el derrocamiento de Isabel, la esposa de Juan Domingo Perón, por parte de una junta militar. Paraguay contó con cinco presidentes en tan solo cincuenta años, todos ellos militares, que llegan al poder tras un golpe de Estado y continúan en el poder por medio de reelecciones sin opositor: Higinio Morigino (1940), Federico Chávez (1949), Alfredo Stressner (1954) y Andrés Rodríguez (1989). En República Dominicana, el general Rafael Trujillo fue dictador por más de treinta años. México, país que tiene elecciones regularmente, pero ganadas por el mismo partido político durante más de 70 años. ¿Es este un fenómeno democrático, o “la dictadura perfecta”?, Y más recientemente, el intento de golpe de Estado en Venezuela, en 1992, cuando el actual Presidente, Hugo Chávez, junto a otros militares, intentan derrocar a Carlos Andrés Pérez, sin embargo, no logrando su objetivo, Chávez decide apoderarse del gobierno a través del voto democrático.

El entorno socio-político y la educación. Para la COPRE (1986) el juicio del hecho educativo no puede soslayar las características de la sociedad como su entorno socio–político.


La sociedad venezolana puede ser descrita, en obligada síntesis como:

· Una sociedad que vive un intenso proceso de modernización.

· Una sociedad de inmigración que atrae inmigración.

· Una sociedad pluricultural y en cierto modo plurisocial, donde cohabitan sociedades autóctonas, núcleos de inmigrantes y subculturas.

· Una sociedad democrática con graves desigualdades socio-económicas en cuanto a la distribución del ingreso nacional y la calidad de la vida.

· Una sociedad cuyo paradigma estructural parte de la familia nuclear, la cual se da por existente, a pesar de que ella no es la forma predominante.

· Una sociedad con un bajo grado de organización e integración social donde la sociedad civil es profundamente débil y depende en exceso del poder público.

· Una sociedad afectada por una severa crisis institucional,  con  un

conjunto de valores en pleno proceso de reemplazo que luce bastante perturbado y confuso.

· Una sociedad con un alto grado de politización, pero sin conciencia de los medios de hacer valer sus derechos y cumplir sus deberes.

· Una sociedad abocada a la transformación de su marco conceptual básico, al tener que pasar de una percepción según la cual se dispone de recursos limitados a otra de recursos ilimitados tanto de índole financiera como naturales.

· Una sociedad que, en un corto período histórico, ha conseguido notables éxitos en materia sanitaria e importantes logros educativos, que ha modificado sus nociones de distancia y de obstáculos geográficos y ha institucionalizado su proyecto nacional.

· Una sociedad que confronta problemas de consolidación y de desarrollo y no de inicio, en el área educativa.(pp.27-28)

Modelos Políticos

Modelo Político Indígena. En sociedades como la Yë’kuana, la esfera política se caracteriza porque cada jefe de comunidad tiene influencia sólo en su aldea e igual sucede con los especialistas que se comunican con lo sobrenatural; estas medidas antimonopólicas impiden que surjan estratificaciones y dependencia basadas en el acceso y/o control del poder sobrenatural así mismo, la composición interna y autonomía política de cada comunidad con respecto a las restantes comunidades impiden que surja estratificación y dependencias basadas en acceso y/o control del poder político secular. La coexistencia de estos dos principios obstaculiza una centralización del poder y es por ello que en antropología se les llama descentralizadas, lo cual no significa que carezcan de organización política y sean grupos anárquicos. 

Durante mucho tiempo el indígena ha sido discriminado y enajenado de su papel dentro del proceso político, tal vez por racismo o por considerarlos inferiores, o incapaces de erigirse dentro del orden político. Los indígenas se han venido organizando en agrupaciones, tales como el Consejo Nacional Indio de Venezuela (CONIVE) y la Organización de los pueblos indígenas del Amazonas (ORPIA); pero, es hasta 1999 cuando logran cristalizar sus esfuerzos al inscribir sus derechos en la Constitución Bolivariana de Venezuela, derechos que nacen cercenados en su esencia y que hasta ahora no se han cumplido.

Contexto Cultural-Material


Este contexto se define a través de la conceptualización de los elementos: Proceso Económico (modelos económicos occidental e indígena, Desarrollo Tecnológico y Desarrollo Sustentable (agrícola, forestal, minería y turismo) y  Competitividad.
Proceso Económico

Modelos Económicos

Modelo económico occidental 

Campos y Otros (2000) consideran que una vez lograda la independencia de la mayoría de los países latinoamericanos de las potencias europeas en el siglo XIX, el camino a seguir presentaba tres problemas mayores: por un lado, la falta de experiencia de los países latinoamericanos de gobernarse a ellos mismos según los ideales de la Revolución Francesa, ya fuera siguiendo una tendencia monárquica - conservadora o un esquema liberal con poderes independientes. En segundo lugar, el surgimiento de un nuevo imperio dispuesto a crecer económica y territorialmente y por tanto, la amenaza constante de una nueva hegemonía: Estados unidos de América. Finalmente, la conversión a la “modernidad” de países con características culturales no sólo poco modernas sino incluso, algunas en franca contradicción con la modernidad europea.(p.52)


Sin importar por cuál modelo optaran los nuevos países del mundo moderno, uno de los principales retos era la conversión de una economía débil y poco eficiente en la producción a una economía que paulatinamente se fuera industrializando. Largos periodos de Colonia en toda la región hacen que América Latina se convierta al modelo denominado “capitalismo dependiente”, periférico o subdesarrollado.


América Latina intentó transformarse económicamente en el siglo XIX por medio de los siguientes pasos, citado por Campos y Otros (2000):

· La abolición de la esclavitud, lo cual era indispensable en la mayoría de los países para transformar los roles sociales productivos.

· Una reforma liberal profunda, que implicaba crear Estados modernos y autónomos con capacidad para relacionarse con otros Estados equitativamente.

· La confiscación de los bienes de la Iglesia; una muy importante fuente de recursos para impulsar la economía.

· La venta de las tierras comunales indígenas, lo cual incitaba a una nueva clase burguesa para dar crecimiento a las inversiones.(p.53)

A partir del inicio de la Revolución Industrial en Europa y del periodo la “Pax Británica”, se suman nuevos problemas al desarrollo económico de América Latina, citados por Campos y Otros (2000):

· El avance tecnológico de la producción en serie empieza a limitar a los que no cuentan con él.

· El comercio exterior de la Gran Bretaña polariza la economía del mundo (en 1910, 29.4% a nivel mundial depende del imperio).

· La división internacional del trabajo comienza a incrementarse; países ricos e industrializados y países pobres y productores de materia prima.(p.53)

Tomando en cuenta los factores antes mencionados, las economías latinoamericanas se insertan en el comercio mundial como exportadores de materias primas, según lo expresa Barros y Lessa (1986) :

· De productos agrícolas de climas templados: Argentina, Uruguay.

· De productos agrícolas tropicales: Brasil, Colombia, Ecuador, Centroamérica y el Caribe (la mitad de la población latinoamericana se encuentra en este rubro).

· De productos minerales: México, Chile, Perú, Bolivia y Venezuela.(p.5)

En los últimos años, muchos cambios se han presentado en cuanto a relaciones económicas y políticas en el mundo entero. Por tanto la producción económica no puede verse desligado de elementos políticos y sociales; de tal forma, encontramos en América Latina un doble reto: por un lado, el desarrollo económico que lleve a la industrialización y a la competitividad internacional y por el otro, contrarrestar los problemas políticos que han caracterizado a esta región del mundo, y que no han permitido su entrada a un mundo democrático sin trabas. En este sentido, no sólo debemos considerar viable, sino necesaria, la integración subregional latinoamericana, para resistir los ajustes de la economía mundial de los últimos años. La excesiva división política de algunas partes de América Latina ha sido, en el transcurso de la historia, uno de tantos impedimentos para el desarrollo de su sociedad (algunos sociólogos ponen como ejemplo a América Central). Los reajustes que está sufriendo el mercado mundial son precisamente la creación de bloques regionales de acuerdo con el contexto geográfico. Así, aunque las divisiones políticas entre los países subsistan, las fronteras económicas se van agrandando. La Comunidad Económica Europea y la Cuenca del Pacífico son algunos ejemplos de los bloques comerciales que se están creando. Y parece ser que también es éste el destino de Latinoamérica, región que debe aprovechar sus similitudes culturales e históricas para realizar una integración rápida y exitosa.


En el siglo XX, comenta Campos y Otros (200) el ámbito económico a nivel mundial cambió drásticamente de una dirección a la otra, de un modelo al otro; las grandes utopías del siglo XIX se convierten en realidades en el siglo. socialismo y capitalismo luchan encarnizadamente por dominar al otro en diversos escenarios alrededor del mundo. El capitalismo dependiente, desarrollado con anterioridad, se implanta en Latinoamérica como un estigma difícil de eliminar; la dependencia de las economías de la región a veces crece, otras veces disminuye, pero definitivamente su punto más critico es en la década de los ochenta, periodo que hoy día se le conoce como la “década perdida”. A pesar de que la primera parte del periodo de la Guerra Fría significó para Latinoamérica crecimiento económico, dicho crecimiento no se reflejó en aspectos importantes, como son:

· Redistribución del ingreso.

· Redistribución de la propiedad.

· Redistribución del poder. (p.p.54)

Dicho en otras palabras, desarrollo económico no significa necesariamente bienestar social; las deudas con el exterior eran impagables y la producción, prácticamente nula. Fue necesario un cambio significativo de política económica, que la mayoría de los países latinoamericanos estaban dispuestos a hacer.


En el inicio de la segunda mitad del siglo XX, considera Campos y otros (2000) el panorama para América Latina fue de franco estancamiento, inclusive de retroceso, salvo en México y Brasil. El triunfo de la guerrilla cubana en 1959 y las transformaciones democráticas dominicanas parecían ser caminos viables de desarrollo; sin embargo, terminaron por ser un movimiento caudillista y una intervención estadounidense, respectivamente.


Los siguientes años en América Latina se distinguieron por mucha inestabilidad a nivel político (constantes transiciones de gobiernos civiles a militares y viceversa), bajos niveles de crecimiento económico y constantes guerras civiles, principalmente en Centroamérica.


En la actualidad, se puede hablar de dos tipos de condiciones que han hecho que el mundo se interese por la región de Latinoamérica; por un lado, lo intrínseco de la zona; la democratización en los gobiernos de muchos países (transición de regímenes militares a formas representativas), la estabilidad social como reflejo de una baja considerable en el número de conflictos bélicos regionales y por último, la potencialidad económica de la región. Por otro lado, están las condiciones extrínsecas; el deterioro de las grandes potencias mundiales ha hecho que éstas busquen nuevas relaciones con los países en desarrollo, tanto de Europa del Este como de América Latina; la futura consolidación de bloques económicos hace que estados Unidos busque alianzas con Latinoamérica para competir con el bloque europeo y el bloque oriental. De modo que América Latina puede consolidarse como una región en franco desarrollo social, pero todo dependerá de cómo aproveche estas condiciones favorables de estabilidad y por tanto, de crecimiento.


En los últimos años, Latinoamérica se ha debatido entre dos grandes tendencias; una hacia el proteccionismo y otra la más común en los últimos años, hacia una economía abierta. Otro fenómeno reciente es la asimilación de lo que parece ser una tendencia mundial, la conformación de bloques económicos regionales. Ahora bien, resulta claro que hoy día la mayoría de los países latinoamericanos han optado por el denominado esquema “neoliberal”, concepto todavía no del todo definido, porque su puesta en práctica varía de país a país.(p.p.54-55)


También, en los últimos años se ha dado en la región una disputa de modelos: integracionismo vs. globalización. Desde el inicio de la década de los sesenta se iniciaron diferentes intentos de integración económica, que sólo han tenido resultados limitados. La Asociación Latinoamericana de Libre Comercio (ALALC) es la primera en su género; le siguió la ALADI en la década de los ochenta, sin grandes resultados (muchos especialistas consideran a ésta la “década perdida”). Un factor importante que debe replantear la economía latinoamericana para su integración es el de la deuda externa; no es posible seguir transfiriendo montos tan grandes de capital al extranjero sin destinar recursos para mejorar la competitividad a nivel internacional.


Por último, cabe destacar que Latinoamérica tiene el potencial (y en ciertos sectores es una realidad: la región es una gran importadora de productos básicos) para presentarse frente a la Cuenca del Pacífico y la Comunidad Europea como un bloque más, ante la cada vez más inminente globalización comercial.


¿Cuál es la solución para que a la región ya no se le denomine, como en décadas pasadas, “países ‘bloqueados’ en su proceso de desarrollo” o “países de desarrollo con pobreza”, o “países con crecimiento sin desarrollo”? El tiempo lo dirá. Sólo cabe esperar que el sacrificio no sea mayor que los beneficios posteriores.

Vinculación educación / economía. Hernández, Hernández y Aguilera (1992) consideran que la educación afecta la movilidad económica y social de una nación. La expansión de la educación está condicionada a la estrecha armonía que debe existir entre el proceso enseñanza aprendizaje y la realidad en la cual se encuentra inmerso. La ausencia de esta armonía, puede traducirse en una alta ineficacia en la etapa de la formación del individuo. Este binomio enseñanza – realidad exige que en la definición de una política educativa para el país, se tome en consideración no solo la formación de la personalidad de sus ciudadanos, sino que debe ponderarse con igual interés su futura contribución al desarrollo económico y social; es decir, el sistema educativo debe programarse bajo la hipótesis subyacente de la educación – trabajo y el aprender para el futuro.

La política de la educación del país se ha definido a partir de la imagen de la sociedad que aspira construir. Los requerimientos de esta sociedad en el ámbito de la educación se han formulado tratando de adecuar a sus necesidades en cuanto a la formación de recursos humanos se refiere.

Hasta hace poco la planificación educativa se trataba como un subsector dentro del marco de los requerimientos sociales planteados como necesidades de servicios, sin considerar la educación como una inversión y al plan nacional, como un proyecto de inversiones. Esto ha traído como resultado que a la hora de reducir las asignaciones presupuestarias, estas se ajusten en forma irracional, sin responder a las necesidades planificadas.(pp.6-7)

Sin embargo, en los lineamientos estratégicos del IX Plan de la Nación planteado por la Oficina Central de Coordinación y Planificación de la Presidencia de la República CORDIPLAN (1995) se habla de la estrategia de la capitalización de los recursos humanos a través de proyectos estratégicos tales como; Reestructurar los sistemas educativos formales e informales para adaptarlos a los nuevos retos del desarrollo; Mejorar sustancialmente la capacidad de asimilación, adaptación e innovación tecnológica. Para ello lógicamente hay que contemplar operaciones que permitan tales proyectos. Entre esas operaciones están previstas el desarrollar fuentes alternas de financiamiento de los institutos de educación superior, desarrollar un sistema integrado de capacitación técnica con participación del sector industrial y laboral, incrementar los recursos económicos destinados a la investigación y el desarrollo tecnológico interno al aparato productivo, entre otras. (p.170).

Al considerar las relaciones entre el desarrollo educativo, producto de la planificación educativa y la estructura social, se encuentra que al comienzo del proceso de democratización, la población matriculada podía seguir rutas educativas solo para una pequeña minoría. La ampliación de la escolarización ocurrió dentro del proceso de crecimiento económico petrolero y de la presión social subsiguiente, dentro del contexto de políticas educativas que, a pesar de los cambios político administrativos registrados, tendieron a producir resultados semejantes y a fomentar fuerzas sociales directamente interesadas, mas en los medios utilizados que en los objetivos de los programas. Esto último es importante porque desde un comienzo los medios seleccionados y la intensidad de su aplicación respondieron a las oportunidades que ofrecían las estructuras sociales pre – existentes. Todo ello ha determinado dos rasgos fundamentales del actual sistema educativo: la concentración geográfica de las instituciones escolares con un desarrollo también concentrado y la distribución social de los beneficios del progreso educativo.

Arrien (1986) considera que el planteamiento de la educación debe nutrirse permanentemente de investigaciones que estimulen la innovación, favorezcan el cambio y permitan la búsqueda de nuevas alternativas educativas que respondan a los requerimientos de la realidad. En este sentido la actividad de investigación se concreta básicamente al proceso de planificación para conocer las diferentes variables que intervienen en el sistema educativo, con el propósito de actuar efectivamente sobre las medidas que se intentan instrumentar mediante la recolección, organización, sistematización y análisis de información básica para la toma de decisiones. (p.44)

La Educación y La Productividad. Toro (1996) expresa: “se dice que frecuentemente se está produciendo exceso de profesionales y que, en muchos casos, la preparación no es la requerida por las necesidades del desarrollo socio económico de los sectores de producción, industria y servicios”.(p.56) 

Un ejemplo de ello son las declaraciones dadas por el Presidente del Colegio de Ingenieros de Venezuela, Dr. Herbert Lynch (1991), en el diario El Nacional, quien sostiene que: “Las exigencias del mercado laboral venezolano para los próximos cinco años y los que actualmente es contemplado como prioritario en las universidades del país.” (D-7)


Para Hernández, Hernández y Aguilera (1992) la industria petrolera, la industria manufacturera, las industrias en general, están cambiando con el nuevo modelo de desarrollo económico. En el sector terciario por ejemplo, en la parte moderna de los servicios, las telecomunicaciones y la informática tienen un impacto muy grande, que debe ser tomado en cuenta a la hora de planificar la formación de los recursos humanos.


A nivel mundial las universidades, están empezando a revisar sus roles, tanto en la formación como en la investigación y los niveles de comunicación sector productivo, para que la misma pueda producir conocimientos y recursos humanos que coadyuven al desarrollo de ese sector productivo. 

Sin embargo pareciera que se han desvirtuado las funciones de las universidades, ya que su “Deber Ser” no puede limitarse a la formación de ese recurso humano para su incorporación al aparato productivo, a su adaptación a modelos económicos imperantes en un momento determinado sino que, de acuerdo a sus funciones, debería marcar la pauta en cuanto a avance científico y tecnológico se refiere. Su interacción con la industria debería estar basada en el aporte que sus investigaciones le ofrecen para el desarrollo de tecnologías avanzadas que garanticen eficiencia y productividad, tal como se señala en sus leyes y reglamentos.(pp.7-8)


En la versión preliminar del IX Plan de la Nación, COORDIPLAN (1995) en lo referido al sector educación se señala que “la estructura de la educación no ha logrado adecuarse a los nuevos retos del desarrollo del país; otros problemas surgen de la poca relación entre la formación que recibe el estudiante y los requerimientos del mercado laboral...”. Es evidente que se reconoce la problemática existente con relación a la vinculación educación – mercado de trabajo y la importancia que se le asigna a la educación, para el logro del desarrollo del país.


Un paso importante dentro de la planificación de los recursos humanos, es el conocimiento del panorama de las profesiones en Venezuela, su contemporaneidad, su vigencia, su aporte al desarrollo nacional, su nivel de calidad, su utilidad social, etc. Saber exactamente el tipo de profesional que se está necesitando y la problemática de los distintos mercados de trabajo.

Requerimientos de la Fuerza de Trabajo para el Desarrollo Económico Venezolano. Para Prebisch en 1986, citado por Canchica (1995) a raíz de la segunda guerra mundial, comienza a perfilarse una conciencia económica basada en la teoría del crecimiento económico, en función del factor trabajo y la calidad de este. Se comienza a perfilar así el hecho de que la educación promueve el desarrollo a través de la formación de recursos humanos.

Esto implicaba, como es lógico suponer, la formación de recursos humanos altamente capacitados para constituir la fuerza laboral necesaria para el desarrollo de la industria, ya que se iniciaban los grandes proyectos de las industrias básicas: Siderúrgica del Orinoco, Hidroeléctrica del Caroní, Petroquímica de Morón y otros.

Ese proceso de industrialización contaba con indicadores que señalaban un crecimiento sostenido de la inversión y la producción industrial, así como del empleo en el sector. La relación entre inversiones y empleo, que indica el volumen de capital que se requiere para la creación de un puesto de trabajo, continúa siendo muy alta, hecho que se explica por la utilización preferente de tecnologías importadas ahorradoras de mano de obra. 

Esto obligaba a su vez a la utilización de mano de obra con cierta calificación, a diferencia de lo que sucede en la mayoría de los otros sectores no directamente productivos. Era más fácil para el sistema educativo formar recursos humanos para el sector secundario y terciario de la economía.

En materia de fuentes de trabajo, la política gubernamental propugnó el “pleno empleo” y para ello se dictaron normas orientadas a la creación de puestos de trabajo. En este sentido, se promovió el programa de becas Gran Mariscal de Ayacucho, mediante el cual se formó personal especializado en áreas seleccionadas de acuerdo con unas necesidades potenciales a mediano plazo, derivadas de las metas de los planes estatales, muchos de los cuales no se cumplirían o lo harían parcialmente.

Para los años 80, se produce una reducción de la capacidad de absorción del mercado de trabajo, y las mejores posiciones son ocupadas por los “circuitos de excelencia”, por lo que se produce una estratificación a nivel ocupacional determinada fundamentalmente por la deformación de la pirámide social, ocasionando un subempleo o subutilización de los profesionales y el aumento del desempleo.(pp.54-65)

Modelo Económico Indígena

Desde tiempos inmemorables la economía indígena ha sido básicamente del sector primario,  y la utilizan principalmente para su sustento. La mayoría de los indígenas del Amazonas, son al mismo tiempo agricultores, recolectores, cazadores y pescadores. De este modo, el bajo nivel de proteínas que alcanzan con la agricultura es compensado sobradamente con la caza, la recolección y la pesca; estas actividades se reparten armónicamente a lo largo de todo el año. 

Cocco (1987) refirió que la agricultura proporciona a las comunidades el 79,4% en peso de todos los alimentos consumidos; el establecimiento de los conucos mediante el sistema de tala y quema, se efectuaba hasta principios de siglo con hachas de piedra, con la introducción de herramientas (metálicas) el trabajo se facilitó considerablemente, las superficies de cultivo se extendieron, la dependencia de los recursos silvestres decreció y se experimentó una mayor sedentarización y un auge demográfico. 


Los indígenas para abrir un conuco toman en cuenta primero los obstáculos físicos, evitando pendientes, zonas de muy densa vegetación, terrenos pedregosos o duros, zonas inundables, etc. las asociaciones vegetales son el mayor índice, para ellos de las posibilidades de cultivos: la presencia de ciertos árboles pronostica muy buena producción: otros, en cambio, son una contradicción para establecer un conuco.


Generalmente es una zona de bosque primario donde se abren los conucos; salvo raras excepciones siempre ocupan sitios nuevos y nunca se quedan el tiempo suficiente como para tener ocasión de renovar los conucos talando el bosque secundario; el desbroce comprende tres operaciones, bien definidas: despejar el sotobosque, cortar árboles y quemar la vegetación, tareas todas realizadas por los hombres, se suele desbrozar al inicio de la sequía. La inextricable maraña vegetal se deja secar durante tres o cuatro meses expuesta al sol ya seca se prende fuego en varios puntos, tomando en cuenta la dirección del viento, enseguida se tiene que iniciar la limpieza y la quema sistemática del suelo, cuando algún sector está ya listo, se planta inmediatamente porque el suelo está bien "cocido".(pp.120-123)


Las diferentes plantas de cultivos de los indígenas, según Colchester y Fuentes en 1983, citado por el Vicariato Apostólico de Puerto Ayacucho (1994) pertenecen a 19 familias botánicas, distribuidas en 25 especies y 89 variedades, además de 4 plantas aún no identificadas; dichas plantas pueden utilizarse unas en la magia, como venenos, en la tecnología, etc. del total cultivado, la superficie reservada en cada cultígeno es variable, no obstante, puede decir que el plátano ocupa un 47%, la yuca un 43%, el ocumo un 5%, la caña de azúcar un 0,80%, el maíz un 2%, la lechosa un 0,30%, la caña amarga un 0,75%, el mapuey un 1,50%, la batata un 0,50% y otras plantas el resto 

En el trabajo se usa pocos instrumentos; no bastan hachas, machetes y palos puntiagudos, las hachas y los machetes los compran a los criollos, los palos los hacen ellos mismos.


El indígena complementa su dieta con los productos que la naturaleza le ofrece y que ellos a través de una tecnología adecuada han sabido aprovechar; la cacería, trabajo masculino, se realiza durante todo el año, utilizando armas arrojadizas, como el arco y la flecha y la cerbatana, con esta última se cazan diversas aves: paují, gallineta, pava, piapoco, garza, todas éstas para aprovechar su carne y plumas; dentro de las aves de rapiña cazan gavilán, del cual sólo aprovechan los pulmones blancos para realizar algunos adornos; el zamuro, se utiliza para preparar una medicina para que el perro sea buen cazador. 


Los animales que cazan y comen son: váquiros, monos, lapas, iguanas,    babas,    dantos,    venados,    chigüires,    picures,    cachicamos,

morrocoyes y tortugas terecay. 


También practican la cacería llamada 'por reclamo' en la cual se inicia el sonido o la onomatopeya del animal que desea cazar; la utilizan en la cacería del danto, usan una trampa para la cacería de la lapa, la cual consiste en una cabuya de curagua enrollada en forma circular que se coloca, fijada al suelo con unos palos, en el camino por donde pasa la lapa y al atravesar ésta la cuerda, se enreda con la cabuya y queda atrapada es de destacar la valiosa colaboración de los perros amaestrados, especialmente los Yë’Kuana, los cuales gozan de sobrada reputación y son objeto de intercambio con otros grupos étnicos, sobre todo los Pemón. .(pp.39-42)

El Vicariato Apostólico de Puerto Ayacucho (1998) considera que la pesca también se practica durante todo el año y en ella participan tanto jóvenes, niños y adultos de ambos sexos; las técnicas usadas son aquellas que están más generalizada en todo el mundo:

- Por envenenamiento del agua.

- Con trampas.

- Con sedal y anzuelo.

- Con redes.

- Con armas arrojadizas.

Para la pesca por envenenamiento del agua, se conocen diversos tipos de 'barbasco', este tipo de pesca se hace de manera comunitaria, las trampas de pesca poseen formas diferentes, estos se colocan en los caños tapándole la boca con hojas diversas, generalmente se dejan durante la noche y en la mañana se recogen. La pesca con anzuelo, al igual que con trampa, se realiza individualmente o en pequeños grupos de parientes, participando hombres y mujeres; existen dos tipos de técnicas: con el nylon colocándole un anzuelo y atándole a una cuerda varios anzuelos, y con ellos se capturan especialmente bagres pequeños. Usan una red enmangada con la cual recogen los peces asfixiados por efecto del barbasco.


Finalmente, la pesca con arpón, zagalla y con arco y flecha, ésta se realiza de manera individual y algunas veces, cuando la pesca es nocturna, se alumbra a los peces con una linterna. Los peces que utilizan para alimentarse son el bocón, el morocoto, el bagre, la viejita, el rayado, la guabina, bocachico, el cabeza de manteco, la pecha, la pampana, la palometa, la sapoara, la payara, el bagre tigre y el caribe.(pp.62-63)

Según Cocco, (1987) La recolección es su actividad económica más antigua y más poética, se abandona la vivienda y todos juntos o divididos en grupos se desplazan al lugar predeterminado, donde recogen cogollos y frutas silvestres: la yagua, el seje, el cucurito, el moriche, la manaca, el corozo y otras palmas; el cacao, el merey, el jobo, el pendare, el agarrobo, las guamas, y un centenar de otras frutas; la yuvía, el wapu, la jigua y otras semillas.


La cosecha de fruto, semillas, raíces y cogollos la llevan a cabo tanto hombres como mujeres no es siempre labor fácil, pero con técnicas se alcanzan los frutos más distantes. Por ejemplo, cuando la copa de una planta frutal resulta un tanto inaccesible a través de sus tronco, como la yagua, o porque el tronco es muy corpulento, se encaraman -los hombres- en una mata cercana de tronco más viable y de ella se pasa a la copa deseada.


Iribertegui (1987) acota que en el caso de la yagua, precisamente, después de subir el tronco auxiliar y llegar a la altura de la copa de la palmera, se agarra a algunas de sus ramas, las amarra al tronco y sirviéndose de ellas como pasarela, se traslada cómodamente a la copa recoge el racimo y lo arroja al suelo aquí los compañeros o las mujeres lo fraccionan y cada individuo se lleva su gajo. Para subirse a otros árboles, se las ingenian ajustándose en los tobillos un arco vegetal, que puede hacerse de majagua o de bejucos; el hombre coloca los pies en el aro, se afincan en él para cada halón y lo sube progresivamente  con  los  pies.   Las frutas  del

árbol se varean o garabatean. 

Los indígenas también recolectan moluscos y batracios. Entre los batracios la rana y sapos; otros son los insectos: arañas monas, avispas, hormigas. (pp.124-25)

Desarrollo Tecnológico y Educación

Hernández, Hernández y Aguilera (1992) expresaron que el sistema educativo venezolano, se enfrenta a nuevas necesidades y retos de contribución al desarrollo económico y social, ya que para la consolidación de las nuevas políticas económicas establecidas por las relaciones internacionales para superar la crisis y reactivar la economía, se requiere del fortalecimiento de la capacidad de innovación científica y tecnológica, no solo en el sector energético, sino en todos los sectores industriales, aprovechando las potencialidades de productividad e innovación que pueden ofrecer la microelectrónica y la informática. (p.12)

Este cambio en el mundo productivo, se traduce en un nuevo papel del conocimiento científico y tecnológico como fuerza productiva y como nueva ventaja comparativa, lo que ha representado una mayor necesidad de articulación entre políticas educativas y científico tecnológicas. 

La educación superior debe asimilar el impacto de las nuevas tecnologías sin perder el perfil de su identidad cultural, además de responder a las urgentes demandas que está recibiendo de sectores externos como son el Estado y otras entidades o instituciones que configuran el mundo del trabajo.

Houpe (1973) considera que en los actuales momentos, existen transformaciones en el mundo del trabajo que están incidiendo en las diversas carreras de la educación superior. Las perspectivas que abren las nuevas tecnologías deben ser tomadas en cuenta. En América Latina existen dos posiciones diferentes en cuanto a la forma de evaluar los efectos sociales que las nuevas tecnologías producirán en la educación: 1) una visión optimista que destaca la posibilidad de relaciones horizontales y descentralizadas que derivarían en una nueva concentración de poder por la acumulación de conocimientos, con lo cual se podría garantizar un acceso más homogéneo al mismo y 2) una visión pesimista basada en el desigual acceso a las nuevas tecnologías entre las diferentes clases sociales en donde entraría el elemento de selección para acceder a los espacios jerárquicos de mayor poder social. (p.13)

Para la UNESCO en 1987, citado por Flores (1980) el problema fundamental para la incorporación de estos nuevos paradigmas en los países subdesarrollados, es la creciente independencia entre la creación de la capacidad de innovación tecnológica y la capacidad de adaptación a las cambiantes condiciones de competitividad. Las actuales estrategias de reactivación económica y reestructuración industrial en los países desarrollados están basados en tres grandes áreas de innovación tecnológica: Las nuevas tecnologías de la información, las biotecnologías y las nuevas tecnologías de materiales (p.7).

Estas estrategias adoptadas por los países desarrollados traen sus implicaciones para los países en desarrollo, entre las cuales se podrían destacar:

· La reducción paulatina y pérdida eventual de las tradicionales ventajas comparativas propias de los países en desarrollo.

· Creación de nuevas normas y estándares de competitividad innovación tecnológica. Muchos países con técnicas convencionales perderían competitividad.

· Creciente sustitución de materias primas y fuentes energéticas tradicionales, lo que reduciría la demanda.

· Mayor tendencia hacia la reindustrialización o modernización tecnológica de los sectores industriales tradicionales.

· Producción flexible vs. producción masiva.

· Mayor desigualdad científica y tecnológica entre los países.

· Necesidad de formulación de políticas industriales y tecnológicas explícitas respecto al “complejo electrónico”, telecomunicaciones, microelectrónica e informática, en todo país en desarrollo, en función de su tamaño, poder económico, ventajas comparativas dinámicas, infraestructura científica y tecnológica, nivel y calidad de desarrollo educativo, etc.

· Necesidad de crear nuevas maneras de pensar sobre el desarrollo económico, tecnológico y educativo. 

El pensamiento económico convencional está en crisis, es inadecuado para comprender los nuevos eventos y condiciones de las relaciones económicas internacionales. Son necesarios nuevos conceptos y estrategias sobre industrialización, desarrollo tecnológico, formación de recursos humanos, ventajas comparativas, competitividad, integración regional, etc. 

Desarrollo Sustentable

Para Escandell (1995) 

el nuevo liderazgo mundial, el liderazgo innovador que asume su compromiso de preservar las oportunidades para las generaciones futuras, está proponiendo un nuevo marco referencial para conducir el proceso de desarrollo: un marco que intenta conciliar la satisfacción de las necesidades del ser humano con la conservación de la biodiversidad, entendiendo a ésta como el soporte de los procesos actuales y la garantía de los procesos futuros.(p.42) 


Esto es lo que se llama Ecodesarrollo Sostenido o Desarrollo Sustentable y por él se entiende que es ante todo una posición ideológica, una posición de compromiso con la vida, que se basa en el convencimiento de que todos los seres humanos tienen derecho a disfrutar de las oportunidades que la ciencia y la tecnología han generado para mejorar las condiciones de vida. Pero ante ello, con la convicción de que es preciso redefinir los términos del desarrollo material, para hacerlos cónsonos con el mantenimiento de la naturaleza y consecuentemente con la satisfacción de los contenidos no materiales de la vida (seguridad, paz, arte, cultural...).

El Concepto de Desarrollo Sustentable. Chesney (1993) comenta que fue precisamente el informe de esta Comisión recién mencionada, denominado Nuestro Futuro Común (1987) o informe Brundtland -en honor a la única política en el mundo que ha ascendido a Primer Ministro procedente del Ministerio de Ambiente, Gro Harlem Brundtland- el definió con precisión y difundió ampliamente el término Desarrollo Sustentable o sostenible, al decir: “Es el que satisface las necesidades del presente sin dañar la capacidad de las futuras generaciones para satisfacer sus propias necesidades”. (p.43).


En términos más programáticos, plantea Escandell (1995) “el Desarrollo Sustentable, es una estrategia de gestión de la sociedad para proveer bienestar a la población, a través del aprovechamiento científicamente justificado de los recursos naturales, sin comprometer su disponibilidad futura”.(p.42)


El término también ha sido objeto de críticas por contener cierta ambigüedad y porque se presta a las más variadas interpretaciones, algunas contradictorias. Así se habla por ejemplo, indistintamente de “crecimiento sostenible” o “utilización Sustentable” con idéntico significado, cuando parecen existir ciertas diferencias entre ellos. Crecimiento sostenible es contradictorio porque nada físico crece indefinidamente, utilización   Sustentable   sólo   sería   aplicable  a   los   recursos   naturales

renovables.


A su vez, de este concepto se pueden derivar otros emparentados como son el de una “Economía Sustentable”, que es un producto del Desarrollo Sustentable que preserva el capital de los recursos de los que depende y que continúa un desarrollo gracias al mejoramiento del conocimiento, de la gestión, de la técnica y del saber. Y una “Sociedad Sustentable”, que es aquella en la cual el modo de vida se funda en estos principios básicos.


Se podría decir, en este estado de su estudio, que el objetivo del Desarrollo Sustentable es la preocupación por la subsistencia permanente de todos los pueblos y su entorno en todo tiempo. Esto sería la sustentabilidad.


Chesney (1993) expone que los objetivos del Desarrollo Sustentable son los siguientes:

1. Satisfacer las necesidades humanas básicas. Esto se enfoca directamente hacia lo alimentario, para evitar el hambre y la desnutrición. De esta forma se garantizará la “durabilidad de la especie humana”, que de no ser así se estaría poniendo como un límite no deseado al desarrollo.

2. Lograr un crecimiento económico constante. Lo cual se considera una condición necesaria, pero no suficiente. En esto se persigue que la economía brinde una cantidad de bienes y servicios para atender a una creciente población. Lo deseable siempre es que el crecimiento económico sea igual o superior al demográfico, con lo cual se puede mejorar su capacidad productiva, el potencial de recursos humanos y tecnológicos.

3. Mejorar la calidad del crecimiento económico. En especial a las posibilidades de tener un acceso equitativo a los recursos naturales y al beneficio del crecimiento, en términos de mejor distribución de la renta, beneficios sociales, protección del ambiente o su incremento.

4. Atender a los aspectos demográficos. En especial reducir las altas tasas de crecimiento poblacional hacia uno mesurado que permita aumentar la disponibilidad de recursos, aprovechamiento para todos y evitar la concentración poblacional.

5. Seleccionar opciones tecnológicas adecuadas. Esto se debe a los problemas que crea la transferencia tecnológica, básica para el Desarrollo Sustentable de los países en desarrollo, pero que tiene fuerte impacto sobre el ambiente.

Esto debería estimular la investigación y la capacidad técnica para lograr tecnologías sustitutivas, mejorar los procesos tradicionales y culturales y adaptar las importadas. En general, se tiende a salvaguardar los sistemas nacionales que sostienen la vida en la tierra.

6. Aprovechar, conservar y restaurar los recursos naturales. Se debe evitar la degradación de los recursos, proteger la capacidad límite de la naturaleza, favorecer la restauración y evitar los efectos adversos sobre la calidad del aire, agua y tierra, con el fin de perpetuar la oferta ambiental de los ecosistemas.

Su preocupación se encuentra en las consecuencias de la política económica en el largo plazo, en los impactos que tendrán los estilos de desarrollo en el futuro, en la incorporación de los recursos naturales en la planificación del desarrollo y en el reconocimiento del rol decisivo que toma el patrimonio nacional en dar beneficios a la sociedad.


Por esto, el Desarrollo Sustentable tiene exigencias a las naciones que se orientan en los siguientes aspectos:

· Un sistema político que asegure una participación ciudadana efectiva en la toma de decisiones.

· Un sistema económico que sea capaz de generar excedentes y conocimientos técnicos sostenidos y confiables.

· Un sistema social que de soluciones a las tensiones originadas en un desarrollo inarmónico.

· Un sistema de producción que respete la obligación de preservar la base ecológica para el desarrollo.

· Un sistema tecnológico que pueda encontrar nuevas soluciones continuamente.

· Un sistema internacional que fomente patrones sostenibles de comercio y finanzas.

· Un sistema administrativo que sea flexible y tenga la capacidad de corregirse a sí mismo.

Para lograr sus objetivos se han diseñado ciertas estrategias imperativas del Desarrollo Sustentable que tienden hacia los siguientes puntos:

· Crecimiento suficiente para satisfacer las necesidades y aspiraciones humanas. 

· Políticas para mejorar la equidad entre las naciones y entre países desarrollados y en desarrollo.

· Políticas para asegurar una rápida reducción en los contenidos de energía y recursos.

· Cambios institucionales para integrar el ambiente y la economía en la toma de decisiones.

Lograr el Desarrollo Sustentable a escala global es, sin duda, una empresa difícil de emprender, pero es el imperativo sine qua non para lograr una calidad de vida más aceptable para todos.

Escandell (1995) considera que el Desarrollo Sustentable para su implementación requiere cumplir algunas premisas, entre ellas:

· Voluntad política.

· Gerencia eficiente y efectiva.

· Liderazgo innovador.

· Participación amplia y responsable.

· Sentido social de la gestión pública.

· Información científica.

Oportunidades para el Desarrollo Sustentable de Amazonas. Escandell (1995) considera que las oportunidades son: 

a. Amplios espacios escasamente poblados y abundantes ecosistemas “inalterados”.

b. Abundantes recursos de agua no contaminada.

c. La mayor diversidad vegetal del país con presencia de numerosas especies endémicas y una rica y variada fauna, especialmente icticola, milenariamente utilizada por los pueblos indígenas.

d. Posición geográfica de relevancia nacional, regional y mundial.

e. Abundantes recursos minerales y para la generación de energía.

f. Presencia de la mayor diversidad cultural del país, intérprete de posibilidades de uso sostenido de la naturaleza.

g. Abundantes y excepcionales recursos paisajísticos.

h. Interés mundial por la investigación científica y la conservación de los bosques tropicales.

Restricciones para el Desarrollo Sustentable de Amazonas. Escandell (1995) considera que las restricciones son:

a. La inducción hacia la sedentación de comunidades indígenas sin haber resuelto antes la situación de la tenencia de las tierras y sin desarrollar paralelamente con las poblaciones estratégicas de desarrollo basadas en las experiencias culturales y en las potencialidades de los recursos naturales disponibles en un concepto

de integridad.

Esta situación ha propiciado la marginalización social de los pueblos indígenas y el deterioro de las condiciones de vida del hábitat que ocupan. En la medida en que se agotan los recursos y se degrada el ambiente de las tierras comunitarias pasan a engrosar el cinturón de miseria de la capital, sin oportunidades de competir equitativamente en el mercado de trabajo.

b. La minería ilegal realizada por nacionales y extranjeros está generando severos daños a la naturaleza, violentando la seguridad ambiental, además de ocasionar graves impactos socioculturales, especialmente entre las poblaciones indígenas.

c. La ejecución de proyectos de comunicación y producción que no contemplan en su elaboración las características culturales y ambientales de las áreas que afectan: provocando a mediano y largo plazo perjuicios de la nación.

d. El crecimiento anárquico de la población urbana, específicamente en Puerto Ayacucho, el cual genera graves deficiencias en la dotación de servicios básicos y consecuentemente marginalidad social, minimizando las oportunidades de progreso.

e. Los déficit acumulados y crecientes en materia de seguridad de bienes y personas y en la capacidad operativa de defensa del territorio nacional.

f. Déficit en la capacidad de prestación de los servicios básicos y en materia de comunicaciones, especialmente en el interior del Estado.

g. Escasa disponibilidad de recursos humanos calificados para conducir y operar la estrategia de Desarrollo Sustentable.

h. Insuficiente información científica para garantizar la eficacia en la aplicación de la estrategia de Desarrollo Sustentable.

i. Actitudes rentistas generalizadas y alta dependencia hacia el gasto público.

Sectores para el Desarrollo Sustentable

Agrícola. 
Para Narbaiza (1995) el Desarrollo Agrícola Sustentable a aquel destinado a satisfacer las necesidades básicas de alimentación, servicios, e ingresos económicos de la población mediante el uso eficiente del suelo y del agua de manera que estos recursos no se agoten en el tiempo y permita planificar el uso conservacionista de los demás recursos renovables. Se incluye la generación de ingresos económicos pues queda claro que sólo en aquellas comunidades aborígenes aisladas se puede actualmente prescindir del dinero y en ellas la producción agrícola está basada en métodos que, debido a la regulación natural que el ambiente ejerce sobre el tamaño de la población de estas sociedades, no generen un impacto irreversible en el ambiente.


A veces se piensa que el problema de desarrollar sistemas agrícolas es venezolano, es decir de las regiones en desarrollo y especialmente tropicales. Existe la idea errónea de que la aparente eficiencia de la producción agrícola en países europeos, es en parte debido a sistemas agrícolas sustentables. En realidad, la producción de estos países alcanza los niveles actuales como consecuencia de una excesiva intervención de los sistemas naturales, de un enorme gasto en agroquímicos y de una importante política proteccionista hacia el agricultor al que se le subsidia gran parte de la producción. Sólo la Comunidad Económica Europea invirtió más de 80.000 millones de dólares en 1990 para el subsidio de sus agricultores. (p.71)


El Desarrollo Sustentable debe estar basado en:

1 ) Un mejoramiento de la calidad de la educación, tanto la de carácter universal como la destinada a rescatar los valores culturales autóctonos. 2) El máximo conocimiento posible sobre la biodiversidad de la región. 3) El uso sostenible del suelo con el fin de disminuir la deforestación haciendo más eficiente el reciclaje de los nutrientes. 4) Una diversificación de la producción agrícola que garantice la alimentación humana básica de comunidades autóctonas y criollas. 5) Garantizar mediante la producción agrícola ingresos económicos aceptables para la adquisición de bienes y servicios en la sociedad criolla y para unas relaciones económicas sanas entre las diferentes culturas autóctonas y la sociedad criolla, y 6) Implementar planes  realistas de manejo de los recursos silvestres.

No se puede enfrentar el problema de la deforestación indiscriminada si no se logra un uso eficiente de las áreas ya intervenidas, aumentando y manteniendo la producción por superficie cultivada. Cabe señalar que aunque se debe promover un mayor uso de la sabana con respecto al bosque, también es importante conservar las sabanas naturales. 

Tampoco será posible implementar con éxito planes realistas de manejo de fauna y flora (en proceso de protección y recuperación de poblaciones) con un pueblo sin recursos económicos y hambrientos. Aunque la fauna y la flora bien manejada pueden generar alimentos y dinero, mientras esos sistemas de manejo se experimentan y hacen eficientes deben existir una alternativa agrícola. Por otra parte, los recursos silvestres por sí solos difícilmente podrán mantener una población humana en continua expansión.

Escandell (1995) expresa que los suelos de Amazonas, científicamente manejados son capaces de sostener una producción agrícola diversificada que suministre la base nutricional que requieren todos los amazonenses.


Los rubros que deberían ser promovidos para la alimentación humana son principalmente los siguientes: yuca, arroz, ocumo, ñame, plátanos, cambures, frijol criollo, caña de azúcar, hortalizas, frutas, pescado y aves. Se estima que deberán ser destinadas en los próximos tres años unas quince mil Has. a la producción agrícola para suplir los requerimientos nutricionales de unos 100.000 habitantes.


Se requiere además poner en producción unas 17.000 Has. de pastos cultivados y naturales que, bajo manejo, mantengan un rebaño de 3.500 animales entre vacuno, bovinos, bufalinos y ovinos de acuerdo de acuerdo a las condiciones ecológicas. Se estima que para la producción de aceites, grasas y otros productos derivados deberán sembrarse unas 600 Has. de palmas, especialmente Pijiguao, Seje, Coco y Palma Africana.

Debido a las condiciones agroclimáticas predominantes en la extensión ocupada del Municipio Atures se requiere instalar y poner en operación pequeños sistemas de riego que totalicen unas 600 Has. La cuenca del río Cataniapo y algunas comunidades del eje carretero son prioritarias en este sentido.


La estrategia de producción planteada está concebida en términos de sustentabilidad y por lo tanto debe ser instrumentada en sistemas agroecológicos de reciclaje y mínima pérdida de suelos y nutrientes, lo que exige un amplio apoyo en materia financiera de asistencia técnica y en los sistemas de comercialización e investigación aplicada.


El Plan Agrícola tiene un gran significado económico; su instrumentación generaría numerosos empleos además de resolver los problemas nutricionales de los amazonenses. Para la gestión del Plan es necesario que el estado dedique inicialmente, al menos el 5% del presupuesto operativo para el fortalecimiento del sector.

Forestal. La investigación científica disponible concluye en que la vocación de los bosques amazónicos, mas que para el aprovechamiento  forestal maderero, está basada en los procesos atractivos de productos secundarios.


Es este área Amazonas tiene otras de sus mejores oportunidades para la instrumentación de la estrategia de Desarrollo Sustentable. Las experiencias de extracción y uso de recursos como el chiquichiqui, Seje, amure, caucho, frutales y especias, deben ser fortalecidas y extendidas mediante el apoyo crediticio y técnico que propicie procesos industriales de pequeña y mediana escala para elevar el valor comercial de los diversos productos resultantes. Particular atención deben merecer los estudios relativos a las plantas  medicinales, donde se observan condiciones ventajosas de competitividad y una respuesta directa al servicio de la población mediante la creación de farmacias populares.

Minería.
Si bien se estima que Amazonas posee abundantes recursos mineros, estos aún no han sido suficientemente probados y cuantificados; además se carece de bases científicas ciertas que avalen que su aprovechamiento no cause más perjuicios ambientales y sociales en el mediano y largo plazo.

Turismo. Los atractivos naturales de Amazonas constituyen un amplio potencial para el desarrollo de la industria turística; por lo tanto la conservación de la calidad ambiental y la biodiversidad deben ser concebidas como Política de Estado  paralelamente al fomento de la industria.El turismo constituye una significativa fuente de empleo permanente, en tanto este se fundamente y organice en base a criterios empresariales modernos, en la capacitación de los recursos humanos y en la conservación de los recursos naturales y ecosistemas que son su base de sustentabilidad en el tiempo.

El Ecodesarrollo 

En la Conferencia de Estocolmo en 1973, citado por el vicariato Apostólico de Puerto Ayacucho (1994), se decidió la creación del Programa de las Naciones Unidas sobre el Medio Ambiente PNUMA, con sede en Nairobi –Kenia- que intenta contribuir a cambiar la actitud del mundo y a preocuparse por los problemas del ambiente.


El PNUMA ha servido también para ofrecer una base teórica a una serie de acciones de carácter ecológico que han emprendido los países y que ha conocido como “Ecodesarrollo” o “desarrollo ecológico”, así como también ha efectuado la medición de los procesos ambientales y la incorporación de la economía en la cuantificaron del deterioro ambiental.


En este sentido, el Ecodesarrollo plantea que el ambiente es un bien de capital natural, al igual que lo institucional y cultural, que tiene un período de duración normalmente superior al de una generación humana actual y que por lo tanto, no sólo debe pensarse en explotarlo, sino más bien en obtener de él el máximo valor agregado sin afectar el stock en existencia.

El mismo PNUMA en 1976, ha dado luces sobre su conceptualización, en especial como parte integrante del proceso de planificación del desarrollo al indicar que:


El Ecodesarrollo, por tanto, incluye al conjunto de elementos culturales, económicos y sociales que deben ser estudiados en cualquier sistema destinado a lograr la mejor utilización de los recursos naturales y demás acervos para satisfacer las necesidades humanas. Esto llevará consigo cambios tanto en el modo de vida como en las instituciones con el fin de mejorar la calidad de vida de todos.

La competitividad

Competencia


Para la Real Academia Española, en el Diccionario de la Lengua Española (1992) Competir es: "Contender dos o más personas entre sí, aspirando unas y otras con empeño a una misma cosa".

"Competencia: Disputa o contienda entre dos o más sujetos sobre alguna cosa".


Blanco (1995) considera que la competencia es una situación inevitable cuando varias empresas aspiran a ser favorecidas por los clientes en un mercado. No es algo que se puede evitar.


La competencia es una realidad que acompaña necesariamente la participación de la empresa en un mercado abierto.


Los mercados no son "perfectos"; las condiciones llamadas por especialistas de "competencia perfecta", en las cuales hay un número suficientemente grande de competidores y de compradores, para que ninguno pueda imponerse, e información abierta sobre las opciones disponibles, son, en realidad, condiciones teóricas. En la práctica se dan situaciones imperfectas, entre las cuales están diversas formas de oligopolios (poco vendedores) o de monopolio (un solo vendedor).

Los principales beneficios de la competencia. 

* La competencia estimula la eficiencia. Las empresas se ven obligadas a ser más eficientes, a hacer un mejor uso de sus capacidades y recursos. La necesidad de competir obliga a los competidores a hacer mejor las cosas, a ser más productivos. En esta búsqueda permanente de mayor eficiencia, no es solamente la empresa la que se beneficia, también la colectividad se ve favorecida con una mayor eficiencia en el uso de los recursos del conjunto social.

* La competencia estimula mejores productos y servicios. Para lograr mantener o aumentar sus cuotas de mercado, las empresas se ven estimuladas a proporcionar mayor satisfacción a sus clientes, a proporcionar más valor. Sabemos muy bien que la competencia obliga a los competidores a innovar, a lanzar nuevos productos, a mejorar sus productos, a ofrecer mejores servicios, a aumentar la calidad. De esta manera la empresa, persiguiendo su éxito, ofrece a la colectividad mejores productos y servicios, para beneficio colectivo.

* La competencia estimula actitudes de logro. Los competidores se ven obligados a mejorar, a superarse, a orientar sus acciones hacia el logro. Es necesario dejar atrás la competencia y substituirla por una actitud de logro y superación constante. Estas actitudes favorables al logro son positivas por cuanto se distinguen de otras actitudes facilistas o fatalistas. Las actitudes hacia el logro suponen tomar el destino en manos propias, responsabilizarse y buscar la superación por el propio esfuerzo. Estas actitudes, necesarias para empresa competitiva, también lo son para la sociedad, que aspira ser activa frente a sus circunstancias y tener realizaciones propias que la satisfagan. Lograr lo propuesto aumenta la propia estima, tanto de la empresa como de la sociedad de la que forma parte.

* La competencia puede ser dura pero produce beneficios innegables. Y uno de sus beneficios, doloroso quizás, pero conveniente, es el fracaso de las empresas que no logran ser eficientes, que no logran superarse.

* La competencia es necesaria para fortalecer los músculos empresariales y sociales. Resumiendo la idea con una frase cuyo autor desconocemos, "donde no hay competencia hay incompetencia".

Competitividad

Para la Real Academia Española, en el Diccionario de la Lengua Española (1992) "Competitivo. Capaz de competir", "Competitividad. Capacidad de competir. Rivalidad para la consecución de un fin".


Competitivo y competitividad se refieren a la capacidad para competir. Más aún, la competitividad es la capacidad para competir exitosamente, para competir y sobrevivir, para competir y ganar y para mantenerse compitiendo.


Leal (1996) expresa que "la competitividad es un atributo de la persona, de los individuos, de las sociedades para desarrollar su capacidad de tener éxito" (p.26).


Según Porter, citado por Blanco (1995) uno de los autores más reconocidos sobre estos temas, la competitividad es la capacidad de una empresa para producir y mercadear productos en mejores condiciones de precio, calidad y oportunidad de sus rivales.


Según otra fuente de autoridad sobre el tema, el informe mundial sobre la competitividad, citado por Blanco (1995) la competitividad es la habilidad del empresario para diseñar, producir y mercadear bienes y servicios, cuyas calidades y precios conforman un paquete más atractivo que el de los competidores.


Para la mejor comprensión del concepto, según Granell (1994) de estas definiciones se deben destacar unos cuantos aspectos esenciales:

* La competitividad es una capacidad, una habilidad de la empresa. No es un don gratuito. Es una capacidad o habilidad que solamente se puede lograr con esfuerzo. Es una capacidad que debe ser buscada, desarrollada y perfeccionada.

* La competitividad implica a toda la empresa. La competitividad es el producto de toda la empresa, no solamente de su función de mercadeo. Para ser competitividad, la empresa debe ser capaz de diseñar, producir y mercadear productos y servicios competitivos y para lograrlo, toda la organización de la empresa debe apoyar estas capacidades. La competitividad es una capacidad, una habilidad de la empresa toda.

* La competitividad se manifiesta en mejores productos y servicios. En efecto, se compite en el mercado con productos y servicios. Pero estos productos y servicios. Pero son los de una empresa competitiva que los hace posible y los respalda de manera sostenida.

* La competitividad implica satisfacción del cliente. Se compite por los favores de una clientela. Satisfaciendo a los clientes oportunamente, con productos de calidad y precio adecuados, es como la empresa logra mantener y aumentar su participación en el mercado y por tanto, sobrevivir y progresar.

* La competitividad es una calidad vital. Si la empresa no tiene capacidad, habilidad competitiva, no puede sobrevivir y menos progresar. Si no se tiene capacidad competitiva la empresa va perdiendo vida, poco a poco, o rápidamente, hasta morir. La competitividad es una cualidad necesaria para poder competir y de esa manera, sobrevivir y progresar.

* La competitividad implica competir con rivales. La competitividad es una cualidad para competir con (contra) otros, quienes también están buscando mejorar su competitividad. Por esa razón obvia, la competitividad es una cualidad cuyo desarrollo no tiene fin. La competitividad implica mejora y superación continua frente a los rivales competitivos.

La empresa competitiva es la que logra desarrollar y mantener ventajas para competir exitosamente y progresar en su mercado, proporcionando bienes y servicios que superan a los de sus rivales. La competitividad es una capacidad decisiva, vital para las empresas que aspiran sobrevivir y progresar en condiciones de competencia creciente. (p.22)


Competitividad es un concepto clave para las empresas; comprender la esencia de la competitividad, su importancia y la necesidad de desarrollar capacidades competitivas, mejorando toda la organización de la empresa, es importante en las condiciones actuales y futuras. 

La competitividad no es simplemente una moda contemporánea destinada a desaparecer con el tiempo. Poler (1991) considera que la competitividad parece una moda porque hasta hace poco no se hablaba de ella porque no era necesaria en condiciones de mercados protegidos, precios regulados, créditos fáciles, subsidios. Ahora se habla de competitividad porque es un asunto clave, decisivo.


La apertura de los mercados mundiales, la eliminación de subsidios, la eliminación de regulaciones de precios, la entrada de nuevos competidores, plantean condiciones totalmente distintas. Las empresas sin músculos competitivos no tienen perspectivas. Las empresas tienen que desarrollar capacidades para competir porque, de lo contrario, están condenadas al fracaso. La competitividad no es una moda, es una cualidad imprescindible para sobrevivir y progresas en las condiciones actuales y por venir. (p.15)

Ventaja competitiva 


Porter (1991) opina que "Las empresas crean ventaja competitiva al percibir o descubrir nuevas y variadas formas de competir en un sector y trasladarlas al mercado, lo que en último extremo es un acto de innovación". (p.16)


Sin competir es inevitable, la competitividad es la cualidad necesaria para poder hacerlo bien. Pero con simplemente competir no basta. Es preciso competir y superar a los competidores, competir y ganar. Es necesario buscar ventajas que nos permitan superar a los competidores. Buscar capacidad para superar a la competencia. Una empresa que apenas trata de sobrevivir, tarde o temprano saldrá de los negocios.


Solamente las organizaciones que busca éxito, superando a los competidores, van a sobrevivir y tener éxito. Los que solamente buscan sobrevivir, terminarán vegetando y fracasando.


No se trata tan solo de competir. Se trata de buscar la ventaja sobre los competidores y de superarlos, de competir buscando lograr la ventaja necesaria; se trata de lograr ventajas competitivas.


Se denominan ventajas competitivas los aspectos diferenciales que le permiten a la empresa una ventaja para competir mejor, para adelantarse a la competencia, para superarla, para ofrecer mejores productos y servicios.

Competitividad a nivel internacional. Porter, citado por Blanco (1995) considera que en términos internacionales se habla de competitividad en dos ámbitos: la nación se refiere a su habilidad para crear y sostener, a lo largo plazo, el valor económico agregado en relación con sus competidores. Para crear ese valor agregado depende de la capacidad de su industria para innovar y mejorar. Por ello, se reconoce que las empresas exitosas obtienen ventajas competitivas a través del dominio tecnológico Además para conservar las ventajas competitivas, un país debe asegurarse horizontes de largo plazo para la toma de decisiones, permanentemente capacidad para innovar y buenas políticas publicas.


La importancia que se le da internacionalmente al lado blando de la competitividad centrado en factores de motivación, educación, valores y actitudes expresa la aparición de una economía basada en el conocimiento que requiere de una gran capacidad para anticipar los cambios y enfrentarlos con una buena y rápida capacidad de respuesta.


La disponibilidad de una fuerza de trabajo con un buen nivel educativo, bien capacitada, con valores y actitudes adecuadas y con una buena disposición para el aprendizaje y mejoramiento continuo es, sin lugar a dudas, el factor de competitividad en el cual descansan todos los demás. Así la educación y las actitudes de la gente son el punto central en el cual un país tiene que concentrar su atención y sus esfuerzos para ser competitivo. No se puede hablar de competitividad sin tener en cuenta el entorno. La competitividad de nosotros como organización no puede desligarse de la competitividad del país como un todo.(pp.18-24)


Una de las deficiencias más marcadas de Venezuela en relación con los otros países es la carencia de un sistema educativo acoplado a la competitividad un bajo nivel educativo y un sistema educativo eficiente. Estas deficiencias no parecen haber estado asociadas con un presupuesto deficitario ni con una falta de matrícula en educación superior. 

Por el contrario Venezuela por tener un número elevado de personas que llega a una instrucción de cuarto nivel ocupa uno de los primeros lugares entre los países con similar característica. 

Hay ciertos elementos que son claves a largo plazo e imprescindible para encarar la competitividad la disposición al aprendizaje y la calidad de vida.


En realidad las grandes debilidades de Venezuela parecen centrarse en el sistema educativo la disponibilidad de una fuerza laboral bien preparada y en la disposición y destrezas para implantar programas e ideas.

Apoyo y frenos de la competitividad.  El mayor freno y el mayor apoyo que puede tener una empresa para ser competitiva, según los presidentes entrevistados, es su gente. La gente es percibida tanto como freno como apoyo. Los frenos pareen ser más numerosos que los apoyos. Muchos de ellos son externos a la organización e incontrolables por ella, tales como las medidas macroeconómicas, las deficiencias en la infraestructura de vialidad y comunicaciones, las políticas gubernamentales o la crisis financiera. Pero otros son internos y controlables. En muchas organizaciones publicas la ineficiencia e inestabilidad gerencial, así como su formación y estilo inadecuado, según el criterio de algunos de los presidentes entrevistados, parece ser un freno importante.

CUADRO 3

	FRENOS
	APOYOS

	· Bajo nivel educativo.

· Escasez personal calificado.

· Baja calidad de vida  de los trabajadores.

· Altos costos laborales. 

· Crisis financiera 

· Falta claridad y continuidad en políticas gubernamentales

· Ineficiencia, inestabilidad ge rencial. 

· Medidas macroeconómicas.

· Deficiencias en infraestructura.

· Presiones y conflictos sindicales. 

· Competencia local


	· Valores, desmotivación, falta de compromiso.

· Gente buena y delicada.

· Fácil motivar a trabajadores.

· Trabajadores creativos e in geniosos. 

· Alianzas con socios extranjeros para capital, mercado, tecnología y conocimientos 

· Tecnología actualizada

· Estilo gerencial incorporado

· Apertura económica como estímulo al cambio.

· Ventajas comparativas del país: recursos naturales, geografía.


Fuente: Poler M. E. (1991). La ventaja competitiva de la naciones

Competitividad y Productividad. La competitividad de una nación en la economía del mundo moderno y su nivel de vida, están determinadas, en buena medida, por la productividad de su gente. Esta productividad depende, a su vez, de las capacidades y habilidades obtenidas a través de la educación y el entretenimiento. En consecuencia, las inversiones en educación, entretenimiento y desarrollo de destrezas son las más importantes para una nación. Según el proyecto Venezuela Competitiva realizado recientemente, el país carece actualmente de los recursos necesarios para crear una economía más competitiva. 

La Participación Competitiva

La Participación ciudadana


El Diccionario de Encarta (1999) define Participar como “Tener o tomar uno parte en una cosa”. Toda sociedad tiene su estamento en la participación de sus miembros.


En Venezuela, la Constitución Nacional de 1999, establece dentro de sus normas la participación de la ciudadanía en los asuntos sociales, políticos y económicos. Entre estas normas se destacan los derechos: civiles, políticos y económicos. En los artículos 20 y 21 explícitamente establecen: “Toda persona tiene derecho al libre desenvolvimiento de su personalidad, sin más limitaciones que las que derivan del derecho de las demás...” y que “Todas las personas son iguales...” y no se permitirán discriminaciones en cuanto a raza, sexo, credo o condición social; más adelante en el artículo 62, expresa que “ La participación del pueblo en la formación, ejecución y control de la gestión pública es el medio necesario para lograr el protagonismo que garantice su completo desarrollo...”


Se observa que en Venezuela existe libertad para que los  ciudadanos participen en los procesos de desarrollo: social, político y económico, sin limitaciones o restricciones derivadas de raza, sexo, credo o condición social.


Esta participación debe reflejarse en la distribución de equitativa de las riquezas, en la igualdad social y política.  

El Sistema Educativo y las Oportunidades de Participación 

Los grandes fines que orientan la educación venezolana, están explicitados en la Ley Orgánica de Educación de 1980;  entre ellos se destacan la necesidad de formar a un individuo capaz de participar activa, consciente y solidariamente en los procesos de transformación social. Se señala que el sistema educativo debe contribuir a la formación y capacitación de los equipos humanos necesarios para el desarrollo del país. 

Evidentemente es explícita la intención de que el sistema educativo responda a una situación concreta: formar los recursos humanos que los procesos económicos del país requieren, en otras palabras, la educación venezolana actual trata de responder a una determinada situación histórica, mas como un sistema educativo reproductor que creador.


Esta concepción de educación podría enmarcarse dentro de un modelo que intenta la vinculación de la educación con la economía, en donde la educación es considerada como una inversión. 

Hernández, Hernández y Aguilera (1992) consideran que aproximadamente un 30% del presupuesto de educación se invierte en la Educación Superior; con la finalidad de contar con el capital humano que resulta indispensable para el desarrollo del modelo económico.(p.19)


Significa esto que se considera que el factor humano, la inteligencia está en vías de reemplazar a la energía y el capital como principales factores productivos. 

Los economistas se ocuparían entonces de la pertinencia de la educación como inversión y del uso eficaz del recurso humano dentro del aparato productivo. 

Bases Legales


La Educación Indígena y sus derechos, se encuentran legalmente establecidos en el ámbito nacional: en la Constitución de la República Bolivariana de Venezuela (1999), Ley Orgánica de Educación (1980), Ley Orgánica para la Protección del Niño y del Adolescente, Reglamento General de la Ley Orgánica de Educación (1980), el Decreto N° 283 (1979), la Resolución N° 83 (1982), la Resolución N° 952 (1993) y la Resolución N° 954 (1993)  constituyéndose éstos en los principales fundamentos legales que la sustentan. Actualmente la Asamblea Nacional está elaborando el Proyecto de Ley Orgánica de Educación y Ley de Educación de los Pueblos Indígenas, que complementarían la fundamentación legal.


En este orden de ideas, la Constitución Bolivariana de Venezuela (1999) en el Título I, Principios Fundamentales,  artículo 9; en el Título III, De los Derechos Humanos y Garantías, Capítulo VIII, De los Derechos de los Pueblos Indígenas, en los artículos 119, 120, 121, 122, 123, 124, 125 y 126; y Título V, De la Organización del Poder Público Nacional, Capítulo I, artículo 186; expresan que el idioma de los pueblos indígenas es oficial en su hábitat, el Estado reconocerá la organización social, política y económica de los pueblos indígenas, así como su cultura, cosmovisión, costumbres, idiomas, religiones y los derechos originarios sobre la tierra que ancestral y tradicionalmente ocupan. Los pueblos indígenas tienen derecho además, a una educación propia y a un régimen educativo de carácter intercultural y bilingüe; a una salud integral que considere su medicina tradicional; a sus propias prácticas económicas, sus actividades productivas tradicionales, su participación en la economía nacional; la protección a la propiedad intelectual; y a la participación política. Así mismo, expresa que los indígenas tendrán tres representantes ante la Asamblea Nacional. 


Se percibe en la esencia de estos enunciados una cierta sobreprotección y racismo subyacente hacia los pueblos indígenas. Si los indígenas son venezolanos de origen, ¿Por qué esta diferenciación del resto de los venezolanos?. Particularmente, pienso que se quiere mantener a los indígenas como una atracción para el turista. En cuanto a la educación, es necesario considerar la disyuntiva de dos leyes educativas diferentes en un mismo sistema. En la participación política, se presenta una ambigüedad entre los Derechos Políticos planteados en los artículos 62, 63, 64, 65, 66, 67, 68, 69 y 70 de la Constitución, los cuales expresan el derecho de todos los ciudadanos y ciudadanas a participar libremente en los asuntos públicos, y la restricción de los indígenas planteada en el artículo 186 donde se estipula que sólo podrán tener tres representantes en la Asamblea Nacional.  


En lo que respecta a la Ley Orgánica de Educación, en el cual se sustenta la Educación Indígena, los Artículos 51 y 53 rezan que el Estado prestará atención a los indígenas y preservará los valores autóctonos socio–culturales de sus comunidades, con el fin de vincularlos a la vida nacional, así como habituarlos para el cumplimiento de sus deberes y disfrute de sus derechos ciudadanos, sin discriminación alguna. A tal fin se crearán los servicios educativos correspondientes. De igual modo se diseñarán y se ejecutarán programas destinados al logro de dichas finalidades. Así también establecerá el régimen de administración educativa aplicables a estas zonas.


Las expectativas planteadas en los artículos anteriores, se contradicen en su esencia, al plantear la preservación de los “valores autóctonos socio-culturales” de los indígenas, y “habituarlos para el cumplimiento de sus deberes y disfrute de sus derechos ciudadanos, sin discriminación alguna”; al tratar de preservar sus costumbres se les cuarta sus derechos ciudadanos, y al colocarlos en una educación diferenciada, se evidencia una discriminación racial. 

El Reglamento General de la Ley Orgánica de Educación (1986) en sus artículos 61, 62, 63, 64 y 65 se refieren al Régimen de Educación Intercultural Bilingüe, los cuales expresan que en los planteles educativos ubicados en zonas indígenas, se aplicará el régimen de educación intercultural bilingüe. En el diseño curricular de dicho régimen se incluirán los conocimientos, valores, artes, juegos y deportes tradicionales fundamentales de los respectivos grupos étnicos indígenas, así como la historia y literatura oral de los mismos y su interrelación con la  cultura y la vida nacional.

La Ley Orgánica para la Protección del Niño y del Adolescente (1999) en su artículo 60, plantea que el Estado garantizará a todos los niños y adolescentes indígenas regímenes, planes y programas de educación que promuevan el respeto y la conservación de su propia vida cultural, el empleo de su propio idioma y el acceso a los conocimientos generados de su propio grupo o cultura. 

El Decreto 283 (1979) señala en sus artículos 1, 2 y 3 cómo debe implantarse el Régimen de Educación Intercultural Bilingüe en los planteles que se encuentren en zonas habitadas por indígenas.

La Resolución N° 83 (1982) emanada del Ministerio de Educación, que autoriza el uso de las lenguas indígenas, con sus respectivos alfabetos, como instrumentos de trabajo y medio de comunicación. La Resolución N° 952 (1993), mediante la cual se crean los Centros Pilotos de Capacitación Docente en la Educación Intercultural Bilingüe. La Resolución N° 954 (1993), a través de la cual se realiza la extensión de la Educación Intercultural Bilingüe  desde el nivel preescolar y la creación de los nichos lingüísticos. 



Seguidamente el Decreto 283 señala en sus artículos 1, 2 y 3 que debe implantarse el Régimen de Educación Intercultural Bilingüe gradualmente en los planteles que se encuentren en zonas habitadas por indígenas, adoptado en su diseño a las características socio – culturales, ritmo de vida y condiciones ambientales de cada uno de los correspondientes grupos étnicos, sin desmedro de los conocimientos propios de la cultura nacional. Para ello, el Ministerio de Educación solicitará el asesoramiento de instituciones públicas y privadas que hayan demostrado ser propulsoras idóneas y consecuentes con este tipo de educación.


El Proyecto de Ley Orgánica de Educación (2001) en sus artículos 54, 55, 56,  se refiere específicamente a la Educación intercultural Bilingüe; El Proyecto de Ley de Educación de los Pueblos Indígenas (2001), establece las directrices y bases de la Educación indígena y de la Educación Intercultural Bilingüe.


En el ámbito internacional se encuentra sustentada en :

· La Declaración Universal de los Derechos Humanos de la ONU, 1948.

· Pacto Internacional de Derechos Civiles y Políticos y el Pacto Internacional de Derechos Económicos, Sociales y Culturales de la ONU, 1966. 

· Declaración del XXII Seminario de la Asociación Internacional para el desarrollo de Comunidades Interculturales, 1987.

· Convenio 169 sobre Pueblos Indígenas y Tribales en los países independiente de la OIT-ONU, 1989.

· Convenio sobre los Derechos del Niño de las Naciones Unidas, 1989.

· Declaración Universal de los Derechos Colectivos de los Pueblos, 1990.

· Resolución 47/135 de la Naciones Unidas que adopta la Declaración sobre los derechos de las personas pertenecientes a minorías nacionales o étnicas, religiosas y lingüísticas, 1992.

· La Declaración Americana sobre los Derechos Humanos de los Pueblos Indígenas, 1997.

· Declaración Universal de los Derechos Lingüísticos.

CAPÍTULO III

Enfoque metodológico
La Realidad Ontológica


El estudio es relativista, se orientó hacia la descripción de la realidad social, política y económica en la cual se encuentran inmersos los actores de la cultura indígena, tomando en cuenta los procesos de desarrollo que han caracterizado esta participación. 

 Realidad Filosófica


La realidad concreta está siempre acompañada e inseparablemente de la realidad subjetiva. Esta realidad subjetiva en las etnias indígenas es mágico religiosa, y sus creencias y valores son expresadas a través de gestos, objetos, acontecimientos y acciones peculiares.

El Discurso Epistemológico


El debate, epistemológicamente orientó la investigación hacia la búsqueda de la verdad sobre la Educación Indígena y la oportunidad de participación en los procesos de desarrollo competitivo de Venezuela.


Esta realidad es transaccional y subjetiva, pues se encuentra signada por los valores sociales, políticos y económicos de dos culturas, la Occidental y la Indígena, cuyos actores son entendidos como parte un todo que se transforma en el tiempo.


Es importante destacar que para elegir el paradigma con el cual se orientó la investigación, se debe disentir de las tendencias dominantes, pues cada estudio está sujeto a las creencias de los actores y a la creatividad del investigador, quien además de sus creencias se apoya en paradigmas ya probados.


Por la naturaleza misma de la investigación, se decidió apoyarse en los paradigmas transaccional y socio- construccionista.


El paradigma transaccional, es el resultado de la interrogación entre los paradigmas adaptativos, estructura de oportunidades y sociocultural, propuesto por Saegert y Winkel en 1990, citados por Wiesenfeld (1998)

En cuanto al socio - construccionismo versado por Gergen, citado por Ibáñez (1996) luego de 1982, es una orientación de lo que el llamó la "galaxia construccionista".

Este paradigma se identifica con la investigación, pues parte de la historicidad para la construcción de la realidad. 


La investigación, por su carácter explicativo, histórico y contrastivo de las teorías existente para la búsqueda de inconsistencias e incompletitudes, el hallazgo de casos que contradicen o escapan al modelo teórico, etc., signados por valores sociales y culturales,  se orienta hacia el enfoque contrastivo.


Epistemológicamente el estudio se ubicó dentro de un enfoque introspectivo-vivencial (estilo epistémico), enmarcado dentro de la fenomenología que opera a través de esquemas simbólicos-culturales y estructuras interactivas y socio-históricos.

La Elección de un Paradigma Metodológico


El discurso metodológico también presenta diversos paradigmas dentro de las Ciencias Sociales. Entre las modalidades paradigmáticas se encuentran: la etnografía, psicología, antropología, sociología, psiquiatría, pedagogía, historia.


Recientemente, los investigadores sociales han tenido una inclinación bastante marcada hacia los métodos y técnicas cualitativas. Algunos lo llaman Hermenéutica, como W. Dilthey y E. Husserl, citados por Hurtado y Toro (1998), otros, como Ericson en 1986,  “'método etnográfico',... se le denomina también método 'observacional participante' o ' estudio de casos'”. Otros, “...'método interaccionista simbólico', 'fenomenológico', 'interpretativo' o 'constructivista'”. 


Utilizar la tecnología cualitativa implica obtener información a partir de observaciones a profundidad, grabaciones, notas, etc.; prefiere el estudio dentro del contexto social, entablando diálogos permanentes entre el observador y lo observado.

El enfoque etnográfico refiere que las tradiciones, roles, valores y normas del ambiente en que se vive se van internalizando poco a poco y generan regularidades que pueden explicar la conducta individual y de grupo en forma adecuada.


Para Martínez (1998) “El objetivo de un estudio etnográfico es crear una imagen realista y fiel del grupo observado, para la comprensión de sectores o grupos poblacionales más amplios con características similares”.(29)

La investigación se orientó hacia la formación de una imagen de dos contextos: Socio-Cultural, caracterizado por los Procesos Social y Político, enfocado hacia la perspectiva de la Organización social de las Culturas Occidental e Indígena, la Educación y la Evangelización, como factores de Participación Social; y cultural-material, caracterizado por el Proceso Político acaecido en Venezuela y en el Estado Amazonas, desde la conquista hasta la actualidad, y el Proceso Económico, desde una perspectiva del Desarrollo Tecnológico y Desarrollo Sustentable Agrícola, Forestal Minería y Turismo, la Competitividad y la Participación Ciudadana.

Elección de un Modelo de Investigación

La investigación, por ser un estudio teórico e interpretativo sobre un grupo social definido culturalmente y su interacción con otro grupo definido por una cultura distinta al primero, se enmarcó dentro del paradigma fenomenológico, específicamente en la investigación etnográfica y en los análisis históricos o de fuentes documentales.


La metodología utilizada es la etnográfica, porque el estudio se orientó hacia la descripción e interpretación del estilo de vida de grupos de individuos socialmente conformados, cuyas relaciones están reguladas por sus costumbres.

Elección Muestral

La muestra fue seleccionada a partir de criterios situacionales que definan la unidad de análisis como la mejor representante de los grupos a estudiar. Para la elección de la muestra se utilizaron parámetros de cualidad. Los criterios para la selección de la muestra pueden ser generalizados de la siguiente manera:

1. Los actores o colaboradores deben pertenecer a los grupos culturales estudiados: cultura indígena del Estado Amazonas y cultura occidental de Venezuela.

2. Debido a que dentro de la cultura indígena hay subculturas o etnias, es recomendable seleccionar actores o colaboradores por cada grupo étnico, de tal manera que la unidad de análisis sea representada realmente.

3. Los actores o colaboradores de la cultura occidental serán seleccionados de acuerdo a la relación que tengan con la investigación.

4. Los actores o colaboradores deben tener conocimiento de la situación real a estudiar y buena capacidad de información. Se dividieron en dos grupos:  internos: comunitarios,  comunidades  educativas,   organizaciones 

indígenas;  y externos: gobernación, médicos, organizaciones no indígenas.

Inicialmente, las muestras o actores se dividieron en dos grupos, los urbanos y los indígenas, pero al entrar en contacto con el contexto se pudo comprobar la existencia de otro grupo relevante para la investigación, los campesinos o grupos rurales, pertenecientes a los dos grupos anteriores y algunos descendientes de mestizajes entre criollos e indígenas. 

Es importante destacar, que por ser una investigación introspectiva-vivencial, no se pudo cuantificar la muestra, debido a que el trabajo de observación se realizó con todos los miembros de las comunidades estudiadas, y las informaciones claves fueron obtenidas, luego de depurar las grabaciones y notas de campo, pues no es menos importante para la investigación la opinión de un niño, un adolescente, que la de un aciano, madre o docente, hubo necesidad de establecer conversaciones espontáneas con ellos, donde se insertaban estratégicamente las preguntas claves, a fin de obtener informaciones relevantes para el estudio.

Procedimiento de investigación e instrumentos


El Procedimiento etnometodológico se orienta hacia el descubrimiento de las estructuras grupales que han impedido o favorecido la participación indígena dentro de los procesos de desarrollo competitivo de Venezuela. Para ello es necesario la utilización de instrumentos que permitan descubrir la realidad social de la cultura indígena y su relación con la cultura occidental.


Para la recolección de datos se utilizaron las siguientes técnicas:

· La Observación Participativa y Notas de Campo.

· La Entrevista en Profundidad con Informantes Claves.


Como instrumentos se utilizaron:

· La guía de entrevista

· Las grabaciones sonoras, el video y fotografías.

· La Revisión Bibliográfica y Documental.


Este proceso requirió de un tiempo muy amplio, porque para la investigación de campo y las entrevistas, fue necesario recorrer la mayor parte de las comunidades indígenas del Estado Amazonas, a fin de obtener información relevante de fuentes primarias y actores claves que aportaran conocimientos sobre los aspectos sociales, políticos y económicos que fuesen significativos para el estudio.

Criterios de Validez y Confiabilidad. De acuerdo a la concepción de Kirk y Miller en 1986, citados por Rusque (1999), "la objetividad de la investigación cualitativa,... se basa en los criterios de fiabilidad y validez". (p.134)

1. Criterios de Validez. Investigadores  como David Brinberg y Joseph MacGranth (1980), Yvonna Lincoln y thomas Skrtic (1985), Egon Guba (1985), presentan que los procedimientos cuantitativo y cualitativo, se ven sometidos a "idénticos" criterios de validez, lo cual hace sumamente difícil calibrar el grado de validez de una investigación concreta.


Para Rusque (1999) "La validez se define en función de la 'capacidad de un procedimiento de tener como efecto una respuesta correcta', es decir el grado en que 'los resultados de una referida investigación son interpretados correctamente'".(p.134).


Según Kirk Y Miller (1985), citados por Rusque (1999), "el problema de la validez nos permite saber si el investigador observó realmente lo que pensaba observar". (p.136).


Este criterio de validez citado por estos autores se denomina validez interna, aunque citan otros tipos de validez: aparente, instrumental y teórica.


Para Hansen en 1979, citado por Rusque (1999), la determinación de la validez, exige:

* Estimación de la medida en que las conclusiones representan efectivamente la realidad empírica.

* Estimación de si los constructos diseñados por los investigadores representan o miden categorías reales de la experiencia social. (p.137).

Erickson (1986), resalta que la validez interna se mide por "la consistencia que debe existir entre los problemas de investigación y la recolección de datos". (p.137).


Rusque (1999), comenta que el concepto de “Coherencia Programática" utilizado por Van der Maren en 1987, es más amplio que el de validez interna, porque considera todo el proceso de investigación:

La coherencia se refiere a como dar respuesta al problema de la lógica de la demostración, buscando la relación entre los diferentes componentes de ésta, desde la formulación de los objetivos de investigación, pasando por la constitución, análisis y tratamiento de datos hasta la verificación e interpretación de los resultados. (p.138).


Este autor enfatiza que en el paradigma cualitativo los criterios de validez se trasladan al contexto de descubrimiento, en el proceso más que en los resultados.


Pérez en 1994, citado por Rusque (1999) resume los distintos aspectos que asume la validez en los métodos cualitativos:

· Validez de contenido: precisar el grado en que los sujetos a quienes va destinado el instrumento poseen el rasgo que se quiere configurar.

· Validez predicativa: estimar la situación en que los sujetos se encuentran en un rasgo o característica exterior al instrumento.

· Validez concurrente: consiste en verificar si los resultados obtenidos se correlacionan con otros instrumentos que probaron su validez.

· Validez didáctica o permanente: se refiere al aspecto exterior del instrumento, es decir, el atractivo o interés que despierta en aquellos en que va a ser aplicado.

Para validar los métodos utilizados en el estudio se seleccionaron los criterios de validez de contenido y la validez predicativa, pues se uso una guía abierta de entrevista a fin de poder interaccionar profundamente con los actores.

2. Criterios de Confiabilidad


Martínez (1998), expresa que el

criterio de fiabilidad... se refiere a que los resultados de la investigación se definen por la perspectiva de un procedimiento de medición que va a producir la misma respuesta: en otros términos, se refiere al grado en que 'el resultado de la investigación es independiente de las circunstancias accidentales de la investigación'. (p.136).


El autor expresa en la cita anterior que la confiabilidad se refiere a las técnicas de instrumentos de medida y observación.


Existen dos tipos de confiabilidad, según Rusque (1999):

a. La Confiabilidad Externa: depende de la posibilidad de que otros investigadores reconstruyan las estrategias analíticas originales a partir de los procedimientos utilizados.

b. La Confiabilidad Interna: plantea la utilización de estrategias, tales como varios observadores participantes, el carácter de los informantes clave, la revisión por otros investigadores y datos registrados automáticamente, que permitan la confrontación para constatar la coincidencia en la descripción y composición de los acontecimientos.


El instrumento utilizado, por ser abierto, reúne los dos criterios de confiabilidad, pues los usuarios podrán adaptarlo a sus necesidades, según el enfoque de la investigación. 

Interpretación y Teorización. Una vez recogida la información, se procedió a realizar un proceso de selección y evaluación de la información relevante por cada categoría y unidad de análisis, para proceder a su interpretación.


Matínez (1999)cita a Heidegger, el cual sostiene que ‘ser humano es ser interpretativo’(p.85), es decir, que la interpretación más que un ‘instrumento’ para adquirir conocimientos, es el modo natural de ser de los seres humanos, y todos los intentos cognoscitivos para desarrollar conocimientos no son sino expresiones de la interpretación  sucesiva del mundo. 


Partiendo de una descripción endógena, interpretada a través de las “teorías expuestas en el marco teórico” según Martínez (1999) (p.84), se elaboró una teorización de la realidad, contrastando los hallazgos con la teoría de autores de reconocida trayectoria, cuyos resultados condujeron al investigador a obtener elementos que coadyuvaron a generar nuevas teorías sobre la educación y la participación indígena, así como el establecimiento de oportunidades de participación competitiva en los procesos de  desarrollo social, político y económico del Estado Amazonas y de la nación, consustanciados con la Constitución y sus Leyes. 

CAPITULO IV

Presentación y discusión de la realidad

Los Aportes Teóricos sobre la Educación Indígena y la oportunidad de Participación en los Procesos de Desarrollo Competitivo de Venezuela, se desprendieron del análisis de la información obtenida a través de la observación participante de campo, entrevistas en profundidad a informantes claves y arqueo bibliográfico.


Es importante explicar la situación actual de la población indígena del Estado Amazonas, a fin de determinar su participación real. Este análisis o descripción de la realidad, se hizo a través de las categorías y unidades de análisis.

Diagnóstico de la Realidad

Contexto Socio-Cultural

Organización Social


Organización Social de la Cultura Occidental


Organización Espacial. Las áreas urbanas se encuentran en Puerto Ayacucho, única ciudad y capital del Estado Amazonas. Comprende unos 164 barrios y urbanizaciones, según último Censo de Viviendas de la Oficina Central de Estadística e Informática (OCEI) en 1990. Las viviendas son fabricadas con las paredes de bloques y cemento, techos de Acerolit o Platabanda, todo sobre una estructura de hierro y concreto, el piso de cemento, granito o cerámica, algunas con estilo casi colonial como el barrio Humbolt, uno de los más antiguos de la ciudad, donde viven familias de clase media - baja; moderno como la urbanización "Alto Parima", habitada por familias de clase media - alta, las calles son asfaltadas o de cemento, con aceras y jardines. Sin embargo, las bellas casas contrastan con una franja de "ranchos" que han venido proliferando; mixto como el sector "El Moñito" que alberga familias de clase media - alta, baja y marginal; existen otros barrios como "El Bagre" habitado por familias de bajos recursos y en su mayoría indígenas, el asentamiento está construido sobre una piedra o "laja".

Las zonas más urbanizadas tienen todos los servicios públicos: agua potable por tuberías, electricidad por cableado, tuberías de aguas negras, servicio de aseo urbano, telefónico, transporte urbano, servicios médicos: 1 hospital y 3 ambulatorios, 17 centros educativos.

Las áreas rurales se encuentran ubicadas a las afueras de la ciudad. Las viviendas las fabrican con paredes de bloques o cinc, techos de cinc, Acerolit o palma, piso de cemento o de tierra, la mayoría de las calles son asfaltadas o de cemento, con sus respectivas aceras: Poseen algunos servicios públicos: electricidad por cableado, telefonía rural, transporte foráneo; el agua la obtienen de pozos (aljibes) o mediante el bombeo de agua de algún río o caño cercano a un tanque de uso común, no poseen tuberías de aguas negras, y sus necesidades fisiológicas las hacen en letrinas y pozos sépticos, o en el "monte".

La basura la queman pues no poseen servicio de aseo, para atención inmediata o primeros auxilios enfermedades menores existen dispensarios, pero cuando necesitan de atención medica deben ser trasladados al único hospital de la ciudad de Puerto Ayacucho.

Formación Social. La población está conformada en su mayoría por criollos provenientes de otras partes del país o inmigrantes de otros países. En la periferia se observa además, la presencia de familias indígenas, especialmente Guahibos, Baré y Piaroas que se han adaptado a la vida citadina.

Los pobladores de las áreas rurales son de diversos orígenes, criollos, extranjeros e indígenas. 

La organización social, es unifamiliar: Por lo general en las viviendas residen los padres e hijos; en algunos casos conviven con ellos los suegros y hermanos. No es común ver personas que no tengan parentesco con la familia habitando en sus viviendas. Las responsabilidades son compartidas entre el hombre y la mujer. Pero en la mayoría de los hogares existe el abandono por uno de los cónyuges, generalmente el padre.

La organización social en las áreas rurales es igual a la del área urbana, sólo que la mujer se dedica a las labores del hogar y la responsabilidad recae sobre el hombre.


 Organización Social de la Cultura Indígena



 Organización Espacial. Los indígenas del Estado Amazonas, están organizados en etnias o grupos étnicos, ubicados a lo largo y ancho del territorio amazónico. Son quince etnias las que conforman comunidades organizadas: Guahibo (hiwi), Piaroa, Yanomami, Ye'kuana, Curripaco, Baré, Baniva, Piapoco, Puinave, Warekena, Yabarana, Panare, Arawak, K'ariña, Sáliva. Otras cuatro, se encuentran como grupos esporádicos en peligro de extinción: Sanema, Hoti, Macu y Cubeo.

Las comunidades indígenas en su mayoría, se encuentran ubicadas cerca de poblados urbanos o rurales, distribuidas en los cuatro puntos cardinales del Estado. En el último Censo Indígena de la OCEI de 1992, habían 528 comunidades, de las cuales 236 eran del Municipio Atures, 214 del Municipio Atabapo, 56 del Municipio Río Negro y 22 del Municipio Caciquiare. Con la nueva División Política Territorial el Estado quedó conformado por 7 Municipios: Atures, Autana, Atabapo, Río Negro, Manapiare, Guainía y Alto Orinoco, por lo que esta distribución varía, pero hasta el nuevo censo poblacional, este es el vigente.

 
Sin embargo, el acceso a las mismas es difícil, pues debe realizarse por vía terrestre o fluvial, lo que representa un largo viaje, o por vía aérea, que resulta sumamente costoso.

En las cercanías de Puerto Ayacucho se encuentran comunidades indígenas como la de "Payaraima" de la etnia Guahiba, "Picatonal" de la etnia Piapoco, "Pavón" perteneciente a la etnia Curripaco, "Betania" de la etnia Piaroa. Hacia este sector encontré una comunidad, "Puente Galipero" de la etnia Mapoyo, oriunda del Estado Bolívar. Las demás etnias como la Ye'kuana, Maquiritare y Yanomami se encuentran en otros municipios y bastante alejados de mi hábitat.

Se observa claramente la influencia de la cultura occidental, el contraste entre las viviendas urbanas, rurales e indígenas.


Las viviendas de las áreas indígenas son de dos tipos: casas rurales, con características similares a las descritas anteriormente, y las indígenas, hechas las paredes de bahareque (mezcla de barro y palmas) o troncos de madera, techos de palma, pisos de tierra, generalmente son multifamiliares, de formas pintorescas, recibiendo un nombre característico según la etnia (churuata, xapono, etc). Hay un incipiente interés de convertir las calles o callejuelas en calzadas asfaltadas, con escoriadas aceras, que denotan la presencia occidental; este interés viene dado, según la apreciación de varios actores por "la política", sin embargo, expresan que les gustaría que estuvieran en buenas condiciones. Ellos manifestaron que viven en las viviendas rurales por la seguridad que ofrecen respecto a la salubridad: picadura de insectos, mordeduras de culebras, que viven en las palmas de los techos, amibiasis, gastroenteritis y otras enfermedades producidos por los pisos de tierra, pero que les gusta más las viviendas indígenas pues son más “frescas”.    


Existen muy pocos servicios públicos, en casi todos los caseríos, la electricidad se administra a través de plantas eléctricas, y la mayoría no funcionan, no hay servicio de agua potable, en algunas comunidades se extrae el agua a través de bombas en pozos de profundidad, pero la mayoría de los habitantes tienen que obtener el preciado líquido en los ríos o caños cercanos al caserío, el servicio de aseo tampoco lo reciben, no tienen sistema de aguas negras, sus necesidades las realizan en letrinas improvisadas o en el "monte". Algunos actores manifestaron la necesidad de tener agua potable, pocetas y enseres domésticos en sus casas, pues las mujeres están cansadas de cargar agua en la cabeza. 


Las comunidades más transculturizadas poseen telefonía rural. Algunas comunidades cuentan con un dispensario y una escuela. 

Formación Social. Aunque la población es netamente indígena, existen esporádicamente habitantes de origen criollo, especialmente religiosos, que se han radicado en la comunidades indígenas.


Su organización social varia de acuerdo con la etnia, pero en forma general predomina el matrilocal, o sea, que la autoridad de la familia la ejerce el padre de la mujer del grupo dentro del cual se casa. La familia nuclear, llamada así por uno de los informantes, es independiente, sin embargo el jefe tiene el control de las hijas casadas y de los yernos. Generalmente los matrimonios se realizan entre miembros de una misma familia consanguínea. Las responsabilidades son divididas: el hombre caza, pesca y siembra, la mujer cosecha, prepara el mañoco y el casabe, la comida y cuida los niños. La justicia es impartida según cada grupo étnico. Los Guahibos, por ejemplo, no castigan física ni penalmente, ridiculizan o dramatizan la falta del individuo, demostrando su desaprobación, estos temen a las sanciones sobrenaturales. Los Yanomami, castigan con macanazos (palazos de macana en la cabeza) o flechazos, y con el destierro.


Educación. Existe un total de 93 escuelas, para un total de 236 comunidades en el Municipio Atures. Las comunidades que no cuentan con este servicio, sus estudiantes deben trasladarse a las más cercanas. El la comunidad la Reforma existe una escuela técnica de media diversificada, donde se preparan a los estudiantes en artesanía indígena (cerámica). Se observa religiosas católicas en algunas escuelas, debido a que la religión católica a través de los misioneros fue la primera en brindar educación a los indígenas.

Los actores manifestaron que la educación recibida no llena sus expectativas: los docentes en su mayoría no son de su étnia, y por tanto, no hablan su “lengua”, pero esta apreciación es para los primeros grados, pues manifestaron que es sumamente importante aprender la “lengua” castellana, porque sólo así pueden comunicarse con los criollos y aprovechar todos los beneficios que la cultura occidental les ofrece.

Los indígenas prefieren que se les imparta la educación en los dos idiomas: el autóctono y el castellano, aludiendo que para ellos es de suma importancia aprender el castellano, debido a que para comunicarse fuera de su comunidad es necesario. 



Uno de los actores expresó que ellos tienen el derecho de aprovechar los beneficios que les proporciona la cultura occidental, sin menos cabo de su cultura, por lo tanto, tienen necesidad de aprender igual que los criollos, y estudiar en las mismas universidades, así como obtener títulos o carreras, tales como: médicos, docentes, enfermeras(o), ingenieros, etc. con la finalidad de poder tener todos estos profesionales en sus comunidades y que les brinden sus servicios.


El Coordinador de “El Mácaro”, una extensión de la UPEL en el Estado Amazonas, que imparte el programa de Educación Intercultural Bilingüe para docentes, manifestó que actualmente se está preparando un grupo de docentes indígenas a nivel superior en esta especialidad, con la finalidad de atender las escuelas indígenas, a fin de brindarle a los estudiantes indígenas una mejor educación. 


Religión Indígena. La realidad concreta como la descrita anteriormente, está siempre acompañada e inseparablemente de la realidad subjetiva. Esta realidad subjetiva en las etnias indígenas es mágico religiosa, y sus creencias y valores son expresadas a través de gestos, objetos, acontecimientos y acciones peculiares.


Todas las religiones buscan explicar los misterios de la vida y el bienestar del hombre. Los indígenas viven su existencia intensamente celebrando con ritos y purificaciones, el nacimiento, la pubertad, la muerte, las buenas cosechas. Son zoístas, temen a los muertos, algunos ingieren sus cenizas para que dejen en paz a los que siguen viviendo en este mundo. Esa riqueza mágico religiosa influye en la vida del indígena, controlando su comportamiento.


Dentro de estas creencias mágico religiosas se encuentran los curanderos, Shamanes, xaporis o piache, quienes a través de rituales y oraciones y ayuda de los espíritus, curan las enfermedades naturales y sobrenaturales.


La creación es vista de muchas formas, según cada etnia. Los Guahibos conciben la creación por un espíritu llamado "Kuwei", un informante manifestó; "al principio todos los animales eran hombrecillos, pero cada especie con sus características correspondientes. Se necesitaba una mujer para la reproducción. Kuwei hizo una mujer de barro pero esta se desasía con la lluvia y con el sol. Luego hizo una de cera de abeja, pero se derretía cerca del fuego. Por último la hizo de madera, llamada "Puminirruva", esta servía en lo caliente y en el agua, hablaba, trabajaba, pero no podían tener relaciones con ella porque era muy dura. Un día llegó el mato de agua (manatí) y la perforó".


Los Yanomami creen en varios Dioses, un informante manifestó que: "Yaru" es el Dios principal, "Omawë", "Porehimi", "Peribo - riwë" son semidioses. Su palabra es ley, su actuación es norma para las generaciones. Los "Parimi" son protoyanomamos, brujos o seres buenos que cuando mueren suben hasta el xapono de Yaru.


Pero, el contacto con la cultura occidental ha ido mermando estas costumbres religiosas, según un actor, y se han impuesto otras religiones: católica, evangélica, testigo de Jehová.

Organización Política


Modelo Político Occidental. La autoridad del modelo político venezolano se encuentra divida en poderes que estipula la Constitución Bolivariana de Venezuela de 1999 y es igual para todos los Estados.



Modelo Político Indígena. La autoridad política es ejercida por un jefe o capitán, elegido por sus características personales o por la posesión de bienes. En algunas etnias el cambio de jefe se realiza si muere el mismo, y lo sustituye el hijo mayor o hermano menor. Además del capitán, el gobierno regional ha nombrado comisarios, que ejercen funciones de mantener el orden, conjuntamente con policías indígenas, productos de la cultura occidental. Sin embargo, existe la junta de ancianos, quienes toman las decisiones más importantes que se relacionan directamente con la comunidad.



La mayoría de los actores, tanto internos como externos, manifestaron su interés en tener sus propios alcaldes, concejales y miembros de juntas parroquiales, inclusive hasta el gobernador de su raza.

Contexto Cultural-Material

Proceso Económico

Modelo Económico Occidental


La actividad económica es diversa, aunque limitada por la falta de empresas: predomina el campo educativo, docentes obreros, secretarias, bibliotecarios, cocineras. Siguiendo el orden, los empleados dependientes de la gobernación y otros organismos públicos, tales como ministerios, centros de salud y alcaldías. Los empleados de las dependencias privadas, planteles educativos, empresas turísticas, empresas distribuidoras de alimentos y bebidas, pequeños comercios, bancos, supermercados, farmacias, entre otros. Un gran número se dedica a la economía informal, así como a la pesca y venta de pescado.

La economía del sector rural se limita a las actividades del agro. Siembra y cosecha de tubérculos y frutos que se desarrollan en la región: piña, yuca, ñame, ají, auyama; así como la cría de animales: ganado vacuno y porcino, y aves de corral. Estos productos los venden en la ciudad.

Modelo Económico Indígena

Su economía es rudimentaria. La caza de lapa, cachicamo, chigüire, mono, culebra, y venado, entre otros; la pesca en ríos o lagunas de peces como la palometa, el bagre, la payara, el dorado, el pavón, y tortugas (la pesca indiscriminada de estos quelonios por parte de cazadores furtivos los han colocado en peligro de extinción, por lo que se prohíbe su pesca, siendo un alimento menos en la dieta del indígena); y la siembra de yuca, dulce y amarga, ñame, piña, ají, guama, plátano, lechosa, son la principal forma de sustento. De la yuca amarga extraen el mañoco (granulado) y el casabe. Algunos crían animales. Además, recolectan frutos silvestres como seje, moriche, pijiguao, castañas, mangos, coquitos, manaca, entre otros. Algunos actores internos, comunitarios, expresaron su insatisfacción al no poder cazar la mayoría de los animales de su dieta básica, pues “el Ambiente” (Ministerio del Ambiente y de los Recursos Naturales Renovables, MARN) ha prohibido su cacería, lo cual los ha conducido a tener que adquirir alimentos de la dieta de los “racionales” (seudónimo con el cual los indígenas identifican a los individuos de la cultura occidental), tales como:  carne, pollo beneficiado, enlatados (la más consumida es la sardina), arroz y espaguetis. Esta restricción los han convertido en dependientes de la dieta básica de otra cultura, por lo cual se han visto en la necesidad de obtener dinero para comprar los alimentos que venden los abastos y supermercados. 

El dinero lo obtienen de la venta de algunos de los productos de su conuco, del mañoco y casabe.  

Otra forma de sustento es la elaboración y venta de artesanías diversas: con barro o arcilla, elaboran distintas vasijas, platos, cortinas, adornos, móviles, collares, animales, etc., la mayoría de éstas son utilizadas como utensilios del hogar;  la madera como el Palo de Boya, el cedro, el jabillo y otros, son utilizados para elaborar bandejas, cucharas, figuras de animales, indígenas, adornos, móviles, collares, etc; las fibras de moriche, chiquichiqui y mamure, también son utilizadas para la elaboración de ropa, collares, cestas, muebles, chinchorros, otros. Pero, este tipo de sustento también tiene  sus contras: limitaciones para vender sus productos en cuanto a transporte, debido a que deben llevarlos a la cuidad de Puerto Ayacucho; los revendedores, que les compran los productos a bajo costo, para   luego  venderlos  a    mayor  precio.   Igual  sucede  para el mañoco  y

el casabe. 

La minería en algunas zonas del Estado ha sido utilizada por muchos años por los indígenas como fuente económica para obtener dinero, sin embargo, en al actualidad la extracción se ha prohibido hasta el punto de encarcelar a los mismos; igualmente sucede con la explotación forestal

Algunos indígenas tienen un trabajo asalariado, tal es el caso de los policías, comisarios, capitanes, docentes y enfermeros de la comunidad, cuyo monto les alcanza apenas para mantener a su familia.  

Participación Ciudadana


El derecho a la libre participación ciudadana ha sido establecido en la Constitución Bolivariana de Venezuela para todos los ciudadanos y ciudadanas venezolanos. En la cultura occidental, la participación en los procesos de desarrollo competitivo es desigual, pues viene dada por sectores o clases sociales, los más privilegiados económicamente, tienen mayores oportunidades de participación en los contextos políticos, productivos y competitivos. La división social, va desde clase alta, (medida por los recursos económicos), media (clase trabajadora que percibe un sueldo: docentes, médico, militares y otros profesionales, medianos comerciantes), baja (clase trabajadora que percibe un salario: obreros, vendedores ambulantes, pescadores, agricultores) y marginal (no percibe ningún sueldo o salario: indigentes, invasores). Estos últimos, no tienen ninguna oportunidad de participación, son personas abandonadas a su suerte, que viven de la limosna.

Participación Indígena


Los indígenas han tenido muy poca participación en los procesos sociales, políticos y económicos del Estado; éste se convirtió, a través de los años, en un gobierno paternalista, protector de los indígenas, negándoles cualquier tipo de participación, al mantenerlos “enchiqueraos” como lo manifestó un informante Piaroa, al referirse a que los han mantenido en las comunidades alejados de la ciudad para poder controlarlos en el proceso de elecciones. Un actor Piapoco manifestó que desde hace unos cinco años, han logrado una incipiente participación, especialmente en el proceso político, además, se han incluido varios artículos en la Constitución Nacional, donde se establecen los derechos de los pueblos indígenas, pero estos derechos limitan su participación en los procesos de desarrollo competitivo, principalmente en el contexto económico, debido a que la economía indígena actual, no cubre sus necesidades de alimentación, ropa, electrodomésticos, transporte, etc., que inevitablemente, son los avances y comodidades de la cultura occidental, mucho menos se puede competir a la par de la economía nacional; “tampoco vamos a andar desnudos por ahí” manifestó otro actor, “los guayucos eran para nuestros ancestros, eran otras épocas” expresó una actora Guahiba, ahora “existen cosas que nos facilitan la vida”, “el chorro”- refiriéndose a la tubería de aguas blancas- “nos alivió de cargar el agua en la cabeza desde el río, eso duele”, “la nevera mantiene la carne fresca, es más sabrosa que seca”. 


Con respecto a la educación, la participación ha sido muy lenta, debido al idioma; la mayoría de los docentes no hablan su lengua, y los niños no les entienden. Con la Educación Intercultural Bilingüe se espera que este problema se resuelva. Otro problema, es que las escuelas de la mayoría de las comunidades brindan educación hasta noveno grado, luego tienen que incorporarse a las de la ciudad. La educación actual no les brinda la oportunidad de incorporarse activamente al aparato productivo del Estado,  tal y como está planteada en las leyes no garantiza la participación en los procesos de desarrollo competitivo.


Un  comunicador   social,  actor  externo,  manifestó  que  en la época

moderna del siglo XXI es inconcebible ver todavía personas viviendo como en la prehistoria, que los indígenas se merecen unas mejores condiciones de vida, que el indigenismo los sume cada vez más en la pobreza y marginalidad, al oponerse a su incorporación a la cultura occidental, y los perjudica social y económicamente.

Un docente de la étnia Yë’Kuana, manifestó que ellos quieren los avances y tecnología occidental, pero dentro de su cultura, sin tener que salir de su comunidad, o sea, erigirse como una raza independiente de la cultura occidental, pero aprovechando las comodidades del desarrollo y la modernidad: hospitales, escuelas, transporte, viviendas, etc. los cuales deben estar dentro de su comunidad. 


Este diagnóstico de los elementos descriptores de la investigación y sus categorías y unidades de análisis, arrojó información relevante para la interpretación y teorización de los resultados.

CAPITULO V

Conclusiones 

Las conclusiones a las cuales conllevó la investigación sobre la Educación Indígena y la Participación en los procesos de desarrollo competitivo de Venezuela, fueron obtenidas a través de las categorías y unidades de análisis que se presentan en el siguiente cuadro:

CUADRO N° 4
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Organizacién Espacial

* La organizacion espacial de la cultura occidental es en la
mayoria de los casos. planificada y distribida en
urbanizaciones y barrios

* Las viviendas urbanas y rurales ensumayoria, son comodas
Y poseen todos los servicios

* Las dreas urbanas poseen la mayoria de Ios servicios
piiblicos. A excepcion de las dreas marginales. habitadas por
indigenas en sumayoria

* Las viviendas de las 4reas indigenas son de dos tipos: casas
rurales. y las indigenas

« Las dreas indigenas no poseen servicios publicos

* Extraen el agua de pozos o cargan delos rios

* Los indigenas desean casas indigenas pero contodos los
servicios y vehiculos para el transporte en sus comunidades
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Formacion

Social

« La familia occidental es unifamiliar. a autoridad a jerce el
padre, pero la madre lleva las “riendas”. En la vivienda viven
padres e hijos. La responsabilidad s compartida entre el hombre
ylamujer Se observa el abandono del hogar por parte de alguno
de los comyuges. El castigo es de dos tipos. el que aplican los
padres a sus hijos(fisico o suspension de beneficios) y el que
aplican las autoridades a los que no cumplen con las normas

establecidas en la sociedad (mutas o prision)

« Enla familiaindigena la autoridad es matrilocal. o sea. que la
ejerce el padre dela esposa, pues el esposo debe viviren la casa
de ella La responsabilidad del hogar es dividida entre el
hombre(caza, pescayy siembra) y la mujer (cosecha, cocina y cuida
los nifios) El castigo varia de acuerdo a cada étnia. Va desde el
“regaiio” alos hios por parte de los pacres, hasta el castigo fisico
¥ el destiero por parte de la sociedad

Educacion

+ Los misioneros catolicos estdn presentes en algunas de las
escuelas indigenas, siendoa religicn ua de las formas educativas
més antiguas

« Los indigenas quieren una educacién diferenciada, pero que
llene las expectativas de los estudiantes

« Algunosindigenas proponen tener su propio sistema educativo
+ Existe una escuelatécnica de media diversifica, que brinda el
oficio de cerdmica indigena

« Los indigenas de la étnia Y&Kuana elaboraron una guia
pedagogica para facilitar el aprendizaje de los alumnos.
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Educacion

= No prepara alos indigenas para participar activamerte en los
procesos de desarmollo competitivo del pais

* Si no cambia sus perspectivas, los indigenas continuaran
marginados al progreso socio-econémico

« Los docentes de la mayoria de las escuelas indigenas no son
de la étnia y. por o tanto, no hablan su idioma.

« Actualmente se estan preparando docentes a nivel superior
en Educaciénlrtercutural Bilingae. para impartr clases en las

escuelas indigenas

Religion

« En la cultura occidental existen muchas religiones. pero la
més practicada es a catolica, luego la evangdlica y testigos de
Jehova.

* Lareligién indigena ha sidoincuturizada por otras religiones,
entre ellas la catolica

« Actualmente la religion evangélica ha ganado terreno entre
los indigenas

« La evangelizacion ha sido una de las primeras formas
educativas delindigena, pues para llegar a ellos los misioneros
emplearon métodos de ensefianza de oficios y alfabetizacion
« Se puede decirentonces que, Ia iglesia ha contribuido a la
desindianizacion

« Las religiones que han evangelizado a los indigenas les han
creado dilemas en cuarto a sus creencias, creen en Cristo y en

sus dioses.
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Modelo Politico

+ Los indigenas no estén de acuerdo con la cantidad de
indigenas (tres). que pueden participar ena Asamblea Nacional
establecida en Ja Constitucion Bolivariana de Venezuela de
1999

» Los indigenas exigen tener sus representantes autéctonos
ante los cuerpos deliberantes del Estado

+ El gobiemolostoma en cuerta sélo cuando hay elecciones.
+ Elinterés en mantener alosindigenas en sus comunidades

autoctonas es poltico partidista.
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Modelo Economico

« Elmodelo economico que actualmente se propone para el
Estado es el desarmollo sostenido

« Los indigenas por siglos han practicado la agricutura
sustentable. con lo cual han demostrado un conocimiento
superior en este aspecto

« La economia actual de los indigenas no cubre sus
necesidades primarias, mucho menos los coloca a un nivel
competitivo respecto a la economia nacional

« El Estado ha acostumbrado alos indigenas a vivir de las
dadivas del gobiemo. convirtiéndose éste en patemalista

« Los indigenas desean las comodidades que les brinda la
cultura occidental
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Oportunidades de Participacion

« La educacion indigena actual no les brinda las oportunidades
de participacion social, poltica y econémica competitiva

+ Los indigenas han avanzado mucho més en la participacion
poltica

« Ellos exigen mayor oportunidad de participacion en los
cuerpos deliberantes del Estado

= Lograron incluir en la Canstitucien Naional de 1999 algunos
de sus derechos. pero al analizar los mismos se observa un
racismo hacia los indigenas

« La participacion enlos procesos economicos ha sido muy
escasa, pues o se encuentran preparados profesionalmente
para ocupar cargos de alta envergadura.

= Ellos desean participar de los beneficios de la cultura
occidental. pero en sus comunidades

= Se percibe en los planteamientos indigenas que desean
erigirse como una raza y cultura independiente dentro de la
cultura occidental





CAPITULO VI

Interpretación y teorización de la realidad

La interpretación y teorización de la realidad comprende contrastar los hallazgos de la investigación con las teorías existentes.


Para Martínez (1998) 

La ‘creación de una estructura conceptual’ o la ‘generación de una teoría’ es fruto de una actividad específicamente ‘humana y personal’ y se establece en torno a una idea que tiene un gran poder de explicación del fenómeno o problema estudiado. (p.98)

Se trata de comprender las realidades estudiadas o desconocidas por comparación o semejanza con las teorías existentes o ya conocidas, dándoles un sentido analógico o comparación sistemática.

Para alcanzar este proceso de interpretación y teorización de la realidad, fue necesario fundamentarse en las categorías y unidades de análisis las cuales facilitaron la teorización.

Al revisar la teoría se observa una diferencia muy marcada entre la organización espacial de las dos culturas, su formación social, educación, religión, política, modelo económico, y participación ciudadana, pero al contrastarla con la realidad se evidencia que esta diferencia no es tan marcada.

Malinowski en 1978, citado por Campos y Otros (2000) expresó que "La cultura es el conjunto integral constituido por utensilios y bienes, por el cuerpo y normas que rige los diversos grupos sociales por las ideas y artesanías, creencias y costumbres" (p. 46).

Vista así, la cultura es todo lo que el hombre hace, sus creencias, tradiciones y costumbres, su folklore. La cultura de un pueblo es cuanto sus habitantes han creado y mantienen en el tiempo, su expresión social. 

En este sentido, por muchos años las culturas occidental e indígena, se han diferenciado en costumbres, creencias, bienes, utensilios, artes, sistema político, económico, etc. Pero la realidad es otra, la mayoría de las étnias indígenas del Estado Amazonas han sido o están en proceso de transculturación, encontrándose una mezcla de las dos culturas. 

Para Tentori en 1981, citado por Domínguez (1975) "La cultura es un amplio mecanismo a través del cual el hombre es puesto en las mejores condiciones para hacer frente a los problemas concretos y específicos que le salen al paso en su adaptación para satisfacción de sus necesidades". (p. 31).

La Constitución Bolivariana de Venezuela (1999), expresa en su Capítulo V   los Derechos Sociales y de las Familias, donde se estipula expresamente la protección que debe brindar el Estado a las familias (padres, niños, jóvenes, ancianos)  como asociación natural de la sociedad, garantizarles “una vivienda adecuada, segura, cómoda, higiénica, con servicios básicos en un habitad que humanice” sus relaciones y una ocupación productiva.

Si se analizan los conceptos anteriores y se contrastan con la realidad, por un lado se distinguen las dos culturas, y por otro lado se evidencian las condiciones de vida en la cual se desarrolla cada una; mientras en la cultura occidental la mayoría de los individuos han desarrollado mecanismos para lograr las mejores condiciones y satisfacer sus necesidades; en la cultura indígena, la mayoría de los individuos se encuentran en una lucha por sobrevivir, debido a que han abandonado su modo de sustento, y se han visto obligados a adaptarse al modo de sustento occidental.

Respecto a la educación, la Constitución Nacional de 1999 establece el “derecho a una educación integral, de calidad, permanente, en  igualdad de condiciones y oportunidades, sin más limitantes que las derivadas de sus aptitudes, vocación y aspiraciones” y estará a cargo de personas de comprobada idoneidad académica.

El Ministerio de Educación, Cultura y Deportes (2001), define la Educación Intercultural Bilingüe como aquella que basada en los principios y fundamentos de la educación propia de cada pueblo indígena, es complementada con la enseñanza del castellano y apropiando otros conocimientos y técnicas pertenecientes a otras culturas.

Para 1996 Alejandro Signi, Director del Museo Etnológico del Estado Amazonas, en el Foro Política Educativa para el Estado Amazonas, expuso la necesidad de redefinir la educación intercultural bilingüe para que capacite al joven indígena en la prosecución de sus estudios y lo prepare para estudiar en los centros educativos urbanos del Estado, en igualdad de condiciones. 

Al contrastar estas apreciaciones con la realidad, se encontró que la educación indígena impartida en la mayoría de los centros educativos no se da en igualdad de condiciones, pues la planta física de las escuelas está deteriorada, las aulas no poseen todos los materiales didácticos necesarios para el desempeño de las funciones docentes; docentes no graduados, no indígenas, que no dominan el idioma de la étnia o pueblo indígena, no siendo los más idóneos para este proceso. Se pudo constatar que la educación así concebida no preparará a los jóvenes indígenas para estudiar en centros urbanos en igualdad de condiciones y oportunidades. Limitando así, el derecho fundamental de la educación establecido en la Carta Magna de 1999. 

La educación indígena no llena las expectativas de la mayoría de los estudiantes quienes desean continuar estudios en carreras o profesiones, tales como: medicina, profesor, ingeniería, enfermería, abogado, etc., mientras que la educación intercultural bilingüe propone mantenerlos en su cultura, con sus costumbres, creencias, organización económica y forma de vida, contradiciendo lo establecido en la Constitución Nacional de 1999 donde expresa que la educación será “sin más limitaciones que las derivadas de sus aptitudes, vocación y aspiraciones. Sin embargo, un docente Yë’Kuana expresa que ellos quieren que sus estudiantes sean profesionales, pero que su profesión la ejerzan en su comunidad, de tal manera que no hayan profesionales de otra cultura.

La educación indígena debe cambiar sus perspectivas de tal manera que brinde la oportunidad de participación en los procesos de desarrollo económico del Estado y del país, circunstanciado con la Constitución Bolivariana de Venezuela de 1999, cuando plantea que la educación venezolana tiene como finalidad “el pleno ejercicio de su personalidad en una sociedad democrática, basada en la valoración... del trabajo y  en la participación activa,... en los procesos de transformación social”. 

El sistema educativo venezolano, según lo expresaron Hernádez y otros (1992) se enfrenta a nuevas necesidades y retos de contribución al desarrollo económico y social, ya que se requiere del fortalecimiento de la capacidad de innovación científica y tecnológica, que se traduce en un nuevo papel del conocimiento científico y tecnológico, lo que ha representado una mayor necesidad de articulación entre políticas educativas y científico tecnológicas. (pp.35-38)

Esta apreciación fundamenta los párrafos anteriores al corroborar la necesidad de cambiar la perspectiva de la Educación Indígena a fin de incorporarlo activamente a los procesos de desarrollo económico y social del Estado y del país.  

La religión ha sido otro aspecto fundamental en los procesos educativo y económico de los pueblos indígenas. La Constitución Nacional de 1999 establece el derecho de libertad de religión y de culto; sin embargo, a los indígenas este derecho se les ha cercenado por siglos: Los indígenas del Estado Amazonas se les ha inculturizado el evangelio a través de la religión católica, y más recientemente por la religión evangélica, sin tener ningún respeto por sus creencias religiosas, aunque la religión católica (sin menoscabar la importancia de las otras religiones) ha brindado beneficios incalculables a la población indígena, en salud, educación, defensa de los derechos humanos, otros.  


En la participación política, se presenta una ambigüedad entre los Derechos Políticos planteados en la Constitución, los cuales expresan el derecho de todos los ciudadanos y ciudadanas a participar libremente en los asuntos públicos, y la restricción de los indígenas planteada en el artículo 186 donde se estipula que sólo podrán tener tres representantes en la Asamblea Nacional.  En la realidad estos derechos son tan restringidos que en el Estado Amazonas existen muy pocos representantes indígenas en los cuerpos deliberantes. 

Hernández, Hernández y Aguilera (1992) consideran que la educación afecta la movilidad económica y social de una nación. La expansión de la educación está condicionada a la estrecha armonía que debe existir entre el proceso enseñanza aprendizaje y la realidad en la cual se encuentra inmerso. Este binomio enseñanza – realidad exige que en la definición de una política educativa para el país, se tome en consideración no solo la formación de la personalidad de sus ciudadanos, sino que debe ponderarse su futura contribución al desarrollo económico y social; en la realidad la educación indígena no está consustanciada con estos preceptos, pues no prepara a los mismos para insertarse en el campo productivo, y mucho menos para participar competitivamente en el aparato económico, político y social del país.

CAPITULO VII

El modelo teórico 
Modelo sobre Aportes Teóricos a la Educación Indígena y la Participación Competitiva en los Procesos de Desarrollo del Estado Amazonas y del país

 
El aporte teórico que este modelo brinda al conocimiento educativo, reafirma la pertinencia del estudio de la educación indígena y las oportunidades de participación que ofrece a sus estudiantes en los espacios competitivos de la cultura occidental. Así mismo, asume un conjunto de conocimientos teóricos para interpretar las relaciones entre sociedad, cultura y educación, desde la comprensión de la realidad del contexto desde el cual se desarrolla el mismo.  
El pensamiento de Newton Si yo he logrado ver más lejos, es porque me he puesto sobre los hombros de gigantes”, refiere la importancia de orientarse a través de las teorías de grandes pensadores ya existentes cuando se decide producir una nueva teoría sobre un tema. 

Una teoría para Martínez (1998) 

es una construcción mental simbólica, verbal o icónica, de naturaleza conjetural o hipotética, que nos obliga a pensar de un modo nuevo al completar, integrar, unificar, sistematizar o interpretar un cuerpo de  conocimientos que hasta el momento se consideraban incompletos, imprecisos, inconexos o intuitivos...; la teoría es, por lo tanto, un modelo ideal, ... que nos ofrece una estructura conceptual inteligible, sistemática y coherente para ordenar los fenómenos. (pp.87-88)


Esta realidad estudiada se circunscribe a la relación de una cultura dominada con respecto a una cultura dominante, sus debilidades y fortalezas para insertarse en el mundo moderno, desde el punto de vista de su historicidad. En este sentido, esta investigación presenta un marco conceptual e histográfico general en el que se inscribe la Educación Indígena dentro de la Educación Nacional.


Por lo antes expuesto, la investigación está dirigida a:

1. Interpretar y comprender la realidad de la educación indígena, a través de su estudio etnográfico y el conocimiento empírico, y la utilización de documentos y bibliografías como fuente del conocimiento científico.

2. Enfatizar en los conceptos fundamentales sobre Cultura, Organización Social (organización espacial, formación social, educación y religión); Organización Política (modelos políticos de la cultura occidental y la cultura indígena); Organización Económica (modelos económicos) y Participación Competitiva (participación indígena), a través de la teoría ya existente.

3. Estructurar la teoría existente en categorías que sean de fácil comprensión e interés, y que permitan establecer las relaciones de las culturas occidental e indígena en función de los procesos de transformación del país. 

4. Generar teorías que redefinan los conceptos actuales sobre la educación indígena y las oportunidades de participación competitiva en los procesos de desarrollo y transformación de Venezuela.  


El Modelo presenta los aportes teóricos que  sobre la Educación Indígena y la Participación competitiva en los procesos de desarrollo se generaron de la investigación.

Justificación del Modelo


El modelo se justifica sobre la base de la representación empírica de la realidad a través de los hallazgos, resultado de la investigación, los cuales develaron debilidades y desigualdades que expresan:

Los indígenas quieren una educación diferenciada, pero que llene las expectativas de los estudiantes, pues la actual  no prepara a los indígenas para participar activamente en los procesos de desarrollo competitivo del Estado y mantiene marginados al progreso socio-económico del país, debido a que  

no existe una diversidad de estudios superiores. 

En cuanto a la política, exigen tener sus representantes autóctonos ante los cuerpos deliberantes del Estado. Pues el gobierno los toma en cuenta sólo cuando hay elecciones.

La economía actual de los indígenas no cubre sus necesidades primarias, mucho menos los coloca a un nivel competitivo respecto a la economía nacional. El Estado se ha convertido en paternalista, acostumbrado a los indígenas a vivir de las dádivas del gobierno.

La participación en los procesos económicos ha sido muy escasa, pues no se encuentran preparados profesionalmente para ocupar cargos de alta envergadura.

Este Modelo se justifica además, sobre los fundamentos conceptuales y legales que establecen:

· Los Derechos Humanos de ciudadanos y ciudadanas sin distinción de clases, raza, credo o religión.

· La Educación como derecho humano y social que permite el desarrollo del ser humano en “una sociedad democrática, basada en la valoración ética del trabajo  y en la participación activa en los procesos de transformación social, ...en igualdad de condiciones y oportunidades, sin más limitaciones que las derivadas de sus aptitudes,  vocación y aspiraciones”. 

· La libertad para la Participación Ciudadana en todos los procesos de transformación del país.

· La Competitividad como recurso para mantenerse dentro de los procesos de desarrollo.

Objetivos del Modelo

Objetivo General

Optimizar la Educación Indígena a fin de ofrecer oportunidades de participación competitiva del indígena en los procesos de desarrollo sociales, políticos y económicos del Estado.

Objetivos Específicos

1. Analizar los basamentos que sustentan al modelo teórico.

2. Elaborar un diagrama de flujo que integre las categorías y unidades de análisis de la teoría.

3. Presentar las consideraciones teóricas de salida que se desprenden del estudio, las cuales generan los aportes a la Educación indígena para que ofrezca oportunidades de participación.

4. Reflexionar sobre los aportes que ofrece el modelo a la educación indígena para las oportunidades de participación competitiva.

Basamentos del Modelo
Todo Modelo Teórico constituye un basamento en los procesos culturales de las sociedades, por lo cual deben sustentarse sobre bases filosóficas, psicológicas, pedagógicas y socio-culturales de acuerdo a las características del contexto en estudio.


Basamentos  Filosóficos.  Los principios filosóficos que sustentan a la educación básica, se encuentran constituidos dentro del Currículo Básico Nacional, el cual orienta a ver al hombre como ser integral.


En este sentido las bases filosóficas que sustentan la Educación Básica: Reflexiona sobre los valores y fines de la Educación para establecer prioridades, a la vez jerarquiza, orienta hacia las dimensiones del aprender: Ser, conocer, hacer, vivir juntos.

Lo planteado se fundamenta en un Currículo flexible, centrado en el alumno y en el contexto socio – cultural, tomando en cuenta sus necesidades, intereses y aspiraciones y a partir de esto seleccionar contenidos, para integrarlos vertical y horizontalmente y dinamizar el proceso a través de los ejes transversales. (Lenguaje, desarrollo del pensamiento, valores y trabajo). Todo a través de un método: activo, flexible, basado en la libertad democrática, que le permite al alumno expresarse libremente, discutir, investigar.

Basamentos Psicológicos. García (1999) expresa  que los modelos teóricos componen el camino menos escombroso en la investigación educativa para lograr el conocimiento, penetrando la mente y moldeando las alternativas educativas. 


De estos preceptos se desprenden los fundamentos psicológicos, los cuales deben tomar en cuenta los problemas, necesidades e intereses de los usuarios, según las investigaciones que realicen al respecto.

Todo sistema educativo se apoya en la psicología como ciencia que da su aporte para comprender el fenómeno ya que ella puede explicar los procesos de desarrollo y de aprendizaje de los alumnos.


En este sentido el Currículo Básico Nacional se basa en el Constructivismo, ya que considera que toda persona construye su propio conocimiento, tomando de su ambiente los elementos que su estructura cognoscitiva sea capaz de similar.


El aporte que le brinda la psicología a la educación es una serie de conocimientos. Entre ellos, el desarrollo evolutivo de la persona y desarrollo humano como proceso global para dar como resultado la personalidad de un individuo.


Dentro de las Bases Psicológicas están las Corrientes Humanista y Pragmatismo.

a. Corriente Humanista: Dentro de esta corriente se considera la concepción del educando como una persona con intereses y necesidades con libertad para decidir. Por eso se planifica la función de las posibilidades del educando y la autorealización orientada hacia los cambios de ambiente y de la sociedad.

El aprendizaje significativo tiene lugar cuando el estudiante advierte que el tema guarda relación con sus propósitos.

En consideración a esto, Acosta (1994), citado por Blanco N. (1998) expresó:

“La Pedagogía Contemporánea presenta un educando que se siente sujeto de su aprendizaje, en continua actividad participe en el desarrollo de su propio proceso educativo que le permite relacionar sus experiencias para el logro de su autorealización y seguridad en sí mismo para planificar proyectos personales y sociales”.


Cabe resaltar que las experiencias de cada ser humano, viene procesando conocimientos teóricos, los cuales una vez ejecutados, inicia el cambio en su conducta.

b. Corriente pragmática: doctrina filosófica desarrollada por los filósofos estadounidenses del siglo XIX Charles Sanders Peirce, William James y otros, según la cual la prueba de la verdad de una proposición es su utilidad práctica; el propósito del pensamiento es guiar la acción, y el efecto de una idea es más importante que su origen. Se opone a la especulación sobre cuestiones que no tienen una aplicación práctica. Afirma que la verdad está relacionada con el tiempo, lugar y objeto de la investigación y que el valor es inherente tanto por sus medios como por sus fines. El filósofo y pedagogo estadounidense John Dewey desarrolló el pragmatismo dentro de una nueva perspectiva teórica, el instrumentalismo. El pensador británico Ferdinand Canning Scott Schiller y el matemático francés Henri Bergson contribuyeron a la evolución del pragmatismo. 

La educación toma del pragmatismo su aplicación práctica, orientar el proceso de aprendizaje a través de la acción práctica, de tal manera de afianzar los conocimientos adquiridos.

Basamentos Pedagógicos. El aspecto pedagógico enmarcado dentro de la Educación se define como el arte de enseñar. En la actualidad la reforma educativa toma elementos de gran importancia para mejorar la calidad del proceso enseñanza – aprendizaje, considerando el desarrollo humano como fin de la educación.


En lo referente a la dimensión pedagógica, se propone analizar el hecho educativo como un proceso interactivo – constructivo, en donde la integración docente – alumno y contenido exista una estrecha relación de lo que debe enseñar el docente, lo que debe aprender el alumno y el espacio donde se lleve a cabo ese aprendizaje.


Los planteamientos en el Currículo Básico Nacional se expresan en líneas gruesas que los contenidos serán concebidos en forma global e integrada. 



Los principios pedagógicos de la educación indígena están fundamentados en las etapas de la vida, normas y valores. Esta   pedagogía comienza desde el vientre a través de normas y ritos, que realizan en cada etapa del crecimiento hasta la edad adulta.

En este proceso se valora el acervo cultural de la comunidad y a la región a la cual pertenece. En relación con lo expuesto (CBN) plantea: Ejes profundamente étnicos, humanísticos y científicos que favorecerán la formación integral de los alumnos para ayudarlos a vivir, contribuyen así con el desarrollo de sus capacidades para la construcción autóctona de sus aprendizajes.


Basamentos Socio-culturales. Desde siempre se ha venido desarrollando un proceso de cambio social, económico y político denominado globalización, que influye en el área de la generación de conocimientos y su aplicación y difusión a través de los avances tecnológicos.


La sociedad debe generar en sus inmigrantes el aprendizaje permanente porque la formación de las nuevas generaciones es un problema, resultando ser obligatorio redefinir la relación del sistema educativo en la comunidad como en la familia, los medios de comunicación y la iglesia.

Estructuración Teórica del Modelo


La Estructuración teórica del Modelo consiste según Martínez (1999) en integrar las categorías menores en categorías más generales o comprehensivas (p.101). Esta estructuración se presenta a través de un diagrama de flujo, el cual, expresa Martínez (1999), 

tiene la capacidad de hacer más “visible” una realidad, de dar una visión de su conjunto y, además, son un medio potente de comprensión, explicación y demostración de la dinámica interna del fenómeno en estudio. (p.101) 

A través de este diagrama de flujo se integraron los elementos descriptores del estudio, que generaron los aportes teóricos del modelo. A continuación se presenta:

Teoría de Salida

La Educación de la Sociedad y los procesos de desarrollo

Como lo expresara Dewey  en 1967,  la sociedad se conforma por individuos unidos en un fin común: creencias, valores, conocimientos, aspiraciones y actividades que se establecen a través de un proceso comunicativo. Los seres humanos viven en comunidad en virtud de sus fines comunes (p.28), los cuales transmiten por su proceso educativo.  

La educación de la sociedad viene dada por la forma de enseñar, las prácticas pedagógicas para orientar las maneras de comportarse y hablar, las técnicas de producción, el conocimiento del pasado, las creencias religiosas, etc. Este tipo de enseñanza puede entenderse como socialización de los individuos, o aprender a conducirse en sociedad.

Pero, no todos los procesos sociales se desarrollan dentro de los mismos ideales. El proceso social venezolano actual se establece dentro de ideales democráticos,  definidos por la eliminación de barreras sociales, y que conducen a la contribución del progreso de la humanidad.

Una sociedad democrática sin barreras, se caracteriza por la igualdad de oportunidades para recibir y tomar, intercambio libre y equitativo de intereses compartidos, control social, modo de vivir asociado, de experiencia comunicada, etc.

Sin embargo, esta sociedad ideal no se ha logrado aún, en su lugar se encuentra una pluralidad de sociedades, caracterizada por organizaciones sociales amplias con numerosos grupos menores (grupos étnicos, asociaciones políticas, grupos religiosos, etc.), en los que predomina la escisión de la sociedad en clases: una culta y una inculta, una rica y una pobre, una trabajadora y una ociosa, etc. Esta escisión se proyecta hasta los procesos de desarrollo económico. 

Barros y Lessa (1986) expresaron que las sociedades modernas “descansan sobre una diversificada base económica que...engendra una serie de bienes cuyo destino...es el consumo de sus miembros.(p.4) 

Desde la existencia colectiva primitiva, donde los hombres tomaban su sustento directamente de la naturaleza, hasta los eficientes medios modernos para obtenerlo, el proceso de producción ha pasado por incipientes bienes o instrumentos para obtener los productos (hacha, arco y flecha, canoa, etc.), que proporcionan sólo lo necesario para cubrir sus necesidades básicas, hasta sofisticados instalaciones industriales, medios de transporte, escuelas, hospitales, etc., que, además de cubrir las necesidades básicas, surgen otros bienes que son acumulación del capital y que sirven de base económica de las sociedades.

Esta concepción del proceso económico, coloca a los individuos de una sociedad en una constante competencia con otros individuos de otras sociedades, por tener el mayor nivel de producción y reserva de capital. Esta competencia a su vez se traduce en ventajas competitivas, que generan mejores productos y mejores servicios, lo cual va aumentando el progreso y la felicidad de los miembros de estas sociedades.

Pero ¿Qué sucede si en una sociedad existen otras menos avanzadas en sus formas y medios de producción? Surgen las sociedades marginales o clases bajas, caracterizadas por escasez de productos para cubrir sus necesidades, lo cual los colocan en desventaja competitiva respecto a las sociedades avanzadas. 

Estas sociedades se automarginan al no poder colocarse a nivel de las otras sociedades, y utilizan medios rudimentarios de subsistencia que lejos de ayudarlos a superarse los hunde cada vez más en su “desesperanza”. 

Dentro de estas sociedades se encuentran los pueblos indígenas, quienes han mantenido por siglos un sistema de producción que, en la antigüedad era suficiente para cubrir sus necesidades físicas pero, que al ser “arropados” por los avances de las sociedades modernas, sus medios  se han ubicado en desventaja respecto a los de la modernización. Aunando a esto, se encuentra el crecimiento poblacional y la reducción del capital naturaleza, lo que se traduce en la reducción del espacio para la obtención de los productos y en la escasez de los mismos.

La escasez trae como consecuencia la necesidad de insertarse o adaptarse al nuevo “modus vivendi”, dejando atrás sus medios rudimentarios de producción y adoptando los medios sofisticados, surgiendo así, otras necesidades: conocer las nuevas formas de producción, aprender a usar esas formas y adaptarse al uso de esos productos modernos. Esto a su vez, genera otra necesidad: aprender a comunicarse con los miembros de la sociedad avanzada para poder utilizar sus modos de producción, lo cual les exige preparación académica y profesional, tienen que asistir a las escuelas, pero para hacerlo deben comprender su “lengua”, deben aprender su idioma; estas escuelas se rigen por normas de las sociedad, deben adaptarse a esas normas, lo que los induce a cambiar su forma de vestir, de peinarse, de actuar, deben transculturizarse.

Si se traslada la escuela a sus sociedades y se adapta a sus costumbres y tradiciones, medios de producción y economía ¿Se estará modernizando la sociedad indígena o se estará sumiendo en su “desesperanza”?

Se convierte la economía en herramienta valiosa para la resolución de problemas humanos, con factores que operan sobre ellos, llamados culturales, pero que en buena medida son especialmente éticos. Sociedades que mueren autonegándose el progreso y la modernidad por factores éticos.         

La Educación Ciudadana y la Educación Indígena


Dewey (1967) expresó que “el individuo que ha de ser educado es un individuo social, y que la sociedad es una unión orgánica de individuos” (p.200), así mismo acotó que

la escuela es simplemente aquella forma de vida en comunidad en la que se han concentrado todos los medios eficaces para llevar al niño a participar en los recursos heredados de la raza y a utilizar sus propias capacidades para fines sociales. (p.201) 


Se desprende de estas expresiones que la educación surge de la necesidad de adaptar los miembros de una sociedad a sus normas, a fin de mantener una uniformidad en el comportamiento de los individuos. Cada sociedad, según sus necesidades, posee una forma de educar a sus miembros. 

En las grandes ciudades, se educa a los individuos para mantener un comportamiento acorde con los preceptos establecidos: el respeto a las normas, la responsabilidad, el racionalismo, el conservacionismo, la competitividad y la sustentabilidad. Estas normas son trasmitidas en el hogar por los padres y en las escuelas por personas preparadas para tal fin: los docentes. 

Los pueblos indígenas, educan a sus individuos para mantener sus costumbres, tradiciones, pero el componente competitividad no existe, se posee el espíritu guerrero y el poder autoritario. Estos conocimientos son transmitidos por los padres y familiares cercanos por medio oral. 

Aunque los dos medios son efectivos, cada uno en su hábitat, cuando los indígenas, como sociedad menor, asumen las normas establecidas en la sociedad mayor, requieren  asistir a la escuela para aprender tales preceptos.

La Educación Indígena se convierte así en una simbiosis de la educación ciudadana. 

Si se revisan las normas por las cuales se rige la sociedad occidental, los indígenas son parte de esta sociedad, y como tal su educación debe ser igual o en igualdad de condiciones, que brinde las mismas oportunidades y que prepare a sus individuos para incorporarse competitivamente a la trasformación de la sociedad venezolana. Vista así, la cultura no se va alterando, sino se va moldeando con el progreso, la política y la historia. 

La Educación Indígena y la Participación Competitiva

Si la cultura se va moldeando con el progreso, la política y la historia, la educación debe ser el medio para moldearla.

La educación así concebida debe propiciar la participación ciudadana. La participación entendida como el acceso a los bienes y servicios productos del modo de producción de la sociedad.

El indígena como ser social, perteneciente a una sociedad que trata de aislarlo, y de convencerlo que debe aislarse, tiene los mismos derechos que consagra la Constitución y sus leyes a todos los ciudadanos. Tiene derecho a participar en los procesos sociales, políticos y económicos, sin ninguna restricción.

Siendo así, en la participación competitiva de la política los indígenas deben tener plena libertad de integrar los espacios políticos ordenados por la Constitución como cualquier otro venezolano, sin limitaciones de cantidad y posiciones.

En la participación competitiva económica deben tener acceso a todos los modos de producción y avances tecnológicos de la modernidad, así como a las riquezas del país, en igualdad de condiciones. No se puede entonces, en nombre del patrimonio cultural de la nación, mantener a individuos de la raza humana, reducidos a grupos marginados por racismo social, intereses políticos y religiosos, y menos aún como animales de zoológico, para ser observados en su ambiente natural por curiosos, disfrazados de investigadores o turistas. 


La educación indígena debe orientarse entonces, a propiciar la participación competitiva en el modo de producción de la sociedad, basados en las normas que la rigen. Por lo tanto, es necesario redefinir las políticas educativas que actualmente se están implementando sobre la misma. Esta redefinición hacia la participación competitiva conduce a:

· Suprimir el sometimiento de los indígenas al aislamiento comunitario, pues este los conduce irremediablemente a conformar “reservas indígenas”. Si los indígenas se constituyen en una sociedad “paralela” a la sociedad occidental, serán un blanco fácil para el dominio de los agentes externos, y su marginalidad será mucho mayor. 

· Propiciar la integración indígena a los procesos de desarrollo sociales, políticos y económicos del Estado y del país.

· Integrar al proceso educativo indígena elementos formadores de la participación ciudadana: autoestima, toma de decisiones, motivación, etc.

· Integrar al proceso educativo indígena elementos formadores de la participación competitiva: competencia, dominio de grupos, dinámicas de grupos, liderazgo, etc.

· Rediseñar el currículum hacia un plan de estudio que  integre la educación técnica, con oficios que preparen al indígena para participar competitivamente en el proceso económico del Estado y del país.

· Implementar oficios cónsonos con el desarrollo tecnológico, a fin de poder lograr la participación competitiva. Los oficios autóctonos preparan a los indígenas en técnicas usadas dentro de su cultura, pero no los preparan para participar competitivamente.

· Diseñar el currículum del tecnológico que actualmente está en proyecto acorde con las expectativas educativas de los indígenas.

· Incluir carreras en las universidades que hacen vida activa en la región, que cubran las expectativas de participación competitiva de los habitantes del Estado.

Los indígenas constituyen más del 40% de la población del Estado Amazonas, si se insiste en mantenerlos invariables en el tiempo, la región se sumirá en el sueño eterno.

Criterios de Validación del Modelo


Martínez (1999) considera que “la validación de una teoría es un proceso epistemológico... que “depende...” de los conceptos de validez y de verdad que se tenga”. (p.103) Esta validación comienza por la evidencia intelectual, racional, o dicho de otro modo, lo que es “visto” en un contacto directo.


Martínez (1999) señala algunos criterios que se utilizan en la validación y evaluación de teorías:

1. Coherencia Interna: indica que todos los elementos y las partes de una teoría se relacionan entre sí sin contradicciones, y coherentemente.

2. Consistencia Externa: es la compatibilidad que existe entre la teoría y el conocimiento ya establecido, sin embargo, este es un concepto conservador y debe ser usado con prudencia.

3. Comprensión: una teoría será mejor si logra integrar y unificar un amplio espectro de ideas en el tema.

4. Capacidad Predictiva: la capacidad de predecir lo que sucederá o no sucederá si se dan ciertas condiciones especificadas en ella.

5. Precisión conceptual y Lingüística: debe haber unidad conceptual, no debe haber vaguedades ni ambigüedades.

6. Originalidad: debe orientarse a pensar en algo nuevo.

7. Capacidad Unificadora: es la capacidad de unir conocimientos aislados.

8. Simplicidad y parsimonia: mientras más simple, mayor claridad y diafanidad.

9. Potencia Heurística: sugiere nuevas investigaciones.

10. Aplicación Práctica: una teoría debe ser fácil de aplicar.

11. Contrastabilidad: la teoría debe ser susceptible de evaluarse, criticarse, confirmarse o refutarse.

12. Expresión Estética: debe ser verdadera.

Además de estos criterios se utiliza la triangulación como criterio de validación. La misma triangula el Modelo Representacional Empírico (hallazgos), los Fundamentos Teóricos de Soporte y el Juicio de Validación Externa a través  de expertos, como a continuación se demuestra:

CRITERIOS DE VALIDACIÓN DEL MODELO TEÓRICO

	Modelo Representacional Empírico
	Fundamentos Teóricos de Soporte
	Juicio de Validación Externa

	   Los indígenas quieren una educación diferen ciada, pero que llene las expectativas de los estu diantes, pues la actual  no prepara a los indí genas para participar activamente en los pro cesos de desarrollo com petitivo del Estado y mantiene marginados al progreso socio-econó mico del país, debido a que  no existe una diver sidad de estudios supe riores. 

   En cuanto a la polí tica, exigen tener sus representantes autócto nos ante los cuerpos deliberantes del Esta do. Pues el gobierno los toma en cuenta sólo cuando hay elecciones.

  La economía actual de los indígenas no cubre sus necesidades prima rias, mucho menos los coloca a un nivel com petitivo respecto a la economía nacional. El Estado se ha convertido en paternalista, acostum brado a los indígenas a vivir de las dádivas del gobierno.

   La participación en los procesos económi cos ha sido muy escasa, pues no se encuentran preparados profesional mente para ocupar car gos de alta envergadura.
	Contexto Socio- Cultural

· La Cutura

· La Cultura Occidental

· La Cultura Indígena

· Proceso Social

. Organización

. Formación

. Educación

. Religión

· Proceso Político

. Sistemas

. Modelos

· Proceso Económico

. Modelos

. Desarrollo Tecnológico

. Desarrollo Sustentable

· La Competitividad

. Competencia

. Ventajas

· La Participación Competitiva


	Los experto que validaron el modelo consideraron que reúne los criterios re queridos para que la teoría tenga validez.  


Reflexiones finales
1. La educación indígena debe orientarse a brindarle oportunidades de participación competitiva en los procesos sociales, políticos y económicos del Estado y del país. 

2. Esta oportunidad debe ir dirigida a incrementar la diversidad de carreras profesionales y ofertas de empleos que coadyuven a elevar la calidad de vida del indígena. 

3. Darle libertad a los indígenas para decidir su futuro: dónde y cómo quieren vivir (cuando hablo de los indígenas hablo del ciudadano común, que no ha sido influenciado por los medios externos: política, religiones, organizaciones, etc.)

4. Al indígena debe otorgársele su verdadero papel protagónico dentro del desarrollo social, político y económico del Estado y del país; no limitarlo a unos cuantos artículos dentro de la Constitución Nacional, cuando en realidad son venezolanos en desventaja competitiva con respecto al resto de los ciudadanos.

5. No se puede seguir tratando al indígena como niños desprotegidos, ellos al despertado y exigen sus derechos, así mismo ellos tienen deberes con el país que deben cumplir como cualquier venezolano.

6. Tomar en cuenta los aportes teóricos que sobre la educación indígena se expresan en este modelo teórico.
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Anexos
ANEXO A

GUÍA DE ENTREVISTA EN PROFUNDIDAD

Vislumbro la necesidad de plantear interrogantes que ilustren el problema, desde un punto de vista teórico conceptual, histórico, sociológico y legal, aunque el diálogo debe ser abierto y espontáneo:

- ¿Cuáles son los aspectos sobresalientes de la Cultura Indígena?

- Cultura Indígena Vs Cultura Occidental. ¿Cuáles son las consecuencias de este enfrentamiento?

- ¿Cuáles son los procesos de desarrollo de Venezuela?

- ¿Cuáles son los aspectos más relevantes de la Participación Económica?

¿Cuáles son los aspectos más relevantes de la Participación Política?

- ¿Cuáles son las características de la Participación Social?

- ¿Cuál ha sido la participación histórica y contemporánea de los indígenas?

- ¿Participan realmente los indígenas en los procesos de desarrollo del país?

- ¿Existen fundamentos legales que amparen esta participación?

- ¿La proyección social de la cultura indígena venezolana transgrede la identidad étnica y valores socioculturales, o por lo contrario los coloca a la altura de otras culturas?

· ¿Cómo se ha valorado la participación indígena?
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