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La escuela vy la construccién de la memoria histérica en una comunidad indigena: El

caso chané de Tuyunti.

Maria Agustina Morando.

Resumen:

Desde la consolidacion del Estado Nacional la escuela se ha constituido como una
institucion que posee un rol fundamental en la conformacion y el fortalecimiento de la
identidad nacional. Uno de sus objetivos era la transmisién y aprendizaje, hacia las
nuevas generaciones, de determinados valores y pautas culturales que el Estado
consideraba indispensables para la formacion de los ciudadanos. La curricula escolar ha
estado estrechamente vinculada a la transmision de una memoria colectiva en una
accion altamente homogeneizadora que permitiera la identificacion de los distintos
sujetos con una misma comunidad imaginada, con un pasado en comdn, un pasado
nacional. Convertirse en un ciudadano argentino implicaba compartir una memoria con
el fin de sentirse parte de un nosotros. Ahora bien, ;de qué manera estos procesos de
construccion de la identidad nacional impactaron sobre la conformacion de la memoria
en las comunidades indigenas de la Argentina? ;Queé rol cumple actualmente la escuela
en la conformacion de la memoria en estas comunidades? A fin de reflexionar sobre
estas cuestiones tomaré el caso de la Escuela “San Miguel Arcéngel” situada en la
comunidad chané de Tuyunti (departamento San Martin, Provincia de Salta) en donde
me encuentro trabajando actualmente. El trabajo de campo en este contexto me
permitira arrojar un poco de luz sobre la complejidad de la formacion de la identidad y
la memoria de las comunidades indigenas tomando como eje la institucion escolar.

Introduccion:

La escuela moderna se constituye hacia finales del siglo XIX como una institucion cuyo
objetivo principal era el fortalecimiento de la identidad de los miembros de una Nacién.
En este sentido conforma un espacio particular para la transmisién y aprendizaje por
parte de las nuevas generaciones de determinados valores culturales que el Estado
considera necesarios inculcar para la formacion de los ciudadanos (Morras 2012).

En la Argentina, a fines del siglo XIX y principios del XX, las politicas
educativas destinadas a las poblaciones indigenas formaban parte de un proceso de
integracion progresiva, las veces forzada y coercitiva. Mediante estas politicas se
sostenia que era necesario disciplinar a los indigenas por medio del trabajo a los

miembros adultos y en el caso de los nifios, debia incentivarse la creacion de escuelas



con el fin de castellanizarlos y transformar sus précticas culturales consideradas
béarbaras (Hirsch y Serrudo 2010):

“Para los adultos disciplinamiento por medio del trabajo, para la infancia

indigena que tendria como primer objetivo la castellanizacion.

«...la primera preocupacion del maestro debe ser la ensenianza del idioma
nacional. Una vez conseguido que hablen corrientemente el castellano, la educacion

del nifio indigena adelante con rapidez»” (Artieda y Rosso 2005).

De esta manera, la ensefianza y adquisicion de la lengua castellana cobraba una
gran importancia en la educacién de los pueblos indigenas. La castellanizacion

constituia un primer paso en el proceso de “civilizacion”.

En el siglo XVIII los jesuitas habian comenzado un proceso de conversion y
educacion no formal principalmente en la region noreste de la Argentina.
Posteriormente, durante el siglo XIX, la Iglesia Catodlica, a través de diferentes ordenes
religiosas, cumplio un papel muy importante en el proceso de conversion y civilizacion
de algunos de los pueblos indigenas especialmente en el noroeste y sur de la Argentina
(Hirsch y Serrudo 2010).

En el caso de la zona del Chaco, a mediados del siglo XIX cuando la orden
franciscana se establecid, se dio comienzo a un importante proceso de educacion formal
y no formal. Los franciscanos fundaron varias misiones en las que desarrollaron

diferentes actividades entre ellas, el establecimiento de escuelas

Al igual que muchas de las comunidades indigenas de la Argentina, Tuyunti no
se ha mantenido al margen de estos procesos. Por esta razon, abordaré aqui las distintas
concepciones que los habitantes de esta comunidad mantienen sobre la escuela en el
pasado, es decir, desde los primeros intentos de escolarizacion hasta la implementacion
de la Educacién Intercultural Bilingue a fines de la década de 1980. Para ello se tomara
como eje principal el proceso de castellanizacion por el cual atravesaron los habitantes

de esta comunidad a partir del establecimiento de la escuela.



Los chané y su lenqua:

Alrededor de 1500 chané habitan actualmente en cuatro comunidades (Tuyunti,
Campo Duran, tkira y Algarrobal) situadas en el Departamento de General San Martin,
Provincia de Salta (Villar 2006). Los chané pertenecian originalmente a la familia
linglistica arawak (Dietrich 1986; Loukotka 1968), pero tras un masivo proceso
migratorio se establecieron al oeste del Gran Chaco, en el piedemonte andino situado en
las actuales Argentina y Bolivia, donde, a partir de fines del siglo XVI, fueron
sometidos por migrantes tupi-guaranies en un proceso de “guaranizacidn” que
posteriormente dio origen en la literatura etnografica al denominado ‘“complejo

chiriguano-chané”.

Si bien los chané contemporaneos hablan, de acuerdo a los especialistas en el
tema, un dialecto del guarani (Dietrich 1998; Loukotka 1968) y comparten en buena
medida la cultura de sus conquistadores histéricos, han mantenido, en zonas como en la
cuenca del rio Itiyuro, la conciencia de su singularidad y de su diferencia étnica (Bossert
2008; Bossert, Combes y Villar 2008; Combés 2005; Combeés y Villar 2005; Métraux
1948; Nordenskidld 2002).

Posteriormente, con el establecimiento de misiones jesuitas y luego franciscanas
en la Chiriguania durante los siglos XVII y XX (Langer 1994) los indigenas chané y

chiriguano de la zona atravesaron por un importante proceso de “castellanizacion”:

“Los franciscanos exigieron a todos aquellos indigenas que quisieron
permanecer en la mision, sean convertidos o no, que envien a sus nifios después de su
séptimo cumpleafios a la escuela de la mision. Alli los nifios aprendieron espafiol, a

escribir y musica” (Langer 1994: 267).

En el afio 1607, se funda en la ciudad de Tarija, Bolivia, un convento
perteneciente a la orden franciscana. En 1755, este convento se transforma en el Colegio
de Propaganda Fide el cual constituia un centro para las campafias misioneras entre los

grupos indigenas de la region del Chaco (Hirsch 2003):



“Des le XVII® siécle, avec une tenacité incroyable, les Franciscains du College

de Tarija se sont voués a ['évangelisation des terribles Chiriguano” (Métraux 1930:

421)%,

En el norte de Argentina, se crea en 1923 la Custodia Provincial de Misioneros
franciscanos de Salta logrando el establecimiento de misiones en diversas comunidades
de la zona. En efecto, a partir de la década de 1930, la orden franciscana funda varias
misiones entre las cuales se encuentran: Rio Carapari (1933), La Loma (1942), Tuyunti
(1944), San José de Yacuy (1952), Piquirenda (1964) y San Francisco de Pichanal
(1964) (Hirsch y Serrudo 2010).

Sobre la comunidad de Tuyunti:

Una vez descriptas las transiciones historicas del pueblo chane, en el presente apartado
se hara referencia a lo concerniente a los chané de la comunidad de Tuyunti,
Departamento San Martin, Provincia de Salta ya que es alli se ha llevado a cabo el

trabajo de campo para este trabajo.

La comunidad de Tuyunti se encuentra en el municipio de Aguaray,
Departamento San Martin, Provincia de Salta. Estd ubicada a aproximadamente
cuatrocientos kildémetros de la capital saltefia, a tres kilometros del centro de la ciudad

de Aguaray y a un kilémetro del barrio criollo aguarayense de “80 Viviendas”.

Tuyunti es la comunidad chané méas grande y numerosa del noroeste argentino
(Villar y Bossert 2008). Actualmente, la jurisdiccion territorial de esta comunidad es de
aproximadamente 100 hectareas. En lo que se refiere a la poblacion, si bien no se cuenta
con datos exactos sobre el nimero de habitantes que posee la comunidad, desde el

Consejo Comunitario de Tuyunti, se estima que habitan aqui alrededor de 350 familias.

La mision de Tuyunti ha sido fundada en 1945 por el fraile Bernardo D" Amico.
Posteriormente a su fundacion, se construyeron en la misién la escuela, la capilla y las

habitaciones en las cuales se establecerian los misioneros. La escuela se encontraba bajo

! A partir del siglo XVII, con una tenacidad increible, los Franciscanos del Colegio de Tarija se han
dedicado a la evangelizacién de los terribles chiriguano.



la direccion de los frailes y de las misioneras franciscanas quienes también

desarrollaban funciones docentes (Castilla 1997):

“En 1945 el cacique Mayari permite la creacion de la mision franciscana.
Justamente para formar a los nifios chanés como hablantes del castellano sin olvidar su
lengua materna, leer y escribir con el propdsito de defenderse de la sociedad blanca”.
(Huenuan 2013: 69).

Posteriormente, en el afio 1987, en el marco de las demandas nacionales e
internacionales de los pueblos originarios para incorporar las lenguas indigenas en la
ensefianza, en la Escuela N° 4.736 “San Miguel Arcangel” de Tuyunti se ingresa en la
modalidad de la Educacion Intercultural Bilinglie.

La constitucion de la escuela en la memoria local:

En este apartado, abordaré las distintas concepciones que los habitantes de esta
comunidad mantienen sobre la escuela en el pasado, es decir, desde los primeros
intentos de escolarizacion hasta la implementacién de la Educacion Intercultural

Bilingue a fines de la década de 1980.

Segun lo describen muchos de los adultos mayores entrevistados, la escuela ha

sido el lugar en el cual han tenido un primer contacto con la lengua espafiola.

“Cuando era chico no sabia nada de castellano. Cuando tenia trece
afnos ya en la escuela aprendi el castellano, leer y escribir” (V, 70 afos,

Tuyunti).

“Yo aprendi en mi vida el idioma. Voy a la escuela pero es mas duro
mi lengua. Cuando queria hablar en castellano, se traba mi lengua, en
castellano. Quiero hablar mi lengua materna. Me cost6 mucho” (J, 68

afios Tuyunti).

“Por la escuela aprendi castellano. No sabia nada. Muy dificil era. Méas
la directora que estaba ese afio no nos dejaba hablar en idioma” (E, 47

afios, Tuyunti)



Paralelamente a esto, durante muchos afos, el uso de la lengua chané en el aula
fue prohibido, castigando a aquellos estudiantes que la utilizaran. La prohibicion de esta
lengua en el &mbito escolar se fundaba sobre todo en la supuesta dificultad de los nifios

de la comunidad en aprender el castellano mientras continuaran hablando en chané.

“A ella [a la directora de la escuela] durante mucho tiempo no le
gustaba que nosotros nos expresemos en lengua materna. Y por eso lo
veia que la lengua materna dificultaba més al aprender lo que es la
lengua castellana. Entonces no nos dejaba. Por ahi a veces a la
escondida nomas habldbamos. Y por ahi cuando nos decian que
contemos algin cuento, alguna cosa asi y nadie participaba en la clase
y después nos retaban porque nadie se animaba a hablar. Por temor que
se yo, temor a burlarse de ellos, por temor que la maestra le rete, o
alguna cosa. Nadie hablaba. Entonces la clase era bien silenciosa” (C,
43 afos, Tuyunti).

La prohibicion del chané en el ambito escolar iba acompafiada de una serie de
castigos a aquellos estudiantes que utilizaran esta lengua en el ambito escolar. Las
sanciones variaban desde una simple llamada de atencion verbal hasta la aplicacion
castigos fisicos (por ejemplo: arrodillarse sobre maiz, golpes con la regla). Ademas de
sancionarse el uso de la lengua nativa en la escuela, recurrentemente se castigaban los

“usos incorrectos” del espafol en lo referente al Iéxico, la sintaxis y la pronunciacion.

En el siguiente fragmento de entrevista se puede apreciar de qué manera se
castigaban los “usos incorrectos” del espainol, en este caso, aquellos relacionados con la

pronunciacion:

“Un dia me dice el maestro: “anda a traer el registro a la monja”.(...) Y
yo me iba, me paraba al costado, o sea ahi me paraba y el maestro salia
y decia: entrd ya a la direccion y pedi el registro. Me gritaba desde la
galeria. Y yo entraba y me paraba asi y la monja: “;qué querés?”, me
decia. Y entonces yo veia un monton de registros en el escritorio y
“para el maestro” le decia. Y ;como se llama esto?”, me decia ella. “No
s¢”. “;Como que no va a saber?”, me decia. “No sé hermana, no sé”.
“No te vas a mover de aca hasta que vos no me digas como se llama

eso” me decia. Era horrible, me temblaban los pies las rodillas, todo. O



sea, son cosas sencillitas que a veces vos no podés pronunciar y te
machucan asi y entonces para mi ha sido un infierno la escuela primaria
para mi (...). Y yo decia “legistro”. “;Ya sabés como se llama?”. “Si,
hermana”. “;Como se llama?” Y me ponia asi la hermana porque era re
mala. “Legistro”. “;Cémo?”. “Legistro” le decia. Més fuerte: “legistro”,
le decia. Era “registro” pero yo le metia la “L”. Esto no es y se ha
levantado y me ha agarrado y me decia “re-gis-tro” y me metia en la
cabeza”. (N, 45 afios, Tuyunti)

A través de los relatos presentados se puede observar que a partir de
prohibiciones y castigos por parte de los maestros asi como de los directivos se
legitimaba el uso del espafiol en detrimento del chané. Las representaciones construidas

en torno de la escuela del pasado ofrecen, en términos generales, una vision negativa.

Reflexiones finales:

La construccion de la memoria colectiva es un proceso complejo al cual no son ajenas
las instituciones de la sociedad. La escuela, como una de ellas, constituye un espacio
privilegiado en el que se producen y estructuran relatos sobre los hechos del pasado y

del presente.

Como se ha visto a lo largo de este trabajo, en la reconstruccion de la memoria
sobre la escuela en el pasado en la comunidad de Tuyunti, las historias particulares de
los sujetos cobran una gran importancia enlazadas con la historia local mas amplia que
sustentan las formas que toman los procesos que constituyen a la escuela

cotidianamente (Mercado 1992).

El analisis de la memoria sobre las experiencias escolares del pasado en la
comunidad chané de Tuyunti muestra de qué manera los habitantes de esta comunidad
han atravesado por un proceso de castellanizacion las veces compulsivo y forzoso

enmarcado en el contexto social e histérico mas amplio de la region del Chaco.

Por lo tanto, la construccion de la memoria no seria, en este sentido, una
repeticion exacta de algo pasado, sino una reconstruccion que depende de factores

contextuales. De esta manera, la historia escolar es vista y recuperada aqui como parte



de la memoria histdrica local y como pertenencia comdn clave para la construccion de

la identidad de los habitantes de esta comunidad.
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